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Ն. Ս. Օ. Տ. Տ. Գարեգին Բ Ամենայն Հայոց Կաթողիկոսի 
շնորհավորական ուղերձը Անկախության տոնի առիթով

Ան­կա­խու­թյան տո­նի առի­թով Մայր Աթոռ Սուրբ Էջ­միած­նից Հայ­րա­պե­տա­կան Մեր օրհ­նու­թյունն ու բա­րե­մաղ­
թանք­ներն ենք բե­րում հա­մայն մեր ժո­ղովրդին՝ ի հայ­րե­նիս 
և ի սփյուռս։
Ան­կախ պե­տա­կա­նու­թյան վե­րա­հաս­տա­տու­մը դա­րա­վոր 

նվի­րա­կան իղձ էր, որը մեր ժո­ղո­վուրդն իրա­կա­նաց­րեց հա­
վա­քա­կան կամ­քով, իր բա­րօր ու խա­ղաղ կյան­քը կա­ռու­ցե­լու 
և ազ­գա­յին ար­ժեք­նե­րով ապ­րե­լու ձգտու­մով։
Այ­սօր մեր եր­կիրն ու ժո­ղո­վուր­դը անց­նում են ծանր փոր­

ձու­թյուն­նե­րի մի­ջով՝ դի­մագրա­վե­լով հետ­պա­տե­րազ­մյան 
դժվա­րու­թյուն­ներն ու նե­ղու­թյուն­նե­րը, ար­տա­քին և ներ­քին 
բա­զում մար­տահ­րա­վեր­ներն ու հիմ­նախն­դիր­նե­րը։
Պե­տու­թյան հան­դեպ մեր պա­տաս­խա­նատ­վու­թյու­նը չի 

կա­րող հան­դուր­ժել անար­դա­րու­թյուն ու անօ­րի­նու­թյուն, 
ատե­լու­թյուն ու պա­ռակտ­վա­ծու­թյուն, կեղ­ծիք և խա­բեու­
թյուն, այլ պի­տի առաջ­նոր­դի մեր ժո­ղովրդին հա­մա­խո­հու­
թյան ու միաս­նա­կա­նու­թյան, որ­պես­զի կա­րո­ղա­նանք գտնել 
ներ­կա ծանր իրա­վի­ճակ­նե­րից դուրս գա­լու ապա­հով ուղի­
նե­րը։ Պե­տու­թյան հան­դեպ մեր սե­րը պի­տի դարձ­նենք վեր­

հառ­նու­մի նա­խան­ձախնդ­րու­թյուն, մի­մյանց հան­դեպ վստա­
հու­թյուն ու հո­գա­տա­րու­թյուն և հանձ­նա­ռու­թյուն ու նվի­րում՝ 
ամեն աշ­խա­տան­քում ու բնա­գա­վա­ռում։ Ան­կա­խու­թյան տո­
նը պատ­գամ է հա­վա­տա­րիմ մնա­լու ազ­գա­յին զար­թոն­քի իղ­
ձե­րին, մեր ար­ժեք­նե­րին ու սրբու­թյուն­նե­րին և զո­րաց­նե­լու 
ու շե­նաց­նե­լու մեր պե­տու­թյու­նը։ Միայն այս­պես կա­րող ենք 
ունե­նալ խա­ղաղ ու բա­րօր ապա­գա­յի հույս ու հե­ռան­կար՝ 
սաղ­մո­սեր­գուի հետ հա­նա­պազ հայ­ցե­լով Երկ­նա­վո­րից. «Հի­
շի՛ր մեզ, Տե՛ր, ի հա­ճու­թյուն Քո ժո­ղովրդի, և այ­ցե­լի՛ր մեզ 
Քո շնոր­հե­լիք փրկու­թյամբ» (Սաղմ. 105.4)։
Աղո­թում ենք, որ Աստ­ված խա­ղա­ղու­թյուն պար­գևի մեր 

հայ­րե­նի­քին և Իր Սուրբ Հո­գու իմաս­տու­թյունն ու առաջ­նոր­
դու­թյու­նը շնոր­հի մեր ժո­ղովրդին՝ հույ­սով ու հա­վա­տով ուժ 
ու զո­րու­թյուն գտնե­լու մար­տահ­րա­վեր­նե­րին դի­մա­կա­յե­լու 
և փայ­փա­յե­լու ու սերն­դե­սե­րունդ ար­ժևո­րե­լու Ան­կա­խու­թյան 
տո­նի պան­ծա­լի խոր­հուր­դը։
Թող ողոր­մու­թյու­նը, շնորհ­ներն ու օրհ­նու­թյու­նը մեր Տեր 

Հի­սուս Քրիս­տո­սի լի­նեն մեզ հետ և բո­լո­րի, ամեն։

Ամենայն Հայոց Կաթողիկոսը հանդիպում ունեցավ Հռոմի Սրբազան Քահանայապետի հետ

Սեպտեմբերի 16-ին Ն. Ս. Օ. Տ. Տ. Գարեգին 
Երկրորդ Ծայրագույն Պատրիարք և Ամե

նայն Հայոց Կաթողիկոսը պատվիրակության 
և Սուրբ Աթոռի Քրիստոնեական միության 
խթանման բաժնի նախագահ կարդինալ 
Կուրտ Քոխի ուղեկցությամբ Վատիկանից 
մեկնեց Կաստել Գանդոլֆոյի առաքելական 
պալատ, ուր հանդիպում ունեցավ Հռոմի 
Սրբազան Քահանայապետ Լևոն 14-րդ Պա
պի հետ։

Եղբայրական ողջագուրումից հետո Հա
յաստանյայց Առաքելական Սուրբ Եկեղեցու 
և Հռոմի Կաթոլիկ Եկեղեցու Հովվապետերն 
ունեցան առանձնազրույց։

Ամենայն Հայոց Կաթողիկոսն իր սրտագին 
շնորհավորանքները բերեց Սուրբ Պետրոսի 
Աթոռի գահակալին ընտրության, ինչպես 
նաև ծննդյան 70-ամյա նշանակալի հոբե
լ յանի առիթով՝ հայցելով, որ Երկնավոր Տերը 
ուժ և կարողություն շնորհի նրան և առատ 
պտուղներով արդյունավորի Նորին Սրբու
թյան հովվապետությունը Աստծո փառքի 
և մարդկության խաղաղ ու բարօր կյանքի 
համար:

Վեհափառ Հայրապետը գոհունակու
թյամբ անդրադարձավ, որ երկու Եկե
ղեցիների միջև եղբայրական կապերն 
ամրապնդվել են շնորհառատ հանդիպում
ների և հավատքի համատեղ վկայություն

ների միջոցով՝ հիշելով երջանկահիշատակ 
Սուրբ Հովհաննես Պողոս Երկրորդ Պապի 
այցելությունը Հայաստան 2001 թվականին, 
ապա 2016  թվականին երջանկահիշա
տակ Ֆրանցիսկոս Պապին Սուրբ Էջմիած
նում հյուրընկալելու բարեպատեհ առիթը՝ 
«Այց առաջին քրիստոնյա երկիր» խորագ
րով ուխտագնացության կապակցությամբ: 

Հայոց Եկեղեցու և  Հռոմի Կաթոլիկ Եկե
ղեցու փոխհարաբերությունների հիշար
ժան հանգրվաններից Նորին Սրբությունը 
նկատեց 2015  թվականին Հայոց ցեղաս
պանության հարյուրերորդ տարելիցի կա
պակցությամբ Սուրբ Պետրոսի տաճարում 
մատուցված սրբազան Պատարագը և Հա
յոց Եկեղեցու մեծագույն սրբերից Գրիգոր 
Նարեկացու հռչակումը որպես Տիեզերա
կան Եկեղեցու վարդապետ։

Ամենայն Հայոց Կաթողիկոսը վստահու
թյուն հայտնեց, որ երկու Եկեղեցիների հա
րաբերությունները կշարունակեն զարգանալ 
նույն եղբայրական ոգով ու ջերմությամբ՝ 
արդյունավորվելով նորանոր բարի համա
տեղ իրագործումներով։

Զրույցի ընթացքում երկու Հովվապետերն 
անդրադարձան աշխարհում տեղ գտնող 
արհավիրքներին ու մտահոգիչ զարգա
ցումներին, Հայաստանի և հայ ժողովրդի 
առջև ծառացած մարտահրավերներին ու 
դիմագրավվող փորձություններին։ Հռոմի 
Սրբազան Քահանայապետի ուշադրությա
նը հանձնվեցին նաև իրենց նախնիների 
բնօրրանից՝ Արցախից տեղահանված ար
ցախահայության հիմնախնդիրները, Արցա
խում ոչնչացման վտանգի առջև կանգնած 
հայ հոգևոր և մշակութային ժառանգության 
պահպանության, ռազմագերիների և պա

տանդառվածների ազատ արձակման հրա
մայականը։

Հովվապետերը կարևորեցին Եկեղեցի
ների առաքելությունը աշխարհում արդա
րության ու խաղաղության հաստատման, 
ժողովուրդների համերաշխ գոյակցության 
ապահովման գործում՝ հավատարիմ տերու
նավանդ կոչման՝ առատացնելու մարդկանց 
սրտերում հավատը, հույսը և սերը։ Ընդգծ
վեց անհրաժեշտությունը՝ միավորելու Եկե
ղեցիների ջանքերը հանուն Ավետարանի 
լույսի տարածման, մարդկանց իրավունքնե
րի պաշտպանության և բարօր ու ապահով 
աշխարհի կերտման։

Վերջում Նորին Սրբությունը Լևոն 14-րդ 
Պապին հրավեր ուղղեց՝ այցելելու Հայաս
տան։

Հանդիպման ավարտին Ամենայն Հայոց 
Կաթողիկոսի պատվիրակության անդամ
ներն ստացան Հռոմի Սրբազան Քահանա
յապետի օրհնությունը։ Տեղի ունեցավ նվեր
ների փոխանակում։

Վատիկան այցի շրջանակներում Ամենայն 
Հայոց Կաթողիկոսը եղավ նաև Հռոմի Սուրբ 
Մարիամ բազիլիկում, ուր երջանկահիշա
տակ Ֆրանցիսկոս Պապի շիրիմի առջև 
աղոթք բարձրացրեց առ Աստված վախճա
նյալ Քահանայապետի հոգու հանգստության 
համար։ 
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Մայր Աթոռում կատարվեց Հանրապետական մաղթանք

Սեպտեմբերի 21-ին, Հայաստանի Հանրա
պետության անկախության տոնի առի

թով, հավարտ Սուրբ Պատարագի Միածնաէջ 
Մայր Տաճարի Իջման Սուրբ Սեղանի առջև, 
հանդիսապետությամբ Ն. Ս. Օ. Տ. Տ. Գարե
գին Երկրորդ Ծայրագույն Պատրիարք և Ամե
նայն Հայոց Կաթողիկոսի, կատարվեց Հան
րապետական մաղթանք։ Հոգևորականաց 
դասն ու ներկա հավատացյալ ժողովուրդն 
աղոթք բարձրացրին առ Աստված Հայաս
տանի Հանրապետության անսասանության 
և հայ ժողովրդի խաղաղ, ապահով ու ան
վտանգ կյանքի համար։

Հանդիպումներ 
Վատիկանում

Ն. Ս. Օ. Տ. Տ. Գարեգին Երկրորդ Ծայրա
գույն Պատրիարք և Ամենայն Հայոց Կաթողի
կոսը սեպտեմբերի 15-ին և 16-ին Վատիկան 
պաշտոնական այցի ընթացքում հանդիպում
ներ ունեցավ Վատիկանի մի շարք կառույց
ների պատասխանատու կարդինալների հետ։

Վեհափառ Հայրապետը հանդիպեց Վա
տիկանի պետքարտուղար կարդինալ Պիետ
րո Պարոլինի հետ։ Զրույցի ընթացքում, ի 
շարս այլ հարցերի, անդրադարձ կատար
վեց աշխարհի տարբեր կողմերում ծավալ
վող հակամարտություններին, ինչպես նաև 
մեր տարածաշրջանում զարգացումներին։ 
Կայուն և երկարատև խաղաղության վերա
կանգնման համար կարևորվեցին միջազգա
յին հանրության, այդ թվում և քույր Եկեղեցի
ների կողմից ներդրվող ջանքերը։ Վեհափառ 
Հայրապետը հանդիպմանն առանձնակիո
րեն բարձրաձայնեց նաև հայրենազրկված 
արցախահայության իրավունքների պաշտ
պանության, Արցախի հոգևոր-մշակութային 
ժառանգության անխաթար պահպանման 
և Ադրբեջանում անազատության մեջ պահ
վող ռազմագերիների ու պետական այրերի 
ազատ արձակման խնդիրները։

Ամենայն Հայոց Կաթողիկոսն այցելեց 
Սուրբ Աթոռի Արևել յան Կաթոլիկ եկեղե
ցիների բաժին, ուր հանդիպում ունեցավ 
կառույցի նախագահ կարդինալ Կլաուդիո 
Գուջերոտիի հետ։ Նորին Սրբությունն իր 
գնահատանքը հայտնեց կարդինալին հայ 
ժողովրդի և Հայոց Եկեղեցու նկատմամբ 
ջերմ վերաբերմունքի և օգտաշատ ծառա
յությանց համար։

Այս ընթացքում Վեհափառ Հայրապետը 

հանդիպեց նաև Քրիստոնեական միության 
խթանման բաժնի նախագահ կարդինալ 
Կուրտ Քոխի, Մշակույթի և կրթության բաժ
նի նախագահ կարդինալ Ժոզե Տոլենտինոյի 
և Սուրբ Աթոռի՝ պետությունների հետ հա
րաբերությունների քարտուղար արքեպիս
կոպոս Փոլ Ռիչարդ Գալագերի հետ։ Կա
ռույցների ղեկավարների հետ քննարկվեցին 
Հայաստանյայց Առաքելական Սուրբ Եկեղե
ցու, Մայր Աթոռ Սուրբ Էջմիածնի հետ Հռոմի 

Կաթոլիկ Եկեղեցու գործակցության առավել 
ընդլայնման հարցեր, հայ ժողովրդի կյանքը 
հուզող հիմնախնդիրներ, քրիստոնյա աշ
խարհի առջև ծառացած մարտահրավեր
ներ, քրիստոնեական արժեքների և ժառան
գության պահպանման հրամայականներ։

Սեպտեմբերի 16-ի երեկոյան Ամենայն 
Հայոց Կաթողիկոսի գլխավորած պատվի
րակությունը վերադարձավ Մայր Աթոռ Սուրբ 
Էջմիածին։

Սեպտեմբերի 23-ին	 «Save Armenia» հուդայա-քրիստոնեական 
դաշինքի անդամներին

Ն. Ս. Օ. Տ. Տ. Գարեգին Երկրորդ Ծայրա
գույն Պատրիարք և  Ամենայն Հայոց Կա
թողիկոսն ընդունեց «Save Armenia» հու
դայա-քրիստոնեական դաշինքի տնօրեն 
Մաթիաս Պերտուլլային և դաշինքի տնօրեն
ների խորհրդի անդամ, քաղաքացիական 
իրավունքի պաշտպան, քրիստոնեական 
հավատքի դեսպան, Մարտին Լյութեր Քինգ 
կրտսերի զարմուհի դոկտոր Ալվեդա Քին
գին։

Զրույցի ընթացքում Ամենայն Հայոց Կա
թողիկոսն իր գնահատանքը հայտնեց դա
շինքի անդամներին և աջակիցներին՝ Հա
յաստանին ու հայ ժողովրդին ցուցաբերվող 
զորակցության և միջազգային հարթակնե
րում հայության ձայնը լսելի դարձնելու ջան
քերի համար։

Հանդիպմանն անդրադարձ կատարվեց 
Հայաստանի առջև ծառացած մարտահրա
վերներին և տարածաշրջանային անվտան
գությանն առնչվող խնդիրներին։ Այս առիթով 
Վեհափառ Հայրապետն իր մտահոգություն
ներն արտահայտեց Ադրբեջանի կողմից 
ներկայացվող պահանջների, Բաքվում պահ

վող ռազմագերիների, արցախահայության 
իրավունքների, ինչպես նաև Ադրբեջանի 
կողմից հայկական հոգևոր-մշակութային 
ժառանգության յուրացման և ոչնչացման 
փաստերի առնչությամբ։

Իր խոսքում Նորին Սրբությունը կարևորեց 
բարեկամ երկրների ու միջազգային հանրու
թյան ջանքերը՝ ի նպաստ տարածաշրջա
նում արդար և կայուն խաղաղության հաս
տատման։

«Save Armenia» հուդայա-քրիստոնեական 
դաշինքի ներկայացուցիչներն իրենց զո
րակցությունը հայտնեցին Հայոց Եկեղեցուն 
և հայ ժողովրդին՝ արտահայտելով իրենց 
մտահոգությունները՝ արցախահայության 
ոտնահարված իրավունքների և Արցախի 
հայկական հոգևոր-մշակութային ժառան
գության պահպանության կապակցությամբ։ 
Վերջիններս ընդգծեցին, որ հիշյալ հարցե
րը պիտի շարունակեն բարձրաձայնել Միա
ցյալ Նահանգների պետական բարձրագույն 
ատյաններում՝ վստահեցնելով, որ Հայաս
տանը չի մոռացվելու համաշխարհային մեծ 
իրադարձությունների հորձանուտում։

Սեպտեմբերի 24-ին	 Գերմանիայի Այխշտետ-Ինգոլշտադի կաթոլիկ 
համալսարանի ներկայացուցիչներին

Ամենայն Հայոց Կաթողիկոսն ընդունեց 
Գերմանիայի Այխշտետ-Ինգոլշտադի կա

թոլիկ համալսարանի՝ քրիստոնյա արևելքի 
աստվածաբանության ամբիոնի՝ Մայր Աթոռ 
Սուրբ Էջմիածին այցելած պրոֆեսորադա
սախոսական կազմին, աստվածաբանական 
ֆակուլտետի ուսանողներին՝ գլխավորու
թյամբ ամբիոնի վարիչ պրոֆեսոր Թոմաս 
վարդապետ Կրեմերի և Կոլլեգիում Օրիեն
տալեի ռեկտոր Օլեկսանդր ավագ քահանա 
Պետրինկոյի։

Հայր Թոմասն Ամենայն Հայոց Հայրապե
տին ներկայացրեց համալսարանի կրթական 
ծրագրերը և գործունեությունը՝ տեղեկացնե
լով նաև, որ Հայաստան այցի նպատակն է 
ծանոթանալ հայ ժողովրդի պատմությանը, 
հոգևոր-մշակութային արժեքներին և գիտա
կան ոլորտում համագործակցության հեռան
կարներին։

Հայոց Հովվապետը, իր օրհնությունը բե
րելով հյուրերին, հաստատեց, որ համալսա
րանի ներկայացուցիչների այցը Հայաստան 
և ուխտագնացությունները տարբեր սրբա

վայրեր առավել կնպաստեն երկրի պատ
մամշակութային ու հոգևոր ժառանգությանը 
հաղորդակից դառնալուն և հոգևոր փորձա
ռությունը զորացնելուն։ Այս առնչությամբ 
Նորին Սրբությունն անդրադարձ կատարեց 
հայ ժողովրդի կյանքում Սուրբ Էջմիածնի 
առանցքային դերակատարությանը, ընդգ
ծեց, որ քրիստոնեական հավատքը դարեր 
շարունակ եղել է ազգային, հոգևոր արժեք
ների և հայի ինքնության կերտողը։

Իր խոսքում Վեհափառ Հայրապետը գո
հունակությամբ փաստեց նաև քույր Եկեղե
ցիների ու միջեկեղեցական կառույցների 
և Հայոց Եկեղեցու միջև ձևավորված սերտ 
կապերի ու գործակցության մասին, ինչի 
շնորհիվ այսօր իրականացվում են կրթա
կան, սոցիալական ու մշակութային տարբեր 
ծրագրեր:

Վերջում Ամենայն Հայոց Կաթողիկոսը 
պատասխանեց հյուրերի հարցերին, որոնք 
առնչվում էին Հայ Եկեղեցու առաքելությանը, 
միջեկեղեցական և միջկրոնական փոխհա
րաբերություններին։

ԸՆԴՈՒՆԵԼՈՒԹՅՈՒՆՆԵՐ ՎԵՀԱՐԱՆՈՒՄ
Ամենայն Հայոց Կաթողիկոսն ընդունեց
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Սեպտեմբերի 26-ին	 Միչիգանի ՀԲԸՄ «Ալեք և Մարի Մանուկյան» 

ավագ դպրոցի աշակերտներին

Ամենայն Հայոց Կաթողիկոսը հյուրընկալեց 
Միչիգանի Հայկական բարեգործական 

ընդհանուր միության (ՀԲԸՄ) «Ալեք և Մարի 
Մանուկյան» ավագ դպրոցի աշակերտնե
րին՝ ուղեկցությամբ ՀԲԸՄ Հայաստանի նա
խագահ տիար Վազգեն Յակուբյանի։

Հանդիպմանը տիար Յակուբյանը, հայ
ցելով Նորին Սրբության օրհնությունը, ընդգ
ծեց, որ ուխտագնացության նպատակն է 
զորացնել սփյուռքի հայորդիների կապը 
հայրենիքի և Եկեղեցու հետ, ծանոթացնել 
նրանց հայ մշակույթին և հոգևոր ժառան
գությանը։

Ամենայն Հայոց Կաթողիկոսը, իր հայրա
կան օրհնությունը բաշխելով աշակերտ
ներին, գնահատանք հայտնեց ՀԲԸՄ-ի 
պատասխանատուներին և դպրոցի տնօրե
նությանը նման նախաձեռնության համար, 
ինչը լավագույնս պիտի ծառայի ազգա
յին ապրումների ու եկեղեցասեր ոգու զո
րացմանը։

Նորին Սրբությունն ընդգծեց, որ մեծ շնորհ 
ու պատասխանատվություն է լինել «Ալեք 
և Մարի Մանուկյան» դպրոցի սան, քանզի 
իրենց աչքի առջև ունեն ազգային մեծ բա
րերարներ Ալեք և Մարի Մանուկյաների լու
սավոր օրինակը։ Այս առնչությամբ Հայոց 
Հայրապետը պատգամեց առավել նախան
ձախնդրությամբ և ջանասիրությամբ շա
րունակել իրենց ուսումնառությունը և ձեռք 
բերած գիտելիքներն ու հմտությունները 
ծառայեցնել ինչպես տեղի հայ համայնքի, 
այնպես էլ հայրենիքի առաջընթացին՝ այդ
պիսով պայծառացնելով նաև մեծանուն հա
յորդիների բարի անունն ու հիշատակը։

Վեհափառ Հայրապետն իր գնահատան
քը բերեց դպրոցի տնօրենությանն ու ման
կավարժներին՝ հայորդիներին հայեցի դաս
տիարակություն և կրթություն ապահովելու, 
նրանց հոգիներում հայրենիքի ու ազգային 
արժեքների հանդեպ սեր ու նվիրում սերմա
նելու համար։

Սեպտեմբերի 28-ին	 Ավստրիացի ուխտավորներին

Ամենայն Հայոց Կաթողիկոսն ընդունեց 
Ավստրիայի Գրաց քաղաքի Կաթոլիկ հա

մալսարանական համայնքի ուխտավորնե
րին՝ գլխավորությամբ Հայր Ալոիս Քյոլբլի։

Նորին Սրբությունն իր օրհնությունը բաշ
խեց ուխտավորներին՝ ընդգծելով, որ այ
սօրինակ այցելություններն ամրացնում ու 

զորացնում են Եկեղեցիների միջև հարաբե
րությունները:

Ամենայն Հայոց Կաթողիկոսը գոհունակու
թյամբ արձանագրեց նաև, որ Հայ և Կաթոլիկ 
Եկեղեցիների միջև առկա են սերտ հարա
բերություններ և արդյունավոր փոխգործակ
ցություն։

Անդրադառնալով ներկա ժամանակնե
րում Հայաստանի առջև ծառացած մար
տահրավերներին՝ Հայոց Հովվապետն իր 

շնորհակալությունը հայտնեց Քույր եկեղեցի
ներին հայ ժողովրդին ցուցաբերած զորակ
ցության համար։

Սեպտեմբերի 29-ին	 Բրազիլիայի հայոց թեմի ուխտավորներին

Ամենայն Հայոց Կաթողիկոսն ընդունեց 
Բրազիլիայի հայոց թեմի ուխտավոր

ներին՝ ուղեկցությամբ Բրազիլիայի թեմի 
առաջնորդ Գերաշնորհ Տ. Նարեկ եպիսկո
պոս Բերբերյանի։

Ամենայն Հայոց Կաթողիկոսն իր օրհնու
թյունն ու պատգամը փոխանցեց ուխտա
վորներին՝ կարևորելով աշխարհասփյուռ 
հայոց թեմերից նման ուխտագնացություն
ների կազմակերպումը դեպի հայրենիք 
և Մայր Աթոռ Սուրբ Էջմիածին, որոնք ազ
գային ինքնության պահպանման և միաս
նականության գրավականն են։ Այս առն
չությամբ Վեհափառ Հայրապետը նկատեց, 

որ հայրենիքի նկատմամբ սիրով ու ամուր 
հավատքով մեր ժողովրդի զավակները դի
մագրավել և հաղթահարել են պատմության 
ընթացքում մեզ բաժին հասած բազմաթիվ 
փորձություններ, նաև վերապրելով Հա
յոց ցեղասպանությունը՝ տարբեր երկրնե
րում վերակերտել ազգային-հոգևոր կյանքը 
և իրենց կարևոր նպաստը բերել հայրենա
շինության գործին:

Հանդիպմանը Նորին Սրբությունը հոր
դորեց բրազիլահայ ուխտավորներին ամեն 
ջանք ի գործ դնել՝ զորացնելու իրենց հա
մայնքը և օգտակար ծառայություն բերելու 
ազգին, հայրենիքին և Եկեղեցուն:

Ամենայն Հայոց Կաթողիկոսն ընդունեց

Հայտարարություն
Տ. Միքայել արքեպիսկոպոս Աջապահյա

նին ակնհայտ շինծու մեղադրանքներով 
մեղավոր ճանաչելու դատարանի այսօրվա 
վերդիկտը լրջագույն հարված հասցրեց Հա
յաստանում արդարադատությանը և  ար
դարադատության մարմինների հեղինա
կությանը:

Երկրում շարունակ սերմանվող ատելու
թյան և  բռնաճնշումների պայմաններում 
կայացված ամոթալի այս դատական ակտը 
հերթական անգամ հաստատեց, որ ՀՀ-ում 
դատաիրավական համակարգն ամբողջու
թյամբ կախվածության մեջ է քաղաքական 
իշխանության կամքից։

Ցավալի է արձանագրել, որ հայրենի մեր 
երկրում արդարադատությունն ընտրողա
կան  է և  կամայական որոշումներով ան
թաքույց ծառայեցվում է քաղաքական քի
նախնդրությանը։

Մայր Աթոռ Սուրբ Էջմիածինը խստորեն 
դատապարտում է ապօրինի այս գործըն
թացը և օրենքով սահմանված բոլոր հնարա
վորություններն օգտագործելու է՝ հասնելու 
Միքայել արքեպիսկոպոսի հանդեպ արդա
րության վերականգնմանը:

Աղոթում ենք, որ Տերը զորացնի, ամուր 
ու անկոտրում պահի Միքայել և Բագրատ 
արքեպիսկոպոսներին, ազգային մեծանուն 
բարերար տիար Սամվել Կարապետյանին 
և ազատությունից ապօրինաբար զրկված 
բոլոր անձանց։

«Արդար է Տերը, արդարություն է սիրում, 
ճշմարտությանն  է նայում երեսը Նրա» 
(Սաղմ.10.8)։

24.09.2025 թ.

Եվրոպայի Եկեղեցիների կոնֆերանսում Տիրան եպիսկոպոս Պետրոսյանը 
ներկայացրեց Հայ Եկեղեցու հարուստ փորձառությունն ու արդարության, 

արժանապատվության, խաղաղության տեսլականը

Սեպտեմբերի 15—17-ը Դանիայի Նյուբորգ 
քաղաքում տեղի ունեցավ Եվրոպայի 

Եկեղեցիների կոնֆերանսի (ԵԵԿ) «Դեպի 
Եվրոպայի քրիստոնեական քաղաքացիու
թյուն» խորագրով հերթական համաժողովը։ 
Միջոցառումը կազմակերպել  էր Դանիա
յի քրիստոնեական Եկեղեցիների ազգային 
խորհուրդը՝ սերտ համագործակցությամբ 
Եվրոպայի Եկեղեցիների կոնֆերանսի հետ։ 
Այն համախմբել  էր Եվրոպայի ազգային 
եկեղեցական խորհուրդների և ԵԵԿ անդամ 
Եկեղեցիների ներկայացուցիչներին։ Խոր
քային քննարկման առարկա դարձավ քրիս
տոնեական քաղաքացիության ձևավորման 
և ամրապնդման կարևոր խնդիրը ժամա
նակակից Եվրոպայի համատեքստում։ 
Ն.Ս.Օ.Տ.Տ. Գարեգին Երկրորդ Ամենայն Հա
յոց Կաթողիկոսի օրհնությամբ Հայ Եկեղեցին 
այս համաժողովին ներկայացրեց Կենտ
րոնական Եվրոպայի և  Սկանդինավ յան 
երկրների հայրապետական պատվիրակ 
Գերաշնորհ Տ.  Տիրան եպիսկոպոս Պետ
րոսյանը։ Սրբազան հայրը զեկույց ներկա
յացրեց «Դեպի Եվրոպայի քրիստոնեական 
քաղաքացիություն. խորհրդածություններ 
Հայաստանից» խորագրով՝ ներկայացնելով 
Հայ Եկեղեցու հարուստ փորձառությունն ու 
տեսլականը՝ արդարության, արժանապատ
վության, խաղաղության և ժողովրդավարա
կան արժեքների զարգացման ուղղությամբ։

Հանդիպման վայրի ընտրությունը նույն
պես խորհրդանշական էր. Նյուբորգը Դա

նիայի բարենորոգության պատմության 
կարևոր կենտրոններից  է, որտեղից  էլ 

1959 թվականին սկսվել են Եվրոպայի Եկե
ղեցիների կոնֆերանսի խաղաղարար նա
խաձեռնությունները։ Նյուբորգի այս հավաքը 
նպատակ ուներ ամրապնդելու եվրոպական 
Եկեղեցիների համագործակցությունը, նոր 
թափ հաղորդելու նրանց առաքելությանը մե
րօրյա մարտահրավերների պայմաններում 
և խթանելու քրիստոնեական քաղաքացիու
թյան ընկալումն ու իրագործումը՝ հիմնված 
արդարության, ազատության և արժանա
պատվության սկզբունքների վրա։

Լրատվական նյութերը՝ Մայր Աթոռ Սուրբ 
Էջմիածնի տեղեկատվական համակարգի
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Հայաստանեայց Առաքելական 
Մայր Եկեղեցու եւ Հայաստանի 

Հանրապետութեան միջև 
կնքվելիք դաշնագրի նախագիծ

Հրատարակվում է ՀՀ անկախության ­
34-ամյակի առիթով 

«Հայաստանեայց Առաքելական Մայր 
Եկեղեցին սրբագործում  է Միացեալ եւ 
Անկախ Հայաստանի Հանրապետութիւնը 
եւ օրհնում նրա օրինական ու վեհապե
տական իշխանութիւնը, իսկ Հայաստա
նի Հանրապետութիւնը երաշխաւորում է 
Մայր Աթոռի եւ Նորին Վեհափառութեան, 
Ամենայն Հայոց Կաթողիկոսի նախամե
ծար ու գերիշխան իրաւունքները ազ
գային-եկեղեցական կրօնաբարոյական 
խնդիրներում:

Հայաստանեայց Առաքելական Մայր 
Եկեղեցին յայտարարւում  է Հայաստա
նի Հանրապետութեան գերիշխանութիւ
նից անկախ, իսկ Ս. Էջմիածնի վանքն իր 
միաբանութեամբ, այլ եւ սահմանագծուած 
հողամասով, շէնքերով եւ հիմնարկութիւն
ներով եւ շարժական անշարժ գոյքով ՝ են
թակայ միայն Մայր Աթոռին եւ Ամենայն 
Հայոց Կաթողիկոսի իրաւասութեան:

Մայր Աթոռը եւ Հայաստանի Հանրա
պետութեան իշխանութիւնը ի դէպ հարկի՝ 
ազատակամ համաձայնութեամբ օգնու
թեան են հասնում իրար՝ առանց ինքնա
կամ միջամտութեան փոխադարձ իրաւա
սութեանց շրջանակը:

Մայր Աթոռը Ս.  Էջմիածնում՝ որպէս 
իր անսահման իշխանութեան վայրում, 
բաց  է անում ամէն տիպի դպրոցներ, 
հասարակական ու կրօնաբարոյական 
հիմնարկութիւններ առանց որևէ սահ
մանափակումների, իսկ Հայաստանի 
Հանրապետութեան սահմաններում՝ հա
մաձայն գոյութիւն ունեցող ընդհանուր 
դրութեան:

Մինչև Հայաստանի Հանրապետութեան 
հիմնադիր ժողովի վերջնական որոշումը՝ 
Մայր Աթոռի իրաւասութեան ենթակայ 
վանքերի, եկեղեցիների եւ այլ աստուա
ծահաճոյ հաստատութիւնների բոլոր 
կալուածները, շարժական եւ անշարժ 
գոյքերը մնում են անձեռնմխելի սեպհա
կանութիւն Հայաստանեայց Առաքելական 
Մայր Եկեղեցւոյ:

Մայր Աթոռը, ի դէմս Նորին Վեհափա
ռութեան, իրաւազօր  է ուղարկել օտար 
պետութիւններին ու Եկեղեցիներին առըն
թեր ու փոխադարձաբար ընդունել լիազօր 
նուիրակներ:

Մայր Աթոռը Հայաստանի Հանրապե
տութեան կառավարութեանն առընթեր 
ունի իր լիազօր նուիրակը, եւ փոխադար
ձաբար Հայաստանի Հանրապետութեան 
Կառավարութիւնը Մայր Աթոռին առընթեր 
ունի իր դեսպանը:

Մայր Աթոռը իրաւազօր է ունենալ Ս. Էջ
միածնի վանքի սահմաններում իր սեպ
հական վարչական-միլիցական կազմա
կերպութիւնը՝ ամբողջովին ենթակայ Մայր 
Աթոռի իրաւասութեան, իսկ Հայաստանի 
Հանրապետութեան իշխանութիւնը, ի 
դէմս պատշաճ հարկի ու միջնորդութեան, 
իր վարչական-զինուորական ոյժն է տրա
մադրում Մայր Աթոռի եւ Նորին Վեհափա
ռութեան պաշտպանութեան համար:

Ամենայն Հայոց Կաթողիկոսի անձը 
սուրբ է եւ որպէս Վեհապետի՝ անձեռնմ
խելի: Հայաստանի Հանրապետութեան 
իշխանութիւնը Նորին Վեհափառութեան 
անձի անձեռնմխելիութեան դէպքում 
եւ կոչման ու պատուի դէմ կատարուող 
ոճիրների համար սահմանում է այն բո
լոր պատիժները, ինչ որ գերիշխան բա
րեկամ պետութեան Վեհապետի անձի, 
կոչման ու պատուի պաշտպանութեան 
համար:

Հայաստանի Հանրապետութեան Կա
ռավարութիւնը՝ որպէս Հայաստանի 
Առաքելական Մայր Եկեղեցւոյ կողմից 
սրբագործուած մի իշխանութիւն, օրհնու

թեամբ  է յիշատակւում եկեղեցիներում 
պատարագի եւ մաղթանքի ժամանակ:

Հանդիսաւոր օրերին, ընդունելութեան 
ու այցելութեան, այլև ընթացիկ փոխյա
րաբերութիւնների ժամանակ Հայաստա
նի Հանրապետութեան իշխանութիւնը առ 
Նորին Վեհափառութիւնը արտայայտում է 
նախամեծարութիւն՝ Մայր Աթոռի եւ Նորին 
Վեհափառութեան կողմից եւս արժանա
նալով փոխադարձ մեծարանաց:

Վեհափառ կաթողիկոսն ունի իր անձ
նական պահակն ու շքախումբը, որ վայե
լում են Վեհապետների՝ միջազգային իրա
ւունքով նախատեսուած՝ պահակների ու 
շքախմբերի արտօնութիւնները: Անձնական 
պահակն ու շքախումբը ուղեկցում են Նո
րին Վեհափառութեանը թէ՛ իր երկրային գե
րիշխանութեան՝ Ս. Էջմիածնի, եւ թէ՛ Հայաս
տանի Հանրապետութեան սահմաններում:

Կաթողիկոսական գահի թափուր ժա
մանակ տեղապահը վայելում է նորին Վե
հափառութեան՝ սոյն դաշինքով սահմա
նուած բոլոր իրաւունքները:

Մայր Աթոռի լիազօրը, նուիրակները 
եւ Մայր Աթոռին առընթեր նշանակուած 
բոլոր պետական ու եկեղեցական դես
պաններն ու լիազօրները Հայաստանի 
Հանրապետութեան սահմաններում, այլև 
Մայր Աթոռում օգտւում են միջազգային 
իրաւունքով գերիշխան պետութիւնների 
դիւանագիտական ներկայացուցիչներին 
վերապահուած իրաւունքներով:

Մայր Աթոռի լիազօրները, Սինօդի ան
դամները, առաջնորդները, կաթողիկո
սական ընտրութեան ու ազգային-եկեղե
ցական ժողովների պատգամաւորները 
իրենց լիազօրութիւնների շրջանում օգտ
ւում  են անձի անձեռնմխելիութեան եւ 
վարչական ու քրէական հետապնդման 
վերաբերմամբ Հայաստանի Հանրապե
տութեան պառլամենտի անդամների վա
յելած արտօնութիւններից:

Մայր Աթոռի բոլոր պաշտօնական հրա
տարակութիւնները՝ պարբերական թէ ոչ 
պարբերական, միանգամայն ազատ են 
կառավարչական որևէ միջամտութիւնից 
եւ ամբողջովին ենթակայ են Մայր Աթոռի 
իրաւասութեանը:

Մայր Աթոռից ելած եւ Մայր Աթոռ մտած 
պոստ-հեռագրական ամբողջ հաղորդագրու
թիւնը, ծրարները, թղթակցութիւնները, 
գործավարութիւնը, փոխադրութիւնները, 
սուրհանդակները եւ այլն ունեն միջազգա
յին իրաւունքով նախատեսուած արտօնու
թիւնները: Սոյն արտօնութիւնը վայելում են 
նաեւ Մայր Աթոռի լիազօր նուիրակները Մայր 
Աթոռին առընթեր նշանակուած օտար պե
տութիւնների եւ Եկեղեցիների դեսպաններն 
ու լիազօրները:

Ս.  Էջմիածնի վանքի սահմաններում 
գտնուող բոլոր կալուածները, շարժական 
ու անշարժ գոյքերը, հիմնարկութիւններն 
ու ձեռնարկութիւնները՝ որպէս Մայր Աթո
ռի երկրային գերիշխանութեան ենթակայ 
արժէքներ՝ միանգամայն ազատ են պե
տական, տեղական եւ այլ որևէ ուղղակի 
հարկից: Իսկ սոյն դաշնագրի յօդ. 5 յիշա
տակուած այլ շարժական ու անշարժ գոյ
քերը ենթարկւում են ընդհանուր իրաւա
կան դրութեան:

Հայաստանեայց Առաքելական Մայր 
Եկեղեցւոյ եւ Հայաստանի Հանրապետու
թեան միջև կնքուած ներկայ Դաշնագիրը 
իր ոյժը պահպանում է մինչև Հայաստանի 
Հանրապետութեան համազգային Հիմնա
դիր եւ Ազգային-եկեղեցական ժողովների 
վերջնական որոշումը:

Սոյն Դաշնագիրը կազմուած  է երկու 
օրինակով»:

12.02.1920 թ.

Վարագա Սուրբ Խաչ
«Նշանաւ ամենայաղթ խաչիւդ քո Քրիստոս պահպանեա զմեզ մարդասէր յանե

րևոյթ թշնամւոյն. զի դու միայն ես թագաւոր փառաց օրհնեալ յաւիտեան։ Որ ի վերայ 
սորա տարածեցեր զանարատ բազուկս քո, եւ յեղեր զարիւնդ ի փրկութիւն տիեզերաց. 
զի դու միայն ես թագաւոր փառաց օրհնեալ յաւիտեան։ Ի միւսանգամ քո գալստեանն 
յերևիլ սուրբ նշանիս, արժանի արա զծառայս քո վերստին նորոգման. զի դու միայն 
ես թագաւոր փառաց օրհնեալ յաւիտեան» (Ներսէս Գ Տայեցի):

Վարագա Սուրբ Խաչի տոնը Հայոց Եկեղե
ցում տոնվում է Խաչվերացից երկու շաբաթ 

անց և հատուկ է միայն մեր Եկեղեցուն. «....
միայն մենք կը տօնենք, մեզի յատուկ է ան, մեր 
խաչի տօնը, աւելի ճիշդ՝ մեր խաչին տօնն է 
ան, վասնզի բոլորովին ազգային յիշատակի մը 
պանծացումն է» (Թորգոմ պատրիարք, Սուրբք 
և տօնք Հայաստանեայց Եկեղեցւոյ, Երուսա
ղէմ, 1939, էջ 320)։ Վարագա Սուրբ Խաչի տո
նը հաստատվել է 7-րդ դարում՝ Ներսես Տայեցի 
(641—661) հայրապետի կողմից:

Ավանդության համաձայն՝ երբ Հռիփսի
մյանց կույսերը Դիոկղետիանոս կայսեր հա
լածանքներից խուսափելու համար գալիս են 
Հայոց աշխարհ, մինչև Վաղարշապատ հաս
նելը՝ նրանք միառժամանակ բնակություն են 
հաստատում Վարագ լեռան վրա։ Սրբուհի
ներն իրենց հետ բերել էին Տիրոջ կենարար 
խաչափայտից մասունք և երբ հեռանում են 
լեռից, խաչափայտի մասունքը թաքցնում են 
այնտեղ՝ իրենց ճանապարհը շարունակե
լով դեպի Վաղարշապատ, ուր և նահատակ
վում  են։ Ոչ ոք չգիտեր խաչափայտի մա
սունքի գտնվելու տեղը, սակայն շատերն էին 
իրենց աղոթքներում խնդրում Տիրոջը, որ 
ցույց տա գտնվելու վայրը։

7-րդ դարի կեսերին այստեղ իր Հովել անու
նով աշակերտի հետ ճգնում էր Թեոդիկ կրո
նավորը, որի երազանքն էր արժանանալ Սուրբ 
Նշանի տեսությանը։ Տերը լսեց Վարագա լե
ռան կողմերում ճգնող Թեոդիկի աղոթքները։ 
Մի անգամ՝ տասնօրյա պահքն ավարտելուց 
հետո, նա երկնքում տեսնում է «ճաճանչա
փայլ և խաչաձև» Սուրբ Նշանը, որն իր լույ
սով ողողում էր շրջակա ողջ բնակավայրը։ Այս 
հրաշքին ականատես են դառնում ոչ միայն 
Թեոդիկն ու նրա Հովել աշակերտը, այլև այդ 
շրջանի շատ բնակիչներ։ Սուրբ Նշանը փայ
լում է կեսգիշերից մինչև առավոտ՝ ժամը վե
ցը, այսինքն՝ այն ժամանակ, երբ ծագում է 
արեգակը (Իսահակ վրդ. Պողոսյան, Վարագա 
Սուրբ Նշանը և վանքը հայ մատենագրության 
մեջ, Երևան, 2024, էջ 34—36)։

Ավելի քան 350 տարի անհայտության մեջ 
մնալով՝ 653 թ. հայտնի դարձավ Տիրոջ կե
նարար խաչափայտի մասունքի տեղը, և այդ 
աստվածային հայտնության լուրը մեծ խանդա
վառություն առաջ բերեց Վասպուրականում։ 
Անգամ Ներսես Գ կաթողիկոսը փութաց հաս
նել Վարագ լեռ՝ Արծրունյաց իշխանաց իշխան 
Վարդ Պատրիկի հետ։ Հայոց հայրապետը 

Վարագա լեռան վրա կառուցում է Սուրբ Նշան 
եկեղեցին, հաստատում Վարագա Սուրբ Խա
չի տոնը, ինչպես նաև գրում «Նշանաւ ամենա
յաղթ խաչիւդ» շարականը։

Մասունքը երկար տարիներ մնաց Վա
րագա լեռան վրա կառուցված համանուն 
վանքում, իսկ 1021 թ., երբ Վասպուրականի 
վերջին հայոց թագավոր Սենեքերիմը հար
կադրաբար տեղափոխվեց Սեբաստիա, այդ
տեղ կառուցեց Սուրբ Նշան եկեղեցին, ուր 
զետեղեց նաև իր հետ տարած մասունքը։ 
Սակայն Սենեքերիմ արքայի մահից հետո՝ 
1026  թվականին, համաձայն իր իսկ կտա
կի, նրա մարմնի հետ Սուրբ Խաչի մասունքը 
վերստին փոխադրեցին Վարագա վանք, ուր 
մնաց մինչև 1651 թվականը։ Այդ տարում Խո
շաբ գավառում տիրող Սուլեյման և Չոմար 
փաշաները կողոպտեցին վանքը՝ տանելով 
նաև մասունքը։ Մասունքի ավարառուները 
չարաչար մահ ունեցան, ինչը պատճառ դար
ձավ, որ նրանց հաջորդ Իբրահիմ բեյն այդ 
նվիրագործ ավարը վերադարձնելու որոշում 
կայացնի։ Նա սկզբում մասունքը հանձնեց 
Հոգվոց վանքի վանահայր Պետրոս եպիս
կոպոսին, սակայն վանահայրը հայտնեց, որ 
պետք է հանձնվի այնտեղ, որտեղից որ հափշ
տակվել է։ Սա իմանալով՝ վանեցիները եկան, 
վերցրին սրբազան մասունքն ու փոխանակ 
Վարագա վանքում պահելու՝ ավելի ապահով 
համարեցին պահել քաղաքի Սուրբ Տիրամայր 
եկեղեցում, և այնտեղ մնաց մինչև 1915 թվա
կանը (Շնորհք արք. Գալուստեան, Տաղաւար 
տօներ, Երուսաղէմ, 1976, էջ 83—84)։

Վարագա վանքը գտնվում է Մեծ Հայքի Վաս
պուրական աշխարհի Տոսպ գավառում՝ Վան 
քաղաքից արևելք, Վարագա լեռան արևմտյան 
լանջին, կանաչապատ ձորալանջի ոչ ընդար
ձակ հարթակի վրա, որտեղից դեպի արևմուտք 
բացվում են Վան քաղաքի և Վանա լճի գեղա
տեսիլ համայնապատկերները (Հայաստանի 
և հարակից շրջանների տեղանունների բա
ռարան, հտ. 4, Երևան, 1998, էջ 770)։ Վանքի 
համալիրն ընդգրկում էր Սուրբ Աստվածածին, 
Սուրբ Գևորգ, Սուրբ Խաչ, Սուրբ Հովհաննես, 
Սուրբ Նշան, Սուրբ Սիոն և Սուրբ Սոֆիա եկե
ղեցիները։ Ըստ շինության արձանագրության՝ 
Սուրբ Սոֆիա եկեղեցին 981 թ. կառուցել  է 
Սենեքերիմ թագավորի կինը՝ Խուշուշը։ Վան
քի կարևոր ձեռքբերումներից է 862 թ. ընդօ
րինակված, բացառիկ արժեք ունեցող «Մլքե 
թագուհու Ավետարանը»։ Գագիկ Արծրունու 

Վարագավանքը 1923 թվականին
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Պատերազմը և Եկեղեցին
Պատերազմը մարդկային պատմության 

ամենամտահոգիչ, ողբերգական իրողու
թյուններից է։ Դա միայն զենքերի շաչյուն ու 
պայթյուն չէ կամ՝ կրակ ու ավերածություն։ 
Դա կյանքի սպանդ է, մարդկային զոհեր, 
նյութական, հոգևոր, բարոյական և մշակու
թային ավերածություններ պատճառող չա
րիք, որ հաճախ որոշում է ազգերի հետագա 
ընթացքը։

Հայ ժողովրդի պատմության բոլոր էջե
րում երկու հակադիր բևեռներ՝ պատերազմն 
ու խաղաղությունը, ներկայություն են ունե
ցել՝ երբեմն զուգահեռաբար, երբեմն փո
խարինելով միմյանց, բայց միշտ թողնելով 
հստակ հետք ազգային կյանքի և հիշողու
թյան մեջ։ Մեր ժողովուրդը դարերի ընթաց
քում անցել է բազում փորձությունների մի
ջով, սակայն կարողացել է պահպանել իր 
ինքնությունը, հոգևոր ներուժն ու հավատքը։ 
Այդ հավատքի անկյունաքարը եղել և մնում է 
Հայ Եկեղեցին։

Հայոց Եկեղեցին ավելի քան տասնյոթ հա
րյուրամյակ ոչ միայն կրոնական կառույց է 
եղել, այլև ազգային ինքնության ամրոց, հո
գևոր վահան, հայ մարդու ներքին աշխարհն 
առաջնորդող և ուղղորդող մեծագույն ուժ։ 
Եկեղեցին ներկա է եղել թե՛ խաղաղության, 
թե՛ պատերազմի օրերին, թե՛ վերածնն
դի պահերին, թե՛ կորստի ժամերին՝ երբեք 
չընկրկելով իր առաքելությունից։ Նա միշտ 
եղել է ժողովրդի կողքին՝ մխիթարելով, զո
րացնելով, խրախուսելով և առաջնորդելով 
դեպի հավիտենական արժեքներ։ Երբ հայ 
ընտանիքներն ապաստանում էին վանքե
րում ու եկեղեցիներում, այնտեղ միայն պա
տերը չէին, որ պաշտպանում էին նրանց, 
այլև սրբագործված լռությունը, աղոթքի զո
րությունը և վերածննդի հույսը…

Քրիստոնեական վարդապետության հա
մաձայն՝ պատերազմը չարի դեմ պայքա
րի անխուսափելի փուլ կարող է դառնալ, 
երբ այլ ելք պարզապես չի մնում։ Հիսուս 
Քրիստոսի՝ խաղաղության մասին խոսքերը 
չեն բացառում արդար պայքարի անհրա
ժեշտությունը. «Երանի խաղաղարարներին, 
որովհետև նրանք Աստծու որդիներ կկոչ
վեն»,— ասում է Քրիստոս (Մատթ. Ե 9)։ Այդ 
խաղաղությունը ոչ միայն արտաքին, այլև, 
առաջին հերթին, ներքին՝ հոգու խաղաղու
թյունն է։ Իսկ երբ խաղաղությունը խաթար
վում է, երբ վտանգվում են հավատքը, կյան
քը, հայրենիքն ու արժանապատվությունը, 
պատերազմը կարող է դառնալ սրբազան 
պայքար։

Հայոց պատմության մեջ գրեթե բոլոր 
պատերազմները եղել  են պաշտպանա
կան և սրբազան։ Մեր ժողովուրդը երբեք չի 
ձգտել նվաճումների, այլ պայքարել է գոյու
թյան, ինքնության ու հավատի պահպանման 
համար։ Հայ Եկեղեցին երբեք չի քարոզել 
ատելություն կամ ուժի կիրառման գաղա
փարախոսություն, նրա օրհնությունը միշտ 
ուղեկցել է այն պայքարը, որն արդար է, կեն
սական անհրաժեշտություն և հիմնված է 
բարոյական ճշմարտության վրա։ Այդ պայ
քարը եղել է ոչ միայն ֆիզիկական, այլև հո
գևոր դիմադրություն։ Վարդանանց պատե
րազմը դրա ամենապայծառ օրինակներից է։ 
Սուրբ Վարդան Մամիկոնյանը՝ որպես սպա
րապետ և սրբացած զորական, կռվում էր 
ոչ միայն թշնամու բանակի դեմ, այլև հայ 
ժողովրդի հավատքի, լեզվի, մշակույթի ու 
ինքնության ջնջման սպառնալիքի դեմ։ 
Այդ պայքարը քրիստոնեական և ազգային 
ինքնության հռչակում էր՝ միաժամանակ և՛ 
հոգևոր, և՛ ռազմական։ Եկեղեցին այդ պա
տերազմում հանդես եկավ որպես հավաքա
կան ուժ, խրախուսող ոգի և հուսաբեր լույս։ 
Եղիշեի վկայությունները, Սահակ Պարթևի 
խրատները և բազմաթիվ հոգևորականնե
րի մասնակցությունը վկայում են Եկեղեցու 
անմիջական դերի մասին այդ պայքարում։

Նմանօրինակ դերակատարում Եկեղեցին 
ունեցել է նաև Կիլիկիայի թագավորության 
ժամանակաշրջանում, երբ կաթողիկոսնե
րը ներգրավված էին պետականաշինության 
գործերում, դիվանագիտության մեջ, կրթա
կան համակարգում և նույնիսկ բանակի ղե
կավարությունում։ Զեյթունի, Սասունի, Մշո 
և այլ շրջանների ազատագրական պայքա
րում հոգևորականները ոչ միայն օրհնել են 
զինվորներին, այլև անձամբ զենք են վերց

րել՝ պաշտպանելու իրենց հողը, ժողովրդին, 
վանքը, սրբությունները՝ երբեմն նահատակ
վելով ռազմադաշտում։ Սարդարապատի, 
Բաշ Ապարանի, Ղարաքիլիսայի ճակա
տամարտերում ևս հայ հոգևորականներն 
իրենց անմիջական մասնակցությամբ և քա
ջությամբ ոգևորել են աշխարհականներին, 
առաջնորդել զորագնդեր։

Արցախյան պատերազմների ժամանակ՝ 
1991-ից մինչև 2023  թ., բանակի և  աշ
խարհազորի հետ, խաչն ու զենքը ձեռքին՝ 
կռվել են նաև եկեղեցականները, պատարա
գել և աղոթել խրամատներում՝ ուժ և վստա
հություն տալով զինվորներին։ 2020 թ. պա
տերազմի ժամանակ զոհվել, անհայտ կորել, 
վիրավորվել են նաև հոգևորականներ։

Այսօր պատերազմները միայն զենքով չեն 
մղվում։ Տեղեկատվական գրոհներ, հոգեբա
նական ճնշումներ, մշակութային սպառնա
լիքներ, արժեքների խեղաթյուրում. սրանք 
ևս 21-րդ դարի մարտադաշտ են։ Եվ այս
տեղ առավել, քան երբևէ, Եկեղեցու դերը 
դառնում  է կենսական։ Որպես ազգային 
ինքնության պահապան, հոգևոր արժեքնե
րի պաշտպան՝ նա պիտի կանգնի առաջ
նագծում։ Քրիստոնեության խորքն ինքնին 
խաղաղության ու սիրո պատգամ է, բայց ա՛յն 
խաղաղության, որ հիմնված է ճշմարտու
թյան, ոչ թե ստի, կեղծիքի կամ նվաստաց
ման վրա։ Ոչ թե պարտադրված լռություն, 
մոռացում և ուրացում, այլ սրբագործված 
հիշողություն և դիմադրություն։

Հայաստանում հաճախ է խոսվում «Ազգ—
Եկեղեցի—բանակ» եռամիասնության մա
սին, սակայն այս միությունը չպետք է լի
նի միայն կարգախոսային պատկեր։ Այն 
պետք է կենսունակ գաղափարից վերածվի 
իրականության։

Եկեղեցին ոչ միայն դավանաբանորեն, այ
լև ռազմավարական առումով կարևոր դեր 
ունի պետականաշինության մեջ։ Քաղաքա
կան գործիչները կարող են լռել, դիվանա
գիտությունը՝ անզոր լինել, բայց Եկեղեցին 
պիտի շարունակի խոսել ժողովրդի ձայնով, 
բարձրաձայնել նրա ցավն ու արդար պա
հանջները։ Երբ բանակն ունենում է հոգևոր 
հենարան, նա ոչ միայն մարտունակ է դառ
նում, այլև առաքելություն ունեցող ուժ։ Երբ 
ազգը միահամուռ կերպով պահպանում է 
իր հավատքը, նրան հնարավոր չէ ոչնչաց
նել՝ նույնիսկ ամենածանր պարտություննե
րի պայմաններում։

Այսօր, երբ մեր ժողովուրդը կանգնած է 
գոյության սահմանագծին՝ ոչ միայն ֆիզի
կական, այլև հոգևոր, ավելի, քան երբևէ, 
հարկավոր է վերագտնել մեր ճանապարհը 
դեպի Եկեղեցի։ Որպես ազգային ոգու կենտ
րոն, որպես հավատքի ամրոց, որպես հիշո
ղության պահապան՝ Հայ Եկեղեցին է այն 
առանցքը, որից կարող ենք ազգովի քաղել 
վերածննդի ուժը։

Երբ ազգը դադարում է լսել իր հոգևոր 
ձայնը, դառնում է ինքնությունից զրկված 
միություն։ Մեր պատմությունը բազմիցս 
ապացուցել է, որ ազգային ճգնաժամերից 
դուրս գալու ճանապարհն անցել է սրբավայ
րերով՝ Խոր Վիրապով, Էջմիածնով, Տաթևով, 
Հաղպատով, Արևելահայաստանից մինչև 
Արևմտյան Հայաստան սփռված, միմյանցից 
շատ հեռու, բայց հոգով միավորված, գործող 
ու ավերակված վանքերով։ Երբ բանակը նա
հանջում է, երբ քաղաքական իշխանությու
նը ճնշված է, երբ ժողովուրդը մոլորված է, 
Եկեղեցին է, որ կարողանում է ժողովրդի 
հայացքն ուղղել դեպի վեր՝ Աստծու լույսը, 
և հենց այդ պահերին է կայանում ազգի վե
րածնունդը:

Եկեղեցին նաև հիշողության տարածք է։ 
Հիշողություն, որը ոչ թե բեռ է, այլ արժանա
պատիվ գոյության գրավական։ Այդ հիշողու
թյան մեջ են ամփոփված Վարդանանց ոգին, 
Նարեկացու աղոթքների զորությունը, Եկեղե
ցու սուրբ վարդապետների և հայ հանճարի 
խոսքի ուժը, հին ու նոր զորականների քա
ջության արժեքը։ Երբ ջնջվում է պատմա
կան հիշողությունը, ազգը կորցնում  է իր 
դիմագիծը, երբ ժողովուրդն ուրանում է հա
վատքը, ընկնում է օտարի կրունկների տակ։

Եկեղեցին ոչ միայն հավատքի, այլև ինք
նության և մշակույթի բերդ-ամրոց է։ Պատա
հական չէ, որ մեր գրականության, արվես
տի և ճարտարապետության սկիզբը դրվել է 

հենց Եկեղեցում։ Մեսրոպ Մաշտոցի ստեղ
ծած գրերը սոսկ լեզվական համակարգի 
հիմք չեն։ Դրանք հոգևոր զենք են, մշակու
թային վահան և ազգային գոյության բանա
լի։ Հայոց առաջին գրքերը միաբանության, 
սիրո, հավատքի և ազատության մասին են։ 
Եվ հենց այդ ուղերձներն են, որ դարեր շա
րունակ պահել են հայ մարդուն՝ նույնիսկ 
առանց պետականության, առանց բանակի, 
բայց երբեք՝ առանց հայրենիքի զգացողու
թյան։

Այսօր, երբ աշխարհը կանգնած  է ար
ժեքային խորքային փլուզման առաջ, երբ 
սահմանները խախտվում են ոչ միայն աշ
խարհագրորեն, այլև գաղափարապես, հայ 
ժողովուրդն իր փրկության ուղին պետք է 
փնտրի ներսից։ Ոչ մի դաշնակից, ոչ մի դի
վանագիտական համաձայնագիր չեն կա
րող պաշտպանել այն ազգին, որը հոգեպես 
կորցրել է ինքն իրեն։ Եվ ընդհակառակը՝ ան
գամ ամենադժվարին պայմաններում ազգը 
կարող է գոյատևել, երբ ունի իր հոգևոր հե
նարանը, իր սրբազան Պատարագը, իր Եկե
ղեցին։

Այս իրողությունը լավ հասկանում էին ոչ 
միայն հոգևոր, այլև ազգային մեծություն
ները՝ Խաչատուր Աբով յանը, Հովհաննես 
Թումանյանը, Գարեգին Նժդեհը, Կոմիտաս 
Վարդապետը, Եղիշե Չարենցը…. Նժդեհն 
ասում էր. «Հաղթանակը սկսվում է հոգուց»։ 
Իսկ հոգու ամրոցը եղել և մնում է հավատ
քը։ Դատարկ հոգով հաղթել հնարավոր չէ, 
իսկ լցված հոգով հնարավոր է անգամ մահը 
փոխակերպել հավիտենական հաղթանակի։

Այստեղ է, ահա, տեսլանում խաղաղու
թյան իսկական իմաստը։ Խաղաղությունը 
միայն կրակի դադար չէ։ Խաղաղությունը 
վերականգնված արժեքների, վերածնված 
հավատքի և հաստատուն ինքնության ար
դյունքն է։ Որպես քրիստոնյաներ՝ մենք կոչ
ված ենք լինել խաղաղարարներ, բայց ո՛չ 
ամեն գնով։ Ո՛չ ստի, ստրկացման, ազգա
յին արժանապատվության ոտնահարման 
գնով։ Մենք չենք մերժում խաղաղությունը, 
բայց չենք ընդունում կեղծ հաշտությունը։ 
Եվ երբ ազգը կանգնած է ճակատագրական 
ընտրության առաջ, երբ սերունդները տա
տանվում են՝ շարունակե՞լ պայքարը, թե՞ ոչ, 
Եկեղեցին պետք է լինի այն հաստատուն 
ձայնը, որ ասում է. «Այո՛, պայքարե՛լ»։ Որով
հետև պայքարը ոչ թե մահվան համար է, 
այլ կյանքի։ Որովհետև զոհողությունը ոչ թե 
կորստի համար է, այլ հավերժացման։ Որով
հետև սրբությունը չի ծնվում ծուլությունից, 
այլ ճգնությունից։ Եկեղեցու ներկայությունը 
մեր ազգային կյանքում նաև պատգամում է, 
որ հայ լինելը կոչում է, և այդ կոչման կրողն 
ամեն օր պետք է արժանի լինի դրան։

Սա  է մեր ճանապարհը. ճանապարհ 
դեպի զորություն և հաղթանակ, դեպի սե
րունդներ, որոնք կփառավորվեն հայ լինե
լուց, ճանապարհ, որի հիմքում հավատքն է 
և հայրենիքը, ոգին և խաչը՝ որպես հաղթա
նակի խորհրդանիշ։ Եվ ամեն անգամ, երբ 
փորձում են մեզ պարտադրել կեղծ խաղա
ղություն կամ նվաստացուցիչ լռություն, մենք 
պիտի հիշենք՝ Եկեղեցին երբեք լռել չգիտի, 
երբ խոսքը վերաբերում է ճշմարտությա
նը։ Նրա աղոթքը պայքար է, իսկ պայքարը՝ 
կյանքի սրբագործում։

Ուստի այս օրերին, երբ պատերազմը 
սպառնում է ոչ միայն սահմանից, այլև ներ
սից՝ հոգևոր, մշակութային և բարոյական 
տարածքներից, միակ ելքը մեր հոգևոր վե
րազարթոնքն է։ Եվ այդ զարթոնքն սկսվում է 
այնտեղ, որտեղ մարդը դառնում է իր Եկե
ղեցուն՝ ոչ թե իբրև սովորույթ, այլ իբրև գի
տակցություն և ապրելակերպ։ Ոչ միայն մոմ 
վառելու, այլև իր հոգին լուսավորելու հա
մար։ Ոչ միայն աղոթելու, այլև ապրելու այն 
արժեքներով, որոնց վրա կառուցված է մեր 
դարավոր գոյությունը։

Որտեղ կա Եկեղեցի, կա ժողովուրդ։ Որ
տեղ կա աղոթք, այնտեղ կա հույս։ Որտեղ 
ժողովուրդը չի կորցրել իր հավատքը, այն
տեղ անգամ պատերազմը չի լինում վերջ, 
այլ՝ սկիզբ։ Սկիզբ՝ վերհառնման ու վերաշա
րունակության, սկիզբ վերագտնումի և վերս
տեղծումի։

Դավիթ սրկ. ՍԵՐԳԵՅԵՆԿՈ
Արմեն ՍԱՀԱԿՅԱՆ

երկրորդ կինը՝ Մլքե թագուհին, 922 թ. այն 
նվիրել է Վարագա վանքի Սուրբ Աստվածա
ծին եկեղեցուն, որտեղից բազմիցս առևանգ
վել է, փրկագնվել և եկեղեցուն վերադարձվել 
(Համազասպ Ոսկեան, Վասպուրականի-Վա
նի վանքերը, Վիեննա, 1940, էջ 286)։

Վարագա լեռն առանձնական և բարձրա
դիր աղոթական մի վայր էր, և այդտեղ ճգնե
լու ու աղոթելու էին գալիս Հայոց աշխարհի 
տարբեր տեղերից։ Եղել է նաև մշակութային 
կենտրոն, որտեղ ծաղկել են գրչագրությունն 
ու մանրանկարչությունը։

Վարագա վանքը երկար ժամանակ եղել է 
եպիսկոպոսանիստ, և նրա վանահայրերը 
համարվել են Վանի ու շրջակայքի առաջ
նորդ։ 1857 թ. Վարագա վանքի առաջնորդ է 
դարձել Խրիմյան Հայրիկը (1892—1907), որն 
անգնահատելի աշախատանք տարավ վան
քի երբեմնի փառքը վերականգնելու ուղղու
թյամբ։ Վանքում Խրիմյանը հիմնել է տպա
րան և շարունակել «Արծվի Վասպուրական» 
շաբաթաթերթի հրատարակությունը, հիմնել 
նաև ժառանգավորաց դպրոց։ Այստեղ որոշ 
ժամանակ դասավանդել  է հայ մեծանուն 
վիպասան Րաֆֆին։ Վիպասանի՝ Վարագա 
վանքում եղած հանգամանքով  է պայմա
նավորված վանքի գեղեցիկ ու տպավորիչ 
նկարագրությունը նրա «Կայծեր» վեպում. 
«Մեր առջևն էր Վարագա սարը՝ իր սքանչե
լի տեսարաններով: Արևը դեռ նոր էր սկսել 
ծագել: Նա կամաց-կամաց վեր էր համբառ
նում Վարագա լեռնագագաթի ճիշտ այն 
ամենաբարձր կետից, որ կոչվում է Գալիլիա: 
Ես առաջին անգամն էի տեսնում արևի մի 
այնպիսի հրաշալի ծագումը: Ինձ այնպես էր 
թվում, որ տվնջյան լուսատուն գիշերը հանգ
չել  էր Գալիլիայի գագաթի վրա՝ միևնույն 
նվիրական այրերի մեջ, որտեղ մի ժամա
նակ պատսպարված էր Հռիփսիմեն՝ իր ըն
կերուհիների հետ, իսկ այժմ լուսաճաճանչ 
պայծառությամբ դուրս էր գալիս իր հան
գստարանից՝ լուսավորելու Հայոց աշխարհը: 
Նույն այրերի մեջ ճգնում էր երանելի կույսը, 
նույն այրերից դուրս եկավ և՛ նա և, որպես 
մի պայծառ լույս, ուղևորվեցավ դեպի Արա
րատ՝ կատարելու այն մեծ, բարոյական պա
տերազմը Հայոց հեթանոս թագավորի և հե
թանոսական խավարի հետ, որի արդյունքը 
եղավ քրիստոնեության մուտքը Հայաստան: 
Նույն այրերի մեջ թաքցրեց նա կենսատու 
փայտի Սուրբ Նշանը, որ ամփոփված  էր 
մի փոքրիկ խաչի մեջ, և որը նրա կուրծ
քի ու պարանոցի աստվածային զարդն էր 
կազմում: Ամբողջ չորս դար հրաշալի Սուրբ 
Նշանը մնաց այնտեղ անհայտության մեջ, 
մինչև Թեոդիկ ճգնավորի մշտական աղոթ
քով հայտնվեցավ նա և, արեգակի լուսափայլ 
պայծառությամբ, Վարագա լեռնագագաթի 
բարձրությունից թռչելով, իջավ նրա լանջաց 
վրա և որպես մի ժամանակ զարդարում էր 
Հռիփսիմեի կուրծքը, այնուհետև դարձավ 
Վարագա լեռան կրծքի երկնային զարդը: 
Միևնույն տեղում հիմնվեցան տաճարներ, 
որ Սուրբ Նշանի անունով կոչվեցան Սուրբ 
Խաչ» (Րաֆֆի, Երկեր, հտ. 6, Երևան, 1986, 
էջ 161—162)։

Ցավ ի սիրտ, վանքի՝ փոքր-ինչ աշխուժա
ցած կյանքը երկար չտևեց։ 1896 թվակա
նին՝ հայկական ջարդերի ժամանակ, թուրք 
հրոսակները կողոպտեցին վանքը, դպրոցի 
աշակերտների ու ուսուցիչների մի մասին էլ 
սրի քաշեցին։ Վանքն ամբողջությամբ լքվեց 
և մշակութային սպանդի ենթարկվեց 1915 թ. 
ցեղասպանությունից և Արևմտյան Հայաս
տանի հայաթափումից հետո։ Ներկայումս 
այն վերածված է ավերակի։

Արամայիս սրկ. ԱԶԻԶՅԱՆ
Մարիամ ՀԱՐՈՒԹՅՈՒՆՅԱՆ

 Վարագավանքը 1923 թվականին
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Հայ մատենագրության անդրադարձները 
Նիկիայի առաջին տիեզերաժողովին

Սկիզբը՝ թիվ 17

4.  Միքայել Չամչյանցը՝ 
Նիկիայի ժողովի մեկնաբան

Մեր պատմագրության մեջ Նիկիայի ժողո
վին խորությամբ և պատմական ամբողջական 
փաստական տվյալներով անդրադառնում է 
18-րդ դարի ականավոր պատմաբան, աստ
վածաբան, Մխիթարյան միաբանության ան
դամ Միքայել Չամչյանն իր Պատմության Ա հա
տորի Խ գլխում (Յաղագս Արիոսի և ժողովոյն 
Նիկիոյ, նաև յաղագս վերջին առանձնութեան 
սրբոյն Գրիգորի և վախճանի նորա): Նա ամ
փոփում է իրեն հասած հիմնական աղբյուրնե
րը և ամբողջական հարթության վրա ներկա
յացնում ժողովի գումարման մանրամասները 
և դրան Հայ Եկեղեցու մասնակցությունը.

— Արիոսի մասին — Չամչյանցն Արիոսին 
ներկայացնում է որպես «ըստ մարմնոյ կեր
պարանացն բարեզարդ և ի տրամաբանա
կան իմաստս ճարտար»։ Արիոսը ձեռնադր
վել է Ալեքսանդրիայի Պետրոս պատրիարքի 
կողմից՝ որպես սարկավագ, իսկ Պետրոսի 
հաջորդ Ակյուղասից՝ քահանա. «և կարգե
ցաւ երէց եկեղեցւոյն Բասքալիոյ. և ակն ունէր 
հասանել նաև պատրիարգութեան»։ Արիոսի 
հերետիկոսության սկիզբը 317 թվականն է։

— Արիոսի ուսմունքի մասին — Արիոսը, ի 
տարբերություն Ալեքսանդր պատրիարքի, 
չէր հաստատում Հոր և Որդու համապատիվ 
և համագո լինելը, պնդում էր՝ միայն Հայրն է 
տիրապես Ճշմարիտ Աստված, իսկ Որդին՝ 

կատարյալ արարած ոչնչից, «էր ժամանակ, 
յորժամ ոչ էր»։ Այս ամենը լսելով՝ Ալեքսանդրը 
Եգիպտոսում գումարեց ժողով 100 եպիսկո
պոսներով՝ դատապարտելով Արիոսին և նրա 
չար աղանդը։ Արիոսը փախավ Պաղեստին 
և նամակներ գրեց տարբեր անձանց. նրան 
համախոհ էին Եվսեբիոս Նիկոմեդացին և Եվ
սեբիոս Կեսարացին, «որոց գտաւ ջատա
գով և պաշտպան Կոստանդիա՝ քույր մեծին 
Կոստանդիանոսի»։ Արիոսը նաև աղավաղեց 
«Փառք Հաւր»-ի երգվող օրհնությունը՝ «Փառք 
Հօր՝ Որդւովն՝ ի ձեռն Հոգւոյն Սրբոյ»: Արիոսը 
մեկ այլ մոլորություն էլ տարածեց, թե Բանը 
բանական հոգի չառավ, այլ՝ միայն մարմին, 
և հոգու տեղը եղավ հենց Ինքը՝ Բանը։

— Նիկիայի ժողովի մասին — Չամչյանցը 
նշում է, որ Կոստանդիանոսը ժողովը գումա
րել է Սեղբեստրոս պապի հավանությամբ։ 
Չնշելով ներկա հայրապետների անուննե
րը՝ պատմիչը գրում է, որ նրանց մեջ «կային 
բազում հայրապետք նշանագործք»։

— Հայ Եկեղեցու մասնակցությունը Նիկիա
յի ժողովին — Կոստանդիանոսը նամակ էր 
հղել նաև Տրդատին, բայց արքան չէր կա
րող մեկնել՝ ժողովին մասնակցելու, քանի 
որ պարսից Շապուհը կարող էր հարձակվել՝ 
խախտելով դաշինքը։ Սուրբ Գրիգոր Լուսա
վորիչը նույնպես չուզեց գնալ, «զի մի վասն 
խոստովանողական անուան իւրոյ փառա
ւորեսցի ի ժողովոյն»։ Երկուսով խորհրդակ
ցելով՝ որոշեցին Արիստակեսին ուղարկել՝ 
տալով նրան «թուղթ ուղիղ խոստովանու

թեան. յորում և խոստանային ընդունել՝ զոր 
սահմանեսցէ ժողովն սուրբ»։ Արիստակեսին 
մեծ պատվով ընդունեցին ժողովին՝ «իբրև 
զսուրբ և իբրև զորդի խոստովանօղ վկայի»։

— Նիկիայի ժողովի կանոնների և հավա
տամքի վավերացումը Հայ Եկեղեցում — Երբ 
Արիստակեսը բերեց ժողովի դավանությունը 
և 20 կանոնները, Սուրբ Գրիգորը Վաղարշա
պատում եպիսկոպոսաց ժողով գումարեց՝ 
ընդունելով Նիկիայի հանգանակը և կնքելով 
այս բառերով. «Իսկ մեք փառաւորեսցուք՝ որ 
յառաջ քան զյաւիտեանս, երկիրպագանելով 
վասն Սրբոյ Երրորդութեանն եւ միոյ Աստուա
ծութեան Հօր եւ Որդւոյ եւ Հոգւոյն Սրբոյ, այժմ 
եւ միշտ եւ յաւիտեանս յաւիտենից, ամէն»։

5.  Նիկիական հավատամքը 
հայ իրականության մեջ

Հայ մատենագրության մեջ նիկիական 
հավատամքը՝ որպես քահանայական ձեռ
նադրությամբ հայրապետների կողմից Հա
յոց աշխարհում փոխանցված ճշմարիտ 
հավատք, որն ընդունելի է նաև լատինների 
(հոռոմք), վրացիների և աղվանների համար, 
մեզ հասած դավանական գրություններից 
առաջին անգամ հիշատակվում է Բաբգեն 
Ոթմսեցի կաթողիկոսի «[Ա] Թուղթ Հայոց ի 
Պարսս, առ ուղղափառս» գործում. «Հա
ւատա՛մք ի մի Աստուած. Հայր ամենակալ, 
ամենեցուն երևելեաց եւ աներևութից արա
րիչ, եւ մի Տէր Յիսուս Քրիստոս, յՈրդին Աս
տուծոյ, ծնեալ ի Հաւրէ, Միածին այսինքն է 

ի գոյութենէ Հաւր։ Աստուած յԱստուծոյ, 
լոյս ի լուսոյ, Աստուած ճշմարիտ յԱստուծոյ 
ճշմարտէ, ծնեալ եւ ոչ արարեալ. նոյն էու
թիւն Հաւր, որով ամենայն ինչ եղեւ յերկինս 
եւ յերկրի։ Որ վասն մեր մարդկան, եւ վասն 
մերոյ փրկութեան, էջ եւ մարմնացաւ ի սրբոյ 
Կուսէն Մարիամայ. չարչարեցաւ վասն մե
ղաց մերոց. մեռաւ եւ յերրորդ աւուր յարեաւ. 
ել յերկինս, նստաւ ընդ աջմէ Հաւր. գայ դա
տել զկենդանիս եւ զմեռեալս։ Եւ վասն այնո
ցիկ ոյք ասեն, էր երբեմն զի չէր, եւ մինչչև 
ծնեալ էր՝ չէ՛ր, եւ զի յոչնչէ եղեւ, կամ իբրև 
յայլմէ էութենէ կամ ի գոյութենէ համարին թէ 
իցէ, կամ փոփոխելի, կամ անցանելի զՈր
դին Աստուծոյ, զնոսա նզովէ՛ կաթուղիկէ եւ 
առաքելական եկեղեցի»։

Հենց այս հավատամքն էլ, որպես հավատ
քի ճշմարիտ խոստովանություն և Եկեղեցու 
անդամագրության պայման, հիմք է հանդի
սացել մկրտվելու համար. «Այսպէս հաւա
տացաք, որպէս մկրտեցաք»։

6.  Արիոսի կերպարը հայ 
մատենագրության էջերում

Դավանաբանական բոլոր գրություննե
րում նզով յալների մեջ հիշատակվում  է 
Արիոսը, «զի բաժանեաց զՈրդի ի Հաւրէ 
բնութենէ եւ աւտարացեղութիւն խառնեաց 
յանխառն էութիւնն» (Յովհաննու Մայրագո
մեցւոյ ճգնաւոր Խոստովանողի): Աշոտ Եր
կաթի եղբոր՝ Կարսի Մուշեղ Բագրատունի 
արքայի հորդորով 10-րդ դարում Արգինայի 
վարդապետարանում կրթված Ներսես Բագ
րևանդացի իշխանը գրել է դավանաբանա
կան երկ՝ «Խնդիր Տեառն Մուշեղի ընդդէմ 
Արիանոսի, Եւտիքի եւ Նեստորի եւ Քաղկե
դովնի», որի առաջին հատվածը նվիրված է 
Արիոսի մոլորության քննությանը։  էջ 8

Ղազար վարդապետ Բաբերդացին և նրա կազմած Աստվածաշունչը
Սկիզբը՝ թիվ 16

Ղազար վրդ. Բաբերդացու 
կազմած Աստվածաշնչի 
առանձնահատկությունները 
և կարևորությունը

Մատենադարանի (այսուհետ՝ 
ՄՄ) 351 Աստվածաշունչը, ըստ 
Թորոս գրչի հիշատակարանի, 
ստեղծվել է մի քանի տարում. նա 
սկսել է գրել 1616 թ. փետրվարի 
13-ին և ավարտել 1619 թ. ապրիլի 
6-ին (ՄՄ 351, 551բ)։ Իսկ Ղազար 
վրդ. Բաբերդացին իր չափածո 
հիշտակարանում գրում է.

«Բազում եղբարս յորդորեցի 
և ետու բան,

Զի և  նոցա ջանիւքն առնել 
աւարտական.

Մինչև ի չորս տարին եղաք աշ
խատական...» (ՄՄ 351, 565ա)։

Հիշատակարանի այս հատվածը 
հուշում է, որ մի ամբողջ «թիմ» է 
աշխատել այս ձեռագրի ստեղծ
ման վրա, և յուրաքանչյուրն ունե
ցել  է իր առանձին գործառույթն 
այդ գործում. «ԳՐԻՉ՝ Թորոս դպիր: 
ԽՄԲԱԳԻՐ, ՑԱՆԿԵՐ ԿԱԶՄՈՂ, ԾԱՂ
ԿՈՂ, ՍՏԱՑՈՂ՝ Ղազար վրդ. Բաբեր
դացի: ՍՐԲԱԳՐՈՂ՝ Հա[յ]րապետ 
տրց. Կաֆացի: ԽԱԶԱԳՐՈՂ՝ Սրա
պիոն գրագիր: ԿԱԶՄՈՂ՝ Անդրիյ 
դպիր»։ Ձեռագիրն ունի 601 մա
գաղաթյա էջ, ինչը, ի թիվս այլ հան
գամանքների, վկայում է մատյանի 
մեծ արժեքի մասին։ Այն գրվել  է 
դեռևս 1356—1363 թթ. կառուցված 
Լվովի Ս. Աստվածածնի Վերափոխ
ման եկեղեցում, որը կոչվել է նաև 
«Հաճկատար»։

Հարուստ և ուշագրավ մանրան
կարչությամբ աչքի ընկնող այս 
ձեռագիրը դեռևս տասնամյակ
ներ առաջ է գրավել տարբեր ար
վեստաբանների ուշադրությունը։ 
Ա. Գևորգյանը, հիմնվելով ձեռագրի 
հիշատակարանային մի հատվա
ծի վրա (598բ), դեռևս 1982 թ. լույս 
տեսած իր մի հոդվածում եզրա
կացրել է, որ «պատկերագրական 
հորինվածքները հիմնականում 
կատարել է այլ նկարիչ, որի անու

նը չի հիշատակվել» (Ա. Գևորգյան, 
Արարչագործության պատկերի 
տարբերակները և սկզբնաղբյուր
ները հայկական մանրանկարնե
րում, ԼՀԳ, 1982, հ. 4, էջ 84): Ա. Մար
տիրոսյանը, կրկին հիմնվելով 
նույն հատվածի վրա և հետևելով 
Ա. Գևորգյանի տեսակետին, նկա
տել է. «Մանրանկարների մեծ մասը 
(«գեղեցկանկար պատկերք»), ան
կասկած, իրականացվել է հրավիր
ված եվրոպացի նկարչի կողմից, 
շատ հավանական է՝ [ազգությամբ] 
լեհ, որի անունը հիշատակված չէ» 
(А. Мартиросян, К вопросу о путях 
развития армянской миниатюры 
в конце XVI—XVII вв., ԼՀԳ, 2006, 
հ. 2, էջ 181)։ Իսկ արդեն ձեռագ
րի պատկերագրության վերջին 
ուսումնասիրողներից Մ.  Առա
քել յանը, հիմնվելով 20-րդ դարի 
1-ին կեսի լեհ արվեստաբան Թա
դեուշ Մանկովսկու մի տեսակետի 
վրա, ենթադրել է, թե ով կարող էր 
լինել եվրոպացի այդ նկարիչը. 
«....այդ Աստվածաշունչը «նկա
րազարդվել  է Ղազարի կողմից՝ 
լեհ փորագրանկարիչ և  նկարիչ 
Յան Ժյարնկոյի (Jan Ziarnko) հետ 
միասին»» (М. Аракелян, Лицевая 
Библия армянского мастера 
Лазара Бабердаци из Львова, 
Художественная культура, 2023, 
№2 (45), էջ 262): Խնդրո առար
կա ձեռագրի ծաղկող(ներ)ի հետ 
կապված հարցերի վերջնական 
պատասխանները վերապահելով 
մասնագետներին՝ երկրորդենք, որ 
ՄՄ 351 Աստվածաշունչը նաև մեծ 
ազդեցություն է թողել 17-րդ դարում 
ընդօրինակված Աստվածաշնչերի 
վրա՝ այդ թվում հանդիսանալով 
որպես ընդօրինակվող «մայր» 
ձեռագիր հայկական այլ գաղթօ
ջախներում։ Այսպես, օրինակ, 
ըստ Ա. Գևորգյանի՝ ձեռագիրը դե
ռևս 1645 թ. Սպահանում էր, և այս 
ձեռագրից են Հայրապետ Ջուղայե
ցին ու նրա աշակերտներն ընդօրի
նակել 4 Աստվածաշունչ՝ օգտվելով 
նրա մանրանկարներից և միաժա
մանակ պահպանելով իրենց սեփա
կան ոճը (Ա. Գևորգյան, նշվ. աշխ., 

էջ 84, А. Мартиросян, նշվ. 
աշխ., էջ 181):

Ինչևէ, պակաս կարևոր 
չէ նաև Ղազար վրդ. Բա
բերդացու ձեռնարկումը՝ 
սուրբգրային կանոնի, ար
տականոնական կամ անկա
նոն բնագրերի և  ցանկերի 
առումով։ Այս իմաստով ևս 
ՄՄ 351 Աստվածաշունչն ար
ժանացել է ուսումանասիրող
ների ուշադրությանը։ Մես
րոպ արք. Տեր-Մովսիսյանը 
(Մագիստրոս) իր կոթողային 
աշխատության մեջ քանիցս 
անդրադարձել է Ղազար վրդ. 
Բաբերդացու Աստվածաշն
չին։ Նա, օրինակ, նշում  է, 
որ Ոսկան Երևանցու հրա
տարակած Աստվածաշնչի 
գրքերի գլխաբաժանումն 
ըստ լատինական Վուլգա
տայի՝ արվել է դեռևս 1293 թ.՝ 
նախկին թագավոր Հեթում-Յով
հաննեսի կողմից, իսկ գլուխները 
Լվովում 1616 թ. տների է բաժանել 
Ղազար Բաբերդացին. Ոսկանն իր 
հրատարակության հավելվածում 
տպագրել է Ղազար Բաբերդացու՝ 
աստվածաշնչական բառերի ցան
կը, հետևաբար նա օգտվել է Բա
բերդացու աշխատանքից, թեև չի 
նշել դրա մասին։

Իր աշխատության մեջ Մես
րոպ արքեպիսկոպոսը մանրա
մասն անդրադառնում  է Բաբեր
դացու Աստվածաշնչի բնագրային 
առանձնահատկություններին՝ 
նշելով, որ ձեռագրի արտաքինը 
«իր բազմաթիւ մանրանկարնե
րով, կտրուկ տարբերւում  է հին 
ձեռագրերից, եւ դա այնպէս է հա
մապատասխանում ժամանակի 
ճաշակին, որ LB1-ի հրապարա
կումից յետոյ գրուած ձեռագրերի 
մի մեծ քանակ նրանից արուած 
պատճէններ են կամ նմանակում 
եւ նրա ներմուծած ուղղութեան 
հետագայ կատարելագործում... 
Նրա ձեռագրից արուած բազմա
թիւ ընդօրինակութիւնները ցոյց են 
տալիս, որ նրա օրինակը, իր բոլոր 
իւրայատկութիւններով, ԺԷ.  դա

րում այնպիսի գերիշխող նշանա
կութիւն ստացաւ, ինչպիսին Գէ
որգ Սկևռացու օրինակը՝ ԺԳ.  եւ 
ԺԴ. դարերում» (Մ. արք. Տէր-Մով
սիսեան, Պատմութիւն Սուրբ Գրոց 
հայկական թարգմանութեան, ռուս. 
թարգմ.՝ Ս. Նահապետեան, առաջ., 
խմբ. և ծնթ.՝ Գ. Տէր-Վարդանեան, 
Ս. Էջմիածին, 2018, էջ 152)։ Նա 
նկատում է նաև, որ Ղազար Բա
բերդացին առաջին անգամ հայե
րեն բնագրում կատարեց գլուխնե
րի բաժանում՝ տների։ Ընդհանուր 
առմամբ, հայերեն Աստվածաշնչի 
ձեռագրերը Մեսրոպ Մագիստրոսը 
դասակարգել է հինգ խմբի. վերջի
նը հենց Ղազար վրդ. Բաբերդացու 
ձեռագրերը և  դրանցից արված 
ընդօրինակություններն են, որոնք 
ունեն բոլոր անկանոն գրքերը, Ղա
զարի առաջաբանը, Սուրբ Գրքի 
կանոնի՝ Գրիգոր [Տաթևացու] ցան
կը և վերջում՝ Աստվածաշնչի բա
ռերի այբբենական աղյուսակները։ 
Այս խմբի ձեռագրերը շատ են, սա
կայն սրանց մասին կարելի է ասել, 
որ բոլորը մի ձեռագրից արված 
պատճեններ են։

Հայերեն ձեռագիր Աստվածաշն
չերի ամբողջական ցուցակի կազ

մող Շահե արք. Աճեմյանը 
համեմատական տախտակ
ներով ներկայացրել է Աստվա
ծաշնչի 3 խմբագրությունների 
սուրբգրային կանոնը. Երզնկա 
(1269), Կիլիկիա (1319), Լվով 
(Բաբերդացի, 1619)՝ նկատե
լով, որ Ղազար Բաբերդացին 
միաձուլել է իր նախորդների 
խմբագրությունները և ավե
լացրել Տաթևացու կանոնա
կան ցանկը, Վանական Վար
դապետի մի գրություն, երկու 
համաբարբառային բառա
րաններ և իր արձակ ու ոտա
նավոր հիշատակարանները 
(Շ.  արք. Աճէմեան, Ցուցակ 
Աստուածաշունչ մատեա
նի հայերէն ձեռագիրներուն, 
Լիզպոն, 1992, էջ CVII—CXIV)։ 
Ուսումնասիրողը նշում է, որ 
Ղազար Բաբերդացու [Աստ
վածաշնչի] մասին առանձին 

ուսումնասիրություն չի կատարվել։
Այսպիսով՝ հայերեն ձեռագիր 

Աստվածաշնչի պատմության հե
տազոտության համար մեծ կա
րևորություն ունի Ղազար վարդա
պետ Բաբերդացու խմբագրած 
«Լվովի Աստվածաշունչը» (1616—
1619 թթ.)։ Այն ուշագրավ է ինչպես 
պատկերագրական նորամուծու
թյունների, ոճական առանձնա
հատկությունների, այնպես  էլ 
սուրբգրային կանոնի, ներմուծ
ված այլ բնագրերի և  ցանկերի 
առումով։ Ներկայում Մատենադա
րանում պահվող հմր. 351 ձեռա
գիր մատյանի ու դրանից արված 
ընդօրինակությունների հետազո
տությունը դեռևս ավարտված հա
մարել չի կարելի, և առաջիկայում 
նախատեսվում են նոր հրապարա
կումներ այդ ուղղությամբ։

Հետազոտությունն իրականացվել է ՀՀ 
ԿԳՄՍՆ Բարձրագույն կրթության և գի
տության կոմիտեի տրամադրած ֆինան
սավորմամբ՝ 24WS—6F010 ծածկագրով 
գիտական թեմայի շրջանակում։

Գառնիկ ՀԱՐՈՒԹՅՈՒՆՅԱՆ, պ. գ. թ.
Աննա ՕՀԱՆՋԱՆՅԱՆ, պ. գ. թ.

ՄՄ 351, 010ա
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Նոյի և Մովսեսի կերպարները. 
ընդհանրություններ և առանձնահատկություններ

Աստվածաշունչը հարուստ է նշա
նավոր կերպարներով ու նրանց 

առաքելությունների պատմություննե
րով: Սուրբգրային կերպարային հա
մակարգում գլխավոր տեղ ունեն Նոյը 
և Մովսեսը՝ միանգամայն տարբեր ժա
մանակաշրջաններում ապրած, բայց 
որոշակի ընդհանուր գծեր ունեցող եր
կու նահապետներ: Նրանք պատմական 
կարևոր ու ոգեշնչող կերպարներ են ոչ 
միայն քրիստոնեության, այլև հրեակա
նության և իսլամի մեջ: Այս հոդվածում 
կներկայացնենք Նոյի և Մովսեսի կեր
պարների՝ համեմատական քննությամբ 
վերհանված ընդհանրություններն ու 
առանձնահատկությունները՝ միաժա
մանակ բացահայտելով նրանց՝ Աստծո 
հետ ունեցած հարաբերությունը, ինչպես նաև 
հոգևոր ու մարմնավոր ազատության վերա
բերյալ մոտեցումները:

Նոյի կերպարը

Նոյը, ըստ Աստվածաշնչի, ապրել է աշխար
հի սկզբնական շրջանում, և նրա կերպարը 
կրում է աստվածային այն նախախնամությու
նը, որի համաձայն՝ նա է այն անմիջական 
առանցքը, ում շնորհիվ կարող է շարունակվել 
մարդկային սերնդափոխությունը, և վերաի
մաստավորվել կյանքը: Աստվածաշնչում Նոյի 
պատմությունն սկսվում է այն պահից, երբ 
աշխարհում իշխեցին ապականությունն ու 
չարությունը: Աստված որոշում է ծանր պա
տիժ կիրառել՝ համատարած ջրհեղեղի մի
ջոցով կործանելով ողջ մարդկությանը՝ բացի 
Նոյից ու նրա ընտանիքից. «Տերը տեսավ, որ 
մարդկանց չարությունն աճել է երկրի վրա.... 
և ասաց Տերը. «Կործանեմ մարդկանց, որ 
ստեղծեցի.... Բայց Նոյը հաճություն գտավ 
Տիրոջ աչքում» (Ծննդ. Զ 5—8):

Աստվածաբանական մեկնաբանություն
ներում Նոյը հաճախ ընկալվում  է որպես 
հնազանդ հավատքի նախատիպ. նա չի վի
ճում Աստծո հետ, չի առաջարկում այլընտ
րանքներ, այլ ուղղակի կատարում է հանձ
նարարությունը. «Եվ Նոյը կատարեց ամեն 
ինչ, ինչպես Աստված պատվիրեց նրան....» 
(Ծննդ. Զ 22)։ Դա Նոյի բարեպաշտության 
կարևորագույն դրսևորումն է։ Թեև Նոյը՝ որ
պես մարդ, կերպավորվում է լուռ կատարո
ղի դերով, այդ լռությունն ինքնին մեծախոր
հուրդ հոգևոր դիրքորոշում է։ Նա մարգարե 
չէր խոսքով, այլ գործով, և այսպիսով՝ ներ
կայացնում է այն տեսակը, որ փրկություն է 
ստանում ոչ թե հակաճառությամբ, այլ են
թակայությամբ։

Նոյն Աստծո հետ հարաբերություն  էր 
պահպանում ոչ միայն որպես բարեպաշտ 
մարդ, այլև մարգարե, որ ճանաչում է Աստծո 
կամքը: Աստված ընտրեց Նոյին, քանի որ նա 
մնացել էր միակ ճիշտն ու բարեպաշտն աշ
խարհում՝ իր կենսակերպով հակադրվելով 
մնացած մարդկանց չարությանը. «....Նոյը 
արդար մարդ էր իր սերնդի մեջ, անարատ. 
Աստծու հետ էր քայլում Նոյը» (Ծննդ. Զ 9): 
Նոյին հայտնվեց աստվածային հրահանգ՝ 
կառուցելու մեծ տապան, որտեղ կարող էին 
տեղավորվել նրա գերդաստանն ու ամեն 
տեսակ կենդանի՝ փրկվելու ջրհեղեղից։ 
Այդ տապանը դարձավ ողջ մարդկության 
փրկության խարիսխը, որ հանգրվանեց Հա
յաստան աշխարհի սրբազան լեռան՝ Արա
րատի վրա. «Եվ տապանը կանգ առավ յոթ
ներորդ ամսի տասնյոթերորդ օրը Արարատ 
լեռան վրա» (Ծննդ. Ը 4)։ Աստվածաշնչյան 
վկայությամբ՝ Հայաստանից սկսվեց մարդ
կության նոր կյանքը, և աստվածային նա
խախնամությամբ ու կամքով Հայաստանը 
դարձավ նոր կյանքի ու նոր ճանապարհի 
ելակետ ողջ մարդկության համար՝ կրելով ոչ 
միայն պատմական, այլև հոգևոր փրկագոր
ծական խորհուրդ ու նշանակություն։

Նոյը, չնայած մեծ դժվարություններին 
ու աշխարհի չարությանը, ամեն կերպ 
պահպանում  է իր հավատը և  շարունա
կում ծառայել Աստծուն: Նոյի ազատությու
նը, հնարավոր է, հետագա ժամանակների 
աստվածաշնչ յան առանցքային կերպար
ների համեմատությամբ, բավականին սահ
մանափակ էր, բայց նա համառորեն հետևեց 

Աստծո հրահանգներին, ինչն ի վերջո հան
գեցրեց նրա ու նրա տոհմի փրկությանը, որի 
շնորհիվ ապրեց մարդկությունը, շարունակ
վեց մարդկային կյանքը երկրի վրա:

Մովսեսի կերպարը

Մովսեսի կյանքն ու գործն առավելագույնս 
արտացոլում  են ազատության և  Աստծո 
կամքի բարեհաջող, անխոչընդոտ համադ
րությունը: Մովսեսի պատմությունը՝ իբ
րև փրկագործության շղթայի մի մասնիկ, 
սկսվում  է այն ժամանակ, երբ նա Աստ
ծուց կանչվում է՝ դառնալու հրեա ժողովրդի 
առաջնորդը՝ փախչելով եգիպտական մա
հացու ստրկությունից: Նրա մասին պատմու
թյան առաջին ակնարկները ծագում են այն 
ժամանակներից, երբ Աստված այրվող մո
րենու միջից՝ հրաշքի կերպով, հայտնվում է 
նրան. «Եվ Տիրոջ հրեշտակը հայտնվեց 
նրան կրակի բոցով մորենու միջից. և ահա 
մորենին վառվում էր կրակով, բայց մորենին 
չէր մաշվում» (Ելք Գ 2): Սա ինքնին փաստ է, 
որ Մովսեսի և Աստծո հարաբերությունները 
միանգամայն տարբեր էին՝ անձնական հա
րաբերությունների մակարդակում:

Աստված Մովսեսին հրահանգեց Եգիպ
տոսից վերադարձնել ժողովրդին և առաջ
նորդել դեպի խոստացված երկիր՝ Կանան. 
«Այժմ արի, քեզ կուղարկեմ փարավոնի մոտ, 
որ դու հանես իմ ժողովրդին՝ իսրայելացի
ներին, Եգիպտոսից» (Ելք Գ 10): Մովսեսի 
և Աստծո հարաբերությունը հանգեցրեց մի 
շարք կարևոր իրադարձությունների՝ հանուն 
ազատության և  արդարության: Աստված 
պատվիրեց Մովսեսին առատ օրհնություն
ներ ու հրամաններ տալ ժողովրդին՝ ներա
ռյալ Աստծո օրենքը՝ տասը պատվիրանները 
(Ելք Ի 1—17), ինչը փիլիսոփայական կարևո
րագույն արժեք դարձավ ոչ միայն իսրայելա
ցիների համար:

Մովսեսի կյանքը նաև նշանավոր է նրա
նով, որ նա ոչ միայն ազատության ու հա
վատի կրող է, այլև առաջնորդ, որն իր ժո
ղովրդին տանում  է դեպի նոր կյանք ու 
ապագա: Նրա գործերը պարունակում են 
հասարակական ու հոգևոր ազատության 
համադրություն: Մովսեսը մարդու ազատու
թյունը վեր բարձրացնող պատգամախոս է:

Նոյի և Մովսեսի ընդհանրություններն 
ու առանձնահատկությունները

Նախ՝ երկու կերպարներին միավորում է 
այն, որ նրանք Աստծո կողմից ընտրված 
մարգարեներ  են, որոնք մենակ մնացին 
իրենց շրջապատում և դիմակայեցին մարդ
կության համատարած չարությանը: Թե՛ Նո
յը և թե՛ Մովսեսը տառապեցին հավատքի 
համար, սակայն կատարեցին իրենց առա
քելությունները՝ Աստծո պատվերով: Երկու 
մարգարեներն էլ գործեցին հավատի հիմ
քով, սակայն տարբեր. Նոյի պարագայում 
հավատն առաջնորդեց հնազանդության. 
«Հավատով Նոյը՝ Աստծուց զգուշացվելով 
գալիք բաների համար, երկյուղով կառու
ցեց տապան.... և եղավ արդարության ժա
ռանգորդ հավատքի միջոցով» (Եբր. ԺԱ 7), 
իսկ Մովսեսի պարագայում՝ պայքարի. «Հա
վատով Մովսեսը, երբ մեծացավ, մերժեց 
կոչվել փարավոնի դստեր որդի.... և փա
րավոնի պալատում մեղքի վայելք ունենալ» 
(Եբր. ԺԱ 24—27)։

Այս երկու մարգարեներին իրար է 
կապում ոչ միայն Աստծո կողմից 
կանչվելը, այլև առաքելության կերպն 
ու նպատակը։ Երկուսն էլ կոչված էին՝ 
փրկելու մարդ տեսակին. Նոյի պա
րագայում՝ ամբողջ մարդկությանը, 
Մովսեսի պարագայում՝ այդ մարդ
կության միջից ելած որոշակի ազգի։ 
Նոյը ջրերի վրա փրկվեց և  փրկեց 
մի ողջ արարչագործություն՝ տալով 
արարչագործությանը կյանքի շարու
նակության հնարավորություն, իսկ 
Մովսեսը հենց ինքը փրկվեց ջրերի 
վրա՝ զամբյուղի մեջ դրվելով, երբ դեռ 
մանուկ էր ու սպանվելու սպառնա
լիքի տակ՝ հետագայում փրկության 
և  ազատության բերկրանքը տալով 

նաև հրեա ազգին. «Երբ չկարողացավ այլևս 
պահել նրան, վերցրեց նրա համար մի եղե
գից մի տապանակ, պատեց ձութով և կուպ
րով, դրեց նրա մեջ երեխային ու տեղադրեց 
այն գետի եզերքին» (Ելք Բ 3)։

Սակայն աստվածաբանական մեկնու
թյան մակարդակում տարբերվում է նրանց 
առաքելությունը։ Նոյը, լինելով հնազանդվող 
սուրբ, հանդես է գալիս իբրև նոր արար
չության սկիզբ՝ միանձնյա հավատքի վկա։ 
Մովսեսը՝ որպես ընդդիմացող մարգարե, 
ներկայացնում է մարդկության փրկության 
պատմության նոր փուլ։ Աստվածաշնչում 
Մովսեսն առաջինն է, որ Աստծո հետ խո
սում է երես առ երես. «Եվ Տերը խոսում էր 
Մովսեսի հետ երես առ երես, ինչպես մարդը 
խոսում է իր բարեկամի հետ....» (Ելք ԼԳ 11), 
ինչը վկայում է Աստծո և մարդու բարդ, բայց 
զորեղ ու խոր հարաբերության մասին։ Նոյն 
ու Մովսեսը առաքելության երկու տարբեր, 
սակայն փոխլրացնող դեմքեր են՝ լռել յայն 
հավատք և ըմբոստ հավատք։

Աստծո հանդեպ նրանց ազատությունն ու 
վստահությունն էլ տարբեր կերպ են դրսևոր
վում: Մեզ մնում է մի փոքր ուշադիր լինել 
և երկու կերպարները վերլուծել իրենց գոր
ծունեության ենթատեքստերով՝ տեսնելու 
և հասկանալու, որ Նոյի դեպքում ազատու
թյունը սահմանափակ էր, և նա ապրում է 
հաճախ իր ընտանիքի պաշտպանությամբ, 
իսկ Մովսեսի պարագայում ազատությունը, 
անձնական սահմաններն անցնելով, փոխա
րինվում է ամբողջ ժողովրդի ազատության 
առաջնորդությամբ:

Առավել զարգացնելով միտքը՝ պետք  է 
նշել, որ տարբեր  էր նաև նրանց հոգևոր 
ազատությունը: Նոյը ցուցաբերեց հոգևոր 
մեծ ազատություն, քանի որ կարողացավ 
մնալ անաղարտ, չնայած ամբողջ աշխարհը 
լցված էր չարությամբ ու ապականությամբ: 
Մովսեսի ազատությունն ավելի ընդհանրա
կան էր. նա անձամբ ազատում է ոչ միայն 
իրեն, այլև մի ողջ ընտրյալ ազգի:

Նոյի և Մովսեսի մարմնավոր 
ազատությունը

Եթե խոսենք մարմնավոր ազատության 
մասին, այս դեպքում ևս երկու կերպար
ներն ունեն առանձնահատկություններ: 
Նոյին հրամայված  էր կառուցել տապան 
և հաղթահարել ջրհեղեղը՝ հետջրհեղեղյան 
կյանքն ապրելով միայն Աստծո հրահանգով: 
Նրա մարմնավոր ազատությունը հիմնակա
նում դրսևորվում էր այդտեղ, որ նա ու նրա 
ընտանիքը փրկվեցին ամբողջ աշխարհի 
խորտակումից: Իսկ Մովսեսը, չնայած Աստ
ծուց որոշակի հրահանգներ ու կարգադրու
թյուններ ստանալուն, այնպես, ինչպես ինքը՝ 
Նոյը, միևնույն է, իր մարմնական ազատու
թյունն ավելի հստակ արտահայտեց՝ լինե
լով այդ ժամանակահատվածի ժողովրդին 
առաջնորդող կերպար: Մովսեսի ժամանա
կահատվածում հրեա ժողովրդին գերու
թյունից ազատելու համար Աստծուն պետք 
չէր անաղարտ Նոյ, պետք էր առաջնորդ, 
և հակառակը՝ Նոյի ժամանակաշրջանում 
մարդկության տեսակի՝ ջրհեղեղով մաքր
ման և նոր մարդկության փրկության համար 
Աստծուն պետք չէր ըմբոստ և խիստ մարդ, 
այլ հնազանդ և անաղարտ, փրկվելու արժա
նի և նոր մարդկության նախահայր կոչվելուն 
վայել անձ։

Հոգևոր ազատության որոնում

Երկու կերպարներն  էլ փորձեցին հաս
նել հոգևոր ազատության. Նոյը՝ կործանիչ 
ջրհեղեղից փրկվելու, Մովսեսը՝ ժողովրդի 
նվաճած աստվածային արդարության մի
ջոցով: Արժեքներն ու Աստծո փառքը երկու 
դեպքում էլ հետապնդվում էին տարբեր ճա
նապարհներով, բայց երկու դեպքում էլ հա
ջողության հասնելու համար պետք էր ձգտել 
ավելի բարձր գաղափարների:

Հոգևոր ազատության աստվածաբանական 
ընկալմամբ՝ Նոյն ազատություն է ստանում 
չարիքներից մեկուսանալու, իսկ Մովսեսը՝ 
չարիքի մեջ գործելու միջոցով։ Նոյի ազա
տությունն էսկապիստական՝ լիցքաթափող 
բնույթ ունի՝ փրկության միջոցով դուրս գալով 
ապականված աշխարհից։ Մովսեսի ազատու
թյունը ներքնապես մաքառող է. նա իր ժո
ղովրդի հետ դիմագրավում է չարին՝ ազա
տագրություն բերելով ոչ միայն մարմնավոր 
իմաստով, այլև կրոնաօրինական կարգով։

Հավատքի և ազատության խորհուրդը

Ամբողջացնելով այս երկու նահապետ
ների կերպարները՝ պետք է նշել, որ նրանք 
երկուսն էլ բարձրացրին հավատքի և ազա
տության գաղափարը, այսինքն՝ աստվածա
յին պահանջները և մարդու ազատությունը 
միավորելու դժվարին խնդիրը: Նրանք իրենց 
գործերով և վարքով սերունդներին ցույց են 
տալիս՝ ինչպես էին ծառայում Աստծուն՝ հաղ
թահարելով բազմաթիվ դժվարություններ:

Նոյը՝ որպես միանձնյա հավատացյալ, մեզ 
հիշեցնում է, որ երբեմն ազգի փրկությունն 
սկսվում է մեկից՝ հնազանդ, լուռ, բայց վճռա
կան մարդուց։ Մովսեսը՝ որպես հավաքա
կան առաջնորդ, օրինակ է, որ ազատությու
նը միայն Աստծո հրաշքով չի տրվում, այն 
նաև պահանջում է երկար մաքառում, խի
զախություն և իմաստություն։ Հոգևոր առաջ
նորդության վերաբերյալ Նոյի և Մովսեսի 
տարբեր հայեցակետերը՝ մենակյաց հա
վատք և համաժողովրդական պայքար, կա
րող են այսօր օգնել նաև մեզ՝ մեր ժողովրդի 
ազատության որոնման ճանապարհներին։

Այսպիսով՝ և՛ Նոյի, և՛ Մովսեսի կյանքը 
միայն աստվածաշնչյան պատմություն չէ։ 
Դա ուղեցույց է նաև ժամանակակից մար
դու, հատկապես՝ հայ ժողովրդի համար, որն 
այժմ էլ գտնվում է մաքառման և ինքնության 
պահպանման դժվարին հանգրվանում։ Մեզ 
հարկավոր են և՛ նոյեր, որոնք հավատարիմ 
կմնան մեր ազգային ու հոգևոր արմատ
ներին նույնիսկ կործանման սպառնալիքի 
տակ, և՛ մովսեսներ, որոնք, չնայած կաս
կածներին ու վախին, կստանձնեն առաջ
նորդության ծանր բեռը՝ ազատության ուղի 
հարթելու համար։ Ինչպես Նոյն էր փրկու
թյան տապանը կառուցում համընդհանուր 
ավերման մեջ, այնպես էլ այսօր մեզ հար
կավոր է հենվել հավատքի վրա և կառուցել 
ապագայի տապանը։ Իսկ Մովսեսի օրինա
կով՝ անհրաժեշտ է չվախենալ Աստծուն հար
ցեր տալուց, վիճելուց՝ ճիշտ գործի համար, 
քանի որ երբեմն փրկությունը գալիս է պայ
քարի, ոչ թե հնազանդման ճանապարհով։

Հովհաննես սրկ. ԷՎԻՆՅԱՆ
Դիանա ՔՈՉԱՐՅԱՆ

Հովհաննես Այվազովսկի, «Նոյը իջնում է Արարատից», 1889 թ. Թորոս Ռոսլին. հատված «Կարմիր ծովի 
անցումը» պատկերից (Մովսես մարգարեն 
վերստին միացնում է Կարմիր ծովի ճեղքված 
ջրերը փարավոնի զորքի առջև), Երուսաղեմ, 
ձեռ. 2027, էջ 4բ, Մաշտոց, 1266 թ.
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 էջ 6
VII դարի պատմիչ Մովսես Կաղանկատ

վացին «Պատմութիւն Աղուանից աշխար
հի» երկի երրորդ հատվածում Մուհամմեդ 
(Մահմետ) մարգարեի մասին խոսելիս նրա 
ուսմունքի հիմքը համարում է ըստ Արիոսի 
Հին և Նոր Կտակարանների ուսուցումը, որը 
նրան ոմն պիղծ վարդապետ էր փոխանցել։ 
X դարի պատմիչ Հովհաննես Ե. Դրասխա
նակերտցի կաթողիկոսն իր պատմության 
մեջ Արիոսի ուսմունքը համառոտակի ներ
կայացնելուց հետո նաև ներկայացնում է 
նրա չարափառ վախճանի մանրամասնե
րը. «Իսկ նորա զարժանի ամբարշտութեանն 
կրեալ հատուցումն եւ խառն ընդ գարշելիսն 
ի վայր զփորոտին վայթեալ՝ սատակէր»։ 
Արիոսը հերձվածողների մեջ ամենավատ
թարն է համարվել։ Դրա վկայությունն է փա
րավոնի մասին Ներսես Շնորհալու հանե
լուկներից մեկը.

Սուլտան մի կայր ի յԵգիպտոս,
Շատ հերձուածող քան զԱրիոս,
Առ նա դեսպան ղարկեց Քրիստոս,
Մեծ սքանչելեաւք մարդկան հրոս։
«Պատմութիւն նահանգին Սիսական» եր

կում Ստեփանոս արքեպիսկոպոս Օրբել յա
նը Արիոսին Հուդայի, Կայենի և սուրգրային 
այլ մեղսագործների հետ դժոխքի դատա
պարտվածների մեջ նույն հարթության վրա է 
դասակարգում. «ընդ Յուդայի և Արիոսի դա
տեսցի», «մասն և բաժին ընդ Յուդայի և Կա
յենի և Արիոսի եղիցի», «Յուդայի եւ Արիոսի 
մասնակից լինի», «ընդ Կայենի և Քամայ, 
Կորխայ և Դադանայ և Աբիրոնի, Եզաբէլի եւ 

Գեեզի, Յուդայի և Արիոսի և ուրացեալ Վա
սակայ դատապարտեալ անշէջ հրովն պատ
ժեսցի ինքն»։

7. Նիկիայի ժողովին անդրադարձը 
դավանաբանական գրություններում

Հայ մատենագրության մեջ Նիկիայի ժո
ղովի, Աթանաս Մեծի և Արիոսի անունների 
հիշատակությունները շատ հաճախ վկա
յակոչվում են նախընթաց հատվածներում 
քաղկեդոնական վեճերին անդրադարձով 
կամ հակադրելու համար քաղկեդոնական 
հավատքը։ Օրինակ՝ Բաբգեն Ոթմսեցին, «[Բ] 
Թուղթ Հայոց ի Պարսս, առ ուղղափառս» 
գրության մեջ Սուրբ Կույս Մարիամից Տի
րոջ մարմնանալու վերաբերյալ չարիմաց 
Նեստորի գաղափարներին անդրադառնա
լով, «հանդերձ Աստուածութեամբն զմարմ
նաւորութիւնն» երկրպագելու ավանդության 
խոստովանությունը համարում է Նիկիայի 
սուրբ ժողովում հաստատվածը, և ժողովի 
հաստատած հավատո բանաձևի մտածո
ղությունից դուրս առաջ քաշված ստություն
ներն ինքնաբերաբար դառնում են նզովելի՝ 
հենց նիկիական դավանանքից շեղումով 
պայմանավորված. «Եւ փախչիմք ուրացեալ 
զի Քաղկեդոնին ստութիւն Նեստորի եւ այ
լոցն նմանից... զոր սուրբ հարքն միաբա
նութեամբ իւրեանց ի Նիկիա յանդիմանեալ 
խզեցին զընթացս չար խորհրդոց նոցա. ի 
սրբոց գրոց՝ նզովելով զՆեստորիոս, եւ զԱ
րիոս, եւ զԴիոդորոս, եւ զԹէոդորիտոս, եւ 
զԵւտիքոս, եւ զՊաւղոս Սամուստացի, եւ 
զնմանս նոցին, որ խառնակութիւն զան

գուածոյ զմարդանալն Քրիստոսի, ասել իշ
խեցին, իբր զլոկ մարդ, ո՜չ կատարեալ Աս
տուած ի մարմնի կատարելում»։ Քաղկեդոնի 
ժողովի չընդունված լինելու ծիսապատմա
կան ակնարկներից մեկում՝ բերված «Տեառն 
Կիրովնի ի Վրթանիսէ» թղթում (իսկ հետա
գա գրություններից նաև «Նորին Տեառն Յո
վաննիսի Իմաստասիրի Հայոց Կաթողիկոսի 
վասն մեծի աւուր միաշաբաթին» ճառում), 
շեշտվում է, որ Ավետարանի ընթերցանու
թյունից հետո ասվում է Նիկիայում սահման
ված «սուրբ հաւատը», հետևաբար՝ արդեն 
այս շրջանում Պատարագի մեջ ներմուծ
ված Հավատամքը չէր կարող փոփոխվել 
կամ փոխարինվել նախորդից աղճատված 
բովանդակությամբ մեկ այլ հանգանակով։ 
Աստվածաշնչից հետո առաջին երեք տիե
զերաժողովները համարվում են «զհաւատս 
ուղղափառութեան» («Թուղթ Յովհաննիսի՝ 
Հայոց Կաթողիկոսի առ Տէր Աբաս՝ Աղուանից 
կաթողիկոս», «Տեառն Կիրովնի ի Վրթանի
սէ»)։ Քաղկեդոնական հավատքը՝ մի բնու
թյան փոխարեն երկու բնություն դավանելը, 
ոչ միայն քրիստոսաբանական վեճեր է բոր
բոքում, այլ նաև՝ երրորդութենաբանական, 
որը, որպես «սատանայի վարդապետու
թիւն», հակառակ է առաքյալների սահմա
նածին և Նիկիայի ժողովում ընդունվածին 
(«Թուղթ Երրորդ Տեառն Աբրահամու Հա
յոց Կաթուղիկոսի առ Կիւրիոն Վրաց Կա
թուղիկոս»): Մատենագրական ընդհանուր 
աղբյուրների ուսումնասիրությունը թույլ է 
տալիս փաստել, որ Նիկիայի ժողովի դավա
նաբանական քննությունը շատ է կարևորվել՝ 

Քաղկեդոնի ժողովի դատապարտմանը զու
գահեռ որպես ուղղափատ ուսմունք ներկա
յացնելու տեսանկյունից։ Ուստի՝ անփոփո
խելի և անշրջանցելի է որևէ կետ նիկիական 
սկզբունքներից, քանի որ այն «աստուածա
գումար», «երկնահրաշ եւ աստուածարեալ» 
ժողով է («Երանելւոյն Պետրոսի Սիւնեաց 
եպիսկոպոսի յաղագս հաւատոյ»): Նիկիայի 
ժողովի բանաձևումից ամենից շատ, որպես 
դավանական սկզբունքային առանցք, ներ
կայացվում է Որդու՝ Հոր հետ բնութենակից 
լինելը («Երանելւոյն Յովհաննու Մանդակուն
ւոյ Հայոց կաթուղիկոսի՝ ի հակաճառութենէն 
Քաղկեդոնի ժողովոյն, որ ասի Ապացոյց»)։
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Սուրբ Գևորգ 
Զորավարը

Սուրբ Գևորգը ծնունդով Կապադովկիա
յից  էր՝ այսօրվա Կեսարիայի շրջա

նից։ Մեծացել է քրիստոնյա ընտանիքում։ 
Նրա անունը հունարենից թարգմանվում է 
«մշակ», «հողագործ»: Նա մեծատուն ծնող
ների առաքինի զավակ էր՝ ազատների և քա
ջերի տոհմից: Զինվորագրվելով հռոմեական 
բանակին՝ կարճ ժամանակահատվածում 
բարձրացել է զորավարության աստիճանի։ 
Ս. Գևորգը Դիոկղետիանոս կայսեր սիրե
լին էր. միշտ աչքի է ընկել իր քաջությամբ՝ 
արդեն 30 տարեկանում կայսեր կողմից 
արժանանալով կոմսության պատվի։ Լինե
լով զորավար՝ արիաբար հաստատակամ էր 
Քրիստոսի լույս հավատքի մեջ:

Երբ Դիոկղետիանոս կայսրը, նախքան 
քրիստոնյաներին հալածելու հրովարտա
կը հռչակելը (Դիոկղետիանոսը դաժան 
կայսր էր՝ քրիստոնյա հավատքին դեմ և մո
լորված սնոտի կուռքերի խաբեությունից), 
խորհրդակցում է անվանի զորավարների 
և իր մեծամեծների հետ, որոնց թվում  էր 
նաև Գևորգը, բոլորը հավանություն են տա
լիս կայսեր գաղափարին՝ բացի Գևորգից. 
նա առարկում է՝ արքայի որոշումն անար
դարություն համարելով կայսրության խաղաղ 
բնակիչների համար։ Կռահելով, որ Գևորգը 
քրիստոնյա է, փորձում են նրան դարձի բե
րել, բայց Գևորգն ասում է. «Ես կուզեի ձեզ 
բոլորիդ քրիստոնյա տեսնել և երկնքի ու երկ
րի Արարչին մատուցել այն պաշտամունքը, 
որ մատուցում եք ձեռագործ կուռքերին»։

Դիոկղետիանոս արքան հրաման է ար
ձակում՝ դատելու բոլոր քրիստոնյաներին: 
Ատյանում դատավոր է նշանակվում ամբա
րիշտ Դատիանոսը՝ Նիկոմիդիա քաղաքից, 
և բոլոր քրիստոնյաներին, որոնց գտնում էր, 
նա չարաչար տանջանքների էր դատապար
տում: Իսկ զորեղ զինվորականը՝ Քրիստոսի 
քաջ նվիրյալ Գևորգը, համարձակորեն գա
լիս է դատավորի մոտ և ասում. «Ես քրիս
տոնյա եմ՝ Քրիստոսի ծառա, և անարգում եմ 
ձեր կռապաշտ մոլորությունը»: Դատավորը, 
տեսնելով նրա վայելուչ հասակն ու գրավիչ 
տեսքը, ողոքական խոսքերով փորձում  է 
համոզել՝ ուրանալ Քրիստոսին և զոհ մա
տուցել կուռքերին՝ խոստանալով բազում 
պարգևներ: Բայց Քրիստոսի սուրբ վկան 

արհամարհում է նրա խոսքերը՝ վերահաս
տատելով. «Ես քրիստոնյա եմ և Քրիստոսի 
ծառա»։ Այսքանից հետո Գևորգը բանտարկ
վում է և ենթարկվում ահավոր չարչարանք
ների, որոնց քաջաբար դիմանում է։

Ըստ ավանդության՝ մի կախարդի պատ
վիրում են, որ երկու բաժակ դեղ պատրաս
տի՝ սրբին դարձի բերելու համար: Առաջին 
բաժակը խմելուց հետո սուրբը պիտի մտա
փոխվեր, իսկ երկրորդից հետո՝ մեռներ: 
Բայց Գևորգն առ Աստված ունեցած հավա
տի շնորհիվ խմում է երկու բաժակն էլ և ի 
զարմանս բոլորի՝ կենդանի մնում: Կայսեր 
բազում թախանձանքներից հետո Գևորգը 
վերջապես համաձայնում է կուռքերին զոհ 
մատուցել: Կայսրն ուրախությամբ նրան 
առաջնորդում է մեհյան, ուր, սակայն, Սուրբ 
Գևորգը, աստվածային պատվախնդրու
թյամբ լցված, մեկ առ մեկ կործանում է կուռ
քերը՝ ցույց տալով դրանց սուտ և սին լինելը: 
Այս հանդուգն արարքի համար Դիոկղետիա
նոս կայսրը գլխատել է տալիս Ս. Գևորգին։

Սուրբը նահատակվում է 303 թ. Նիկոմե
դիայում, ոմանց կարծիքով՝ Պաղեստինի 
Ռամլե կամ Լյուդ քաղաքատիպ ավանում՝ 
ոչ հեռու այսօրվա Թել Ավիվի օդանավա
կայանից, ուր հայերը, հույներն ու լատին
ները Ս. Գևորգ անունով եկեղեցիներ ունեն։ 
Ս. Գևորգն Անգլիայի պաշտպան սուրբն է։ 
Հույներն ու լատինները նրա հիշատակը 

տոնում են ապրիլի 23-ին, հայերը՝ Վարագա 
Սուրբ Խաչի տոնի նախորդ օրը։

Գևորգն իր երկրային կյանքի բոլոր հաղ
թանակները նվիրեց Քրիստոսին։ Նա պատե
րազմի դաշտում սխրագործեց՝ կռվելով ընդ
դեմ կայսրության թշնամու, Քրիստոսի սիրով 
ու զորությամբ աներկյուղ կանգնեց նաև դա
տարանի առջև։ Ո՛չ սրերն ու գեղարդները, 
ո՛չ բրածեծն ու սովը չսարսափեցրին քաջ 
սրբին, քանի որ նրա համար ևս «կյանքը 
Քրիստոսն էր, իսկ մեռնելը՝ շահ» (Փիլ. Ա 2)։

Սուրբ Գևորգը պատկերագրութան մեջ 
մշտապես կերպավորված է վիշապամար
տում՝ եկեղեցու թշնամիներին, նաև չարը 
խորհրդանշող վիշապին հաղթելիս: Ավանդա
կան վկայաբանության մեջ վիշապը Դիոկղե
տիանոս կայսրն է: Իսկ առհասարակ վիշա
պը խորհրդանշում է աշխարհի չարությունը, 
դիվական ուժը, բռնակալությունը, որոնց դեմ 
պայքարել են Քրիստոսի քաջարի նահատակ
ները։ Ուստի, նշանավոր սուրբ զորավարնե
րի պատկերները հիմնականում ներկայաց
վում են ձիու վրա՝ վիշապ սպանելիս։

Ս. Գևորգի մասին խոսելիս պետք է միշտ 
հիշենք նրա խիզախ լինելը, իսկ նրա պատ
մությունն ընթերցողները պետք  է դարձի 
գան, հակվեն աղոթքի և  բարեպաշտու
թյան։ Ցավոք, այսօրվա մարտահրավերնե
րը ևս շատ են ու տարբեր նախորդ դարե
րի սպառնալիքներից։ Մեր օրերում ամեն 
բան արվում է, որ մարդը կորցնի հավատն 
առ Աստված, հեռանա Աստծուց և ընթանա 
խոտոր ուղղություններով։ Ժամանակակից 
մարդը հավերժ փնտրտուքի մեջ  է, չնա
յած որ Եկեղեցին կա ու նրանց կողքին է՝ իր 
սրբերի բարեխոսություններով հանդերձ։ 
Պետք է ձգտենք սրբերի օրինակով լցվել հա
վատով, խիզախությամբ ու չվախենալ այն 
մարտահրավերներից, որ գոյություն ունեն 
այս աշխարհում։

Սուրբ Գևորգի անունով ունենք շատ 
սրբավայրեր, որոնցից է Ս. Գևորգ եկեղեցին 
(առավել հայտնի է որպես Մուղնու եկեղե
ցի, գտնվում է Արագածոտնի մարզի Մուղնի 
գյուղի հարավում)։ Ենթադրվում է, որ եկե
ղեցին հիմնադրվել է 13-րդ դարի առաջին 
կեսին՝ Հովհաննավանքի միաբանության 
կողմից. նրանք այստեղ  են տեղափոխել 
Ս. Գևորգի մասունքները։

Ս.  Գևորգ եկեղեցին եղել  է կրոնական 
և  մշակութային հանրահայտ կենտրոն։ 
1278 թ. այստեղ ընդօրինակվում  էին ձե
ռագրեր, իսկ միջնադարում ունեցել է նաև 
դպրոց, որը հիմնադրել է Աբել եպիսկոպոս 

Մխիթարյանը (վերջինս հետագայում շարադ
րել է վանքի պատմությունը): Եկեղեցին բազ
միցս ավերվել ու վերականգնվել է և հայտնի է 
իր բարձրարվեստ զարդաքանդակներով ու 
17—18-րդ դարերի հայ եկեղեցական գեղան
կարչությանը բնորոշ որմնանկարներով (կա 
հավանականություն, որ եկեղեցին նկարա
զարդել է Նաղաշ Հովնաթանը)։ Վանքի բա
կում տեղադրված են մի շարք խաչքարեր, 
որոնցից ամենահինը թվագրված է՝ 932։

Մուղնու Ս. Գևորգի վանքը 19-րդ դարում 
Արարատյան երկրամասում, Սուրբ Էջմիած
նից հետո, ամենաբազմամարդ սրբավայրն է 
եղել։ Վանքի համբավը պայամանավորված է 
համաքրիստոնեական Սուրբ Գևորգի՝ այդ
տեղ պահվող մասունքներով։ Պատմության 
ընթացքում այն եղել է նաև բուժիչ սրբա
վայր։ Պատմում են, որ հնում այստեղ ուխ
տի էին գալիս ոչ միայն հայ, այլև օտարազգի՝ 
վրաց, անգամ մահմեդական ուխտավորներ։ 
Նրանք այնքան բազմաքանակ են եղել, որ 
տեղի առաջնորդները Մուղնու ուխտի օրը 
յոթ շաբաթով երկարաձգել են, որ խուսափեն 
մարդկային մեծ կուտակումներից։ Մարդիկ 
տարբեր հիվանդություններով եկել են այս
տեղ՝ բուժում և օրհնություն ստանալու հա
մար։ Շատ են եղել դեպքեր, երբ հպվելով այդ 
սուրբ մասունքին՝ մարդիկ բժշկվել են, զա
վակներ ունեցել և հետագայում նրանց կոչել 
Գևորգ՝ ի պատիվ սրբի։ Ավանդության համա
ձայն՝ Ս. Գևորգի մասունքների մի մասը տե
ղափոխվել է Վրաստան՝ Վրաց թագավորին 
հիվանդությունից բուժելու նպատակով: Սա
կայն ապաքինվելուց հետո թագավորը հրա
ժարվել է մասունքները վերադարձնել հայե
րին և դրանց հիմքով Թբիլիսիում կառուցել է 
Մուղնու Ս. Գևորգ հայկական եկեղեցին։

Ս. Գևորգի՝ հանուն Քրիստոսի կրած չար
չարանքները տեսնելով՝ դարձի են եկել զո
րավարներ, իշխաններ և  նույնիսկ Ալեք
սանդրա թագուհին։ Դարձի եկածներից 
շատերը նույնպես նահատակվել են՝ Ս. Գևոր
գին պսակակից դառնալով։ Իսկ նրանք, ով
քեր կարողացել են խուսափել մահապատ
ժից, սրբի հիշատակն անմահացրել  են, 
և արդեն 367 թվականից սկսած՝ պահպան
վել են զրույցներ, հրաշքներ, շնորհազարդ 
պատումներ Ս. Գևորգի անվան շուրջ։ 

Ս. Գևորգ Զորավարի անունով է կոչվում 
Գևորգյան հոգևոր ճեմարանը, և յուրաքան
չյուր տարի, Ս. Գևորգի տոնի առիթով, այն
տեղ տեղի են ունենում հանդիսություններ։

Մերի ԵՂԻԱԶԱՐՅԱՆ

Հայ մատենագրության անդրադարձները 
Նիկիայի առաջին տիեզերաժողովին


