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Кубань — один из наиболее многонациональных регионов нашей страны. Здесь про-
живают представители многих народов, своеобразных этнических групп, со своей исто-
рией, особенностями хозяйственно-культурного уклада и языка. 

Амшенские армяне — одна из таких групп, формирование которой связано с террито-
рией Высокой Армении — Барцр-Айк, находящейся в современной Турции. 

Большие группы амшен перешли из пределов Турции на Кубань во второй половине, и 
особенно в конце XIX века. Последняя крупная волна «турецко-подданных» армян в доре-
волюционный период относится к 1908 – 1909 годам (1). Основная масса амшен селилась 
в нагорной полосе Закубанья, где они получали значительные льготы. В документах тех лет 
указывается, что переселенцы быстро освоились в новых условиях. Несмотря на то, что с 
1889 года официальное заселение Черноморского побережья было прекращено, миграция 
в эти районы продолжалась и «наиболее значительный контингент нелегальных пересе-
ленцев составляли “турецко-подданные армяне”» (2). 

По отличиям в культуре, диалекте, местам проживания на территории Турции амшен-
ские армяне делились на ряд локальных территориальных групп: ордуйцев, джаникцев, 
трабзонцев. Частично это деление сохранилось и поныне. 

По этнографии амшен имеются специальные работы (см. например: Терланян Б.Г. Эт-
нография амшенских армян. — Ереван, 1981. На армян. яз.), однако духовная культура и её 
варианты изучены слабо, хотя и представляют большой интерес для исследователей, по-
скольку компактные поселения в Краснодарском крае (Тубы, Гойтх, Терзиян и другие) и 
сельский уклад жизни способствовали более устойчивому сохранению культурных тради-
ций (5, с. 150). 

В данной работе речь пойдёт о таких обрядах жизненного цикла амшенских армян, как 
родильный и свадебный. Однако социальная среда бытования (прежде всего семья) вызы-
вает необходимость предварительного краткого экскурса в сферу семейного быта амшен 
конца XIX — начала XX века. 

Ещё в этот период у амшенских армян можно было наблюдать семейную общину — 
гердастан, объединившую несколько поколений и возглавляемую старшим, хозяином. 

Родители жили вместе со взрослыми сыновьями, имевшими, в свою очередь, детей и 
даже внуков; иногда сыновья с детьми отделялись от родителей. 

Амшенские армяне, находясь в турецком окружении и фактически — вне закона, стре-
мились жить большими семьями, держаться друг друга, чтобы легче было бороться с пора-
бощением. Здесь гердастаны сохранялись долго. 

Приросту семьи радовались, но не любили сообщать о её численности из суеверной 
боязни магического действия числа. Самым большим несчастьем для женщины-амшенки 
считалась бездетность. Часто свекровь могла упрекать невестку, называя её «сухим дере-
вом», «засохшей веткой». Родителям невестки говорили: «Нам быка не надо, нам надо ко-
рову». Но со временем перестали осуждать за бездетность и всячески пытались излечить 
от этого. 

По традиционным представлениям амшен, бездетность считалась воздействием злых 
духов. Её очень опасались и старались защититься. Например, носили камешки с глазком 
— «ачк», «ачка» (амшен.) = «ачкер» (лит. арм. яз.), или бусы, специально изготовленные 
как оберег — чёрные, голубые с белыми вкраплениями. Это меры предупредительного ха-
рактера. Если же бездетность была уже очевидна, то лечились у лекаря-знахарки, которая 
одновременно могла быть и повивальной бабкой. Её называли «мом» (у трабзонцев), 
«майрик» (у джаникцев) = «татмар» (лит. арм. яз.). Повитуха обычно знала и применяла 
различные средства народной медицины, лечила специальными травами, делала массаж 
живота и читала молитвы. Некоторые повитухи давали бездетной специальную книжечку-
амулет «кир рац» (и на амшен., и на лит. арм. яз.), который должен был излечить женщину 



от бесплодия и оградить также её будущего ребёнка от болезней, злых духов и даже 
смерти. Чтобы «кир рац» действовал, нужно было постоянно носить его при себе. 

Амшенские армяне очень чадолюбивы. Отсутствие детей в семье воспринималось бо-
лезненно, поэтому, если лечение не помогало, существовал своеобразный обычай: муж, 
предупредив жену и получив её согласие, мог обзавестись ребёнком от другой женщины. 
При этом родившая ребёнка женщина никаких прав на него не имела, и с первого же дня 
жизни он воспитывался в семье отца. Аналогично могла поступить и жена, если в отсутствии 
детей был виноват муж. Для этого ей требовалось согласие свекрови. Указанный обычай 
носил название «бардз похел» (амшен.) = «бардз похел» (лит. арм. яз.), что значит «менять 
подушку». Бывало, усыновляли чужих детей, а чаще — детей брата. Это делалось сразу же 
при рождении ребёнка, усыновление которого обговаривалось предварительно. 

Как видим, обеспечение потомства считалось одной из наиболее важных задач, по-
этому уже во время свадьбы и во время первой брачной ночи проводился ряд действий, 
целью которых было обеспечить чадородие. Например, угощение жениха и невесты варё-
ными яйцами, варёным мясом или жареным петухом. Эту же цель преследовали и обряд 
«гурбон», «матаh» (амшен.) = «матаh» (лит. арм. яз.) — обряд закалывания быка на пороге 
дома жениха, и обряд обнесения вокруг невесты во время предсвадебного купания ножа 
«чаго» (амшен.). 

Вообще, в семьях амшенских армян, как и во всей Армении, предпочтение отдавалось 
рождению мальчиков, так как их считали продолжателями рода. Если же мальчиков в се-
мье не было, то считалось, что род угасал, и говорили: «Горе нашему дому, некому в очаге 
огонь поддержать». Поэтому во время свадьбы в доме жениха на колени невесте сажали 
мальчика. 

ОБРЯДЫ И ПРЕДСТАВЛЕНИЯ АМШЕН,  
СВЯЗАННЫЕ С РОЖДЕНИЕМ РЕБЁНКА 

Женщине говорить о своей беременности кому-либо, даже мужу, считалось неприлич-
ным. Когда же состояние её становилось очевидным, то старшие женщины, убедившись в 
этом, намекали о нём мужчине. Говорить о беременности прямо не разрешалось, так как 
опасались злых духов, порчи. Беременную звали «дзондр вотка», «дзондр вонер» (у джа-
никцев), «дзндрацес», «дзндроцес» (у трабзонцев), что означает «тяжёлые ноги». Её окру-
жали в семье заботой и вниманием, старались выполнить её пожелания, чтобы ребёнок 
был хорошим. Есть беременная могла всё, что хотела. Запреты же в основном касались: 

1) выполнения некоторых видов работ; 
2) общения и контактов с людьми, животными и предметами, считавшимися по какой-

либо причине нечистыми или опасными; 
3) физиологических особенностей организма женщины в этот период. 
Согласно первой группе запретов беременная женщина могла и должна была работать 

до последнего дня, выполняя все виды работ, кроме шитья. В воскресенье и церковные 
праздники будущей матери запрещалось стирать, убирать и вообще выполнять любую ра-
боту. Если она на Пасху красила яйца, то ей нельзя было касаться себя рукой, иначе на этом 
месте у ребёнка, как считалось, будет родимое пятно. Не разрешалось также сажать 
наседку на яйца и т. д. Все эти запреты объяснялись одинаково — вероятностью тяжёлых 
родов или же смертью ребёнка или роженицы. 

Следующая группа запретов объяснялась страхом потерять уже родившегося ребёнка: 
беременная не должна была переступать через весы, касаться кошки, обижать любых жи-
вотных. Это могло впоследствии повлечь смерть ребёнка. Нельзя было видеть покойников, 
тем более находиться с ними под одной крышей, так как считалось, что покойник может 



забрать ребёнка с собой в загробный мир. Бездетных женщин, которые якобы могли маги-
ческим путём отнять ребёнка у беременной, следовало всячески избегать. Ряд запретов 
был направлен на обеспечение будущего ребёнка (склонности, имущественное положение 
и т. д.). Например, беременной запрещалось брать что-либо без спроса, иначе ребёнок бу-
дет вором. Ни в коем случае у беременной не занимали денег вечером или утром, если она 
не истратила из них хотя бы ничтожную сумму. Иначе считалось, что в доме постоянно не 
будет денег. 

И последнее, что касается физиологических особенностей женского организма в пе-
риод беременности: женщина должна была терпеливо переносить все недомогания, по-
меньше лежать и побольше ходить для того, чтобы роды были лёгкими. Далее: во второй 
половине беременности жена спала с мужем раздельно, то есть существовал запрет на ин-
тимные отношения, что объяснялось опасением за жизнь и здоровье ребёнка. 

С наступлением родов («цанант» — роды) звали «майрик» (амшен.) — повивальную 
бабку. Ничто не могло помешать её приходу. Даже в случае болезни она должна была 
прийти, иначе за отказ на неё обрушатся, во-первых, божья кара, во-вторых, осуждение лю-
дей и потеря будущих клиенток-рожениц. От посторонних начало родов тщательно скры-
вали, опасаясь «пис ачкер» (амшен.) — дурного глаза, «сглаза». Таким образом, о родах 
знали лишь домочадцы. 

Сами роды обычно проходили в доме. Главным действующим лицом во время родов 
была, естественно, повивальная бабка, как правило, пожилая, вдовствующая женщина, у 
которой было много детей (т. е. не меньше шести), обладавшая необходимыми знаниями. 

Повитухами становились набравшись опыта при собственных родах, ни у кого специ-
ально не учась. Помогали повитухе женщины, находившиеся в доме, где проходили роды. 
Кроме того, присутствовал и будущий отец, то есть муж роженицы. Женщины грели воду, 
подносили повитухе необходимые предметы и т. д. Муж должен был помогать в момент 
потуг. Амшенка во время схваток лежала, когда же начинались потуги и приближалось рож-
дение ребёнка, женщина становилась на чистую простынь, лежащую на полу и опускалась 
на колени. Между колен роженицы бабка клала сито так, чтобы дитя упало в него. По-
скольку стоять в такой позе приходилось долго, роженице помогал муж, придерживая её 
под руки. Повитуха же старалась помочь роженице («дhачинэн» — амшен.). С первых схва-
ток и до конца родов она читала молитвы, делала массаж, ощупав живот, определяла, как 
скоро родится ребёнок, могла изменить положение плода в животе матери. Она помогала 
ребёнку выйти, а если роды затягивались, то на живот роженице клали что-либо тяжёлое. 
Кроме того, существовали и другие меры, которые якобы ускоряли рождение ребёнка и 
облегчали муки роженице. Это и открывание всех окон, дверей, замков, откидывание кры-
шек на посуде, расплетание кос роженицы. Всем девушкам и девочкам в доме разрезали 
карманы. Никто в доме не должен был быть подпоясанным. Иначе по поверьям амшен, 
женщина могла умереть, так и не родив. Все, кто находился в доме во время родов, не 
должны были покидать его до их окончания. 

Когда же наконец рождался ребёнок, бабка за пуповину вытаскивала так называемое 
детское место («ерэхи деhа» — амшен.), если оно не выходило само. Иногда послед назы-
вали «ынгеря», что значит «друг, подруга» («ерэхи ынгеря» — «друг ребёнка»). Пуповину 
называли «бёйд (э)» (амшен.). После того, как повитуха обрезала пупок («бёйдэ гудрецик»), 
отец новорождённого закапывал послед и пуповину в саду в том месте, где мало кто ходит, 
то есть где-нибудь в глухом углу. Пупок, обрезанный шириной в ладонь, отпадал на третий-
пятый день. Его прятали в какую-нибудь дырочку в стенах дома. Затем повитуха мыла ре-
бёнка в специальном тазу «ляhан» тёплой водой с солью, пеленала. Пелёнки («ерэхи шор») 
должны быть чистыми и белыми. Запелёнутого ребёнка повитуха укладывала в колыбель 



(«оророц», «уруруц»). Закончив с этим, она вновь занималась роженицей: обтирала её чи-
стой тряпкой, умывала лицо. Женщины-помощницы убирали комнату, стелили роженице 
чистую постель и укладывали спать, предварительно напоив её теплым молоком, чтобы у 
неё было много молока. Больше никаких действий в этот день не проводили. Если ребёнок 
рождался мёртвым, стреляли в воздух. Имя такому ребёнку не давали и хоронили его где-
нибудь в огороде. Если ребёнок был уродцем, его иногда убивали, но этот факт тщательно 
скрывали от посторонних. 

Утром следующего дня вновь приходила повитуха и купала новорождённого. Вообще 
купать ребёнка в первые три-четыре дня после рождения было главной обязанностью 
бабки-повитухи. В эти дни она проверяла самочувствие матери и ребёнка, помогала ей по 
дому, если больше в доме не было женщин, учила роженицу, как кормить, купать, пеле-
нать, и вообще ухаживать за младенцем. Обязанностью бабки было и крещение ребёнка. 
Это делалось в первую неделю после рождения: бабка сбрызгивала на ребёнка святую 
воду, читала молитву и обмывала себе руки до локтей этой водой, а роженице — лицо и 
руки. После этого роженица считалась чистой и могла вставать с постели, ходить в церковь 
и т. д. 

Этим обязанности бабки-повитухи ограничивались. Роженица готовила ей подарок, в 
который обязательно входил кусок мыла, свеча и хлеб, а кроме этого дарила деньги, отрез 
на платье, чулки и т. д. Женщины-помощницы от подарков отказывались: «Мы ведь тебе 
не чужие!» Почему же обязательно дарили мыло, хлеб и свечу? Существует такое объясне-
ние: «мылом руки умоет, хлебом силы удвоит, со свечой пойдёт и дорогу найдёт». 

Следующий период — послеродовой. Несколько обособлены здесь первые сорок дней 
после рождения («каррасунк», «каррсунк»). В это время в дом, где находились роженица и 
ребёнок, никого не пускали, говорили: «Вот пройдёт 40 дней, тогда и пустим». Делалось 
это, чтобы никто не навёл на мать и младенца болезнь, сглаз. Сорок дней женщина не вы-
полняла тяжёлой работы, не стирала, не выходила из дому. Если ей некому было помочь в 
доме, то приходила соседка, так как помочь роженице считалось богоугодным делом. Ре-
бёнка никому не показывали, чтобы не умер и не заболел. 

После сорока дней накрывали стол, приглашали крёстного отца («кавор», «кавер»). 
Остальные приходили без приглашения. Все приносили какой-нибудь подарок младенцу: 
пелёнку, шапочку, платьице и т. д. Какого-либо специального обряда в этот день не совер-
шали, просто приглашённые узнавали имя младенца, пили за его здоровье. Имя ребёнок 
получал от свёкра или свекрови, часто давали имена умерших родственников. Если же до 
этого у роженицы дети умирали, то давали имя отца. Происходило имянаречение в день 
крестин. Крёстным был тот, кто был посажённым отцом на свадьбе. Институт «кавераутюн» 
считался почётным и был наследственным. 

После сорока дней женщина выполняла по дому работу без ограничений, могла выхо-
дить во двор, общаться со всеми. Часто после окончания «каррсунк» мать забирала её вме-
сте с ребёнком на 10 – 14 дней к себе домой. 

Особое место, как видим, в родильном обряде принадлежит ребёнку. Именно он, как 
продолжатель рода, является главой причиной всех обрядовых действий. Не случайно рож-
дению мальчика радовались больше, он — кормилец родителей в старости, их гордость и 
опора. Считалось, что хорошо родиться з праздники — Новый год («Навасард»), который 
отмечается осенью, Вознесение («Вардавар») и т. д. Плохим временем для рождения счи-
тали май — вся жизнь ребёнка будет тяжёлой, было и рациональное объяснение: весной и 
летом работы много и мать не сможет постоянно быть с ребёнком, зимой же, наоборот, у 
матери времени больше. Существовало и другое объяснение, что рождённые зимой дети 
— здоровые и крепкие. Как говорилось выше, имя ребёнок получал во время крестин. Кре-
стили в первые семь дней после рождения. После геноцида 1915 года стали крестить и в 



первый год жизни, и даже в семь лет. В этом случае имя давали сразу после рождения. 
Наиболее распространены были имена: у мальчиков: Акоп, Арутюн, Сирак, Сейран, Гамаз, 
Вазген, Вачик; у девочек: Майрам, Маник, Олмаз, Куhарик, Ашхен, Варсеник, Арменди, Гар-
сун, Иммастун, Азнив. Иногда имя давали и до рождения. 

Считалось, что если первый раз покормить ребёнка правой грудью, то он будет хоро-
шим и красивым. 

Большое внимание уделялось различным оберегам от «сглаза». Например, на правое 
плечо рубашки нашивали двенадцать блестящих бусинок или прикалывали майского жука, 
чтобы отвлечь дурной глаз. Опасаясь смерти в детстве, часто ребёнка «продавали»: много-
детная женщина «покупала» его у матери за символическую плату, а затем отдавали ма-
тери через окно. Так пытались обмануть смерть. Существовал и такой обычай: ребёнка уже 
после года нарекали мусульманским именем, приглашали муллу и тот «крестил» ребёнка 
по мусульманскому обряду. Ребёнка с особой отметкой («ншан») — родинкой, пятном — 
считали счастливым, также как и родившихся «в рубашке». Родившегося ногами называли 
«тияур» — на лошади — и верили, что он будет хорошим наездником. Таковы основные 
приметы сберегательного, охранительного характера действия в первые годы жизни. 

С первых дней жизни и до двух лет ребёнок спал в люльке. Люлька была на четырёх 
ножках. Длина ножек увеличилась в начале XX века, когда стали спать на кроватях. Подвес-
ную люльку использовали в тех семьях, где была нянька. В люльке было специальное от-
верстие для сбора мочи, причём для мальчика и девочки различное. Часто для мальчика в 
этих целях пользовались и бутылкой. Ребёнка клали в специальный мешок-пелёнку («ка-
пух»), главная функция которого — уберечь дитя от падения из люльки. В семьях, где не 
было люльки, использовали корыто. 

Очень интересно приспособление для ходьбы («ирек катлив», «тандыр ерэхи»), кото-
рое изготовлялось в домашних условиях: в табурете делали отверстие, к ножкам крепили 
колёсики, так чтобы стул-табурет ездил. В него опускали ребёнка, когда тот начинал ходить, 
то есть в восемь-девять месяцев и позже. 

Точный день рождения ребёнка не запоминали, но годовщину отмечали. В удобный 
день накрывали стол для гостей, которых специально не приглашали: приходили те, кто 
помнил о рождении ребёнка. Каждый гость приносил обязательно какой-нибудь подарок 
для ребёнка. В этот день не просто собирались за столом, чтобы выпить за здоровье мла-
денца, но и совершали специальный обряд, функциональную направленность которого 
установить не удалось. Первый из гостей, кто переступал порог дома, должен был состричь 
с головы годовалого ребёнка три пряди с макушки и лба, либо с двух висков и затылка. Эти 
волосы закатывали в воск с негоревшей свечи, а затем прятали в стенку дома. После этого 
можно было уже стричь ребёнку волосы и ногти (до года ногти ребёнку обкусывала мать), 
а также подносить ребёнка к зеркалу, что до года делать не разрешалось. 

Таков в основных чертах родильный обряд и связанные с ним обычаи амшенских ар-
мян конца XIX — начала XX века. 

СВАДЕБНАЯ ОБРЯДНОСТЬ АМШЕН 
Традиционный свадебный цикл у амшенских армян при браке по сговору состоял 

обычно из следующих этапов: 
1) предварительного, включавшего выбор невесты и переговоры о вступлении в брак и 

его условиях (сватовство, сговор, обручение); 
2) соответственно свадьбы, включавшей обряд бракосочетания, заканчивающийся пе-

реездом новобрачной в дом мужа; 
3) действий и обрядов послесвадебного периода. 



Самым первым шагом был выбор невесты. Обычно выбор зависел от воли и желаний 
родителей, в первую очередь матери. Больше всего в девушке ценились такие черты, как 
хозяйственность, скромность, послушание, трудолюбие, хорошая репутация её и семьи. На 
внешность внимания не обращали, исключая очевидную уродливость. Считалось, что кра-
сота в семейной жизни — не самое главное. 

После того, как выбор был сделан, собирались родственники, обычно женщины, и об-
суждали кандидатуру. Если никаких существенных недостатков не обнаруживалось, то по-
сылали одну из родственниц (её называли «шерик») собирать о девушке информацию у 
соседей, а также узнать, собираются ли родители девушки отдавать её замуж в ближайшее 
время, не обручена ли она с другим и т. д. 

Если же парень, что случалось реже, сам выбрал себе девушку, то он «по секрету» со-
общал об этом своей тётке по матери, а та, в свою очередь, своей сестре (матери жениха). 
Далее, если девушка устраивала родителей, то к ней в дом посылались сваты. 

Сам процесс сватовства мог длиться три-четыре недели. В первый раз приходили в дом 
к невесте под случайным предлогом, обычно в субботу. Хотя о цели визита никто не гово-
рил, родители невесты догадывались о причине прихода гостей. Просто поговорив, гости 
уходили. Это было как бы посещением-разведкой. 

Основное сватовство проходило через неделю. В дом родителей девушки направляли 
сватов («бадвиряк» — делегат), в числе которых были отец и мать жениха, кавор и каворгин 
(названные отец и мать) и кто-нибудь из числа близких родственников-мужчин по отцов-
ской линии. Жених в сватовстве не участвовал. В доме девушки уже заранее знали о при-
ходе сватов. После обычных взаимных приветствий сваты начинали разговор. В иносказа-
тельной форме они говорили о цели своего визита: «Мы слышали, у вас есть тёлочка, а у 
нас телок. Не подойдёт ли наш телок вашей тёлочке?» Или: «У нас дома хотим зажечь све-
тильник от вашего» и т. д. Даже если родители невесты были согласны выдать дочь замуж 
за данного юношу, в первый раз давать согласие было не принято. Стараясь поднять поло-
жение своей дочери в глазах сватов, родители говорили, что им надо подумать, посовето-
ваться с родственниками и т. д. Поэтому сваты приходили и во второй раз, а иногда и в 
третий. Наконец отец девушки объявлял с своём согласии, которое нередко выражалось 
иносказательно: «Пусть платок будет ваш» («ншандрек евлох») и т. д. В знак положитель-
ного решения в доме девушки накрывали стол и выпивали по стакану водки. Хлеб обяза-
тельно резала на стол девушка. Это и означало согласие. До этого сватов угощать не пола-
галось, так как само угощение считалось выражением согласия. В связи с этим говорили, 
что «если свату хлеба дашь, то и дочь следом отдашь». 

Приход сватов, во время которого родители девушки объявляли о своём согласии, 
называли «хоск арнел» («взять слово») и «hац ктрел» («переломить хлеб»), сговор обычно 
скреплялся каким-либо подарком невесте. Обычно это было украшение — кольцо, це-
почка, медальон. Могли подарить и деньги. Этот подарок назывался «ншан». В этот же при-
ход сватов проводили и смотрины невесты («ахчик тес»), заключавшиеся в том, что она 
накрывала на стол, выполняла просьбы сватов (например, принести воды и т. д.). За это ей 
тоже дарили подарок — монетку, украшение, шаль и т. д. 

Следующим актом было обручение, помолвка, совершавшаяся обычно через неделю-
месяц после сговора. Однако случалось ждать и месяц, и год, особенно если жених уезжал 
на заработки куда-то далеко. Помолвка называлась «ншандрек» (ставить метку). Утром в 
день обручения отец жениха приглашал в дом к себе священника, кавора, каворгин, род-
ственников, нередко и музыкантов. Гостей угощали, собравшиеся желали благополучного 
исхода предстоящему обручению. После этого, взяв с собой ншан для невесты (колечко с 
красным камушком), а также несколько подносов («хонча», «hэбигэ») со сладостями, оре-
хами, сахаром, фруктами, вином и водкой, сторона жениха во главе с его отцом шла к дому 



невесты. Предварительно туда передавали в этот же день мясо, напитки, сладости. Обряд 
обручения проходил в доме невесты. Основное в этом обряде — передача подарка 
(«ншан») невесте. Обряд начинался застольем, во время которого один за другим провоз-
глашались тосты с пожеланиями счастья молодым, долгой жизни и т. д. Всё сопровожда-
лось музыкой. Затем священник освящал всё принесённое от жениха: подарок, фрукты, сла-
дости и т. д. После этого отец жениха надевал невесте на руку колечко. Если невесты не 
было, подарок отдавали её матери. Относительно участия жениха и невесты в обручении 
существует несколько вариантов: 

1) участие невесты обязательно, жених мог отсутствовать; 
2) могла отсутствовать невеста, но жених должен быть обязательно; 
3) могли отсутствовать как жених, так и невеста. 
Кроме того, иногда обручение совершали без священника. 
От обручения до свадьбы устанавливались самые различные сроки от 5 – 6 месяцев до 

3 – 5 лет. Причины были разными: ждали более благоприятного времени, лучших матери-
альных возможностей, а то и жениха с заработков. Возраст жениха и невесты позволял не 
торопиться. 

После обручения оба семейства становились «хнами» (свояками) и должны были по-
могать друг другу во всём, особенно в различных хозяйственных работах. По большим 
праздникам — Пасха, Новый год — из дома жениха в дом невесты посылались подарки: 
сладости, фрукты, обязательно «гату» (печёное с сахаром), яйца, лоби (фасоль) и т. д. Жених 
мог послать невесте какой-нибудь подарок: шаль, отрез на платье и т. д. 

Вплоть до свадьбы, а то и брачной ночи жених с невестой открыто не виделись. Это 
строго запрещалось. Тайные же встречи могли быть, но только в присутствии старшей 
сестры или тётки невесты. Они проходили где-нибудь у речки, около двора и т. д. и были 
очень редкими и короткими. 

Сама свадьба («hарсаник») справлялась, как правило, поздней осенью или зимой, т. е. 
тогда, когда сельскохозяйственные работы были закончены и урожай собран. Незадолго 
до свадьбы — от нескольких дней до нескольких месяцев — отец жениха вечером, взяв с 
собой вино, мясо, в сопровождении своих родственников и близких знакомых шёл в дом 
невесты. Часто приглашались кавор и священник. После ужина между обеими сторонами 
начинались важные переговоры. Основной целью переговоров было установление раз-
мера выкупа за невесту. Часто переговоры становились настоящим торгом. Во время пере-
говоров назначался и день свадьбы, определялось число гостей со стороны невесты, 
сколько и какой материи необходимо стороне жениха купить для свадебного наряда неве-
сты. Последним выяснялся вопрос о том, какое приданое дают за невестой. 

Приданое амшенской армянки состояло главным образом из разных вещей домаш-
него обихода. В него входили постель, постельное бельё, ковёр (с ворсом или без), посуда, 
одежда, украшения (в основном серебро), сундук, кровать, а также домашние животные. 
Иногда в приданое давали и деньги. Содержание приданого зависело от материального 
положения родителей невесты. 

Ко дню свадьбы тщательно готовились. В доме и во дворе всё приводили в абсолютный 
порядок, чтобы не ударить лицом в грязь. 

К свадьбе определялись основные действующие лица. Главную роль среди них играли 
кавор и каворгин. Кавор впоследствии и становился крёстным отцом («кнкавор») детей мо-
лодой пары. Каворство переходило по наследству по отношению к данной семье, причём 
эта связь была не менее крепкой, чем кровное родство. Накануне свадьбы жених выбирал 
себе свиту из числа холостых товарищей-дружков. Главу холостой молодёжи называли 
обычно «баш» (тюрк. «голова») или «песахпер» (брат жениха). 



Со стороны невесты назначали «брата невесты» («hарснахпер») и «сестру невесты» 
(«hарснакуйр»), которые играли важную роль в обрядовых действиях. О приближении сва-
дебного поезда возвещал «тлки» («лис») — обычно парень. Свадебный пир возглавлял та-
мада — избранный глава стола. Его помощник — «тамада окнаган» — заставлял кого-либо 
спеть, станцевать, сказать что-либо в честь молодых, родителей и т. д. Сам отец жениха 
становился «хозяином свадьбы» («hарснакатер»), т. е. всё находилось в его руках, он рас-
пределял продукты, напитки и т. д. 

Обязательным лицом на свадьбе был кавор, его положение на свадьбе равно положе-
нию отца жениха. Приглашение кавора всегда обставлялось особо. К нему направлялся 
отец жениха, жених и родственники-мужчины с отцовской стороны. С собой они обяза-
тельно брали поднос («hэбигэ») с пловом и варёной курицей. Приход кавора в дом жениха 
и был началом свадьбы. 

В свадьбе амшенских армян были некоторые обязательные предварительные обрядо-
вые элементы. Прежде всего, нужно упомянуть своеобразные посиделки и купание неве-
сты в хлеву. За два-три дня до свадьбы собирались все незамужние родственницы невесты, 
её подруги, обязательно присутствовала каворгин. Сначала проходил обряд купания. Во 
время купания невесты присутствующие пели, танцевали. Совершался ряд магических дей-
ствий, чтобы оградить невесту от «злых духов», «от дурного глаза». Например, вокруг не-
весты обносили нож «чаго», чтобы ничего дурного с ней не случилось. На руки невесты 
накладывалась хна, причём красили не все пальцы, а только мизинец, средний и безымян-
ный, и не полностью, а наискось. После купания девушки вели её в дом к каворгин, где 
проводилось угощение невесты и всех, кто присутствовал при купании. Во время угощения 
пели, танцевали, веселились. Купание проводили обычно во второй половине дня. 

За день до свадьбы дома у невесты, обычно вечером, собирались молодые девушки. 
Это был своеобразный прощальный вечер. На нём пели, танцевали, но большая часть песен 
была печальной. Невеста была на этой вечеринке грустной, оплакивала уход из родитель-
ского дома. 

На следующий день начиналась собственно свадьба. Приглашённые на свадьбу соби-
рались утром в доме жениха, их угощали. Потом жених с кавором вели быка к дому невесты 
в окружении дружков жениха и «баша». Там быка закалывали. Этот обряд носил название 
«гурбон» (тюрк. «жертва»). Закалыванием быка показывали силу жениха, считали, что это 
сделает союз молодых счастливым, даст много детей. 

Весть о совершении «гурбона» приносил во двор невесты «хабар-дыроh» (тюрк.), он 
получал за это какое-либо вознаграждение — стакан водки и т. д. Сразу же из дома невесты 
несли рубашки кавору и жениху. Когда рубашки приносили в дом жениха (это делали род-
ственницы невесты), их одаривали мелкими монетами. После этого начинался обряд оде-
вания жениха. Это делал кавор. Каждую часть туалета высоко поднимали и показывали 
всем. Рядом были музыканты и дружки. Дружки шутили, смеялись, расхваливали одежду 
жениха. В наряд жениха обязательно входила повязка «еглух», которую готовила ему не-
веста. 

Как в доме жениха, так и в доме невесты готовили комнату для невесты. В этой комнате 
накрывали стол, на котором стояли фрукты и сладости. 

Обычно к вечеру отправлялись на «hарснаарр» («взятие невесты»). С правой стороны 
от жениха шёл кавор, с левой — песахпер, плотным кольцом их окружали дружки с зажжён-
ными свечами или факелами, впереди шли музыканты. Музыканты играли различные ве-
сёлые плясовые мелодии, например, «туш». Следом шли приглашённые гости и родствен-
ники. Родители жениха оставались дома. По пути к дому невесты процессия пела, плясала, 
стреляли из ружей, кричали. Кто-либо из молодёжи нёс на голове поднос со свадебным 
нарядом невесты. При приближении к дому невесты её родственники преграждали путь во 



двор, пока не получали выкупа. В этот момент обычно дарили мелкие монеты, сладости. 
Навстречу свадебному поезду выходили родители невесты. Каворгин, взяв в руки поднос с 
нарядом, передавала его близким родственницам невесты. Те исполняли в кругу весёлый 
танец с подносом, на котором был наряд невесты. 

В доме невесты жених, кавор и песахпер становились перед комнатой, где находилась 
невеста. Начиналось одаривание жениха и его товарищей родственниками невесты. К 
столу выносили приготовленные «хончэ» («hэбигэ») с курами, яйцами, пловом, обсыпан-
ным изюмом, и другими сладостями, с фруктами, вином и водкой. Пиршество в доме не-
весты продолжалось несколько часов, после чего гости расходились, а жених, кавор и пе-
сахпер оставались в доме невесты на ночь. Вместе с невестой ночевала hарснакуйр, она как 
бы охраняла её. 

На следующее утро все приглашённые вновь собирались в доме невесты, где в отдель-
ной комнате (или за занавесом, если таковой не было) начинался обряд одевания невесты. 
Это делала или hарснакуйр или одна из молодых женщин-родственниц. Невеста сидела в 
окружении своих подружек, которые пытались весёлыми шутками развеять её грусть. На 
зурне исполнялась грустная мелодия. Свадебный наряд невесты по покрою был таким же, 
как и традиционный для той или иной местности, но сшит он был из более дорогих тканей, 
с более богатыми украшениями. Удалось установить две разновидности свадебного наряда 
невесты. В с. Тортан Эрзрумской губернии платье невесты шили обычно из дорогого мате-
риала, яркой, иногда и пёстрой расцветки. Рукава платья расшивали серебром или золо-
том. На голову надевали шапочку — «тасс», сверху на шапочку накидывали или платок, или 
вуаль, так, чтобы не видно было нижней части лица. На лоб, на виски, на грудь вешались 
монеты. Сверху накидывали ещё один (белый) платок. 

В сёлах в районе г. Эрзенга платье невесты шили из парчи такой расцветки, какая нра-
вилась невесте. Платье шили с кружевными вставками на груди. На голову невесты наде-
вали шапочку — «таг». Шапочка была красного цвета, вышита узором «зигзаг» красными и 
зелёными нитками. На лобную часть шапочки крепились семь монет: по краям рублёвые, 
посередине одна пятирублёвая. На шапочку накидывали лёгкое белое покрывало — 
«пуши», а потом длинный красный платок — «кармир шалганис». Обязательным было 
нагрудное украшение «беши берлик». 

После того как невеста была готова, каворгин выводила её из комнаты и вела к кавору. 
Кавор соединял руки жениха и невесты. Невеста прощалась со своим домом, целовала род-
ник, плакала. После этого молодые отправлялись в церковь. 

Впереди свадебной процессии в этот момент шли музыканты, за ними шёл жених, 
справа от него кавор, слева — песахпер. Следом шла невеста в сопровождении hарснахпер 
и hарснакуйр. 

Жениха и невесту плотным кольцом окружали дружки, они шумели, пели, кричали, шу-
тили, стреляли из ружей, чтобы отпугнуть злых духов. Кроме того, чтобы защититься от злых 
людей, в одежду закалывали булавки, иголки. 

После венчания молодые шли домой к жениху, причём теперь жених с невестой шли 
рядом. Рядом с женихом шёл кавор, рядом с невестой — hарснакуйр. Назад шли другой 
дорогой, чтобы обмануть злых духов. 

О приближении свадебного поезда к дому жениха извещал «тлки», получавший за это 
подарок — носки, мелкую монету, шапку и т. д. По дороге молодых обсыпали сушёными 
фруктами, орехами, конфетами, зерном, чтобы их никогда не покидало благополучие. 

Невеста не переступала порог дома до тех пор, пока её не одаривали. Под ноги моло-
дым на пороге клали глиняные миски или тарелки, которые они должны были разбивать 
одним ударом, после чего входили в дом. 



После этих действий в доме жениха начиналось обильное угощение. Пиршество пере-
межалось танцами, песнями, шутками, тостами. Первый тост всегда был за здоровье моло-
дых, потом пили за родителей и т. д. Молодым желали много счастья, долгих лет, множе-
ства детей и т. д. По окончании танцев собирали в пользу музыкантов «шабаш». 

Когда пир завершился и гости уже разошлись, смотрели приданое. При этом обяза-
тельно было присутствие жениха, его родителей, кавора и каворгин. 

После этого молодых отправляли спать. Постель молодым стелила hарснакуйр или ка-
воргин. В комнате накрывали стол со сладостями, орехами, фруктами, напитками. Рано 
утром жених «убегал» из дома и лишь к вечеру его приводил кавор. 

Наутро в комнату входила каворгин или свекровь и выносила простынь. Молодую, если 
она была «честной», одаривали женщины-родственницы всевозможными подарками, 
деньгами. Матери невесты вместе с простынёй с брачной постели тоже посылали подарки. 

После этого вновь собирались гости, пир продолжался целый день. И вновь, как и в 
субботу, в воскресенье невесты не было за свадебным столом. 

Пиршеством после брачной ночи свадьба заканчивалась. Это гуляние носило название 
«ачкалуйс». Невеста повязывала на голову платок и переходила в разряд молодых замуж-
них женщин. 

В течение сорока дней после свадьбы («каррасунк») молодые считались нечистыми. 
Они никуда не ходили, молодая жена не обедала вместе со всеми. 

Спустя некоторое время после свадьбы, обычно на Пасху, молодая возвращалась к 
своим родителям и жила там тридцать-сорок дней. Этот обычай назывался «дарц». 

В семье невестку звали «hайс», ока звала свекровь — «майрик» (мама), свёкра — «hай-
рик» (папа). Однако с ними без посредников она не разговаривала. Только через много лет 
свёкор со свекровью накрывали стол, дарили невестке дорогой подарок и разрешали при 
них говорить. Отношение к невестке зависело от родителей мужа. 

Если муж умирал, невестка могла уйти к своим родителям или остаться у своих свёкра 
со свекровью, и те могли во второй раз выдать её замуж. 
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Редактор — П.Н. Мулкиджан 
Ответственный за выпуск — В.Н. Бураев 

  



ИСПОЛЬЗУЕМЫЕ ТЕРМИНЫ 
(по родильному обряду) 

ТЕРМИНЫ  
Армянский язык (амшенский диалект) Русский перевод и значение 

ачк, ачка дурной глаз; бусы-оберег 
майрик (джаникск.) 
мом (трабзон.) повитуха 

кир рац книжка-оберег 

бардз (барц) похел «меняешь подушку» (дословно), 
т. е. иметь ребёнка не от супруга 

матаh, гурбон жертвоприношение 
чаго нож 
дзондр вотка 
дзондр вонер (джаникск.) 
дзндрацес (трабзон.) 

дословно — «тяжёлые ноги» — 
так называли беременных 

цанант роды 
дhачи нэн роженица 
ерахи деhа, ынгеря послед 
бейд пупок 
бейд(э) гудрецик обрезание пупка 
ерэхи шор пелёнка 
оророц, уруруц колыбель 
ляhан таз 
карр(а)сунк сорок дней 
кавер, кавор крёстный (посажённый) отец 
ншан родинка, пятно
тияур всадник 
капух специальная пелёнка 
ирек катлив, тандыр ерэхи приспособление для ходьбы ребёнка 

(по свадебному обряду) 

ТЕРМИНЫ  
Армянский язык (амшенский диалект) Русский перевод и значение 

шерик женщина, которая собирала сведения 
о невесте 

бадвиряк посыльный, сват 

ншандрек евлох «меченый платок» — выражение отцом 
невесты своего согласия сватам 

хоск арнел, hац ктрел 

«взять слово», «переломить хлеб» — 
приход сватов, во время которого 
родители невесты объявляли о своём 
согласии на замужество дочери 

ншан подарок сватов невесте 
ахчик тес; 
ншандрек 

смотрины невесты; 
«ставить метку» (помолвка) 

hэбигэ, хонча поднос 



хнами свояки 
кавер, кавор крёстный (посажённый) отец 
hарсаник свадьба 
каворгин крёстная (посажённая) мать 

кнкавор крёстный отец уже после того, как он 
покрестил детей молодой пары 

баш голова (предводитель холостой 
молодёжи) 

песахпер брат жениха 
hарснахпер брат невесты 
hарснакуйр сестра невесты 
тлки лис 
тамада глава стола 
тамады окнаган помощник тамады 

hарснакатер хозяин свадьбы (как правило, отец 
жениха) 

чаго нож, оберегающий невесту от злых духов, 
дурного глаза 

гурбон жертва 

хабар дыроh человек, приносящий известия во двор 
невесты 

hарснаарр взятие невесты из дома 
тасс (таг) шапочка невесты 

пуши лёгкое покрывало(накладывалось поверх 
шапочки) 

кармир шалганис длинный платок (накидывался поверх 
шапочки) 

беши берлик украшение на груди невесты 
ачкалуйс гулянье после брачной ночи 
каррасунк сорок дней, нечистые после свадьбы 

дарц обычай возвращения невесты в родной 
дом на 30 – 40 дней 

hайс невестка 
майрик мама (так невестка называла свекровь) 
hайрик папа (так невестка называла свёкра) 
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