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Նախաբան

Հա­յոց տո­նա­ծի­սա­կան մշա­կույ­թը պատ­մու­թյան, ավան­դույթ­նե­րի, ժո­ղովր­դի հա­վա­քա­կան հի­շո­ղու­թյան փո­խանց­ման կա­րեւոր գրա­
վա­կան­նե­րից է: Պատ­մա­կան իրո­ղու­թյան կամ ան­հա­տի կյան­քի եւ գոր­
ծու­նեու­թյան հի­շա­տա­կը Տո­նա­ցույ­ցում ընդգր­կե­լը պայ­մա­նա­վոր­ված է 
էթ­նոմ­շա­կու­թա­յին­, ծի­սա­դա­վա­նա­բա­նա­կան, պատ­մա­քա­ղա­քա­կան եւ 
այլ գոր­ծոն­նե­րով։ Հա­յոց Եկե­ղե­ցու Տո­նա­ցույ­ցը կազ­մա­վոր­վել է քրիս­տո­
նեու­թյան պատ­մու­թյան տասն­հինգ դար­երի ըն­թաց­քում (Գրի­գոր Ա. Լու­
սա­վոր­չից (302—325 թթ.) մին­չեւ Սի­մեոն Ա. Երեւան­ցու (1763—1780 թթ.) 
կա­տա­րած պաշ­տո­նա­կան վեր­ջին՝ 1774 թ. խմբագ­րում) եւ մինչ օրս 
հա­մալր­վում է (օրի­նակ՝ Հա­յոց ցե­ղաս­պա­նու­թյան նա­հա­տակ­նե­րի հի­
շա­տա­կի օր)։ Այն բաղ­կա­ցած է տնօ­րի­նա­կան՝ Հի­սուս Քրիս­տո­սին­, տե­
րու­նա­կան­՝ Մա­րիամ Աստ­վա­ծած­նին, Սուրբ Խա­չին, Եկե­ղե­ցուն նվիր­ված 
տո­նե­րից, սրբե­րի (հա­մաք­րիս­տո­նեա­կան եւ ազ­գա­յին), ազ­գա­յին-եկե­
ղե­ցա­կան կյան­քում առանց­քա­յին դեր ունե­ցած եւ սրբաց­ված գոր­ծիչ­
նե­րի (Վա­հան Գողթ­նա­ցի, Ս. Թարգ­մա­նիչ­ներ եւ այլք) ու ժո­ղովր­դի հա­
վա­քա­կան խմբե­րի (Ս. Վար­դա­նանք եւ այլք) հի­շա­տա­կի­, ինչ­պես նաեւ 
պա­հոց օրե­րից­:
Հա­յոց Եկե­ղե­ցին ունի հինգ տա­ղա­վար կամ գլխա­վոր տոն, որոնք 

տնօ­րի­նա­կան եւ տե­րու­նա­կան տո­նե­րի շար­քից են՝ Ս. Ծնունդ եւ Աստ­
վա­ծա­հայտ­նու­թյուն­, Ս. Հա­րու­թյուն կամ Զա­տիկ, Պայ­ծա­ռա­կեր­պու­թյուն­, 
Աստ­վա­ծած­նի վե­րա­փո­խում եւ Խաչ­վե­րաց­։
Սույն հոդ­վա­ծի նպա­տակն է քննար­կել այն հար­ցը, թե Հա­յոց Եկե­ղե­

ցու Տո­նա­ցույ­ցում ընդգրկ­ված տո­նե­րից ին­չու են վե­րոգ­րյալ հինգ տո­
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ներն ըն­դուն­վել որ­պես տա­ղա­վար տո­ներ1: Հոդ­վա­ծում առա­ջադր­վում է 
տե­սա­կետ, ըստ որի՝ այս տո­նե­րը գլխա­վոր են հա­մար­վում, քա­նի որ ամ­
բող­ջաց­նում են Հա­յոց Եկե­ղե­ցու քրիս­տո­սա­բա­նա­կան վար­դա­պե­տու­թյու­
նը եւ փրկա­գոր­ծու­թյան խոր­հուր­դը:
Եկե­ղե­ցում դա­րե­րի ըն­թաց­քում գլխա­վոր տո­նե­րի ցան­կը փո­փոխ­վել 

է, սա­կայն Սուրբ Ծնուն­դը եւ Հա­րու­թյու­նը մշտա­պես եղել են առանց­քա­
յին: Դե­ռեւս Դ.—Ե. դա­րե­րում Եկե­ղե­ցու հայ­րե­րը հի­շա­տա­կել են գլխա­վոր 
տո­նե­րը: Եպի­փան Կիպ­րա­ցին մատ­նան­շում է չորս տոն՝ Սուրբ Ծնունդ, 
Աստ­վա­ծա­հայտ­նու­թյուն, Հա­րու­թյուն, Համ­բար­ձում, Հով­հան Ոս­կե­բե­րա­
նը՝ վե­ցը՝ Սուրբ Ծնունդ, Աստ­վա­ծա­հայտ­նու­թյուն, Չար­չա­րա­նաց օր, Հա­
րու­թյուն, Համ­բար­ձում, Հո­գե­գա­լուստ: Պրոկղ պատ­րիար­քը հի­շա­տա­կում 
է հինգ տոն՝ Սուրբ Ծնունդ, Աստ­վա­ծա­հայտ­նու­թյուն, Հա­րու­թյուն, Համ­
բար­ձում, Հո­գե­գա­լուստ: ԺԱ.—ԺԲ. դդ.՝ Ալեք­սիոս Կոմ­նե­նոս կայ­սեր օրոք, 
Կ. Պոլ­սում հիշ­վում է տաս­ներ­կու գլխա­վոր տոն2: Ուղղա­փառ Եկե­ղե­ցում 
Սուրբ Հա­րու­թյու­նը հա­մար­վում է տո­նե­րի տո­նը, որին հա­ջոր­դում են 
տաս­ներ­կու գլխա­վոր տո­նե­րը (վերջ­նա­կա­նա­պես հաս­տատ­վել են ԺԶ.—
ԺԷ. դդ.)3: Կա­թո­լիկ Եկե­ղե­ցում տո­նե­րը դա­սա­կարգ­ված են չորս խմբում4:

Գլխավոր տոների՝ Տոնացույցում ներդրվելու ժամանակը

Հա­յոց առա­ջին գրա­վոր տո­նա­ցույ­ցը՝ «Կա­նոնք ըն­թեր­ցուա­ծոց»-ը, կազ­
մել է Սա­հակ Ա. Պար­թեւ Հայ­րա­պե­տը (387—439 թթ.) Ե. դա­րի 20-ական թթ. 
Երու­սա­ղե­մի տո­նա­ցույ­ցի հի­ման վրա5: Ըստ այդմ՝ հա­յոց առա­ջին Տո­նա­
ցույ­ցում ընդգրկ­վել են ինչ­պես տե­ղա­կան, այն­պես եւ քրիս­տո­նեա­կան աշ­
խար­հում ըն­դուն­ված տո­ներ: Դրանք են՝ Սուրբ Ծնուն­դը եւ Հայտ­նու­թյու­նը 
(հուն­վա­րի 6-ին), Հի­սու­սի ծննդյան Քա­ռաս­նորդ­քը (փետր­վա­րի 14-ին), 
Սուրբ Հա­րու­թյու­նը (շար­ժա­կան օրով՝ կի­րա­կի), Համ­բար­ձու­մը եւ Պեն­

1  Հայոց Եկեղեցու տաղավար տոների մասին տե՛ս Շն ո ր հ ք ա ր ք .  Գա լ ո ւ ս տ ե ա ն , Տաղաւար 
տօներ, Թեհրան, 2009։

2  Տե՛ս «Господские праздники», «Православная энциклопедия», под редакцией Патриарха Мо-
сковского и всея Руси Кирилла, https://www.pravenc.ru/text/166339.html (ներբեռ.՝ 21.08.2021):

3  Տե՛ս «Двунадесятые праздники», https://www.pravenc.ru/text/171519.html (ներբեռ.՝ 
21.08.2021):

4  Տե՛ս «Литургика. Гимнография и эортология». IV Эортология, https://azbyka.ru/ otechnik/
Kiprian_Kern/liturgika-gimnografija-i-eortologija/4?=Dublicia+primae+classis (ներբեռ.՝ 06.09.2021):

5  Տե՛ս Շ. Ռը նու , Ճաշոց գրքի ծագումն ու զարգացումը, ՊԲՀ, 1987, թ. 2, Երեւան, էջ 28. 
Ռ. Վար դանյան , Հայոց Տոնացույցը (4—18-րդ դարեր), Երեւան, 1999, էջ 25—44: 
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տե­կոս­տեն (շար­ժա­կան), Մա­րիամ Աստ­վա­ծած­նի տո­նը (օգոս­տո­սի 15-ին՝ 
ան­շարժ օրով), Սուրբ Խա­չի տո­նը (սեպ­տեմ­բե­րի 14-ին՝ ան­շարժ օրով), 
մար­գա­րե­նե­րի, նա­հա­տակ­նե­րի, ար­քա­նե­րի հի­շա­տակ­ման օրեր6:
Այս­պի­սով՝ հինգ գլխա­վոր տո­նե­րից չոր­սը նե­րառ­ված են «Կա­նոնք 

ըն­թեր­ցուա­ծոց»-ի առա­ջին խմբագ­րու­թյու­նում, սա­կայն որեւէ տոն սահ­
ման­ված չէ որ­պես գլխա­վոր:
Ինչ վե­րա­բե­րում է Պայ­ծա­ռա­կեր­պու­թյա­նը7, ապա այս տո­նի մա­

սին առա­ջին հի­շա­տա­կու­թյու­նը Հա­յոց կա­նո­նագր­քում է՝ «Նորին սրբոյն 
Սահակայ. թէ որպէս սահմանեցաւ կարգ ուխտի եւ որոշման վանաց» կա­
նո­նախմ­բի Խ. կա­նո­նում8, որը, թեեւ վե­րագր­վում է Սա­հակ Պար­թեւին, 
սա­կայն ինչ­պես Ռ. Վար­դա­նյա­նը հիմ­նա­վո­րում է, Ներ­սես Բ. Բագ­րեւան­
դե­ցի կա­թո­ղի­կո­սին (548—557 թթ.) եւ Ներ­շա­պուհ եպիս­կո­պո­սին է պատ­
կա­նում: Հե­տեւա­բար՝ այն Տո­նա­ցույ­ցում ներդր­վել է Զ. դա­րի կե­սե­րին 
կամ դրա­նից հե­տո՝ ըստ ամե­նայ­նի՝ Տո­նա­ցույ­ցի եր­րորդ խմբագ­րու­թյան 
ժա­մա­նակ9: Որոշ ուսում­նա­սի­րող­ներ Տո­նա­ցույ­ցի եր­րորդ խմբագ­րու­
թյան հե­ղի­նակ են հա­մա­րում Մով­սես Բ. Եղի­վար­դե­ցուն (574—604 թթ.)10, 
ոմանք՝ Կո­մի­տաս Ա. Աղ­ցե­ցուն (615—628 թթ.)11: Եր­կու կող­մերն էլ, սա­
կայն, հա­մա­ձայն են այն հար­ցում, որ ի սկզբա­նե Պայ­ծա­ռա­կեր­պու­թյու­
նը նշվել է Զատ­կին հա­ջոր­դող ԺԴ. կի­րա­կի:
Ան­կախ այն հան­գա­ման­քից, թե հա­յոց հայ­րա­պետ­նե­րից ով է տոնն 

ամ­րագ­րել Տո­նա­ցույ­ցում, եւ տո­նը Զ. դա­րա­վեր­ջի՞ն, թե՞ Է. դա­րի առա­ջին 
քա­ռոր­դին է դար­ձել տո­նա­ցու­ցա­յին, կար­ծում ենք, որ այդ քայ­լը պայ­
մա­նա­վոր­ված էր քրիս­տո­սա­բա­նա­կան հար­ցե­րում Հա­յոց Եկե­ղե­ցու դա­
վա­նա­բա­նա­կան դիր­քո­րո­շումն ամ­րապն­դե­լու եւ քաղ­կե­դո­նա­կա­նու­թյան 
դեմ մղված պայ­քա­րում նրա ինք­նու­րույ­նու­թյու­նը հաս­տա­տագ­րե­լու 

6  Տե՛ս Ռ. Վար դանյան , նշ. աշխ., էջ 40—43:
7  Հայ մատենագրության մեջ առավել գործածված են Պայծառակերպություն եւ 

Վարդավառ անվանումները: Այլակերպություն եզրույթը հայ մատենագրության մեջ սակավ 
է օգտագործվել: Կարծում ենք՝ դա պայմանավորված է այն հանգամանքով, որ այն չի 
արտահայտում իրողության խորհուրդը: Քրիստոս Պայծառակերպությամբ այլ կերպարանք 
չստացավ, չայլակերպվեց, այլ միաժամանակ ցույց տվեց Իր աստվածային եւ մարդկային 
բնությունները: 

8  Տե՛ս «Կանոնագիրք Հայոց», աշխ.՝ Վ. Հակոբյանի, հտ. Ա., Երեւան, 1964, էջ 398: 
9  Տե՛ս Ռ. Վար դանյան , նշ. աշխ., էջ 45—58:
10  Տե՛ս Ն ե ր ս ե ս  ա ր ք .  Պ ո զ ա պ ա լ յ ա ն , Քրիստոսի Պայծառակերպության խորհուրդը, 

«Էջմիածին», 1982, Ը.—Թ., էջ 33. Ան դ ր ա ն ի կ  ծ .  վ ր դ .  Կռ ա ն ե ա ն , Հայ ծիսական պաշտամունք, 
Պէյրութ, 2001, էջ 49: 

11  Տե՛ս Ռ. Վար դանյան , նշ. աշխ., էջ 141: 
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անհ­րա­ժեշ­տու­թյամբ: Գտնվե­լով Պարս­կաս­տա­նի եւ Բյու­զան­դիա­յի բա­
խում­նե­րի կենտ­րո­նում եւ 591 թ. բա­ժան­վե­լով դրանց մի­ջեւ՝ Հա­յաս­տա­նը 
պայ­քա­րում էր ազ­գա­յին ինք­նու­թյան եւ դրա գլխա­վոր պաշտ­պան Հա­
յոց Եկե­ղե­ցու ինք­նու­րույ­նու­թյան պահ­պան­ման հա­մար: Այդ ար­ժեք­նե­րի 
խարխլ­մանն ուղղ­ված ջան­քե­րում Բյու­զան­դիան Հա­յոց Եկե­ղե­ցուն քաղ­
կե­դո­նա­կա­նու­թյուն էր պար­տադ­րում, քան­զի չէր կա­րող իր քա­ղա­քա­
կան նպա­տակ­ներն իրա­գոր­ծել, քա­նի դեռ հայ ժո­ղո­վուր­դը եկե­ղե­ցա­կան 
առու­մով իրեն են­թարկ­ված չէր12: Հա­յոց Եկե­ղե­ցուն պետք էին հա­վե­լյալ 
կռվան­ներ քաղ­կե­դո­նա­կա­նու­թյան դեմ մղված պայ­քա­րում դա­վա­նա­բա­
նա­կան տե­սան­կյու­նից իր ինք­նու­րույ­նու­թյու­նը պա­հե­լու հա­մար: Քաղ­կե­
դո­նա­կան դա­վա­նա­բա­նու­թյան առանց­քում Հի­սու­սի եր­կու բնու­թյուն­նե­
րի հարցն էր դրված, իսկ պայ­ծա­ռա­կեր­պու­թյամբ Հի­սու­սի մարդ­կա­յին 
բնու­թյան մեջ միա­ժա­մա­նակ տե­սա­նե­լի էր դառ­նում աստ­վա­ծա­յի­նը­13: 
Այդ­պի­սով՝ Հա­յոց Եկե­ղե­ցին կա­րող էր ամ­րագ­րել իր քրիս­տո­սա­բա­նա­
կան դիր­քո­րո­շու­մը մեկ ան­ձում ան­խառն, անշ­փոթ կեր­պով աստ­վա­ծա­
յին եւ մարդ­կա­յին միա­վոր­ված մեկ բնու­թյան վե­րա­բե­րյալ՝ «Մի է բնութիւն 
Բանին մարմնացելոյ» ալեք­սանդ­րյան ձեւա­կերպ­մամբ:
Մա­ղա­քիա արք. Օր­մա­նյա­նը նկա­տում է, որ պայ­ծա­ռա­կեր­պու­

թյու­նը հաս­տա­տագ­րում է Հի­սու­սի՝ Փրկիչ եւ Աստ­ծու Որ­դի լի­նե­լու 
իրո­ղու­թյու­նը14։

12  Տե՛ս «Օտար աղբյուրները Հայաստանի եւ հայերի մասին», ԺԳ., «Բյուզանդական 
աղբյուրներ», Դ., թարգմ. բնագր., առաջ. եւ ծանոթ.՝ Հր. Բարթիկյանի, Երեւան, 1983, էջ 
XXVIII—XXIX: 

13  Պայծառակերպությամբ ցույց է տրվում, որ վկայված Որդին Աստված է եւ մարդ՝ 
միացյալ: «Դա՛ է Որդին իմ սիրելի» արտահայտությունը ցույց է տալիս Բանի անբաժանելի 
միավորումը մարմնին, քանի որ Հոր ձայնը չի ասում «դրանք», որ երկու անձ են. տե՛ս ՄՄ, 
Հմր 1295, Գր ի գ ո ր  Տա թ ե ւ ա ց ի , Մեկնութիւն Աւետարանին Մատթէի, Սարկաւագաց վանք, 
1410, գրիչ՝ Աբէլ, ստացող՝ Յովհաննէս վրդ. Կարկիր, թերթ 224ա. հմմտ. «Նորին դարձեալ 
քարոզ վասն Այլակերպութեան Տեառն. ի բանն Մատթէոսի» քարոզի ութերորդ՝ «Վա՞սն էր 
ձայն եղեւ ամպոյն» հատվածի հետ (տե՛ս Գր ի գ ո ր  Տա թ ե ւ ա ց ի , Ամառան հատոր, Երուսաղէմ, 
1998, էջ 496—497): Պայծառակերպության դրվագում Հիսուսի աստվածային եւ մարդկային 
բնությունների վերաբերյալ ուշագրավ մեկնություն ունի նաեւ Մխիթար Սեբաստացին: Նա 
պայծառակերպության լույսը դիտարկում է ո՛չ զուտ աստվածային, քանի որ այդ դեպքում 
մարդկային աչքի համար տեսանելի չէր լինի, ո՛չ էլ՝ զուտ մարդկային, քանի որ սովորական 
մարդն այդպես չի լուսավորվում, այլ որպես Քրիստոսի աստվածային ու մարդկային 
բնությունների ներդաշնակության արտահայտում եւ այդ ներդաշնակությունից ծնված (տե՛ս 
«Մեկնութիւն սրբոյ Աւետարանին Տեառն մերոյ Յիսուսի Քրիստոսի որ ըստ Մատթէոսի, 
արարեցեալ եւ շարադրեալ ի Մխիթարայ վարդապետէ Սեբաստացւոյ», Վէնէտիկ, 1737, 
էջ 412—414)։

14  Տե՛ս Մաղ աքի ա ար ք .  Օր մ անյան , Համապատում, Ս. Էջմիածին, 1997, էջ 317։ 
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Թե­րեւս պա­տա­հա­կան չէ, որ Հռո­մի Եկե­ղե­ցին, ի դեմս Կա­լիկստ­րա­
տոս Գ. պա­պի (1455—1458 թթ.), Պայ­ծա­ռա­կեր­պու­թյան տո­նը պար­տա­
դիր դարձ­նե­լը կա­պել է պատ­մա­կան դրվա­գի՝ 1456 թ. օգոս­տո­սի 6-ին15 
Բելգ­րա­դում թուր­քե­րի դեմ տա­րած հաղ­թա­նա­կի հետ, եւ միայն 1457-ից 
են այն պար­տա­դիր կեր­պով նշել16: Պայ­ծա­ռա­կեր­պու­թյու­նը դաս­վում է 
Կա­թո­լիկ Եկե­ղե­ցու տո­նե­րի չորս խմբե­րից եր­րոր­դում17:
Տո­նա­ցույ­ցի՝ Զ.—Է. դա­րե­րում կա­տար­ված եր­րորդ խմբագ­րու­թյու­նում 

ար­դեն առ­կա են հինգ տո­նե­րը, որոնք միայն հե­տա­գա­յում են ներ­կա­յաց­
վե­լու որ­պես Հա­յոց Եկե­ղե­ցու գլխա­վոր տո­ներ:

Հինգ տոները գլխավոր սահմանելու ժամանակը եւ պատճառները

Սուրբ Ծնուն­դը, Հա­րու­թյու­նը եւ Պայ­ծա­ռա­կեր­պու­թյու­նը «Գ. Նա­
ւակատիք» բնո­րոշ­մամբ առա­ջին ան­գամ հան­դի­պում է Սա­մուել Կամր­
ջա­ձո­րե­ցու (Ժ.—ԺԱ.  դդ.) կազ­մած Տո­նա­պատ­ճա­ռի ԺԳ.  դ. խմբագ­
րու­թյան մեջ. «Նաւակատիք բարձրագոյն տեսանի եւ աստուածատեսա­
կագոյն քան զամենայն տաւնս»18: Նույ­նը կրկնվում է Դա­վիթ Ալավ­կա 
Որ­դու (ԺԱ.—ԺԲ. դդ.) «Կա­նո­նա­կան օրի­նադ­րու­թիւն»-ում19: Ավե­լի ուշ՝ 
ԺԴ. դա­րասկզ­բին, հինգ տո­նե­րը նա­վա­կա­տիք ան­վամբ հան­դի­պում են 
Ստե­փա­նոս Օր­բե­լյա­նի «Հա­կա­ճա­ռու­թիւն ընդ­դէմ եր­կաբ­նա­կաց» դա­վա­
նա­բա­նա­կան եր­կի (գրված 1302 թ.20) յո­թնե­րորդ գլխում21: Ստե­փա­նոս 
Օր­բե­լյա­նի կող­մից հինգ տո­նե­րը նա­վա­կա­տիք սահ­մա­նե­լը պայ­մա­նա­
վոր­ված էր ոչ միայն Հա­յոց Եկե­ղե­ցու քրիս­տո­սա­բա­նա­կան եւ փրկա­բա­

15  Կաթոլիկ Եկեղեցում տոնը նշվում է հաստատուն օրով՝ օգոստոսի 6-ին:
16  Տե՛ս С.  Алмазов ,  П .  Питерский, Праздники Православной Церкви, Москва, 1962, 

էջ 68. «Христианство», «Энциклопедический словарь», т. 2, Москва, 1995, էջ 386—387. “Feast of the 
Transfiguration”, https://www.britannica.com/topic/Feast-of-the-Transfiguration (ներբեռ.՝ 04.02.2021). 
«Преображение. Событие и смысл», www.azbyka.ru (ներբեռ.՝ 04.02.2021):  

17  Տե՛ս «Литургика. Гимнография и эортология». IV Эортология, https://azbyka.ru/otechnik/ 
Kiprian_Kern/liturgika-gimnografija-i-eortologija/4?=Dublicia+primae+classis (ներբեռ.՝ 06.09.2021):

18  Տե՛ս ՄՄ, Հմր  1007, Տօնապատճառ, Հոռոմա՞յր, ԺԳ.  դ., գրիչ՝ Առաքեալ, ստացող՝ 
Յովհաննէս քհնյ., թերթ 393բ:

19  Հմմտ. Ա. Աբ ր ա հ ա մ յ ա ն , Դավիթ Ալավկա Որդու կանոնները (ուսումնասիրություն եւ 
բնագրեր), «Էջմիածին», 1953, Գ․, էջ 51—63:

20  «Քրիստոնյա Հայաստան» հանրագիտարան (այսուհետեւ՝ ՔՀ), Երեւան, 2002, էջ 932։
21  Տե՛ս «Տեառն Ստեփաննոսի Սիւնեաց նախագահ արհի եպիսկոպոսի Հակաճառութիւն 

ընդդէմ երկաբնակաց» (այսուհետեւ՝ «Հակաճառութիւն ընդդէմ երկաբնակաց»), Կոստանդ­
նու­պոլիս, 1756, էջ 92—112: 
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նա­կան վար­դա­պե­տու­թյան, այլ նաեւ ծի­սա­կան առանձ­նա­հատ­կու­թյան 
ամ­րագր­ման անհ­րա­ժեշ­տու­թյամբ:
Դա­րեր շա­րու­նակ Եկե­ղե­ցի­նե­րի մի­ջեւ ծա­վալ­ված դա­վա­նա­բա­նա­

կան վե­ճե­րի առանց­քում հար­ցեր էին, որոնք հիմ­նա­քա­րա­յին էին Հա­յոց 
Եկե­ղե­ցու քրիս­տո­սա­բա­նա­կան եւ փրկա­գոր­ծա­կան վար­դա­պե­տու­թյուն­
նե­րի հա­մար: Դրանք առնչ­վում էին ինչ­պես Հի­սու­սի աստ­վա­ծա­յին եւ 
մարդ­կա­յին բնու­թյուն­նե­րի հա­րա­բե­րու­թյա­նը, այն­պես եւ Մա­րիամ Աստ­
վա­ծած­նին ու Խա­չին:
451  թ. Քաղ­կե­դո­նի ժո­ղո­վը Ընդ­հան­րա­կան Եկե­ղե­ցու պա­ռակտ­

ման պատ­ճառ դար­ձավ՝ վե­րա­ձեւա­կեր­պե­լով Եփե­սո­սի տիե­զե­րա­ժո­ղո­
վում մերժ­ված Նես­տո­րի վար­դա­պե­տու­թյու­նը, որը Քրիս­տո­սի մեջ եր­կու 
առան­ձին բնու­թյուն էր ըն­դու­նում: Հա­յոց Եկե­ղե­ցին Քաղ­կե­դո­նի ժո­ղո­վը 
պաշ­տո­նա­պես մեր­ժում է նախ Բաբ­կեն Ա. Ոթմ­սե­ցի կա­թո­ղի­կո­սի (490—
516 թթ.) օրոք՝ 506 թ. Դվի­նում գու­մար­ված ժո­ղո­վում, ապա՝ Ներ­սես 
Բ. կա­թո­ղի­կո­սի (548—557 թթ.) նա­խա­ձեռ­նու­թյամբ հրա­վիր­ված Դվի­նի 
Բ. ժո­ղո­վում (554/555 թթ.), որ­տեղ մի բնու­թյան վար­դա­պե­տու­թյան հետ 
միա­սին ըն­դուն­վում է նաեւ Երեքսր­բյան փա­ռա­բա­նու­թյու­նը «որ խա­
չեցար» հա­վե­լու­մով եր­գե­լու որո­շու­մը՝ ցույց տա­լու հա­մար եր­կու բնու­
թյուն­նե­րի­՝ անան­ջատ, ան­բա­ժա­նե­լի միա­վո­րու­թյու­նը նաեւ խա­չի վրա22:
Մա­րիա­մի շուրջ ծա­վալ­վող դա­վա­նա­բա­նա­կան քննար­կում­նե­րում վեր 

էին հան­վում նրա՝ մար­դա­ծի՞ն, թե՞ աստ­վա­ծա­ծին լի­նե­լու, հա­վի­տե­նա­կան 
կու­սու­թյան, ննջման եւ վե­րա­փոխ­ման հար­ցե­րը: Բ. դա­րում «Աստվածա­
մոր առաջին աստվածաբան» Իրե­նիոս Լուկ­դո­նա­ցին հիմ­նա­վո­րում է, որ 
Մա­րիա­մը, ծնե­լով Հի­սու­սին, մարդ­կու­թյա­նը վե­րա­դարձ­րել է աստ­վա­ծա­
յին շնոր­հին՝ հա­վի­տե­նա­կան կյան­քին: Կղե­մես Ալեք­սանդ­րա­ցին խո­սել է 
Մա­րիա­մի աստ­վա­ծա­յին մայ­րու­թյան եւ մշտնջե­նա­կան կու­սու­թյան մա­
սին՝ ոչ միայն Հի­սու­սի ծնուն­դից առաջ, այլ նաեւ դրա­նից հե­տո: Հա­յոց 
Եկե­ղե­ցին որ­դեգ­րել է Եփե­սո­սի 431 թ. ժո­ղո­վում ըն­դուն­ված «Թեոդոքոս-
Աստվածածին» սահ­մա­նու­մը եւ Մա­րիա­մի աստ­վա­ծա­յին մայ­րու­թյան վե­
րա­բե­րյալ վար­դա­պե­տու­թյու­նը՝ դա­տա­պար­տե­լով նես­տո­րա­կա­նու­թյան 

22  Տե՛ս Եզ ն ի կ  ք հ ն .  Պե տ ր ո ս յ ա ն , Հայ Եկեղեցու պատմություն, Հաղբատավանք, 1990, 
էջ 49—53. նաեւ՝ Եզ նի կ ա ր ք .  Պետ ր ոս յ ա ն , Ներածություն Հայ Եկեղեցու քրիստոսաբանության, 
Երեւան, 2016, էջ 150—153. «Պատասխանի թղթոյն Ասորեաց, ի Ներսէսէ Հայոց կաթուղիկոսէ 
եւ ի Ներշապհոյ Մամիկոնէից եպիսկոպոսէ», «Գիրք թղթոց», Թիֆլիս, 1901, էջ 55—58. Ներ ս ես 
վր դ .  Մելի ք-Թանգյան , Հայոց եկեղեցական իրավունքը, Ս. Էջմիածին, 2011, էջ 299: 
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առա­ջադ­րած «մարդածին» կամ «քրիստոսածին» եզ­րույթ­նե­րը23։ Եփե­սո­սի 
ժո­ղո­վը նվի­րա­գոր­ծել է Արեւե­լյան Եկե­ղե­ցի­նե­րի մեջ Մա­րիա­մի մշտնջե­
նա­կան կու­սու­թյան եւ աստ­վա­ծա­յին մայ­րու­թյան հա­վատ­քը24։
Մա­րիամ Աստ­վա­ծած­նի վե­րա­փոխ­ման մա­սին Նոր Կտա­կա­րա­նում 

հի­շա­տա­կու­թյուն­ներ չկան: Ըստ ավան­դու­թյան՝ Հի­սուս համ­բարձ­վե­լուց 
առաջ Ձի­թե­նյաց լե­ռան վրա Մա­րիա­մին խոս­տա­նում է տա­նել Իր մոտ25: 
Մա­րիա­մի վե­րա­փոխ­ման դրվա­գը մե­ծա­պես ար­ծարծ­վել է Հա­յոց Եկե­
ղե­ցու հայ­րե­րի՝ Ս. Գրի­գոր Նա­րե­կա­ցու, Ս. Ներ­սես Շնոր­հա­լու, Ներ­սես 
Լամբ­րո­նա­ցու եւ այ­լոց գրվածք­նե­րում26։
Զա­քա­րիա Ա. Ձա­գե­ցին (855—576 թթ.) «Ի Ծնունդն Քրիս­տո­սի» ճա­

ռում ասում է, որ Աստ­վա­ծա­մայրն ամ­բող­ջա­պես ան­մեղ եւ անա­րատ 
էր, ուս­տի մա­հը նրա վրա իշ­խա­նու­թյուն չու­ներ։ Սա­կայն Ադա­մի մեղ­քի 
պատ­ճա­ռով մարդ­կու­թյան վրա դրված արար­չա­կան օրեն­քը կա­տա­րե­լու 
նպա­տա­կով կարճ ժա­մա­նա­կով մահ տե­սավ։ Տի­րա­մայ­րը դե­րա­կա­տա­
րում ունի նաեւ կնոջ ազա­տագր­ման մեջ. «Առ այր քո դարձ քո, եւ նա տի­
րեսցէ քեզ։ Վասն որոյ առանց առն ծնաւ Մարիամ, զի ազատեալք կանայք՝ 
այնուհետեւ պատուեսցին։ Եւ չիք խտիր ո՛չ արուի եւ իգի»27։
Թ. Տաս­նա­պե­տյա­նը, ի մի բե­րե­լով Հա­յոց Եկե­ղե­ցու հայ­րե­րի խորհր­

դա­ծու­թյուն­նե­րը Մա­րիա­մի ննջման ու վե­րա­փոխ­ման մա­սին, գրում է, 
որ ճա­նա­չե­լով բնա­կան մա­հը, ըստ մարդ­կու­թյան, Մա­րիա­մը երեք օրից, 
շնոր­հիվ իր Որ­դու, հա­րու­թյուն առավ եւ փա­ռա­վո­րյալ մարմ­նով մնում է 

23  Հ.  Քյոս եյան  եւ ուրիշներ, Մարիամ Աստվածածին, ՔՀ, էջ 702—703: 
24  Տե՛ս Թ.  Տ ա ս ն ա պ ե տ ե ա ն , Աւետումը Հայ Ուղղափառ Եկեղեցիին մէջ. Լիբանանի 

միութիւնը վստահուած Սուրբ Կոյսին, Աստուածածին (Նոր յօդուածների ժողովածու), 
Անթիլիաս, 2008, էջ 21։

25  Ա. Ղազար յան  եւ ուրիշներ, Վերափոխումն Ս. Աստվածածնի, ՔՀ, էջ 980: 
26  Տե՛ս «Կանոն Վերափոխմանն Սրբուհւոյ Աստուածածնին. Ա.  աւուրն, Բ.  աւուրն, 

Գ.  աւուրն», «Մատենագիրք Հայոց», «Գանձարան», երկու գրքով, գիրք Բ., հտ. ԺԴ., 
Անթիլիաս, 2008, էջ  1118—1164. «Ճառ ԺԶ., Ի Վերափոխումն Սուրբ Աստուածածնի», 
Մ. Աւ գ ե ր ե ա ն , Լրումն լիակատար վարուց եւ վկայաբանութեանց սրբոց, հտ. ԺԱ., Վենետիկ, 
1814, էջ 196—205. Մովսես Խորենացու անվամբ պահպանված թուղթ՝ «Պատասխանի թղթոյն 
Սահակայ», «Մովսէսի Խորենացւոյ Մատենագրութիւնք», Վենետիկ, 1843, էջ  290—294. 
«Պատուական եւ փառաւորեալ ննջումն ամենասրբուհի Տիրուհւոյն մերոյ եւ միշտ կուսին 
Մարիամու Աստուածածնին. եւ ամենահռչակ տօն եւ ժողով երանելի Վերափոխման նորա», 
«Յայսմաւուրք, ըստ կարգի ընտրելագոյն օրինակի Յայսմաւուրաց Տէր-Իսրայէլի», Կ. Պօլիս, 
1834, էջ 77—83. Ա. Աւ ե տ ի ս ե ա ն , Ներսէս Լամբրոնացու ներբողը՝ նուիրուած Աստուածամօր 
Վերափոխմանը, «Էջմիածին», 2018, Ը., էջ 12—29, Թ., էջ 42—61:

27  Զաքար ի ա կաթող ի կոս Ձագեցի , Ճառք, աշխ.՝ Հ. Պօղոս վրդ. Անանեանի, Վենետիկ, 1995, 
էջ ԽԱ.։ 
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երկն­քում՝ Որ­դու աջ կող­մում։ Մա­րիա­մի մեջ ամ­բողջ Եկե­ղե­ցին նո­րոգ­
ված է իր փրկու­թյան հա­մար28։ Մա­րիա­մը Հին եւ Նոր Կտա­կա­րան­նե­
րի Եկե­ղե­ցու կա­պող օղակն է. Հին Կտա­կա­րա­նի «Սիո­նի դստեր» (Սոփ. 
Գ. 14—15, Միք. Դ. 8—10, Երեմ. ԼԱ. 21—22) ամե­նա­կա­տա­րյալ իրա­կա­նա­
ցումն է եւ մար­գա­րեու­թյան վա­վե­րա­ցու­մը Նոր Կտա­կա­րա­նում29: Մա­
րիա­մը ոչ միայն զին­վո­րյալ կամ երկ­րա­յին Եկե­ղե­ցում է, այլ նաեւ հաղ­
թա­կան կամ երկ­նա­յին Եկե­ղե­ցում՝ հա­վի­տե­նու­թյան մեջ՝ հա­մա­ձայն 
Հայտ­նու­թյան գրքի (Հայտ. ԺԲ. 1)30:
Այս­պի­սով՝ Հա­յոց Եկե­ղե­ցու վար­դա­պե­տու­թյան մեջ մա­րե­մա­բա­նու­

թյու­նը սեր­տո­րեն առնչ­վում է քրիս­տո­սա­բա­նու­թյա­նը, քա­նի որ Մա­
րիամ Աստ­վա­ծա­ծինն ընտ­րյալ այն անոթն է, որը մաս­նակ­ցում է Աստ­ծու 
փրկա­գոր­ծու­թյան ծրագ­րի իրա­կա­նաց­մա­նը:
Խա­չե­լու­թյան հետ կապ­ված վե­ճեր էին ծա­վալ­վում նաեւ Սրբա­զան 

Պա­տա­րա­գի մաս կազ­մող Երեքսր­բյան (Սուրբ Աստ­ված, Սուրբ եւ հզոր, 
Սուրբ եւ ան­մահ, որ խա­չե­ցար վասն մեր....) փա­ռա­բա­նու­թյան շուրջ: 
Քննարկ­վում էր եր­կու հիմ­նա­կան հարց. խա­չի վրա Հի­սու­սի մարդ­կա­
յի՞ն, թե՞ աստ­վա­ծա­յին բնու­թյու­նը չար­չար­վեց, եւ երկ­րորդ­՝ Հի­սո՞ւս խաչ­
վեց, թե՞ Սուրբ Եր­րոր­դու­թյու­նը: Քաղ­կե­դո­նա­կան­նե­րը Հա­յոց Եկե­ղե­ցուն 
մե­ղադ­րում էին, թե իբր Երեքսր­բյան եր­գում, երբ աս­վում է՝ «խաչեցար 
վասն մեր», Սուրբ Եր­րոր­դու­թյանն են խա­չում, եւ հա­յե­րից պա­հան­ջում 
էին սրբա­սա­ցու­թյունն ասել առանց «որ խաչեցար վասն մեր»-ի ու «եւ»-ի։ 
Սա­կայն ներ­բո­ղին նվիր­ված մեկ­նո­ղա­կան գրա­կա­նու­թյան ուսում­նա­սի­
րու­թյու­նը փաս­տում է, որ Երեքսր­բյան եր­գի հիմ­քում Հի­սու­սի խա­չե­լու­
թյան դրվագն է, իսկ Սուրբ Եր­րոր­դու­թյա­նը վե­րա­բե­րե­լու քննար­կում­
ներն ավե­լի ուշ են ի հայտ եկել31:

28  Տե՛ս Թ.  Տ ա ս ն ա պ ե տ ե ա ն , Սուրբ Ներսէս Լամբրոնացիի Վերափոխման ներբողի 
պարականոն աղբիւրներու ուսումնասիրութիւն, Աստուածածին (Նոր յօդուածներու 
ժողովածու), Անթիլիաս, 2008, էջ 86—89։

29  Հ.  Քյոս եյան  եւ ուրիշներ, Մարիամ Աստվածածին, ՔՀ, էջ 701:
30  Տե՛ս անդ, էջ 702:
31  Տե՛ս Նե ր ս ե ս  ա վ .  ք հ ն .  Նե ր ս ե ս յ ա ն , Սուրբ Պատարագի սրբասացությունների մի քանի 

աստվածաբանական առանձնահատկությունները, «Էջմիածին», 1994, ԺԱ.—ԺԲ., էջ 43—44. 
Հ.  Բա ր թ ի կ յ ա ն , “Narratio De Rebus Armeniae” հունարեն թարգմանությամբ մեզ հասած մի հայ-
քաղկեդոնական սկզբնաղբյուր, ԲՄ, 1962, թ. 6, էջ 461: Երեքսրբյան երգի հանգամանալից 
քննությունը տե՛ս հայր Վ.  Ինգլիզեան , Երեքսրբեան, «Հանդէս ամսօրեայ», 1965, թ. 7—9, սյուն. 
321—334, թ. 10—12, սյուն. 449—458, 1966, թ. 1—3, սյուն. 1—18, թ. 7—9, սյուն. 257—276, թ. 
10—12, սյուն. 417—438: 
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Հա­յոց Եկե­ղե­ցու լու­սա­միտ հայ­րե­րը վե­րը նշված հար­ցե­րի վե­րա­բե­րյալ 
իրենց գրվածք­նե­րում ամ­րագ­րել են Հա­յոց Եկե­ղե­ցու դա­վա­նա­բա­նա­կան 
մո­տե­ցում­նե­րը՝ հիմն­վե­լով առա­ջին երեք տիե­զե­րա­ժո­ղով­նե­րի որո­շում­նե­րի 
վրա, քա­նի որ դրանք սահ­մա­նում են քրիս­տո­սա­բա­նա­կան-փրկա­բա­նա­կան 
սկզբուն­քա­յին գա­ղա­փար­նե­րը: Որ­դու հա­մա­գո (էա­կից) լի­նե­լը Հո­րը (Նի­
կիա, 325 թ.), Սուրբ Հո­գու բխե­լը Հո­րից եւ հա­մա­գո­յա­կից լի­նե­լը Հայր Աստ­
ծուն եւ Որ­դուն, Որ­դու ծնվե­լը հա­վի­տե­նու­թյու­նից առաջ՝ դրա­նով ընդգ­ծե­
լով, որ Որ­դին ըն­դա­մե­նը մար­մին առավ Սուրբ Կույ­սից (Կ. Պո­լիս, 381 թ.)32, 
Քրիս­տոս Աստ­ված է ըստ բնու­թյան, եւ Նրա­նում գոր­ծում են միա­վոր­ված 
եր­կու՝ աստ­վա­ծա­յին եւ մարդ­կա­յին բնու­թյուն­նե­րը, Մա­րիամն աստ­վա­ծա­
ծին է եւ ոչ սոսկ մար­դա­ծին, քան­զի նա ծնեց ոչ թե աստ­վա­ծազ­գեստ մար­
դու, այլ մար­դա­ցյալ Բա­նին, այ­սինքն՝ մար­դու կեր­պա­րանք տվեց հա­վի­տե­
նու­թյու­նից առաջ ծնված Աստ­ծու Որ­դուն (Եփե­սոս, 431 թ.)33:
Հա­յոց Եկե­ղե­ցին վե­րա­հաս­տա­տում է իր ծի­սա­դա­վա­նա­բա­նա­կան 

դիր­քո­րո­շում­նե­րը Զ.—Ը. դդ. գու­մար­ված Դվի­նի եկե­ղե­ցա­կան ժո­ղով­
նե­րում34, Շի­րա­կա­վա­նի 862 թ. ժո­ղո­վում, որը հրա­վիր­վում է Զա­քա­րիա 
Ա. Ձա­գե­ցու (855—876 թթ.) նա­խա­ձեռ­նու­թյամբ՝ պա­տաս­խա­նե­լու Կ. Պոլ­
սի Փոտ պատ­րիար­քին35: Մեր հայ­րե­րը, քա­ջա­ծա­նոթ լի­նե­լով քաղ­կե­դո­
նա­կան դա­վա­նու­թյա­նը եւ տիե­զե­րա­ժո­ղով­նե­րի որո­շում­նե­րին, հան­դես 
են գա­լիս Հա­յոց Եկե­ղե­ցու ծի­սա­կան ու դա­վա­նա­բա­նա­կան հա­մա­կար­գե­
րի պաշտ­պա­նու­թյան դիր­քե­րից՝ վկա­յա­կո­չե­լով ավե­տա­րա­նա­կան ճշմար­
տու­թյուն­նե­րը, սրբա­զան Ավան­դու­թյու­նը, Ընդ­հան­րա­կան Եկե­ղե­ցու հայ­
րե­րի աշ­խա­տու­թյուն­նե­րը36:
Խա­չիկ Ա. Ար­շա­րու­նե­ցին (973—992 թթ.) դա­վա­նա­բա­նա­կան հար­

ցե­րում իր գոր­ծա­կից Սա­մուել Կամր­ջա­ձո­րե­ցուն 986 թ. հանձ­նա­րա­րում 
է Հա­յոց Եկե­ղե­ցու դա­վա­նան­քը պաշտ­պա­նող եւ հաս­տա­տող ջա­տա­գո­
վա­կան թուղթ հղել Մե­լի­տե­նի հու­նաց Թեո­դո­րոս մետ­րո­պո­լի­տին, որը 

32  Տե՛ս Ա. Ղազար յան , Կոստանդնուպոլսի Բ. տիեզերական ժողով. 381, ՔՀ, էջ 504:
33  Տե՛ս Ա. Ղազար յան , Եփեսոսի Գ. տիեզերական ժողով. 431, ՔՀ, էջ 342:
34  Տե՛ս «Յովհաննու Իմաստասիրի Հայոց կաթուղիկոսի Սակս ժողովոց որ եղեն ի Հայք», 

«Գիրք թղթոց», Թիֆլիս, 1901, էջ 220—233. Նե ր ս ե ս  վ ր դ .  Մե լ ի ք -Թա ն գ յ ա ն , նշ. աշխ., էջ 292—
346:

35  Տե՛ս Զաքարիա կաթողիկոս Ձագեցի  (855—877), Ճառք, էջ ԺԷ., ԼԳ. Հ .  Քյոսեյան , Զաքարիա 
Ա. Ձագեցի, ՔՀ, էջ 348—349:

36  Խաչիկ Ա.  Արշարունեցի, «Ամենայն Հայոց կաթողիկոսներ» հանրագիտարան, 
Ս. Էջմիածին, 2008, էջ 92—93: 
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դար­ձյալ առաջ էր մղում Եկե­ղե­ցի­նե­րի միու­թյան խնդի­րը եւ հա­յե­րին մե­
ղադ­րում էր քաղ­կե­դո­նա­կա­նու­թյու­նը չըն­դու­նե­լու մեջ37: Թղթում եր­կու 
բնու­թյուն­նե­րի, դեմ­քե­րի, կամ­քի եւ ներ­գոր­ծու­թյան, Քրիս­տո­սի անա­պա­
կան ծննդյան հար­ցերն են քննարկ­վում՝ հիմ­նա­վո­րե­լով Հա­յոց Եկե­ղե­ցու 
ուղ­ղա­փա­ռու­թյու­նը38:
Ուշագ­րավ է, որ Սա­մուել Կամր­ջա­ձո­րե­ցին խմբագ­րել է նաեւ Տո­նա­

ցույ­ցը, որում կա «Գ. Նաւակատիք» ձեւա­կեր­պու­մը՝ նկա­տի ունե­նա­լով 
Սուրբ Ծնուն­դը, Հա­րու­թյու­նը եւ Պայ­ծա­ռա­կեր­պու­թյու­նը39։ Այս տո­նե­րը 
Հա­յոց Եկե­ղե­ցու քրիս­տո­սա­բա­նա­կան վար­դա­պե­տու­թյան հիմքն են եւ 
փրկա­գոր­ծա­կան առա­քե­լու­թյունն ամ­բող­ջաց­նող իրո­ղու­թյուն­նե­րի ար­
տա­ցո­լու­մը: Սուրբ Ծնուն­դը՝ որ­պես Փրկչի առա­ջին գա­լուստ, Հա­րու­թյու­
նը՝ որ­պես մահ­վան հան­դեպ հաղ­թա­նակ, Պայ­ծա­ռա­կեր­պու­թյու­նը՝ որ­պես 
երկ­րորդ գալս­տյան նա­խօ­րի­նակ:
Հա­յոց Եկե­ղե­ցու դա­վա­նա­բա­նա­կան դիր­քո­րո­շու­մը պաշտ­պա­նում եւ 

վե­րա­հաս­տա­տում էին Նա­րե­կյան, Հաղ­պատ-Սա­նա­հի­նի, Կի­լի­կյան, Սյու­
նյաց դպրոց­նե­րի ներ­կա­յա­ցու­ցիչ­նե­րը:
Ժ. դա­րի մա­տե­նա­գիր Անա­նիա Նա­րե­կա­ցին, որը հա­կա­քաղ­կե­դո­

նա­կան շարժ­ման գլխա­վոր գա­ղա­փա­րա­խոսն էր40, «Հա­ւա­տար­մատ­»-ում 
հիմ­նա­վո­րում է Հա­յոց Եկե­ղե­ցու տե­սա­կե­տը «որ խաչեցար»-ի վե­րա­բե­
րյալ­41, ինչ­պես նաեւ խո­սում է բնու­թյուն­նե­րի մա­սին:
Հաղ­պատ-Սա­նա­հի­նի դպրո­ցի ԺԱ. դ. ներ­կա­յա­ցու­ցիչ Անա­նիա Սա­

նահ­նե­ցին իր «Բան հա­կա­ճա­ռու­թեան ընդ­դէմ եր­կաբ­նա­կացն» աշ­խա­
տու­թյու­նում նպա­տակ ուներ զո­րաց­նել Հա­յոց Եկե­ղե­ցու գա­ղա­փա­րա­

37  Տե՛ս Յ.  Քէ օ ս է ե ա ն , Սամուէլ Կամրջաձորեցի, «Մատենագիրք Հայոց» Ժ. դար, հտ. Ժ., 
Երեւան, 2011, էջ 696—697։

38  Տե՛ս «Տեառն Խաչկայ Հայոց կաթուղիկոսի Բան խոստովանութեան պատասխանի 
յունաց գրոյն՝ զոր արձակեալ էր առ նա մետրոյպաւլիտն Մելետինոյ....», «Գիրք թղթոց», 
Թիֆլիս, 1901, էջ 309—321:

39  ՄՄ, Հմր 1007, թերթ 393բ-394բ։
40  Տե՛ս Հ.  Թամ ր ազեան , Անանիա Նարեկացու «Հաւատարմատ» դավանաբանական երկը, 

«Մատենագիրք Հայոց», Ժ. դար, հտ. Ժ., Երեւան, 2011, էջ 475:
41  Տե՛ս Ան ա ն ի ա  Նա ր ե կ ա ց ի , Պատճառ երից սրբասացութեան, որ հայք ի դէմս Որդւոյ 

ասեն, «Մատենագիրք Հայոց», Ժ. դար, հտ. Ժ., Երեւան, 2011, 571—584։ Ըստ Հ. Թամրազյանի՝ 
Անանիա Նարեկացու «Հաւատարմատ»-ն իր նախնական տեսքով մեզ չի հասել: Այն ընդգրկվել 
է ԺԱ. դարի մատենագիր Անանիա Սանահնեցու «Հակաճառութիւն ընդդէմ երկաբնակաց» 
երկում (տե՛ս Հ .  Թա մ ր ա զ ե ա ն , Անանիա Նարեկացու «Հաւատարմատ» դավանաբանական 
երկը, «Մատենագիրք Հայոց», Ժ. դար, հտ. Ժ., էջ 456): Հեղինակային պատկանելության 
խնդրի մասին տե՛ս նաեւ Յ .  Ք է օ ս է ե ա ն , Անանիա Սանահնեցու «Հակաճառութիւն»-ը, 
«Գանձասար», 1992, թիւ 1, էջ 197—200:
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կան դի­մագ­րավ­ման ոգին՝ ընդ­դեմ Բյու­զան­դիա­յի հո­գեւոր, քա­ղա­քա­կան 
նկրտում­նե­րի42։ Եր­կում ար­ծարծ­ված են քրիս­տո­սա­բա­նա­կան եւ ծի­սա­
կան խնդիր­ներ, ինչ­պես նաեւ «Պատ­ճառ երից սրբա­սա­ցու­թեանն»-ը43։ 
Հա­կա­ճա­ռու­թյու­նում աս­վում է, որ մենք քա­րո­զում ենք խաչ­ված Քրիս­
տո­սին։ Եթե Քրիս­տոս չխաչ­վեր, ուրեմն ունայն ու թա­փուր է խա­չը եւ 
հա­կա­ռակ փրկու­թյա­նը44։
Իր ժա­մա­նա­կի ակա­նա­վոր աստ­վա­ծա­բան Պո­ղոս Տա­րո­նա­ցին (ԺԱ.—

ԺԲ. դդ.) հու­նա­դա­վան հայ իմաս­տա­սեր Թեո­փիս­տեին 1101 թ. ուղղ­ված 
թղթում անդ­րա­դառ­նում է Քաղ­կե­դո­նի ժո­ղո­վին եւ Քրիս­տո­սի եր­կու 
բնու­թյուն­նե­րի, խա­չի վրա մար­դո՞ւ, թե՞ Աստ­ծու խա­չե­լու­թյան, Մա­րիա­
մի՝ մա՞րդ, թե՞ Աստ­ված ծնե­լու, Քրիս­տո­սի մարմ­նի անա­պա­կա­նու­թյան, 
Սուրբ Եր­րոր­դու­թյան եւ Երից սրբա­սա­ցու­թյան հար­ցե­րին45:
1165 թ.՝ Գրի­գոր Գ. Պահ­լա­վու­նու (1113—1166 թթ.) օրոք, երբ Ս. Ներ­

սես Շնոր­հա­լին եւ Բյու­զան­դիա­յի Մա­նուել Կոմ­նե­նոս կայ­սեր փե­սա Ալեք­սը 
հան­դի­պում են Կի­լի­կիա­յի Մա­մես­տիա քա­ղա­քում, կայ­սեր նա­խա­ձեռ­նու­
թյամբ Հայ եւ Բյու­զան­դա­կան Եկե­ղե­ցի­նե­րի միու­թյան ուղ­ղու­թյամբ բա­նակ­
ցու­թյուն­ներ են սկսվում46։ Հույ­նե­րի առա­ջարկ­նե­րից մեկն այն էր, որ Երեք 
սրբա­սա­ցու­թյունն աս­վեր առանց «որ խաչեցար վասն մեր»-ի ու «եւ»-ի, քա­
նի որ այդ­պի­սով խա­չում են Սուրբ Եր­րոր­դու­թյա­նը։ Հա­ջորդ առա­ջար­կը 
տո­նա­կա­տար­ման ամ­սաթ­վե­րի հա­մա­պա­տաս­խա­նե­ցումն էր Հույն Եկե­ղե­
ցու հաս­տա­տած օրե­րին, ինչ­պես Ավե­տու­մը՝ մար­տի 25-ին, Ծնուն­դը՝ դեկ­
տեմ­բե­րի 25-ին, թլփա­տու­թյու­նը՝ հուն­վա­րի 1-ին, Մկրտու­թյու­նը՝ հուն­վա­րի 
6-ին, Տյառ­նըն­դա­ռա­ջը՝ փետր­վա­րի 2-ին, եւ այլն, ինչ­պես նաեւ Աստ­վա­ծած­
նի, Հով­հան­նես Կա­րա­պե­տի, առա­քյալ­նե­րի եւ մյուս սրբե­րի տո­նե­րը47։
Ս. Ներ­սես Շնոր­հա­լին նա­խա­տե­սում է Արեւե­լյան վար­դա­պետ­նե­

րի մաս­նակ­ցու­թյամբ ժո­ղով գու­մա­րել՝ հու­նաց պա­հանջ­նե­րը քննար­կե­
լու հա­մար, սա­կայն մինչ ժո­ղո­վը, Մա­նուել կայ­սերն ուղար­կած եր­րորդ 

42  Տե՛ս Յ.  Քէօս էեան , Անանիա Սանահնեցու «Հակաճառութիւն»-ը, էջ 197։
43  Տե՛ս անդ, էջ 198։
44  Տե՛ս անդ, էջ 221։
45  Տե՛ս «Թուղթ երանելւոյն Պօղոսի Տարօնացոյ յաղթող ախոյեան վարդապետի՝ ընդդէմ 

Թէոփիստեայ հոռոմ փիլիսոփային», Կ. Պօլիս, 1752, էջ 18—252: 
46  Տե՛ս Յ.  Անաս եան , Վարդան Այգեկցին իր նորայայտ երկերի լոյսի տակ, «Բազմավէպ», 

1968, թիւ 7—12, էջ 245—246:
47  Տե՛ս Նե ր ս ե ս  վ ր դ .  Մե լ ի ք -Թա ն գ յ ա ն , նշ. աշխ., էջ  453։ «Նամականի ԺԲ.  դար: Հայ-

բյուզանդական եկեղեցական բանակցություններ: Ս. Ներսես Շնորհալի», Ս. Էջմիածին, 2011, 
էջ 114։
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թղթում, անդ­րա­դառ­նա­լով տո­նե­րին եւ կար­գե­րին, դրանք որա­կում է որ­
պես հա­յոց ազ­գի երկ­րորդ բնու­թյուն դար­ձած հնա­վանդ սո­վո­րույթ­ներ 
եւ հա­վե­լում, որ Հա­յոց Եկե­ղե­ցու ավան­դու­թյու­նը հաս­տատ­ված է Աստ­
վա­ծա­շունչ Գրքի վկա­յու­թյամբ48։
Ս. Ներ­սես Շնոր­հա­լին ասում է, որ Երեք սրբա­սա­ցու­թյունն ասում ենք 

ի դեմս Որ­դու, եւ զուր են մեզ մե­ղադ­րում, թե խա­չում ենք Սուրբ Եր­րոր­
դու­թյա­նը։ Եթե այս սրբա­սա­ցու­թյունն ի դեմս Սուրբ Եր­րոր­դու­թյան եր­
գեինք, ապա մեծ մո­լո­րու­թյուն կլի­ներ «խաչվեցիր» ասե­լը, բայց խոսքն 
ուղ­ղում ենք միայն Որ­դուն՝ ասե­լով՝ «Աստվա՛ծ, հզո՛ր եւ անմահ, որ մարմ­
նով խաչվեցիր մեզ համար, ողորմի՛ր մեզ»: Սրան առըն­թեր՝ Աստ­վա­ծած­նին 
եւս բա­րե­խոս ու միջ­նորդ ենք դարձ­նում իր Միած­նի առ­ջեւ՝ ասե­լով՝ «Մա­
տուցի՛ր մեր աղաչանքը քո Որդուն եւ մեր Աստծուն»: Ուստի մե­կը սա կա­սի ի 
դեմս Սուրբ Եր­րոր­դու­թյան, ինչ­պես դուք, թե ի դեմս Որ­դու միայն, ինչ­պես 
մենք, եր­կուսն էլ հա­ճե­լի են Աստ­ծուն, երբ առանց հա­կա­ռա­կու­թյան են 
աս­վում: Սա­կայն եթե այս պա­րա­գա­յում սրբա­սա­ցու­թյունն ի դեմս Որ­դու 
ենք ասում, ապա Սուրբ Պա­տա­րա­գում սե­րով­բեա­կան երգն ուղ­ղում ենք 
երեք Ան­ձե­րին (խոս­քը Պա­տա­րա­գի «Սուրբ, սուրբ, սուրբ, Տէր զօրութեանց, 
լի են երկինք եւ երկիր փառօք Քո» սրբա­սա­ցու­թյան մա­սին է, որ «Սե­րով­
բեա­կան երգ» է կոչ­վում ըստ Եսա­յի Զ. 1—3 հա­մար­նե­րում նկա­րագր­վա­
ծի)49: Խո­սե­լով Հի­սու­սի ծնուն­դի մա­սին՝ ասում է, որ ծնվեց որ­պես մարդ՝ 
մար­դա­ցած Աստ­ված՝ ծնո­ղի կու­սու­թյունն անա­պա­կան պա­հե­լով, որ­պես­
զի ե՛ւ ծնուն­դը օրհ­ներ՝ ազա­տե­լով Եւա­յին տրված անեծ­քից, ե՛ւ կու­սու­
թյու­նը նա­խա­պատ­վեր50: Բեւեռ­վեց խա­չին, որ մեզ ազա­տեր կա­պանք­նե­
րից եւ կյան­քի ծա­ռը շնոր­հեր մահ­վան փայ­տի փո­խա­րեն51:
Հա­յոց հայ­րա­պետ­նե­րը Բյու­զան­դիա­յի Մա­նուել կայ­սեր եւ Կ. Պոլ­սի 

Մի­քա­յել պատ­րիար­քի առա­ջարկ­նե­րը մշտա­պես քննար­կում են հա­յոց 
Արեւե­լյան վար­դա­պետ­նե­րի հետ: 1178-ին Հռոմկ­լա­յում ժո­ղով է գու­մար­
վում, սա­կայն բա­նակ­ցու­թյուն­ներն անար­դյունք են ավարտ­վում52:

48  Տե՛ս «Նամականի ԺԲ. դար: Հայ-բյուզանդական եկեղեցական բանակցություններ....», 
էջ 119։	

49  Տե՛ս անդ, էջ 35—36: 
50  Տե՛ս անդ, էջ 23: 
51  Տե՛ս անդ, էջ 26: 
52  Հայոց հայրապետների նամակագրությունները Արեւելյան վարդապետների, 

Բյուզանդիայի կայսեր եւ Կ. Պոլսի պատրիարքի հետ առավել մանրամասն տե՛ս «Գրիգորի 
կաթողիկոսի Տղայ կոչեցելոյ Նամականի», ԺԲ.  դար, Վենետիկ, 1865. Ա ղ ե ք ս ա ն դ ր 
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Հայ-բյու­զան­դա­կան եկե­ղե­ցա­կան հա­րա­բե­րու­թյուն­նե­րին հա­ջոր­դում 
է հայ-հռո­մեա­կան եկե­ղե­ցա­կան բա­նակ­ցու­թյուն­նե­րի շրջա­նը։ Դա միա­
րա­րա­կան (ունի­թո­րա­կան) շարժ­ման ժա­մա­նա­կաշր­ջան էր: Հայ իրա­կա­
նու­թյան մեջ միա­րա­րու­թյունն ուներ քա­ղա­քա­կան երան­գա­վո­րում. Կա­
թո­լիկ Եկե­ղե­ցու հետ միա­վոր­վե­լու ձգտու­մը նպա­տակ էր հե­տապն­դում 
Արեւմ­տյան Եւրո­պա­յի ռազ­մա­քա­ղա­քա­կան օգ­նու­թյամբ ազա­տագր­վել 
օտար լծից եւ վե­րա­կանգ­նել պե­տա­կա­նու­թյու­նը։
Թե՛ Բյու­զան­դա­կան Եկե­ղե­ցին, թե՛ Հռո­մի Եկե­ղե­ցին Հա­յոց Եկե­ղե­ցու 

հետ միու­թյան հար­ցե­րը քննար­կե­լիս առա­ջար­կում էին Սուրբծնն­դյան եւ 
Աստ­վա­ծա­հայտ­նու­թյան տո­ներն առան­ձին նշել՝ հա­մա­պա­տաս­խա­նա­
բար դեկ­տեմ­բե­րի 25-ին եւ հուն­վա­րի 6-ին: Ըստ այդմ՝ փոխ­վում էին Հի­
սու­սի Ծննդյան օրով հաշ­վարկ­վող տո­նե­րի՝ Տյառ­նըն­դա­ռա­ջի, Ավետ­ման 
ամ­սաթ­վե­րը: 
Իսկ Աստ­վա­ծած­նի վե­րա­փո­խումն ու Խաչ­վե­րացն առա­ջարկ­վում էր 

ան­շարժ օրով նշել՝ հա­մա­պա­տաս­խա­նա­բար օգոս­տո­սի 15-ին եւ սեպ­
տեմ­բե­րի 14-ին:
Տո­նե­րի օր­վա խնդիր էր առա­ջադր­վել դե­ռեւս Կի­լի­կիա­յի Լեւոն Բ. 

թա­գա­վո­րի օրոք. կա­թո­ղի­կոս Դա­վիթ Ար­քա­կաղ­նե­ցին (որն ապօ­րի­նա­
բար է ընտր­վում, քա­նի որ Հով­հան­նես Զ. Սսե­ցին (1203—1221 թթ.) ողջ 
էր), ստա­նա­լով վրաց զո­րա­վար հա­յազ­գի Զա­քա­րե սպա­սա­լա­րի դի­մու­
մը, որով ի թիվս մի քա­նի հար­ցե­րի, խնդրվում էր նաեւ Վե­րա­փոխ­ման 
եւ Սուրբ Խա­չի տո­նե­րը վրաց հետ կա­տա­րել, Սսում 1203 թ. մաս­նա­վոր 
ժո­ղով է գու­մա­րում, որի ժա­մա­նակ որոշ­վում է զո­րա­վա­րին թույ­լատ­րել 
Ավե­տյաց տո­նը կա­տա­րել ապ­րի­լի 6-ին՝ շա­բաթ­վա ինչ օր էլ որ լի­նի, Վե­
րա­փո­խու­մը՝ օգոս­տո­սի 15-ին, Սուրբ Խա­չի տո­նը՝ սեպ­տեմ­բե­րի 14-ին, այլ 
ոչ թե մո­տա­կա կի­րա­կի, ինչ­պես ըն­դուն­ված էր հա­յոց մեջ: Այս ժո­ղո­վի 
որո­շում­ներն ըն­դու­նե­լիս հաշ­վի է առն­վել այն, որ Զա­քա­րեն իր եղ­բոր 
օրի­նա­կով քաղ­կե­դո­նա­կան չդառ­նա, ինչ­պես նաեւ հան­գա­ման­քը, որ 
հնում այդ սո­վո­րույթ­նե­րը Հա­յոց Եկե­ղե­ցում եղել են53: Սա­կայն ժո­ղո­վի 
պա­հան­ջը մերժ­վում է Լո­ռու 1205 թ. եւ Անիի 1207 թ. եկե­ղե­ցա­ժո­ղով­նե­

վ ր դ .  Պա լ ճ ե ա ն , «Պատմութիւն Կաթողիկէ վարդապետութեան ի հայս եւ միութեան նոցա ընդ 
Հռոմէական Եկեղեցւոյ ի Փլորենտեան սիւնհոդոսի», Վիէննա, 1878: 

53  Տե՛ս Եզ ն ի կ  ա ր ք .  Պե տ ր ո ս յ ա ն , Ներածություն Հայ Եկեղեցու քրիստոսաբանության, 
էջ 133. Նե ր ս ե ս  վ ր դ .  Մե լ ի ք-Թա ն գ յ ա ն , նշ. աշխ., էջ 363—364. Աղ.  Մխ ի թ ա ր ե ա ն ց , Պատմութիւն 
ժողովոց Հայաստանեայց Եկեղեցւոյ, Ս. Վաղարշապատ, 1874, էջ 119։
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րում, քա­նի որ հո­գեւո­րա­կան­ներն ասում են, որ չեն կա­րող նոր կար­գեր 
մտցնել, այ­լա­պես ժո­ղո­վուրդն իրենց կքար­կո­ծի54։
1212 թ., երբ Զա­քա­րեն մա­հա­նում է, որոշ ժա­մա­նակ այդ տա­րա­ձայ­նու­

թյուն­նե­րը դա­դա­րում են։ Սա­կայն Սսի ժո­ղո­վի կա­նոն­նե­րից շա­տերն աս­տի­
ճա­նա­բար մուտք են գոր­ծում Հա­յոց Եկե­ղե­ցի եւ պահ­պան­վում մինչ օրս55:
Գրի­գոր Է. Անա­վար­զե­ցին (1293—1307 թթ.) Կոս­տան­դին Կե­սա­րա­ցի 

եպիս­կո­պո­սի գլխա­վո­րու­թյամբ մի քա­նի ան­գամ պատ­գա­մա­վո­րու­թյուն է 
ուղար­կում Արեւե­լյան վար­դա­պետ­նե­րի մոտ56՝ առա­ջար­կե­լով ըն­դու­նել Հռո­
մի պա­պի գե­րիշ­խա­նու­թյու­նը եւ Հա­յոց Եկե­ղե­ցու ծի­սա­կան ու դա­վա­նա­
բա­նա­կան հա­մա­կար­գե­րում նո­րա­մու­ծու­թյուն­ներ անել։ Սա­կայն Ստե­փա­
նոս Օր­բե­լյա­նը, լի­նե­լով Հա­յոց Եկե­ղե­ցու ուղ­ղա­փա­ռու­թյան, ավան­դու­թյան 
եւ ինք­նու­րույ­նու­թյան մեծ պաշտ­պան, Արեւե­լյան վար­դա­պետ­նե­րի հետ 
ան­զի­ջում պայ­քար էր մղում Հռո­մի Եկե­ղե­ցու հետ միա­վոր­վե­լու եւ Հա­յոց 
Եկե­ղե­ցում նո­րա­մու­ծու­թյուն­ներ անե­լու փոր­ձե­րի դեմ։ 1297 թ. Ստե­փա­
նոս Օր­բե­լյա­նը եկե­ղե­ցա­կան ժո­ղով է հրա­վի­րում՝ Գրի­գոր Է. Անա­վար­զե­ցու 
առա­ջար­կը քննար­կե­լու նպա­տա­կով57։ Նա իր «Հա­կա­ճա­ռու­թիւն ընդ­դէմ 
եր­կաբ­նա­կաց» եր­կում քննար­կում է Քրիս­տո­սի բնու­թյուն­նե­րի, Խա­չի վրա 
մարդ­կա­յի՞ն, թե՞ աստ­վա­ծա­յին բնու­թյան չար­չար­վե­լու, ինչ­պես նաեւ հինգ 
նա­վա­կա­տիք­նե­րի հար­ցե­րը, որոն­ցով կար­ծես նա­խորդ քննար­կում­ներն 
ամ­փո­փում է՝ հինգ նա­վա­կա­տիք­նե­րը դի­տար­կե­լով որ­պես գլխա­վոր խոր­
հուրդ­ներ58։ Գրի­գոր Է. Անա­վար­զե­ցուն ուղղ­ված՝ Արեւե­լյան վար­դա­պետ­նե­
րի, Սյու­նյաց նա­խա­րար­նե­րի ու հո­գեւո­րա­կան­նե­րի ստո­րագ­րու­թյամբ վա­
վե­րաց­ված թղթում նշվում է. «Արդ այդ ամենայն հարք եւ Սիւնհոդոսք մեծաւ 
քննութեամբ մաքրեցին զեկեղեցին Հայոց յամենայն զանազան որոմանց. եւ 
զսահման հաւատոյ եւ զկարգ եկեղեցւոյ անխախտելի կտակաւ թողին մեզ…. 
պարտ է…. նովիմբ վարիլ եւ վարել զեկեղեցիս Հայոց ի դաւանութեան հաւատոյ 
եւ ի կարգս տօնից....»59։ Ստե­փա­նոս Օր­բե­լյա­նը, խո­սե­լով հինգ տո­նե­րի մա­

54  Տե՛ս Նե ր ս ե ս  վ ր դ .  Մե լ ի ք-Թա ն գ յ ա ն , նշ. աշխ., էջ 363—364. Եզ ն ի կ  ա ր ք .  Պե տ ր ո ս յ ա ն , նշ. 
աշխ., էջ 134—135. Վարդան Բարձրբերդցի , Հաւաքումն պատմութեան Վարդանայ վարդապետի, 
Վենետիկ, 1862, էջ 138—139:

55  Տե՛ս Եզնի կ ար ք .  Պետր ոս յան , նշ. աշխ., էջ 135:
56  Տե՛ս Զ.  ա բ ղ ․  Ավ ե տ ի ք յ ա ն , Ստեփանոս արքեպիսկոպոս Օրբելյան, «Էջմիածին», 1980, 

Թ., էջ 52:
57  Տե՛ս «Ստեփանոս Օրբելյան», ՔՀ, էջ 932։
58  Տե՛ս «Հակաճառութիւն ընդդէմ երկաբնակաց», էջ 7—16, 75—91:  
59  Տե՛ս «Պատմութիւն նահանգին Սիսական արարեալ Ստեփաննոսի Օրբէլեան արք եպիս­

կոպոսի Սիւնեաց», աշխ.՝ Կարապետ վրդ. Շահնազարեանցի, հտ. Բ., Փարիզ, 1859, էջ 203։
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սին, ընդգ­ծում է դրանց քրիս­տո­սա­բա­նա­կան եւ փրկա­գոր­ծա­կան խորհր­
դա­բա­նու­թյու­նը։ Տա­ղա­վար տո­նե­րից երե­քը նվիր­ված են Հի­սու­սի կյան­քի 
այն դրվագ­նե­րին, որոնք վեր են հա­նում Նրա փրկա­գոր­ծա­կան առա­քե­լու­
թյու­նը: Սուրբ Ծնուն­դը եւ Մկրտու­թյունն ազ­դա­րա­րում են Փրկչի առա­ջին 
գա­լուս­տը եւ ավա­զա­նի մի­ջո­ցով վերս­տին նո­րո­գու­թյուն են խորհր­դան­շում, 
որը մեծ եւ առա­ջին շնորհն է60: Սուրբ Հա­րու­թյամբ մահ­կա­նա­ցուն եւ ապա­
կա­նա­ցուն ան­մա­հու­թյուն ու անա­պա­կա­նու­թյուն է հագ­նում, ուս­տի այն 
մահ­վան հան­դեպ հաղ­թա­նակն է խորհր­դան­շում61: Պայ­ծա­ռա­կեր­պու­թյու­նը 
խորհր­դան­շում է դրախ­տում նա­խա­հոր կորս­ված պատ­մու­ճա­նը երկ­րորդ 
Ադա­մի կող­մից վե­րա­կանգ­նե­լը եւ բնու­թյան նո­րո­գու­մը, որին մահ­կա­նա­
ցու­նե­րը հան­դեր­ձյալ կյան­քում պի­տի ար­ժա­նա­նան62: Աստ­վա­ծած­նի վե­րա­
փոխ­ման տո­նը փաս­տում է, որ ինչ­պես Եւա­յի ձեռ­քով մահ եւ գե­րու­թյուն 
ժա­ռան­գե­ցինք, այն­պես եւ նրա դստեր ձեռ­քով ան­մա­հու­թյուն, ազա­տու­
թյուն եւ դրախ­տա­յին կյանք կժա­ռան­գենք63: Խաչ­վե­րա­ցի նա­վա­կա­տի­քը 
տո­նում ենք, քան­զի ան­կյալ բնու­թյու­նը խա­չով եր­կինք է բարձ­րա­նում, եւ 
մեր մահ­վան պարտ­քը նրա­նով է վճար­վում64:
Հինգ նա­վա­կա­տիք­նե­րի մա­սին Ստե­փա­նոս Օր­բե­լյա­նը նշում է նաեւ 

Արեւե­լյան վար­դա­պետ­նե­րի՝ Գրի­գոր Է. Անա­վար­զե­ցի կա­թո­ղի­կո­սին 
ուղղ­ված թղթում. «…հինգ օր նաւակատիքն մեծ եւ պայծառ խորհրդովք 
լի են….»65։
Ինչ վե­րա­բե­րում է տո­նե­րի ժամ­կետ­նե­րին, ապա տա­ղա­վար տո­նե­րից 

չոր­սը կի­րա­կի են կա­տար­վում, որը տե­րու­նի օր է66 (հնա­րա­վո՞ր է, որ այդ­
պի­սով եւս շեշտ­վում էր տո­նե­րի փրկա­գոր­ծա­կան խորհր­դա­բա­նու­թյու­նը)։ 
Ինչ­պես վե­րը տե­սանք, Հա­րու­թյունն ի սկզբա­նե Տո­նա­ցույ­ցում ներդր­վել 
է շար­ժա­կան օրով՝ գար­նա­նա­յին գի­շե­րա­հա­վա­սա­րին հա­ջոր­դող լուս­նի 
լրման առա­ջին կի­րա­կին, ինչ­պես սահ­ման­վել էր Նի­կիա­յի 325 թ. տիե­
զե­րա­ժո­ղո­վում: Ավե­տա­րան­նե­րում Հի­սու­սի Հա­րու­թյու­նը եւս կի­րա­կի 
է՝ միա­շաբ­թի (Մատթ. ԻԸ. 1—10, Մարկ. ԺԶ. 1—10, Ղուկ. ԻԴ. 1—12, Յովհ. 

60  Տե՛ս «Հակաճառութիւն ընդդէմ երկաբնակաց», էջ 106։
61  Տե՛ս անդ։
62  Տե՛ս անդ, էջ 107—108:
63  Տե՛ս անդ, էջ 106: 
64  Տե՛ս անդ, էջ 107:
65  «Պատմութիւն նահանգին Սիսական արարեալ Ստեփաննոսի Օրբէլեան արք եպիսկո­

պո­սի Սիւնեաց», հտ. Բ., Փարիզ, 1859, էջ 206։
66  Տեղին է հիշել, որ Տոնացույցում բոլոր կիրակիները նվիրված են Հիսուսին, եւ կիրակի 

օրը որեւէ սրբի հիշատակ սահմանված չէ (բացառությամբ Եղիա մարգարեի):
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Ի. 1—10): Պայ­ծա­ռա­կեր­պու­թյունն ի սկզբա­նե նշվել է Զատ­կին հա­ջոր­դող 
ԺԴ. կի­րա­կի: Ինչ վե­րա­բե­րում է Աստ­վա­ծած­նի տո­նին, ապա Թ. Տաս­նա­
պե­տյա­նը կար­ծում է, որ կի­րա­կի օր­վա ընտ­րու­թյու­նը մնա­ցել է Ան­տիո­
քի պատ­րիար­քու­թյան եկե­ղե­ցի­նե­րում եղած այն սո­վո­րույթ­նե­րից, որոնց 
հա­մա­ձայն՝ մա­րե­մա­կան նախ­նա­կան տո­նը կա­տար­վում էր Ծնուն­դին նա­
խոր­դող կի­րա­կի։ Կա­րող է լի­նել նաեւ Կեղծ-Հով­հան­նե­սի պա­րա­կա­նոն 
պա­տու­մի ազ­դե­ցու­թյու­նը, ըստ որի՝ Աստ­վա­ծած­նի մա­հը կի­րա­կի է եղել67։
ՄՄ Հմր 752 ձե­ռագ­րում տեղ գտած Տո­նա­ցույ­ցում (ըն­դօ­րի­նակ­ված 

1351 թ.68) շա­բաթ օր­վա կա­նո­նի տակ նշվում է «Շա­բաթ. Շո­ղա­կա­թինն 
տես­լեան Սրբոյն Գրի­գո­րի Լու­սա­ւոր­չին»։ Նույ­նը նաեւ նշված է ԺԵ.—
ԺԶ. դա­րե­րի Տո­նա­ցույց­նե­րում (ՄՄ ձեռ. Հմր 767՝ ԺԵ.  դար, Հմր 7203՝ 
1440/1441 թ., Հմր 9838՝ 1526 թ., Հմր 4164՝ ԺԶ. դար)69։ Շա­բաթ օր­վա նա­
վա­կա­տի­քի առ­կա­յու­թյու­նը փաս­տում է, որ Վե­րա­փոխ­ման տոնն ար­դեն 
ԺԴ. դա­րում նշվել է կի­րա­կի, այ­սինքն՝ եղել է շար­ժա­կան:
Սուրբ Խա­չի տոնն ան­շար­ժից փոխ­վել է շար­ժա­կա­նի՝ սահ­ման­վե­լով 

սեպ­տեմ­բե­րի 14-ի մո­տա­կա կի­րա­կի օրը՝ սեպ­տեմ­բե­րի 11-ից մին­չեւ 17-ն 
ըն­կած շրջա­նում Ժ. դա­րի վեր­ջին, իսկ վերջ­նա­կա­նա­պես՝ ԺԱ. դա­րի վեր­
ջին: Խաչ­վե­րա­ցը կի­րա­կի օր նշե­լու կարգն ար­ձա­նագր­վել է նաեւ հե­տա­գա 
դա­րե­րի Տո­նա­ցույց­նե­րում70։ Եկե­ղե­ցու կող­մից թե՛ Աստ­վա­ծա­մոր, թե՛ Խա­
չի հան­դեպ սնուց­ված բա­ցա­ռիկ հար­գանքն ու սերն ունե­ցել են միեւ­նույն 
դրդա­պատ­ճա­ռը, քա­նի որ եր­կուսն էլ սեր­տո­րեն կապ­վել են Քրիս­տո­սի 
կյան­քին ու Նրա եր­կու հիմ­նա­կան տնօ­րի­նու­թյուն­նե­րին եւ կա­րեւո­րու­թյուն 
են ստա­ցել Նրա հետ ունե­ցած այս կա­պից։ Աստ­վա­ծա­մայրն ան­բա­ժա­նե­լիո­
րեն կապ­վել է մար­դե­ղու­թյան խորհր­դի, իսկ Խա­չը՝ փրկա­գոր­ծու­թյան հետ71։
Ուշագ­րավ է, որ Հի­սու­սին նվիր­ված տա­ղա­վար տո­նե­րի հիմ­քում ավե­

տա­րա­նա­կան դրվագն է72, իսկ Աստ­վա­ծա­մո­րը եւ Խա­չին նվիր­ված տո­նե­րի 
դեպ­քում այլ է: Վե­րա­փո­խու­մը հիմն­ված է սրբա­զան Ավան­դու­թյան վրա, 

67  Տե՛ս Թ. Տա ս ն ա պ ե տ ե ա ն , Սուրբ Ներսէս Լամբրոնացիի Վերափոխման ներբողի պա­րա­
կա­­նոն աղբիւրներու ու­սում­նասիրութիւն, էջ 108, ծանոթ.։ 

68  Տե՛ս «Մայր ցուցակ հայերէն ձեռագրաց Մաշտոցի անուան Մատենադարանի», հտ. 
Գ., կազմ.՝ Օ. Եգանեան, Երեւան, 2007, էջ 612։

69  Տե՛ս Ռ. Վար դանյան , նշ. աշխ., էջ 456։
70  Տե՛ս անդ, էջ 563, 566։
71  Տե՛ս Շնոր հք ար ք .  Գալուս տեան , նշ. աշխ., էջ 338։
72  Սուրբ Ծնունդ եւ Աստվածահայտնություն (Մատթ. Ա.  18—25, Ղուկ. Բ.  1—20), 

Սուրբ Հարություն (Մատթ. ԻԸ.  1—10, Մարկ. ԺԶ.  1—13, Ղուկ. ԻԴ.  1—35, Հովհ. Ի.  1—18), 
Պայծառակերպություն (Մատթ. ԺԷ. 1—13, Մարկ. Թ. 1—12, Ղուկ. Թ. 28—36)։
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իսկ Խաչ­վե­րա­ցի տոնն ընդ­հան­րաց­նում է Խա­չա­փայ­տի գյու­տի հետ կապ­
ված՝ Եկե­ղե­ցու հա­մար պատ­մա­կան կա­րեւոր ավան­դու­թյուն­ներ եւ իրա­
դար­ձու­թյուն­ներ՝ Ա. դա­րում Հա­կո­բոս Տյառ­նեղ­բոր կող­մից խա­չը բարձ­
րաց­նե­լուց եւ փա­ռա­բա­նե­լուց մին­չեւ 628 թ. Խա­չի գե­րե­դար­ձու­թյու­նը73:
Ծնունդն ան­շարժ օրով՝ հուն­վա­րի 6-ին նշե­լու պատ­ճառ­նե­րից են հե­

տեւ­յալ­նե­րը: Առա­ջին՝ Ա. Օհան­ջա­նյա­նը գրում է, որ դեկ­տեմ­բե­րի 25-ը բա­
ցա­ռե­լը քաղ­կե­դո­նա­կա­նու­թյու­նը մեր­ժե­լու մի­տում ուներ: Նրա հա­մոզ­
մամբ՝ Տո­նա­պատ­ճառ­նե­րը ոչ միայն տո­նա­ծի­սա­կան եւ մեկ­նո­ղա­կան, այլ 
նախ եւ առաջ հա­կա­եր­կաբ­նակ հա­կա­ճա­ռա­կան բնույ­թի ժո­ղո­վա­ծու­ներ 
են։ Դրա վկա­յու­թյունն այն է, որ Տո­նա­պատ­ճառ­ներն սկսվում են դեկ­տեմ­
բե­րի 25-ով՝ Դավ­թի եւ Հա­կո­բի տո­նա­պատ­ճա­ռա­յին միա­վո­րով՝ նպա­տակ 
ունե­նա­լով ցույց տալ, որ Հա­յոց Եկե­ղե­ցում դեկ­տեմ­բե­րի 25-ին տոն­վում է 
վեր­ջին­նե­րիս տո­նը եւ ոչ թե Քրիս­տո­սի Ծնուն­դը, ինչ­պես եր­կաբ­նակ Եկե­
ղե­ցի­նե­րում։ Բա­ցի այդ՝ նշյալ ժո­ղո­վա­ծու­նե­րը պա­րու­նա­կում են ընդգծ­ված 
հա­կա­եր­կաբ­նակ քաղ­վածք­ներ ու մեջ­բե­րում­ներ Եկե­ղե­ցու հե­ղի­նա­կա­վոր 
հայ­րե­րի եր­կե­րից, որոնք խո­սում են Սուրբ Ծնուն­դը հուն­վա­րի 6-ին տո­նե­
լու ավան­դույ­թի վա­ղե­մու­թյան մա­սին74։ Երկ­րորդ՝ Ծնուն­դը եկե­ղե­ցա­կան 
Տո­նա­ցույ­ցով տա­րես­կիզբ է, հե­տեւա­բար՝ չէր կա­րող շար­ժա­կան օր լի­նել:
Նա­վա­կա­տիք սահ­մա­նե­լով նաեւ Վե­րա­փոխ­ման եւ Խաչ­վե­րա­ցի տո­

նե­րը՝ Արեւե­լյան վար­դա­պետ­ներն ամ­րագ­րում էին Հա­յոց Եկե­ղե­ցու քրիս­
տո­սա­բա­նա­կան դիր­քո­րոշու­մը, ինչ­պես նաեւ ամ­բող­ջաց­նում փրկա­գոր­
ծա­կան տնօ­րի­նու­թյու­նը, որի հիմ­քում առա­ջին երեք տիե­զե­րա­ժո­ղով­նե­
րի որո­շում­ներն էին, իսկ վեր­ջին­ներս կա­րեւոր էին, քա­նի որ գու­մար­վել 
էին դե­ռեւս այն ժա­մա­նակ, երբ Եկե­ղե­ցին Ընդ­հան­րա­կան էր:
Շառլ Ռը­նուն­, ուսում­նա­սի­րե­լով տո­նա­կան ժո­ղո­վա­ծու­նե­րի ըն­թերց­

ված­ներն ու մեկ­նու­թյուն­նե­րը­, եզ­րա­հան­գում է. «Ծեսի ընթացքում ընթերց­
ված՝ տոների եւ աստվածաշնչյան ծանոթագրությունների նրանց մեկնության 
նպատակը գլխավորապես փրկագործության խորհրդի վերհուշն է»75:
Եթե Տո­նա­ցույ­ցի ըն­թերց­ված­նե­րը նպա­տա­կաուղղ­ված են փրկա­գոր­

ծու­թյա­նը, ինչ­պես մատ­նան­շում է Շ. Ռը­նուն, իսկ հինգ տո­նե­րը դե­պի 

73  Տե՛ս Ա. Ղազար եան , Խաչվերաց, ՔՀ, էջ 431—432: 
74  Տե՛ս Ա. Օհանջանյան , Տոնապատճառ ժողովածու, բնագիր, մաս Ա., Ս. Էջմիածին, 2017, 

էջ 8։
75  Շա ռ լ  Ռը ն ո ւ , Հայոց ծիսական տարվա զարգացումը VIII—XII դարերում ծիսական 

մեկնությունների եւ գրքերի հենքի վրա, ֆրանս. թարգմ.՝ Վ. Պողոսյանի, ՊԲՀ, 2008, թ. 3, 
էջ 101: 
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փրկա­գոր­ծու­թյուն տա­նող առանց­քա­յին իրո­ղու­թյուն­ներն են, հե­տեւա­
բար՝ պա­տա­հա­կան չէ, որ տա­ղա­վար տո­նե­րը կոչ­վում են նա­վա­կա­
տիք: Նա­վա­կա­տիք նշա­նա­կում է նո­րո­գում76։ Միջ­նա­դա­րյան սկզբնաղ­
բյուր­նե­րում, ինչ­պես Սա­մուել Կամր­ջա­ձո­րե­ցու, Ստե­փա­նոս Օր­բե­լյա­նի, 
Ս. Գրի­գոր Տա­թեւա­ցու եր­կե­րում, նավակատիք ան­վան­վում է հենց տո­նը: 
Ստե­փա­նոս Օր­բե­լյա­նը կար­ծես ամ­բող­ջաց­նում է հինգ նա­վա­կա­տիք­նե­
րի խորհր­դա­բա­նու­թյու­նը. «....ընդէ՞ր հինգ օր նաւակատիս կատարեմք ի 
տարոջն: Նախ այս՝ զի հինգ զգայութեամբ նորոգեցաք եւ ապա զչորսն կա­
տարեմք: Զի զչորս կատարելագոյն շնորհն եւ զնորոգութիւն աստ ընկալաք, 
եւ զմինն ի հանդերձեալն եմք ընդունելոց»77: Նույն միտքն է ար­տա­հայ­
տում նաեւ Ս. Գրի­գոր Տա­թեւա­ցին. «Իսկ նաւակատիս՝ տօն ուրախութեան 
կամ նորոգումն թարգմանի.... Եւ զի հինգ են զգայարանք մեր, որով մեղան­
չեմք. հինգ օր է նաւակատեաց ի բոլոր տարին, ի քաւութիւն հնգից զգայու­
թեանց»78։ Այ­սինքն՝ տա­ղա­վար տո­նե­րը նա­վա­կա­տիք են կոչ­վել, քա­նի որ 
դրանք նո­րո­գում են մեղ­քից՝ առաջ­նոր­դե­լով դե­պի փրկա­գոր­ծու­թյուն:
Այն, որ Մա­ղա­քիա արք. Օր­մա­նյա­նը գրում է հինգ տա­ղա­վար­նե­

րին Խոս­տո­վա­նու­թյան եւ Հա­ղոր­դու­թյան խոր­հուրդ­նե­րին մաս­նակ­ցե­
լու սո­վո­րույ­թի մա­սին79, իսկ ԺԹ. դ. ազ­գագ­րա­կան աղ­բյուր­նե­րը փաս­
տում են այդ տո­նե­րին մա­տաղ անե­լու երեւույ­թը80, վկա­յում են, որ այս 
տո­նե­րի՝ քրիս­տո­նեա­կան գա­ղա­փա­րա­խո­սու­թյան տե­սան­կյու­նից կա­
րեւոր լի­նե­լը մշտա­պես քա­րոզ­վել եւ դրսեւոր­վել է նաեւ ժո­ղովր­դի 
ծի­սա­կան կյան­քում։
Ուշագ­րավ է եւ այն, որ տա­ղա­վար տո­նե­րը տա­րե­կան կտրված­քով 

դա­սա­վոր­ված չեն ըստ դեպ­քե­րի հա­ջոր­դա­կա­նու­թյան: Այս հարցն ունի 
ինչ­պես աստ­վա­ծա­բա­նա­կան, այն­պես եւ մշա­կու­թա­բա­նա­կան հենք։ 
Աստ­վա­ծա­բա­նա­կան տե­սան­կյու­նից այն եւս մեկ ան­գամ հիմ­նա­վո­րում 
է, որ հինգ նա­վա­կա­տիք­ներն ամ­բող­ջաց­նում են փրկա­գոր­ծա­կան խոր­
հուր­դը, քա­նի որ առաջ­նայ­նու­թյու­նը տրվել է դեպ­քե­րի հա­ջոր­դա­կա­նու­
թյա­նը փրկա­գոր­ծու­թյան շա­րա­կար­գում: Առա­ջի­նը կարգ­վել են Հի­սու­սին 

76  Տե՛ս «Նոր բառգիրք հայկազեան լեզուի», կազմ.՝ Գ. Աւետիքեան եւ ուրիշներ, հտ. Բ., 
Վենետիկ, 1837, էջ 407: 

77  «Հակաճառութիւն ընդդէմ երկաբնակաց», էջ 105—106:
78  Գրիգոր Տաթեւացի , Ձմեռան հատոր, Երուսաղէմ, 1998, էջ 603. հմմտ. Գրիգոր Տաթեւացի , 

Գիրք հարցմանց, Երուսաղէմ, 1993, էջ 509—510:
79  Տե՛ս Մաղ աքի ա ար ք .  Օր մ անեան , Հայոց Եկեղեցին, Երեւան, 1993, էջ 204։
80  Տե՛ս Ա. Ալպօ յաճեան , Պատմութիւն Մալաթիոյ հայոց, Պէյրութ, 1961, էջ 1145։
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նվիր­ված տո­նե­րը։ Ծնուն­դը՝ որ­պես Փրկչի ծնունդ եւ գա­լիք տնօ­րի­նու­
թյուն­նե­րի մեկ­նարկ, Հա­րու­թյու­նը՝ որ­պես մահ­վան հան­դեպ հաղ­թա­նակ 
եւ մար­դու փրկագ­նում, Պայ­ծա­ռա­կեր­պու­թյու­նը՝ որ­պես Հի­սու­սի երկ­
րորդ գալս­տյան ակն­կա­լիք եւ տնօ­րի­նու­թյան ավարտ: Աստ­վա­ծած­նին 
եւ Խա­չին նվիր­ված տո­նե­րը՝ որ­պես քրիս­տո­նեու­թյան մե­ծա­գույն սրբի եւ 
փրկա­գոր­ծու­թյան խորհր­դա­նիշ խա­չի մե­ծա­րում, սահ­ման­վել են Հի­սու­
սին նվիր­ված տո­նե­րից հե­տո81:
Այս­պի­սով՝ հինգ տո­նե­րը, որոնք Հա­յոց Եկե­ղե­ցում ըն­դուն­ված են որ­

պես տա­ղա­վար կամ գլխա­վոր տո­ներ, խորհր­դա­բա­նո­րեն ամ­բող­ջաց­նում 
են Հա­յոց Եկե­ղե­ցու փրկա­գոր­ծա­կան աստ­վա­ծա­բա­նու­թյու­նը:

Ամփոփում

Դա­րեր շա­րու­նակ հայ-բյու­զան­դա­կան եւ հայ-հռո­մեա­կան եկե­ղե­ցա­
կան միու­թյուն­նե­րի ուղ­ղու­թյամբ ծա­վալ­վող քննար­կում­նե­րի ժա­մա­նակ 
Հա­յոց Եկե­ղե­ցուն առա­ջարկ­վում էին դա­վա­նա­բա­նա­կան եւ ծի­սա­կան 
փո­փո­խու­թյուն­ներ կա­տա­րել: Տո­նե­րի ամ­սաթ­վե­րի փո­փոխ­ման առն­չու­
թյամբ Բյու­զան­դիա­յի եւ Հռո­մի Եկե­ղե­ցի­նե­րի պա­հանջ­ներն առա­ջին հա­
յաց­քից թվում էին ծի­սա­կան բնույ­թի: Սա­կայն պար­տադ­րե­լով սե­փա­կան 
ծե­սը՝ Բյու­զան­դիա­յի եւ Հռո­մի Եկե­ղե­ցի­նե­րը նպա­տակ ունեին լու­ծել եր­
կու հիմ­նա­կան խնդիր՝ օտար ծե­սի տա­րա­ծում հայ ժո­ղովր­դի շրջա­նում, 
իսկ դա­վա­նա­բա­նա­կան տի­րույ­թում իրենց սկզբունք­նե­րի աս­տի­ճա­նա­
կան ներ­մու­ծում, քա­նի որ ծե­սը, որ սեր­տո­րեն շաղ­կապ­ված է դա­վա­նան­
քին, դրա գործ­նա­կան ար­տա­ցո­լումն է:
Տո­նե­րը, լի­նե­լով դա­վա­նա­բա­նու­թյան եւ ծե­սի ընդ­հան­րա­ցում, կա­

րեւոր դեր ունեին (եւ ունեն) դրանց պահ­պան­ման գոր­ծում։ Այս առու­մով 
Սուրբ Ծնուն­դը, Հա­րու­թյու­նը, Պայ­ծա­ռա­կեր­պու­թյու­նը, Վե­րա­փո­խու­մը 
եւ Խաչ­վե­րա­ցը հաս­տա­տե­լով որ­պես նա­վա­կա­տիք­ներ՝ Հա­յոց Եկե­ղե­ցին 
ամ­րագ­րում էր իր քրիս­տո­սա­բա­նա­կան եւ փրկա­բա­նա­կան վար­դա­պե­
տու­թյուն­նե­րը: ԺԱ.—ԺԲ. դդ. Սուրբ Ծնուն­դը, Հա­րու­թյու­նը եւ Պայ­ծա­ռա­

81  Պայծառակերպությունը Հարությունից առաջ չնշելը մեկնիչները բացատրում են՝ 
հիմնվելով Հիսուսի պատգամի վրա. «Մի՛ ումեք ասիցէք զտեսիլդ, մինչեւ Որդի մարդոյ ի մեռելոց 
յարիցէ» (Մատթ. ԺԷ.  9). տե՛ս «Մեկնութիւն Սրբոյ Աւետարանին, որ ըստ Մատթէոսի, 
արարեալ ի սրբոյն Ներսիսէ Շնորհալւոյ մինչ ի համարն 17 հինգերորդ գլխոյն. եւ անտի 
աւարտեալ յերանելւոյն Յօհաննու Երզնկացւոյ՝ որ կոչի Ծործորեցի», Կ. Պօլիս, 1825, էջ 367—
368. Գր ի գոր Տաթեւ ացի , Ամառան հատոր, էջ 486։  
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կեր­պու­թյունն ան­վան­վում են նա­վա­կա­տիք­ներ՝ նո­րոգ­ման եւ փրկու­թյան 
տո­ներ. ԺԴ. դա­րասկզ­բին նա­վա­կա­տիք­նե­րին ավե­լա­նում են նաեւ Վե­րա­
փոխ­ման եւ Խաչ­վե­րա­ցի տո­նե­րը:

РЕЗЮМЕ

Рождество Христово, Воскресение Христово, Успение Пресвятой Богоро-
дицы и Распятие были включены в первый письменный церковный календарь 
в начале V века. Праздник Преображения Господня в Календаре появился не 
позже, чем в VII веке. Однако, праздники были определены как главные го-
раздо позже. В XI—XII вв. отцы Армянской Церкви объявили Рождество, Вос-
кресение и Преображение Господня главными праздниками или Навакатиком – 
праздником обновления и спасения. А в начале XIV века добавились еще и 
праздники Успения Пресвятой Богородицы и Воздвижения Креста Господня. 
Главная цель установления великих праздников — избежать влияний Халки-
донских ритуалов и догматики. Эти праздники символизируют Христологи-
ческую позицию Армянской Церкви и ее учение о Спасении. В связи с этим 
Армянская Церковь установила их главными праздниками.

SUMMARY

The feasts of Holy Nativity and Epiphany of Christ, the Resurrection of Christ, 
the Assumption of the Mother of God and the Crucifixion of Jesus were included in 
the first liturgical calendar of the Armenian Apostolic Church at the beginning of the 
5th century. The feast of Vardavar or Transfiguration was included in the calendar no 
later than at the beginning of the 7th century. However, they were identified as great 
feasts much later. In the 11th—12th centuries, the Armenian Church Fathers declared 
the Nativity and Epiphany, the Resurrection of Christ and Transfiguration as great 
feasts or Navakatik — feast of renewal and salvation. At the beginning of the 14th 
century, the feasts of the Assumption of the Mother of God and the Exaltation of the 
Holy Cross were also added to the great feasts. The main purpose of establishing 
the great feasts is to protect the Armenian Church from Chalcedonian rituals and 
dogmas, because these feasts symbolize the Christological position and the doctrine 
of salvation of the Armenian Church. For this reason, the Armenian Church set them 
up as great feasts.


