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იბეჭდება უწმინდესისა და უნეტარესის, სრულიად საქართველოს 

კათოლიკოს-პატრიარქის ილია II-ის ლოცვა-კურთხევით 

ნაშრომში. პირველად ქართულ ისტორიოგრაფიაში, ქართულ და უცხ- 

ოურ წერილობით წყაროებზე დაყრდნობით, გაშუქებულია საქართველოს 

ეკლესიის წიაღში უძველესი დროიდან არსებული და დღემდე შემორჩენი- 

ლი მაცხოვრის. ყოვლადწმინდა ღვთისმშობლის, წმ. მოციქულთა, წმ. მა- 

მებისა და წმ. გიორგის სახელთან დაკავშირებული წმინდა ნაწილების 

ისტორია. შრომაში აგრეთვე, დიდი ადგილი ეთმობა ქართველთა გან- 

მანათლებლის წმინდა ნინოსა და ასურელი მამების ღვაწლსა და მათ 

სახელთან დაკავშირებული სიწმინდეების აღწერას. ნაშრომი განკუთვნილ- 

ია საქართველოს ეკლესიის ისტორიით დაინტერესებულ მკითხველთა ფარ- 

თო წრისათვის. 

რედაქტორები: ღვთისმეტველების კანდიდატი, დეკანო%ი 

მაქსიმე ჭანტურია 

ფილოლოგიის მეცნიერებათა დოქტორი, 

ნაშრომისათვის გრიფის მინიჭების დადგენილება გამოტანილია ივანე 

ჯავახიშვილის სახელობის ისტორიისა და ეთნოლოგიის ინსტიტუტის სამეც- 
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ათონის წმ. მთა, საქართველოს კათოლიკოს-პატრიარქი ილია II 

ემთხვევა ივერიის ღვთისმშობლის ხატს, 2004 წ. 

„...ქართველი ხალხი მუდამ აგროვებდა სულიერ საუნჯჯეს, რადგან კარგად 

იცოდა, რომ მიწიერი სიკეთენი წარმავალია... როდესაც ჩვენი მეფეები და 

პატრიარქები უცხოეთში მიემგზავრებოდნენ. უპირველეს ყოვლისა. წმინდა 

ნაწილები ჩამოჰქონდათ და ამის წყალობით ჩვენს ქვეყანაში დაგროვდა მრავალი 

სიწმინდე: წმინდა ნაწილები, წმინდა ხატები. სასწაულთმოქმედი ხატების ასლები 

და სხვა. ამას აქვს უდიდესი მნიშვნელობა, რადგან ეს სიწმინდეები აძლიერებს ჩვენს 

ქვეყანას, გვიცავს ჩვენ და გვმოსავს უდიდესი ძალით. მაგალითად, ყოვლადწმინდა 

სამების ტაძარში შემინულ კიდობანში დაბრძანებულია წმინდა ნაწილები, მათ 
შორის წმინდა გიორგის ნაწილი. ჩვენ კვლავაც შევაგროვებთ სიწმინდეებს...“ 

უწმინდესისა და უნეტარესის, სრულიად 

საქართველოს კათოლიკოს-პატრიარქის 

ილია II-ს საკვირაო ქადაგებიდან



 



წინათქმა 

ქრისტიანობის ისტორია საქართველოში ესაა ქართველი ერის დაუს- 

რულებელი მონაწილეობა ცხოველმყოფელ სიწმიჩდეებში, რადგან ქართლი, 

„წმინდანთა დედად“ წოდებული იოანე საბანისძის მიერ, ოდითგანვე 

შეიმკო და იკურთხა სიწმიდეებით, რამაც ჭეშმარიტ ჰიეროფოროსად, 

ჭეშმარიტ სიწმინდეშემოსილად გამოაჩინა იგი, როგორც საღვთო მადლის- 

ვლენათა სულიერი ჭურჭელი და განძისმცველი. მას შემდეგ, რაც უდიდესმა 

სიVმინდემ, უფლის უკერეელმა კვართმა სავანე და სამარხი ქართლის 

მიწაში ჰპოვა, ეს მიწა ერთი საგალობლის სიტყვებისებრ, „იკურთხა მის 

წილ აწ და უკუნისამდე“. ამ ჟამიდან მოკიდებული, ქართველი ერი ცხ- 

ოვრობს სიწმინდეებით და სწორედ ესაა ქართლის ცხოვრება. ცხადია, 

სიწმინდედ გეეგულეის ყოველიეე ის, რაც მაცხოვნებელ მოძღვრებას, 

მაცხოვარებას უკავშირდება. ამ მხრივ საქართველოს ეკლესიის საგან- 

ძური დაულევნელია: უძველესი საეკლესიო ტექსტები (სხვა ენებზე არაიშ- 

ვიათად დაკარგულნი), სათნო გადმოცემები, წმინდა რელიქეიები, უწმინდ- 

ესი ხატები, აღურიცხავი ეკლესია-მონასტრები.. თვით ქართული ყოფაც, 

თავისი შეურყვნელი საფუძვლით, თანაზიარებაა საეკლესიო სიწმინდ- 

ეებთან. 

ამ ყოველიეეს მეცნიერული შესწავლა ეპოქალური მოელენაა, რაც 

საუკუნეთა მანძილსე წარიმართებოდა და წარიმართება. 

სრულიად აშკარაა, რომ სიწმინდეთა შესახებ ძიებანი საქართველოს 

სულიერი ისტორიის კვლევას ნიშნავს, რაც დიდად ფასეულია და, ამავე 

დროს, დიდად საპასუხიმგებლო. ამ ნიშნით უთუოდ გამორჩეულია წინამდე- 

ბარე მონოგრაფია, რომლის ავტორი ელდარ ბუბულაშვილი ღვთისმო- 

შიშებითი კრძალეით და წყაროთმცოდნეობითი ამომწურაობით ბეჯი- 

თად შეისწავლის საქართველოში დავანებული მრავალი სიწმინდის 

ხვედრს. ნაშრომის სრულყოფილად გაცნობის შემდეგ კიდევ უფრო საც- 

ნაური ხდება, თუ რაოდენ აუცილებელი იყო ამგვარი წიგნის გამოცემა, 

რაც, ეჭეი არაა, რომ მნიშენელოვანი მოვლენა იქნება საქართველოს 

ეკლესიის ისტორიით დაინტერესებულ პირთათვის. 

პროფ. ედიშერ ჭელიძე



 
 

თბილისის წმინდა სამების სახელობის საკათედრო ტაძარი



შესავალი 

წინამდებარე ნაშრომში უცხოურ და ქართულ წერილობით წყაროებზე 

დაყრდნობით შესწავლილია საქართველოს მართლმაღიდებელი ეკლესიის 

წიაღში უძეელესი დროიდან არსებული და დლემდე შემორჩეჩილი მაცხ- 

ოვრის, ყოვლადწმინდა ღვთისმშობლის, წმიდა მოციქულთა, წმინდა მამებისა 

და წმინდა გიორგის სახელთან დაკავშირებული წმინდა ნაწილების ისტო- 
რია. წარმოდგენილ შრომაში მნიშვნელოვანი ადგილი ეთმობა ქართველთა 

განმანათლებლის – წმინდა ნინოსა და ასურელი მამების ღეაწლსა და მათ 

სახელთაჩ დაკავშირებული სიწმინდეების აღწერას. მართალია, ჩვენ მიერ 

განსახილველი სოგიერთი ასპექტის შესახებ არსებობს ცალკეული გამოკვ- 

ლევები, მაგრამ საკითხი დღესდღეობით მონოგრაფიულად არ არის შესწავ- 

ლილი. 
ქრისტიანული სარწმუნოების მიხედვით, წმიჩდა ნაწილები ეკლესიის უდიდე- 

სი სიწმინდეებია, რომელთა მიმართ ღიდი სჯულის კანონის მთელი რიგი 

მუხლები დიდ მოწიწებას გამოხატავს. წმინდა ნაწილებისადმი თაყვანისცე- 

მა ეკლესიაში უძველესი დროიდაჩ აღესრულებოდა, რადგან მათ ჰქონდათ 

„უდიდესი ცხოველმყოფელი ძალა – ძალა კურნებისა, ძალა შეწევნისა“. 

ისინი ჩაკერებულია ტრაპეზის გადასაფარებელ ოდიკში. კართაგენის IV 

საეკლესიო კრების გადაწყვეტილებით ყოველი ტაძრის ტრაპეზში, უძველესი 

დროიდან ჩატანებული იყო წმინდა ნ-წილები. აღნიშნული კანონით უძველე- 

სი დროიდან შენდებოდა და დღესაც შენდება საქართველოში ეკლესია- 

მონასტრები. სამწუხაროდ, წყაროებმა არავითარი ცნობები არ შემოგვინახა 

იმის შესახებ, თუ რომელი წმიჩდანის რა ნაწილია ჩასვენებული ჩვენამდე 

მოღწეულ ძველ ეკლესიათა ტრაპეზებში. ოღიკსა და ტრაპესში წმინდა 

ნაწილების მოთაესება იმითაა განპირობებული, რომ მათე ხდება უსისხლო 
მსხვერპლშეწირვა. ოდიკგადაფარებულ ტრაპეზზე დაბრძანებულ ბარძიმ-ფეშ- 
ხუმში არსებული პური და ღვინო სულიწმინდის მადლით უფლის წმინდა და 
უხრწნელ ხორცად და პატიოსან სისხლად გადაიქცევა. ასეთი დიდი 

დატვირთვის გამო 787 წელს ქალაქ ნიკეაში გამართულმა VII საეკლესიო 

კრებამ განაწესა, რომ ქრისტიანული ტაძრები უნდა იკურთხოს მხოლოდ და 

მხოლოდ მათში წმინდა ნაწილების დავანებით.? 

წმინდა ნაწილთა თაყეანისცემის შესახებ საინტერესო მოსაზრებანი აქვთ 

გამოთქმული წმინდა მამებს: ეფრემ ასურს, გრიგოლ ღეთისმეტყველს, იოანე 
ოქროპირს, ნეტარ ავგუსტინეს და სხვებს. VII საუკუნის ცნობილი წმინდა 
მამა, იოანე დამასკელი აღნიშნავს, რომ „პატივი უნდა მივაგოთ წმინდანებს 
და მათ ნაწილებს“, რადგან ისინი არიან „გაუკუღმართების გარეშე დამ- 

ცეელნი საღეთო ხატის მსგავსებისა, რის მიხედვითაც შეიქმნენ.. აგრეთვე 

შეერთებულნი ღმერთთან არჩევანის მიხედვით, და შთოანამკვიდრად მიმღებნი 

ღვთისა, რომელთან წილმქონეობითაც მადლით ხდებიან ის, რაც თვით იგი 
ბუნებიო არის“. წმ. იოანე დამასკელის მიხედვით, წმინდანები და მათი 

წმინდა ნაწილები „გახდჩენ ღვთის განძთსაცავები და წმინდა სავანეები, 
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რადგან ღმერთი ამბობს: „შთავმკვიდრდები და მიმოვივლი მათში და ეიქნები 
მათი ღმერთი“ (2 კორ. 6. 16). იმავე Vმ. იოაჩეს სწაცლებით „მეუფე ქრისტემ 
მაცხოვნებელ წყაროებად მოგვამადლა ჩვენ წმიჩდანთა ჩაწილები, რომლებიც 
მრავალგვარად გვიწყაროებენ ქველმოქმედებებს და კეთილსურნელების 
მირონს უშურველობენ“.! 

პირველივე საუკუნეებიდან წმინდა ნაწილებად იწოდებოდა არა მარტო 
უხრწნელი სხეული, არამედ წმინდანის გახრVნილი ცალკეული ნაწილებიც, 
რომელსაც ეკლესიაში თაყვანს სცემდნენ.) 

ეკლესია უმცირეს წმინდა ნაწილზეც აღიარებს წმინდანის მთელი დიდე- 
ბისა ღა მადლის გადასელას. გარდა ამისა. სულიწმინდა, არა მხოლოდ 
წმიჩდანთა სხეულებში სუფევს, არამედ მისი იალით განწმენდილი სხეულ- 
იდან მათ სამოსელსაც გადაეცემა. ამის დასტურია მაცხოვრის ერთი სასწაული, 
როდესაც სისხლმდინარე ქალი განიკურნა მისი სამოსლის ბოლოსთან შეხ- 

ებით. წმინდანთა ტანსაცმელი და მათი კუთვნილი ნივოები ღვთაებრივი 
ძალის მატარებელია. წმინდანთა ნაწილებს სნეულებათა კურნებისა და ბოროტი 

ძალების დამთრგუნველი უნარი გააჩნია. ხემოთქმულიდან გამომდინარე, თაყ- 
ვანისცემის საგანს წარმოადგენს არა მარტო წმინღანთა წმინდა ნაწილები, 

არამედ მათი საფლავები, საცხოვრებელი სენაკები და მათი მოღვაწეობასთან 
დაკავშირებული სხვა ნივთები. 

ქრისტიანულ სამყაროში სიწმინდეთა მფარველად მიჩნეულია მთავარ- 
ანგელოზი ვარაქიელი. 

უძველესი დროიდან საქართველოს მართლმადიდებელ ეკლესიაში მრავა- 
ლი წმინდა რელიქვია იყო დაბრძანებული. მათი დიდი ნაწილის წარმომაე- 
ლობისა და საქართველოში შემოსვენების ისტორია ჩვენთვის უცნობია, თუმცა, 
“სოგიერთი მათგანის შესახებ ვიცით, რომ ისინი კონსტანტინოპოლიდან, იერუ- 
სალიმიდან და სხვა წმინდა ადგილებიდან შემოაბრძანეს საქართველოში. 
1453 წლიდან, ბისანტიის იმპერიის დამხობის "შემდეგ, სახელმწიფოს მზრუნ6ნ- 
ველობას მოკლებულმა ბერძენმა სასულიერო პირებმა – უსაფრთხოების 
დაცეის მიზნით – ფარულად დაიწყეს წმინღა ნაწილების საქართველოში 

შემოსვენება. 
სხვა გზითაც შემოდიოდა წმინდა ნაწილები საქართველოში. ცნობილია, 

რომ ევროპაში მოგსაურობიდან დაბრუნებულ სულხან-საბა ორბელიანს 1715 
წელს საქართველოში ჩამოუტანია წმინდა კლემენტოს თავის ქალა, ძელი 
ჭეშმარიტის მცირე ნაწილი და სხვა სიწმინდეები, რომლებიც რომში ყოფნი- 
სას პატივისცემის ნიშნად საჩუქრად გადასცეს. სულხან-საბა ორბელიანის 
ჩამოტანილი სიწმინდეების ადგილსამყოფელი ამჟამად უცნობია. მხოლოდ 

ის ვიცით, რომ მას რომში დაუწერია წმ. კლემენტოს ცხოვრება. 
საქართველოს ეკლესია-მონასტრებში დაცულ წმინდა ნაწილებს სასული- 

ერო პირები და მორწმუნე მრევლი დიდად უფრთხილდებოდა. გარეშე მტერ- 
თა შემოსევისგან თავდაცვის მიზნით თითოეულ ეკლესიას გააჩნდა საიდუმ- 
ლო განძთსაცავი, რომელშიც საეკლესიო სიწმინდეები ინახებოდა. სოგიერთ 
ეკლესიაში ასეთი განძთსაცავის ფუნქციას ასრულებდა ყრუ კედელი, რომელიც 

ტაძრის ძირითად კედელს მთელ სიგრძესე მიუყვებოდა და გარეგნულად



შეუმჩნეველი იყო. სოგიერთ ტაძარში ასეთი საცავი სამკვეთლოში იყო 

მოთაგსებული. სოგჯერ კი სიწმინდეთა შესანახი ადგილი ეკლესია-მონას- 

ტრების მახლობლად მდებარე მიLისქვეშა, საგაჩტებოდ გაკეთებულ დარნებ- 

ში იყო განთავსებული. სიVმინდეთია განძთსაცავი გასაიდუმლოებული იყო 

და მისი ადგილმდებარეობა ტაძარში მომსახურე რამდენიმე პირისათვის 

იყო ცნობილი. გარდა ამისა, თუკი ბარში ეკლესიის სიწმინდეებს საფრთხე 

დაემუქრებოდა, მაშინ მას გადაასვენებდნენ ხოლმე საქართველოს მთიანეთში. 

ასეთ უსაფრთხო ადგილად მიჩნეული იყო სვანეთი. სვაჩეთის ზოგიერთ 

სოფელში დღესაც ინახება სხვადასხვა დროს ბარიდან გადასვენებული 
ეკლესიის სიწმინდეები, რომელთა მეთვალყურეობა ადგილობრივ მოსახლე- 

ობას ჰქონდა დავალებული. სამეხაროდ, დღესდღეობით, სხვადასხვა მისეზის 

გამო, ვერ ხერხდება სვანეთის სოფლის სალოცავებში დაცული სიწმინდეე- 

ბის აღწერა. უკანასკინელ პერიოდში დეკანოზმა ავთანდილ გიორგობიანმა 

მეკრებილი ეთნოგრაფიული მასალების საფუძეელზე დაასკენა, რომ საქართვე- 

ლომი ეკლესია-მონასტრების სიწმინდეების დაცვას ხელმძღვანელობდნენ 

პირები, რომლებსაც, მისი აზრით, ფუსტელები ეწოდებოდათ. ფუსტი სვა- 

ნურად უფალს ჩიმნავს. ფუსტელების მიერ ხდებოდა საშიშ ადგილას არსე- 

ბული სიწმინდეების გადამალეა შედარებით უსაფრთხო გარემოში. დე- 

კანოს ავთაჩდილ გიორგობიანის ასრით, ფუესტელები, მორწმუნე, ვაჟკაცი, 

მებრძოლი პიროვნებები იყვნენ, რომლებიც ტანისამოსის შიგნით ატარებდ- 

ნენ დიდ ჯვრებს და მათ მხოლოდ ეკლესიის სიVმიჩდეების დაცეა ევალათ.? 

დეკანოზს ავთანდილ გიორგობიანის თვალსასრისი ფუსტელთა შესახებ, მარ- 

თალია, საინტერესოა, მაგრამ იგი ვარაუდის ფარგლებს ვერ სცილდება. 

წერილობითი ისტორიული წყაროები მათ შესახებ არავითარ ცნობებს არ 

იძლევა. 

საქართველოს თითქმის ყველა ეკლესია-მონასტერში დასვენებული იყო 

წმინდა ნაწილები. სიწმინდეთა რაოდენობით განსაკუთრებით გამოირჩეოდა 

ბელათის მონასტერი. ქართული წერილობითი წყაროების მიხედვით, მეფე 

დავით აღმაშენებელს (1089 – 1125) თავისსავე აშენებული გელათის ტაძრი- 

სათეის შეუწირავს „ძელი ცხოვრებისაი და ნაწილნი Vმინდანთანი“. სიწ- 

მინდეებით მდიდარი იყო სვეტიცხოველი, შიო მღვიმე. საფარა, დღევანდელი 
აფხასეთის ტერიტორიაზე არსებული ქართული ქრისტიანული ტაძრები და 
სხე. წმინდა ნაწილების სიუხვით აგრეთვე გამოირჩეოდა საზღვარგარეთ 

არსებული ქართული ეკლესია-მონასტრები. ამ მხრივ, აღსანიშნავია ათონის 
წმინდა მთასე არსებული ივირონის მონასტერი, ბულგარეთში XI საუკუნეში 

გრიგოლ ბაკურიანის ძის მიერ დაარსებული პეტრიწონის სავაჩე და სხვა. 
მემატიანეს გადმოცემით, პეტრიწონის ტაძარში არსებული ვერცხლის მოო- 
ქროვილ ლუსკუმაში ჩასვენებული ყოფილა ქრისტეს სისხლი. ამავე ტაძარ- 
ფი სხვა მრავალი წმინდა ნაწილებიც იყო დასვენებული. სამწუხაროდ, წინამდე- 

ბარე ნაშრომში სხვადასხვა მისესის გამო ვერ განეიხილეთ ის სიწმინდეები, 
რომელიც საზღვარგარეთ არსებულ ქართულ მონასტრებში იყო დაცული. 

საქართველოს ეკლესია-მონასტრებში არსებული წმინდა ნაწილების ძირ- 

ითადი ნაწილი ხატებსა და ჯერებში იყო ჩასეენებული. ნაწილი კი სპე- 
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ციალურად მათთვის განკუთვნილ სანაწილეში ინახებოდა. წმინდა ნაწ- 
ილებით შემკული ხატების შესახებ საინტერესო ცნობას გვაძლევს XVII 
საუკუნის შუა ხანებში საქართველოში მყოფი ანტიოქიის პატრიარქი მაკარ- 
იოსი. მისი გაღმოცემით, საქართველოს ეკლესია-მონასტრებში მრავალი 
ხატი იყო, რომელთაც შუაში დატანებული ჰქონდათ დიდი ან მცირე ამოღ- 

რმავებული ადგილი წმინდა ნაწილებისათვის. ამოღრმავებულ ადგილებში 
ინახებოდა წმინდა ნაწილები" რომლებიც ჩასვენებული იყო სანაწილეში 
და მას შესაბამისი წარწერაც ჰქონდა, იმის აღნიშვნით, თუ რომელი წმინდ- 
ანის ნაწილი ინახებოდა მასში. ხატებს, რომელშიც სხვადასხვა წმინდა 
ნაწილი იყო ჩასვენებული, მრავალნაწილიან სატებს ეძახდნენ. ასეთი წმინ- 
ღა ნაწილით შემკობილი სატები მრავლად არსებობდა საქართველოს ეკ- 

ლესიაში. XIX საუკუნის ბოლოს მცხეთის სვეტიცხოვლის ტაძრის კანკე- 
ლის ორივე მხარეს მოთავსებული იყო კიოტი (სანაწილე). კანკელის მარ- 

ჯვეჩ- სჰხარეს მოთავსებული კიოტი 1719 წელს კათოლიკოს დომენტი IV-ს 
(1705 – 1741) შეუმკია და გაუმშვენებია 88 წმინდა ნაწილით. სამწუხაროდ, 

აღნიშჩული მრავალნაწილიანი კიოტი ამჟამად დაკარგულად ითელება. 
ჩვენამდე მოაღწია 1898 წლით დათარიღებულმა აღნიშნული კიოტის აღწ- 
ერილობამ, რომელიც შესრულებულია სვეტიცხოვლის ტაძრის მღედლის, 
პლატონ ხუროშვილის მიერ. აღნიშნულ აღწერილობაში მცირე უზუსტობე- 
ბია გაპარული. გარდა აღწერილობისა დიმიტრი ერმაკოვის ფოტოკოლე- 
ქციამ შემოგვინახა კიოტის ის ნაწილი, რომელსედაც წმინდა ნაწილების, 

შესანახი უჯრებია გამოსახული. კიოტის აღწერილობის შესახებ საინტერესო 
ცნობებია დაცული მკვლევარ ა. ნატროშვილის მიერ სეეტიცხოვის ტაძრი- 
სადმი მიძღვნილ 1900 წელს რუსულ ენაზე გამოცემულ ნაშრომში. ა. 
ნატროშვილის გადმოცემით, სვეტიცხოვლის ტაძრის კანკელის მარჯვენა 
და მარცხენა ფრთასე განთავსებული იყო ორი ძველი კიოტი – წმინდა 
ნაწილებისათვის განკუთენილი პატარა სომის განყოფილებებით. ამავე 
აღწერით, კანკელის მარჯვენა ფრთის კიოტი ხის იყო, შუშის მცირე სომის 
მრავალი კარით. მასში აგრეთეე ჩასმული იყო ხატი, სახელწოდებით „მრავალ- 
წმინდანაწილიანი სატი“. მისი სიმაღლე ა. ნატროშვილის მიხედვით – 15 
გოჯი (60 სმე, ხოლო სიგანე 12 გოჯი (48 სმ) ყოფილა. ხატის ჩარჩოს 
ამშვენებდა მოოქროეილი ვერცხლის ფირფიტები. ასეთივე ფირფიტებით 
ხატი დაყოფილი ყოფილა მცირე სომის უჯრებად, რომლებიც განკუთვნი- 

ლი იყო წმინდა ნაწილების შესანახად. თითოეულ უჯრას გააჩნდა ხუცური 
ანბანით შესრულებული სათანადო წარწერა, რომელიც გეამცნობდა, თუ 
რომელი წმინდანის წმინდა ნაწილი იყო მასში ჩასვენებული. წარწერის 
ყოველი სიტყვის თავში და ბოლოში დასმული იყო ნიშანი „/ა“. ა. ჩატროშ- 
ვილის აღწერილიბის მიხეღვით, სვეტიცხოვლის ტაძრის კანკელის მარ- 
ჯვენა ფრთაში მოთავსებულ კიოტში დაცული იყო შემდეგი წმინდა ნაწ- 
ილები: 

»1) მოსეს კეერთხის ხე; 2) სვეტიცხოვლის ხე; 3) ჩინოს ჯერის წმინდა 

ნაჭერი; 4) წმ. ექვთიმე; 5) წმ. მინა; 6) წმ. ევგენია; 7) წმინდა მეორე კოზმან; 
8) მთავარ მოწამის გიორგის გარდა სხვა წმ. გიორგი; 9) Vმ. თეოდოსი 
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ზოგად ცხოვრებული; 10) წმ. სვიმონი; 11) წმ. ანტონი; 12) წმ. ისიდორე; 13) წმ. 
სტეფანე ახალი; 14) წმ. მოწამე არტემი; 15) წმ. ესტაფე; 16) წმ. იოანე სინელი; 
I7) წმ. დომენტი მელეტინელი; I8) წმ. ანტიპა; 19) წმ. სვიმონ საკვირველ 
მომქმედი; 20) წმ. დიდი ბასილი; 21) წმ. იოანე ოქროპირი; 22) წმ. ეგნატე; 23) 
სმ. პროკოფი; 24) წმ. ბიქტორი; 25) წმ. გრიგოლ ნოსელი; 26) წმ. ხარლამპი; 

27) ორთა ბევრთა ნიკომდღიას დამწვართა; 28) იოანნე მოწყალე: 29) წმ. 

მერკვირი; 30) წმ. ევსტატე; 31) წმ. პანტელეიმონი: 32) წმ. პელაგო; 33) წმ. 
გრიგოლ მესვეტე, 34) წმ. საბა; 35) წმ. ამბროსის პერანგის ძაფი; 36) ყოვლად 
წმიდის თმა; 37) ძელი ქრისტესი; 38) ღრუბელი ქრისტესი; 39) ნათლის 
მცემელი იოაჩნე; 40) წმ. თეკლე, 41) წმ. ანდრია კრიტელი, 42) წმ. ქრისტე- 

ფორე; 43) წმ. გრიგოლ ღეთის მეტყველი, 44) წმ. თომა მოციქული; 45) 
სისხლი ქრისტესი; 46) წმ. ანდრია მოციქული; 47) თოკი ქრისტესი; 48) წმ. 
მაკრინე; 49) წმ. ევსტატი; 50) წმ. მოდესტი; 51) წმ. გრიგოლ აკრიკანტელი; 52) 
წმ, ბართლომე მოციქული; 53) ქვა ქრისტეს საფლავისა; 54) ლოდი; 55) იაკობ 
ძმა უფლისა; 56) წმინდა მეფე კონსტანტინე; 57) ორმეოცთა; 58) წმინდა 
აჩდრიანესი; 59) წმ. კირილე; 60) წმინდა მოციქული ონისიმე; 61) წმ. გიორგი; 
62) წმ. დიმიტრი; 63) იოანე მახარებელი რომ ქვაზედ იჯდა; 64) დიდი მთავარ 
მოწამე სტეფანე; 65) წმინდა კვირიკე; 66) წმ. მარინა; 67) წმ. ეკატერინე; 68) 
Vმ. თევდორე; 69) წმ. ნიკიტა; 70) წმ. ზაქარიას ტყავი; 71) წმ. კოზმან; 72) წმ. 
დამიანე; 73) წმ. ორესტი; 74) წმ. ნიკოლოზ მოწამე; 75) წმ. ევგენი; 76) წმ. 
მარდარი; 77) წმ. ავქსენტი; 73) წმ. მინადორა; 79) წმინდა ბარბარე; 80) წმ. 
ანასტასი სპარსი; 81) წმ. ანასტასია რომაელი; 82) წმ. მოწამე აკვილა; 83) 
წმინდა მოწამე კლიმი; 84) წმინდანთა ალაგთა მიწა: 85) წმ. ევლამპი; 86) 
წმინდა სერგისა; 87) წმ. ბაქო; 88) წმ. მელენტი“. 

აღნიშნულ მრავალნაწილიან ხატს ქვემოთ ჰქონია სუცური წარწერა: „ქ. 
შევამკევით ხატი ესე მრავალ-ნაწილიანი ჩვენ მეფეთ შარავანდედმან, ქართლისა, 
და კახეთისა, რანთა და სამცხე საათაბაგოსა მწყემსმან და მაკურთხეველ- 
მან კათალიკოზმან პატრიარქმან დომენტიმ, ცოდვათა ჩვენთა შესანდობელად, 
აწ გევედრებით, მრავალ მოწყალეო ღმერთო მამაო, ძეო და სულო წმინდაო 
და ყოვლად წმინდაო ღეთის მშობელო, შემიწყალე და გამწმიდე ყოელისა 
ცოდვისა სატანჯველისა და ეშმაკისა სულისაგან, მიხსენით დღესა მას 
დიდსა განკითხვისასა. ტფილისს ქალაქს,, კათოლიკოს პატრიარქის საყდარს 
ანჩის ხატში დაგვისვენებია; ვინც გამოგახოს, ესემც რისხავდეს. ქკს „უე“ – 

406; ჩღით – 1719, დასაბამითგან კსგზ.“ ? 
ა. ნატროშვილის გადმოცემით, სვეტიცხოელის ტაძრის კანკელის მარცხენა 

მხარეს მოთავსებულ სანაწილეში, რომელიც აგრეთვე დაკარგულად ითვ- 
ლება, ჩასვენებული იყო შემდეგ წმინდანთა ნაწილები: „,1) წმ. გიორგი, 2) წმ. 
დიმიტრი, 3) წმ. პროკოფი, 4) წმ. თევდორე, 5) წმ. ევსტატე, 6) წმ. გრიგოლ 
ღვთისმეტყველი, 7) წმ. იოანე ნათლისმცემელი, 8) წმ. სიმონ მიმრქმელი და 

ძელი, 9) წმ. აბიბოს მოციქული, 10) წმ. პეტრე ალექსანდრიელი, 1I) წმ. 
მარინე, 12) წმ. მარიამ მაკედონელი, 13) წმ. ეკატერინე, 14) წმინდა ბარბარეს 

თხემი და თმა, 15) წმ. ირინე, 16) წმ. ალექსი, კაცი ღვთისა, 17) წმ. ბასილი 

კესარიელი, 18) წმ. ტიმოთე მოციქული, 19) წმ. იოანე ოქროპირი, 20) წმ. 
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გრიგოლ აკარაკანტელი, 21) ნიკოლოზს მირონ ქალაქელი, 22) წმ. გრიგოლ 

დიოლოგოსი, 23) წმ. მიქელ კონსტანტინეპოლელი; 24) წმ. გრიგოლ ხანაძე- 
ლი: 25) წმ. მიქელ პარაგელი; 26) წმ. იაკობ, ძმა უფლისა, 27) წმ. პირეელ- 

მოწამე სტეფანე, 28) წმ. კოზმა და დამიანე, 29) წმ. იაკობ დაჭრილი, 30) წმ. 
დიდი მეფე კონსტანტინე“. აღნიშნულ სანაწილეზე არსებული მხედრული 

წარწერით ირკეევა, რომ ქართლის მეფე ვახტანგ V შაჰნავასის (1658 – 
1675) შთამომავლებს იგი 1716 წელს შეუმკიათ და გაუმშვნებიათ, ხოლო 

1717 წელს კი სვეტიცხოვლის ტაძრისათვის შეუწირავთ. 

XIX საუკუნის დასასრულისათვის სვეტიცხოვლის ტაირის საკურთხეე- 
ელში, ტრაპესსე დასვენებული იყო სანაწილე შემდეგი წარწერით: „შემოგ- 

წირე სასოსა ჩვენსა სვეტსა ცხოველსა და კვართსა უფლისასა სახსრად 

სულისა ჩემისა ღა ძეთა და ასულთა ჩემთა სადღეგრძელოთ და მოსახსენე- 
ბლად ღვთისადმი განსეენებულისა კეთილ-მორწმუნის საქართველოს მეფის 
გიორგის ძის გაბრიელისად, საქართველოს დედოფალმან მარიამ მისხალი 

ცხრაას ოც-და ცხრა სანაწილე სულ წყაზ (1817) წელსა, ივლისის კ (20) 
დღესა“. წყაროების არარსებობის გამო, ჩვენთვის უცნობია, თუ რა წმინდა 
ნაწილები ინახებოდა სანაწილეში, მაგრამ მასსე არსებული წარწერით ირკვევა, 

რომ სანაწილე სვეტიცხოვლის ტაძრისათეის 1817 წელს შეუწირავს ქართლ- 
კახეთის უკანასკნელი მეფის გიორგი XII-ის (1798 – 1800) რუსეთში გადასახ- 
ლებულ ქერივს, მარიამ დედოფალს (1768 – 1850), 13112 წელს გარდაცვლილი 
შვილის, ჯიბრაილის, იგივე გაბრიელის სულის საოხად. სანაწილე ამჟამად 

დაკარგულად ითელება. 
წმინდა ნაწილებით საკამოდ მდიდარი ყოფილა ოთარაშენის (ოთარშენი) 

წმინდა გიორგის პატარა სალოცავი. აღნიშნულ ტაძარში დაცული იყო 
იერუსალიმიდან მოტანილი სხვადასხეა წმინდა ნაწილი, რომელთა შორის 
აღსანიშნავია უფლისა დღა ღვთისმშობლის სახელთან დაკაეშირებული სიწ- 
მიჩნდეები. 19926 წლის 27 იანვარს ოთარაშენის ეკლესიის სიწმინდეები გადა- 
ტანილ იქნა ძველი ქართული ხელოვნების მუზეუმში, საიდანაც ისინი შემდგომ 
მოხვდა ქართული ხელოვნების მუზეუმში. 1991 წლის 19 ივლისს საქართვე- 

ლოს კულტურის სამინისტროს გადაწყეეტილებით ოთარაშენის ეკლესი- 
იდან შემოსული და მუზეუმში დაცული სამოცი დასახელების სიწმინდე 
საქართველოს საპატრიარქოს გადაეცა. 

დიმიტრი ერმაკოვის ფოტოკოლექციამ შემოგვინახა 1679 წელს როსტომ 
მეფის (1632 – 1657) თანამეცხედრის მარიამ დედოფლის დაკვეთით შეს- 
რულებული ღეთისმშობლის მრავალნაწილიანი ხატი, რომელიც ამჟამად 

დაკარგულად ითელება. ხატის სურგზე არსებულ სანაწილე უჯრებში მოთ- 

ავსებული ყოფილა სხვადასხვა წმინდა ნაწილები. 

წმინდანაწილებიანი ხატებიდან აღსანიშნავია XVI საუკუნით დათარიღე- 
ბული შუამთის მონასტრის ღვთისმშობლის ხატი, რომლის ზურგზე მოთავსე- 
ბულ სანაწილეში სხვადასხვა სიწმინდეა ჩასვენებული. წარწერის არარსებო- 
ბის გამო, ვერ ხერხდება მათი კუთვნილების დადგენა. აღნიშნული ხატი 
საქართველოს ხელოვნების მუზეუმის საექსპოზიციო დარბაზში არის გამოფე- 
ჩილი. 
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სვეტიცხოვლის მრავალნაწილიანი სატის 

ზურგი, წმინდა ნაწილების შესანახი 

უჯრებით, XVII ს., დ. ერმაკოვის 

ფოტოკოლექციიდან. 

  

შუამთის ღვთისმშობლის ხატის ზურგი ( 

წმინდა ნაწილებით, XVII ს. თ 

  

მარიამ დედოფლისეული ღვთისმშობლის 

ხატის ჭსურგი წმინდა ნაწილებით, XVII ს. 
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მრავალნაწილიანი ხატი საქართველოს სხვა ეკლესია-მონასტრებშიც არ- 

სებობდა. ასეთი ხატი 1639 – 1640 წლებში სამეგრელოს სამთავროს კარზე 
მყოფ რუს ელჩებს, მღედელ პავლე სახარევსა და დიაკონ ფედოტი ელჩინს 
უნახავთ ხობის მონასტერში, რომელშიც უამრავი წმინდა ნაწილი იყო ჩას- 
ეენებული." ასეთივე ხატის აღწერილობას გვაძლევენ XVII საუკუნის შუა 
ხანებში იმერეთის სამეფოში მყოფი რუსი ელჩები ალექსი იევლევი და 
ნიკიფორე ტოლოჩანოვი. 

წმინდა ნაწილებით შემკული პირი ღვთისას ხატი XVIII საუკუნეში დაც- 

ული ყოფილა თბილისის ანჩისხატის ტაძარში. აღნიშნული ხატი რუსეთში 

ყოფნისას საქართველოს კათოლიკოს-პატრიარქს დომენტი IV-ს (1705 – 1742) 
საჩუქრად მიუღია მოსკოვში მცხოვრები მეფე არჩილის ქალიშვილ დარე- 

ჯანისაგან. შემორჩენილი აღწერილობის მიხედეით, ხატის “ოუკანა სურგის 
ფირფიტა – ფიცარი მოძრავი იყო. ერთმანეთისაგან გამოყოფილ უჯრებში 
ინახებოდა წმინდა ნაწილები: ღვთისმშობლის თმა, ძელი ჭეშმარიტის ნაწ- 
ილი, წმინდა თეოდორე ტირონის ძვალი, წმინდა აბიბოსის ძვალი და ქრისტეს 
საფლავის ქვა, წმინდა ნიკოლოზის ძვალი, წმინდა ხარლამპის და წმინდა 
კვირიკე განშორებულის ძვალი, წმინდა შიო მღვიმელის ძვალი, წმინდა იოანე 
მანგლელის ძვალი, ქრისტეს პინაკის ნატეხი და სხვა.“ 

დღემდე შემორჩენილია წმინდა ნაწილებით შემკული, XVII საუკუნით 
დათარიღებული წმინდა ნინოს ხატი, რომელიც მცხეთის სამთავროს დედა- 

თა მონასტერში, საკურთხევლის მარცხენა მხარეს ასეენჩნია. სატზე არსებუ- 
ლი წარწერით ირკვევა, რომ აღნიშნული სიწმინდე წმინდა ნაწილებთან 
ერთად 1870 წელს მცხეთის სამთავროს მონასტრისათვის შეუწირავს ქართლ- 

კახეთის უკანასკნელი მეფის გიორგი XII-ის პეტერბურგში მცხოვრებ შვილ- 
იშვილის შვილს იოანე გრიგოლის ძეს. ხატის ქვემო კუთხეში ორრიგად 
განლაგებულ მცირე სანაწილეებში მოთავსებულია: წმ. ფილიმონის, წმ. სტე- 
ფანეს, წმ. გიორგის, წმ. სეიმეონის, წმ. შუშანიკის, წმ. ტრიფონის, წმ. კოზმასა 
და დამიანეს, წმ. ხარიტონის, წმ. ბარბარეს, წმ. ესტატეს, წმ. ნიკოლოზის, წმ. 
გრიგოლის, წმ. ქეთეეანის, წმ. ანტონის, წმ. ხარლამპის, წმ. თეოდორიტეს და 

წმ. ფოტის წმ. ნაწილები. 
მრავალნაწილიანი ხატებიდან აგრეთვე აღსანიშნავია საქართველოს ხე- 

ლოვნების მუზეუმში დაცული წმ. სტეფანე პირეელმოწამის ვერცხლის ხატი, 
რომელიც ერთ დროს, VI საუკუნეში აშენებული ურბნისის ტაძრის კუთვ- 
ნილებას წარმოადგენდა. აღნიშნული ხატი ქართლის მეფე ვახტანგ VI-ს 
ჯანიშინობის დროს, 1707 წელს მოუჭედია და შეუმკია ვერცხლითა და 
მინანქრით. ხატში მოთავსებულია სხვადასხვა წმინდანის 33 წმინდა ნაწილი. 
სიწმინდეების შუა ნაწილში განთავსებულია უდიდესი სიწმინდე – ძელი 
ჭეშმარიტი. ხატის ზურგის მხედრული წარწერით ირკვეეა, თუ რომელი 
წმინდა ნაწილებია ჩასვენებული სანაწილეში. წარწერით დასტურდება, რომ 

წმინდა სტეფანე პირველმოწამის ხატის სანაწილეში განთავსებულია ყოვ- 
ლადწმინდა ღვთისმშობლის თმა, იოანე ნათლისმცემლის, სტეფანე პირველ- 
მოწამის, მათე მახარებლის, ლუკას, იოანე ოქროპირის, გრიგოლ ღეთის- 
მეტყეველის,წმ. ეგნატეს,წმ. პროკლეს,იაკობ დაჭრილის,ბიქტორის, კი პრიანეს, 
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  სამთავროს მცხეთა, წმ. ნინოს მრავალნაწილიანი ხატი, XVIII ს., 

დედათა მონასტერი. 
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კოზმას. ქრისტეფორე ძლიერის. სტეფანე ახალის, დომენტის, კლემენტი რომ- 

თა პაპის. თეოდორე სტრატილატის. წმ. ნიკიტას, Vმ. პარასკევას, წმ. მარინეს, 

წმ ელიას. წმ. ანასტასიას, წმ. სერგის. სვეტი ცხოვლის ხის ნაწილები. 

დარჩენილ ხუთ წმინდა ნაწილს წარჯ”წერა არა აქვს. რის გამოც ვერ ხერხდე- 

ბა მათი ვიჩაობის დადგენა. 

საქართველოს ეკლესიის სიწმიჩდეთა დიდ ნაწილს ჩვენამდე არ მოუღწ- 

ევია. მათი ერთი ნაVილი გარეშე მტრების თავდასხმების დროს განადგურ- 

და. სოგიერთი სიწმინდე კი საჩუქრის სახით უცხოვთში გადიოდა. ყველაზე 

მეტი სიწმინდე რუსეთში იქნა გატანილი. ცნობილია, რომ XVII საუკუნის 20- 

იან წლებში მეფე თეიმურა"ს I-ის ელჩმა. მოავარეპისკოპოსმა თეოდოსიმ 

რუსეთის ხელისუფლებას საჩუქრად გადასცა ოქროს ჯვარი, რომელშიც 

ცხოველმყოფელი ჯვრის ნაწილებიც იყო შერეული. აღნიშნულ «ჯეარში 

აგრეთვე ჩასვენებული იყო სხვა წმინდა ნაწილები: ღვთისმშობლის სამოს- 

ლის მცირე ნაწილი, იოაჩე ოქროპირის ნაწილები, იოანე წინასწარმეტყველის 

თმა, წმინდა პლაკიდოს ნაწილები, Vმ. გიორგის ნაწილები, წმინდა პირველ- 

მოწამე სტეფანე დიაკონის ნაწილი, წმ. თეოდორე სტრატილატის ნაწილები, 

უფლის საფლავიდან ჩამოტანილი ქვა და ქვა იმ მთიდან, სადაც უფალი 40 

დღის განმავლობაში მარხულობდა და სხვა." XVIII საუკუნის ბოლოს სხვა 

გზითაც გაიტანეს საქართველოს ეკლესიის სიწმიჩდეები რუსეთში. არჩილ 

მეფის ელჩმა, არქიმანდრიტმა გაბრიელმა რუსეთის ხელისუფლებას საჩუ- 

ქრად გადასცა „.. M0IIM M0მ9Mმ II06M96+2 8 CC606609III0M M08M6XVC. #Lმ M0LIIII XC 

C8#+ხIX 800 ი00ი0MCM Mმ 9068M6M 960689MV0V IIMC, 8 MX07000M XC M0IIIM MCX2+X 00003Vხ: 
ნთლომთM8 III მMIXIVხI, /M800CM#%., /#IV90069, #0ICM9, CMM60VMმ, II00MM2გ, Cმ88ხI, #I02M#იმ, 

თი800LII1M. 419 120M0Mმ, #IM#CIIMCII9,, ICIIIMMმ, ჩიM292, 88CI7M49, MIMX2M720, ILCCMხ!I, ,/IMM7X0M9. 

#98 8108 ე6ი6899M0M IIMC M0VIM XC 15 C88+%IX, Mმ,9 M0700ნIMM 00/0MCV“.'' 

რუსეთში ქართული სიწმინდეების გატანა განსაკუთრებით XVIII საუკუნიდან 

გახშირდა, როდესაც საქართველოდან წასულმა მეფე არჩილმა და ვახტანგ VI - 

მ მოსკოვში ქართული კოლონია დააფუძნეს. მათი შთამომავლების ოჯახებში 

ბევრი წმიჩდა ნაწილი ინახებოდა. 

საქართველოში დარჩენილი მრავალი სიწმინდე ბოლშევიკურ რეჟიმს შეე- 
წირა. საქართველოს გასაბჭოების შემდეგ აქტიური შეტევა დაიწყო ეკლესი- 
ის წინააღმდეგ. ადგილობრივი საბჭოთა ხელისუფლების წარმომადგენლები 
კეტავდნენ ეკლესიებს, შეურაცხჰყოფდნენ სასულიერო პირებს. საბჭოთა ხე- 
ლისუფლების აქტივისტებს ანტირელიგიურ მიტინგებსე შეკრებილი ხალხ- 
ის წინაშე გამოჰქონდათ ეკლესიის სიწმინდეები ლა მათ თეალწინ ანად- 

გურებდნენ. ასეთ ანტირელიგიურ გამოსელებს ბევრი საეკლესიო სიწმინდე 
შეეწირა. გადარჩენილმა წმინდა ნაწილებმა კი ბინა მუსეუმებში დაიდო, 
მაგრამ მათი მოძიება ამჟამადაც გაძნელებულია იმის გამო, რომ ისინი 
საინვენტარო წიგნში სელ სხვა დასახელებით არის შესული. მუზეუმში 
დაცულ წმინდა ნაწილთა მოსაძიებლად აუცილებელია ეკლესია-მონასტრე- 

ბიდან შესული საეკლესიო ჩიეთების ხელახალი გადასინჯვა. სამწუხაროდ, 
დღესდღეობით მუზეუმებში შექმნილი ვითარება ამის საშუალებას არ იილ- 
ევა. უკანასკნელ პერიოდში მხოლოდ ორიოდე მუ'სეუმში შემთხვევით იქნა 
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უცნობი სიწმინდეები, წმ. სამების საკათედრო 

ტაძარი, თბილისი 
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გამოვლენილი წმინდა ნაწილები. 

საბჭოთა ხელისუფლების წლებში წმინდა ნაწილების ერთი ნაწილი 
საქართველოს საპატრიარქოში განთაესდა, მცირე ნაწილი კი მოქმედ ტაძრებში 
იყო დასვენებული. 1978 წელს საქართველოს საპატრიარქოში გაჩენილი 
ხანძრის შედეგად ძლიერ დაზიანდა სიწმინდეების ერთი ნაწილი, განადგურ- 
დღა მათზე არსებული წარწერები. დასიანებული წმიჩდა ნაწილები ამჟამად 
უცნობი სიწმინდეების სახელითაა ცნობილი, რადგან ვერ სერხდება მათი 
ვინაობის დადგენა. 

საბჭოთა რეჟიმის დამხობის შემდეგ ახლადგახსნილ ეკლესია-მონასტრებში 
იმატა წმინდა ნაწილების რაოდენობამ. სიწმინდეთა სიუხვით ამჟამად გან- 
საკუთრებით გამოირჩევა თბილისის წმინდა სამების საკათედრო ტაძარი, რომელ- 
შიც უცნობ სიწმინდეებთან ერთად დაცულია წმ. ანდრია პირველწოდებულის, 

წმ. გიორგის, წმ. პანტელეიმონის, წმ. ევგენიას, წმ. ბენიამენის, წმ. სერაფიმე 
საროველის, წმ. თევდორეს, წმ. ორმოცი სებასტიელი მოწამის და სხვათა 

წმინდა ნაწილები. წმინდა სამების ტაძრის კუთენილებას წარმოადგენს აგრეთვე 
VI საუკუნეში დავით გარეჯელის მიერ იერუსალიმიდან მოტანილი მადლის 
ქვა, ექვთიმე ათონელის მიერ დარგული ხის ნაჭერი, მიწა გეთსიმანიის ბაღიდან, 
ქეა გოლგოთიდან, გეთსიმანიის ბაღიდან ჩამოტანილი მაცხოვრის დროინდელი 
ზეთისხილის ხის ნაწილი, ქეა მაცხოვრის საპყრობილედან და სხვა. 

წინამდებარე ნაშრომი ძირითადად წერილობით ისტორიულ წყაროებს 
ეყრდნობა. ამ მხრიე, განსაკურებულ ყურადღებას იმსახურებს XVII – XIX 
საუკუნეებით დათარიღებული რუსული წყაროები. საქართველოში დიპლო- 
მატიური მისიით მოვლინებულ რუს ელჩებს თან ახლდნენ სასულიერო 
პირები, რომელთა მიზანი იყო საქართველოს ეკლესიებში არსებული წმინდა 
ნაწილების მოძიება, მათ შესახებ დაწვრილებითი ცნობების შეგროვება და, 
თუ საშუალება მიეცემოდათ, მათი რუსეთში გატანა. რუსული წერილობითი 
წყაროებიდან ყურადღებას იმსახურებს 1639 – 1640 წლებში დიაკონ ფედოტი 
ელჩინისა და მღვდელ პავლე ზახარევის ელჩობა სამეგრელოს სამთავროში. 
მათ საქართველოში გამომგზავრებისას რუსეთის საერო და სასულიერო 
ხელისუფლებისაგან პირდაპირი მითითება ჰქონდათ, რომ დაწერილებითი 
ცნობები მოეპოვებინათ სამეგრელოს სამთავროს ტერიტორიაზე დაცული 
სიწმინდეების შესახებ. რუსმა ელჩებმა პირნათლად შეასრულეს რუსეთის 
ხელისუფალთა დავალება. მთავრობისადმი წარდგენილ მოხსენებაში ისინი 

საინტერესო ცნობებს იძლევიან სამეგრელოს სამთავროს ტერიტორიაზე 
არსებულ ეკლესია-მონასტრებში დაცული სიწმინდეების შესახებ. 

რუსული წყაროებიდან აგრეთვე მნიშვნელოვანია ალექსი იევლევისა და 
ნიკიფორე ტოლოჩანოვის მიერ შედგენილი მუხლობრივი აღწერილობა, რომელ- 

შიც ასახულია 1650 – 1652 წლებში იმერეთის სამეფოში მათი ელჩობის 
შედეგები. მათ დაწვრილებით აღწერეს დასავლეთ საქართველოში არსებუ- 
ლი საეკლესიო სიწმინდეები. ყურადღებას იმსახურებს აგრეთვე ანტიოქიის 
პატრიარქის, მაკარიოსისა და მისი შვილის პავლე ალეპოელის მიერ შეს- 
რულებული რუსულ ენაზე არსებული აღწერილობა, სადაც საქართველოს 
სიწმინდეთა აღწერას დიდი ადგილი აქეს დათმობილი.” ჩვენთვის საინ-



ტერესო საკითხთან დაკავშირებით ღირებულ ცნობებს შეიცავს XVII-XIX 
საუკუნეებში საქართველოში მყოფი რუსი მოგზაურების თუ სასულიერო 
პირების ჩანაწერები. ამ მხრიე, მნიშვნელოვანია ვასილ გაგარას, არსენ სუხ- 
ანოვის, ა. მურავიოვის და სხეათა ნაშრომები.” 

საქართველოს ეკლესიის წმინდა ნაწილთა შესახებ ძვირფასი მასალებია 
დაცული XIV – XVIII საუკუნეების ევროპულ წერილობით წყაროებში. ამ 
მხრივ ფასდაუდებელია საქართველოში მოღვაწე კათოლიკე მისიონერების: 
დონ კრისტოფორო დე კასტელის, არქანჯელო ლამბერტის, ძამპის, ფრანგი 

მოგსაურის ჟან შარდენის და სხვათა შრომები. 

ცალკე აღნიშენის ღირსია ქართული წერილობითი წყაროები, რომელთა 
ძირითადი ნაწილი გამოქვეყნებულია. გარდა ამისა, შრომაში გამოყენებულია 
საქართველოს სიძველეთსაცავებში ჩეეჩს მიერ მოძიებული დღემდე უცნობი 
წერილობითი მასალები. 

ნაშრომში აგრეთეე გათვალისწინებლია სხვადასხვა ავტორთა კვლევის 
შედეგები – მოცემულ საკითხთან დაკავშირებით. პირველ რიგში აღსანიშ- 
ნავია, XIX საუკუნის ცნობილი საეკლესიო მკვლევარის პ. იოსელიანის 
ნაშრომები, რომლის ძირითადი ნაწილი რუსულ ენაზეა გამოქვეყნებული. 
უნდა აღინიშნოს, რომ ჰ. იოსელიანის მიერ მოწოდებულ ცნობებს საქართვე- 
ლოს ეკლესიის სიწმინდეთა შესახებ დღეს წყაროს მნიშვნელობა ენიჯება, 
რადგან, როდესაც იგი მოღეაწეობდა, ბევრი სიწმინდე მკვლევარისათვის ხე- 
ლმისაწვდომი იყო, დღეს კი ისინი დაკარგულად ითელება. საქართველოს 
ეკლესიის სიწმინდეების შესწავლას დიდი ამაგი ღასდო XIX საუკუნის 
ფრანგმა ქართველოლოგმა, მარი ფელისიტე ბროსემ და ქართველმა ის- 
ტორიკოსმა, დიმიტრი ბაქრაძემ ( 1890), ცალკე აღნიშვნის ღირსია რამდენ- 
იმე წლის წინ საქართველოს ეკლესიის მიერ წმინდანად შერაცხული ექე- 
თიმე თაყაიშვილის ღეაწლი, რომელმაც XIX საუკუნის დასასრულსა და XX 
საუკუნის პირველ ოცეულში ჩატარებული ექსპედიციების დროს უპატრონ- 
ოდ მიტოვებულ ეკლესია-მონასტრებში აღწერა უამრავი საეკლესიო სიწ- 
მინდე და მათ შესახებ საინტერესო ცნობები დაგვიტოვა. 

ჩეენთვის საინტერესო საკითხის შესწავლაში განსაკუთრებული ღვაწლი 

მიუძღვით ქართველ ხელოვნებათმცოდნეებსაც. 
უკანასკნელ პერიოდში საქართველოს ეკლესიის სიწმინდეთა შესახებ გამო- 

ქვეყნდა ძალზე საინტერესო ნაშრომები. ამ მხრივ ყურადღებას იმსახურებს ე. 
მამისთვალიშეილის, დ. ნინიძის,ფ. სიხარულიძის, მ. კეზევაძის,ა. სიჭინავას, ლ. 
ბერაიას, გ. კალანდიას, გ. ტყეშელაშვილის და სხვათა გამოკვლევები. 

სემოთ წარმოდგენილი წყაროებისა და შესაბამისი ლიტერატურის კრი- 
ტიკული ანალიზის საფუძველზე შევეცადეთ. შეგეესწავლა საქართველოს 

ეკლესიის კუთვნილი ზოგიერთი წმინდა ნაწილის ისტორია. წარმოდგენილ 
ნაშრომს აღნიშნული საკითხის სრული გაშუქების პრეტენზია არ აქვს. 

ალბათ, მომავალში, საქართველოს ეკლესიის სიწმინდეთა შესახებ სხვა 
შრომებიც დაიწერება." 

დასასრულ, ავტორი მკითხველის ყველა სამართლიან კრიტიკულ შენიშვნას 
მადლიერებით მიიღებს. უნებლიე შეცდომებისთვის კი შენდობას ვითხოვთ. 
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თავი I 

ძველი აღთქმის სიწმინდე – წმინდა ელიას ხალენი 
საქართველოში 

საქართველოს მართლმადიდებელი ეკლესია ფლობს ძველი აღთქმის ერთ- 
ერთ უდიდეს სიწმინდეს – ელიას ხალენს (წმინდა ელიას მოსასხამს), რომელიც 
ჩვენში ქრისტეს შობამდე მოუტანიათ იერუსალიმიდან დევნილ ებრაელებს. 
რომელ საუკუნეში და რა ვითარებაში მოხვდა საქართეელოში ელიას ხალე- 
ნი. ჩვეჩთვის უცნობია, იმ უბრალო მისესის გამო, რომ იერუსალიმიდან 
დევნილი ებრაელები საგანგებოდ ასაიდუმლოებდნენ და დიდი სიფრთხილ- 

ით ეკიდებოდნენ ძეელი აღთქმის სიწმინდეებს, რათა ისინი უცხოტომელებს 
არ წაებილწათ. დევნილობის დროს ებრაელები ასეთ სიწმინდეებს გასაიდ- 
უმლოებულ ვითარებაში ინახავდნენ. 

ელია (ებრაულად ნიშნავს „უფალი არის ღმერთი“), ძველი აღთქმის ერთ- 

ერთი წინასწარმეტყველი, ქრისტეს შობამდე ცხრაასზსე მეტი წლის წინ 
ლევიტელთა ტომიდან გამოსული იმავე ილია თეზბიტელია. იგი პატარაო- 
ბიდაჩვე ეზიარა ღვთის მცნებას, უდაბნოში განმარტოვდა, მუდმივად ლოცუ- 
ლობდა და მარხვას მკაცრად იცავდა. ელია წინასწარმეტყველის დროს 
ისრაელს მართავდა მეფე აქაბი, რომელიც უფლის საწინააღმდეგოდ იქცეო- 
და და თავისი წარმართი მეუღლის, იეზაბელის მითითებით თავის ქვეყანაში 
უფლის ნაცვლად წვიმის წარმართული ღვთაების – ბაალის კერპების თაყ- 
ვანისცემას ავრცელებდა. მეფე აქაბის ხელშეწყობით წარმართი დედოფალი 
იესაბელი ფისიკურად უსწორდებოდა უფლის თაყვანისმცემლებს. უფლის 

ნებით მეფე აქაბის წინაშე წარმდგარმა წინასწარმეტყველმა ელიამ აცნობა 
ღვთის ნება: „ეფიცავ უფალს, ისრაელის ღმერთს, რომლის წინაშე ვდგევარ, 
რომ არ იქნება ამ წლებში ცვარი დღა წვიმა თუ არა ჩემს სიტყვაზეო“ (3 
მეფეთა, 17,1)). ასეთი მკაცრი სასჯელით წმ. ელია წინასწარმეტყველს სურდა, 
კერპთაყვანისცემაზე მოქცეული ებრაელი ხალხი ჭეშმარიტი რწმენისაკენ 
მოებრუნებინა, ამასთან, უნდა ეჩვენებინა, რომ წვიმის ღმერთად მიჩნეული 

ბაალი სრულიად უმწეო იყო და ქვეყანას წვიმას ვერ მოუვლენდა. უფლის 
სურვილით ელია წინასწარმეტყველი მდინარე იორდანეს მახლობლად მდე- 

ბარე ქორათის მთებში დაიმალა. ღვთის განგებით ქეეყანაში ძლიერი გვალ- 
ვა დაიწყო, დაშრა მდინარეები, რასაც საშინელი შიმშილობა მოჰყვა. ხევში 
საიდუმლოდ განმარტოებულ ელიას უფლის ნებით ყორნები დილა-საღამოს 
საკვებს უსიდავდნენ, სასმელ წყალს კი იქვე ხევიდან იღებდა. ხანგრძლივი 
გვალვის გამო ხევის წყალიც დაშრა. უფლის მითითებით, ელია 
წინასწარმეტყველი სიდონის მახლობლად, სოფელ სარეფთაში ერთ ქერივ 

ქალს შეეკედლა, რომელსაც ელიას იქ ყოფნის დროს სასწაულებრივად არ 
ელეოდა ზეთი და ფქვილი. უფლის განგებით ელიამ სიცოცხლე დაუბრუნა 
მძიმე სეჩით გარდაცელილ ქვრივის პატარა ვაჟს (3 მეფეთა, 17,22). 

სამწლიანი გვალის შემდეგ შიმშილობამ მოსახლეობა უკიდურეს მდგო- 
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მარეობაში ჩააგდო. უფლის სურვილით ელია წინასწარმეტყველი წარსდგა 
მეფე აქაბის წინაშე. გაჩრისხებულმა მეფემ ელიას უთხრა: „ეს შეჩ ხარ, 
ისრაელის მაოხრებელი“, ელიამ ამხილა ამპარტავანი მეფე: „შენ და მამაშე- 
ნის სახლმა ააოხრეთ ისრაელი, რომ დაივიწყეთ უფლის მცნებანი და ბაალების 
გსასე წახვედით“ (3 მეფეთა. 18.I9) ისრაელის ხალხის ცრურწმენის სამხ- 
ილებლად და ღვთის ნების საჩვენებლად ელიას თანხმობით მეფე აქაბმა 
ქარმელის მთა'ხე შეკრიბა ისრაელის მოსახლეობა. შეკრებილ ხალხს ელიამ 
მიმართა: „როდემდის უნდა კოჭლობდეთ ორივე ფეხით? თუ უფალია ღმერთი, 

გაჰყევით მას, თუ ბაალია, მას გაჰყევით“ (3 მეფეთა, 17. 22). კარმელის მთა%სე 
შეკრებილ 800 ქურუმს ელიამ შესთავაზსა, თანაბარ პირობებში, სამსხვერ- 
პლო"სე ცეცხლის ღაუნთებლად შეეწირათ მსხვერპლი თავიანთი ღმერთებ- 
ისათვის. სამსხვერპლოს გარშემო დილიდან საღამომდე ამაოდ დარბოდნენ 
ქურუმები ღა ბაალის კერას ცეცხლის მოვლინებას ევედრებოდნენ. მათ 
საპირისპიროდ, წმინდა ელიამ კარმელის მთაზე აღადგინა I2 ქვისაგან აგე- 
ბული ძველი სამსხვერპლო, რაც სიმბოლურად ხალხის ღმერთთან დადებუ- 
ლი აღთქმის აღდგენას ნიშნავდა. ელიამ ჭეშმარიტ ღმერთს ლოცეით 
მიმართა. ლოცეის პასუხად სეციდან სასწაულებრივად გარდამოხდა ცეცხ- 

ლი, რომელმაც შეშასა და მსხეერპლთან ერთად სამსხვერპლო ქვაბიც 
დაწვა. გაოცებულმა ხალხმა ჭეშმარიტი ღმერთი აღიარა (3 მეფეთა, I8, 39). 
ხალხის დამაქცევარი ქურუმები კიშონის სევში ელიას მითითებით ამოხოცეს. 
ელია წინასწარმეტყველის ლოცვით უფალმა შიმშილით დაუძლურებულ 

ისრაელის ხალხს წვიმა მოუვლინა და სიკვდილისაგან იხსნა ისინი. მეფე 
აქაბმაც ადიდა ლმერთი დღა შეინანა თავისი ურჯულოება, მაგრამ მეფის 
სინანული ხანმოკლე აღმოჩნდა. ქურუმთა დახოცვით განრისხებულმა დედ- 
ოფალმა გადაწყვიტა, ელია სიკვლილით დაესაჯა. დევნილი ელია სინას 
უდაბნოს გავლით ქორების მთებში. ერთ გამოქვაბულში დაიმალა. უფალმა 
ელია გამოქვაბულიდან გამოიყეანა, დააყენა მაღალ მთა'სე და აცნობა, რომ, 
მიუხედავად დიდი დევჩისა, ღმერთი ყოველთვის ინახავს თავის ერში ერთ- 
გულ მიმდევრებს. გაირკვა, რომ Vმ. ელიას გარდა ისრაელში 7 ათასი კაცი 
ყოფილა ღეთის ერთგული. უფლის ნებით ელია უკან უნდა დაბრუნებულიყო. 
მაჩეე ღეთისგან მიიღო ბრძანება, რომ მოეძებნა ვინმე ელისე (ებრაულად 
ნიშნავს „ღმერთი არის ხსნა“ ან „ღმერთი იხსნის“), მირონი ეცხო მისთვის 

და იგი წინასწარმეტყველად დაედგინა. ელიამ უფლის ნება აღასრულა და 
ისრაელის ხალხში მოძებნა ელისე, რომელმაც მისი აღსრულების “შემდეგ 
წინასწარმეტყველების ტვირთი იკისრა. ელია კი უფლის სურეილით ცეცხ- 
ლოვანი ეტლით აყვანილ იქნა ზეცად. საეკლესიო გადმოცემით, შეორედ 
მოსვლის წინ ელია წინასწარმეტყველი ანტიქრისტეს სამხილებლად ენო- 
ქთან ერთად უნდა მოვიდეს და ხორციელი სიკვდილიც დაითმინის. 

ძველი აღთქმის მიხედეით. ცეცხლოვანი ეტლით 'ხეცად ამაღლების დროს 

ელიამ თავისი მოსასხამი, ანუ სალენი მიწასე ჩამოაგდო, რომელიც ღვთის 

ნებით ელისე წინასწარმეტყეელის კუთვჩილება გახდა. ელისეს შემდეგ თუ 

რა ბედი ეწია ელიას მოსასხამს, ამის შესახებ ძეელ აღთქმაში არავითარი 

ცნობა არ მოგვეპოეება. სამაგიეროდ, ქართული წყაროები მცირე, მაგრამ 
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საინტერესო მასალებს გვაწედიან მისი ადგილსამყოფლის შესახებ. უფლის 
კვართისაგან განსხვავებით, ელიას ხალენის მცხეთაში მოხეედრის ისტორია 

ჩვენთვის უცნობია. ქართული წერილობითი წყაროები ამის შესახებ ცნობებს 

არ გვაძლევენ. როგორც ზემოთ აღენიშნეთ, საუკუნეების მანპილზე ელიას 
ხალენს მცხეთაში მცხოერები ქართველი ებრაელები, ქართული წყაროების 
ცნობით, „სამარხოიში“” საიდუმლოდ ინახაედნენ. 

მხოლოდ IV საუკუნეში, წმინდა ნინოს ქართლში მოსვლის დროს გაამხ- 
ილეს ქართველმა ებრაელებმა თავიანთი საიდუმლო, რომლის შესასებ რამ- 
დენიმე საუკუნის განმავლობაში არაფერს ამბობდნენ. IV საუკუნეში მოღ- 

ვაწე ქართველი ებრაელის, მღედელ აბიათარის ასული სიდონია, თავისი 
წინაპრების ნაანდერძევს ნაწილობრივ ააშკარავებს და აღიარებს, რომ ელიას 
სალენი მცხეთაშია დაფლული. მისი განმარტებით, „არს სხუაიცა ძალითა 
შემოსილი მრჩობლი იგიცა, ხალენი ელიაისი ამას ქალაქსა შინა“) მაგრამ 

თუ რა ვითარებაში და როდის იქნა შემოსვეენებული ძეელი აღთქმის ეს 
სიწმინდე, ამის შესახებ ქართული წერილობითი წყაროები არაფერს ამ- 
ბობენ. ქართველი ებრაელები არ მიუთითებენ მცხეთაში ელიას სხალენის 
განსასვენებელ ადგილსაც. მართალია, ქართულ წყაროში ერთგან ნახსენებია, 
რომ იგი ინახება საკურთხევლის „ქვათა შინა ულპოლველოდ ვიდრე ჟამად- 

მდე მისა“, მაგრამ იქვე აღნიშნულია, რომ მისი გამოჩინების დრო ჯერ არ 
დამდგარა4 „მოქცევაი ქართლისაიში“ ელიას ხალენის განსასვენებელი „ია- 
კობის ადგილთან“ არის შედარებული: „მას ზედა არს ადგილი იგი, ვითარცა 

ადგილი იაკობისი კიბედ ხილული და ზეცად აღწევნული ამიერითგან და 
უკუნისამდე, დიდება და ქება მოუკლებელ“" აღნიშნული შედარება ელიას 
ხალენის „სამარხო“ ადგილს განსაკუთრებულ მნიშვნელობას ანიჭებს. 

ქართულ წერილობით წყაროებში, მართალია; არაა აღნიშნული, ვის მიერ 

და რომელ საუკუნეებში მოხვდა ელიას ხალენი საქართველოში, მაგრამ 
საეკლესიო ტრადიციით მიჩნეულია, რომ იგი, მცხეთაში ქრისტეს შობამდე 
იერუსალიმიდან დევნილმა ებრაელებმა შემოიტანეს. იერუსალიმიდან 
საქართველოში ქრისტეს შობამდე დეენილ ებრაელთა რამდენიმე ნაკადი 
შემოვიდა. ქართული წყაროებით, ებრაელთა პირეელი ნაკადი მცხეთაში 
ძველი წელთაღრიცხვით 586 წლის ახლოს უნდა მომსდარიყო, როცა ნაბუქ- 
ოდონოსორმა იუდეის სამეფო ააოხრა. მათი მიგრაცია შემდგომ საუკუნეებ- 
შიც განმეორდა. ქართულ წყაროებში არ ფიქსირდება, მაგრამ ებრაელების 
ერთ-ერთი მიგრაციის დროს უნდა მოხვედრილიყო ჩვენში ელიას ხალენი. 

„მოქცევაი ქართლისაის“ მიხედეით, მცხეთაში, ელიას ხალენის მახლო– 

ბლად დაფლული ყოფილა ახალი წელთაღრიცხვით პირველი საუკუნის 30- 

" სამარხოი იგივე წმინდა ნაწილების დასაფვლელი, დასამარხი ადგილია. ქართული 
წყაროების ცI ნობით ,სამარხო“ მოთავსებული იყო მცხეთაში, ებრაელთა სალოცავ 

სახლში – ბაგინში. ბაგინი სპარსული სიტყვაა და ნიშნავს „ღვთის სახლს“, „სალოცავს“. 
ამ „სამარხოში“ ქართველი ებრაელები საეკლესიო სიწმინდეებთან ერთად ინახავდნენ 
ხმარებიდან გამოსულ სასულიერო ხასიათის წიგნებს და საეკლესიო ნივთებს.? 
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იან წლებში ქართველ ებრაელთა მიერ იერუსალიმიდან ჩამოტანილი უფ- 
ლის კეართი. თავისთავად, ძველი და ახალი აღთქმის ორი უდიდესი სიწმინ- 

დის ერთმანეთის მახლობლად განსეენება, გარკვეული საკრალური მნიშ- 
ვნელობის მატარებელია. ძველი აღთქმა, რომლის სიმბოლური გამოხატულე- 

ბა ელიას ხალენია, წინასწარმეტყველებს ახალს, ახალი კი, რომლის სიმბო- 
ლოს უფლის კეართი წარმოადგენს, აცხადებს ძველს. მცხეთაში ელიას 
ხალენისა და უფლის კვართის არსებობა ძველი აღთქმის დასასრულსა და 

ახალი აღთქმის დასაწყისს მოასწავებს. ამის გარდა, „ელიას ხალენის მცხ- 
ეთაში არსებობა ელიას მეორედ მოსვლის მინიშნებაა და აქელან გამომ- 

დინარე, მის მიერ უფლის მეორედ მოსვლის წინასწარმეტყველების და თვით 
განკითხვის დღის დადგომის მომასწავებელია“. 

დღესაც უცნობია მცხეთაში ელიას ხალენის ზუსტი განსასვენებელი, 

მაგრამ, თუკი ჭეშმარიტებად მივიჩჩევთ ქართული წყაროების ცნობას, რომ 

ელიას ხალენი და უფლის კვართი ერთმანეთის ახლოს არიან დაფლულნი, 
მაშინ შეგეიძლია დავასკენათ, რომ ძველი აღთქმის ეს სიწმიჩდე სვეტიცხოე- 

ლის საკათედრო ტაძარშია ღამარხული. ამის თქმის საფუძველს გეაძლევს 
აგრეთვე XVIII საუკუნის ისტორიკოსის ვახუშტი ბატონიშვილის ცნობაც: 

„ხოლო მირიან (იგულისხმება IV საუკუნის პირველ ნახევარში მოღეაწე 
ქართლის გამაქრისტიანებელი მეფე მირიანი - ე. ბ) აღაშენა ეკლესია 
(სვეტიცხოველი - ე. ბ) მოციქულის მისი სამოთხესა თვისისა, სადაც არის 
კვართი უფლისა, რომელი მოიღო ელიოზ და ხალენი ელიასი“: წერილობით 
წყაროებოან ერთად ჩეენს მოსასრებას მხარს უჭერს ზეპირი საეკლესიო 
ტრადიციაც. ამ გადმოცემის მიხედეით სეეტიცხოვლის ტაძრის საკურთხევ- 
ლის სამხრეთ-აღმოსავლეთით მდებარე სათავსოში უნდა იყოს განსასვენე- 
ბელი წმინდა ელიას ხალენისა. ეს სათავსო ამუამად წმინდა ელიას სახ- 
ელობის ეკლესიად იწოდება, ხოლო ეკლესიის შესასვლელთან საგანგებო 
ნიშია ამოკვეთილი. აქეე არის Vმიჩდა ნიჩოს დროინდელი (IV საუკუნე) 

ელია წინასწარმეტყველის სახელზე ნაკურთხი ჭა, საიდანაც მოსახლეობა 
იღებდა წყალს და ხმარობდა ოჯახების, ბაღ-ვენახების საკურთხებლად და 
განსაწმენდელად. 

მეორე გადმოცემის მიხედვით, წმინდა ელიას ხალენის განსასეენებელი 
სეეტიცხოველის ახლოს, დღევანდელი ტაძრის სამხრეთ-აღმო სავლეთით მიმ- 
დებარე ტერიტორიაზე იყო. XIX საუკუნის 30-იან წლებში, რესტავრაციის 
ღროს ტაირის სამხრეთ-აღმოსავლეთის მინაშენი და წმინდა ელია წინ- 
ასწარმეტყველის სახელზე ნაკურთხი მცირე ზომის ეკლესია მოანგრიეს. ამ 
გადმოცემით, ელიას ხალენი ამჟამად სვეტიცხოელის ტაძრის გარეთ არის 

დაფლული." 
საქართველოს მართლმადიდებელ ეკლესიაში წმ. ელია წინასწარმეტყე- 

ელს განსაკუთრებული ადგილი უკავია, რაც ალბათ იმითაც არის გან- 

პირობებული, რომ საქართველოს ეკლესია ფლობს დასახელებული წმინდა- 
ნის მოსასხამს. ამ ფაქტორით უნდა იყოს განპირობებული, რომ ქართულ 

ონომასტიკაში ელია-ილიას სახელი ადრიდანვე დამკვიდრდა და ეს სახელი 
ქართულ წერილობით წყაროებში უძველესი დროიდან გეხვდება. 
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    სვეტიცხოვლის საპატრიარქო 

ტაძარი, 1010-1029 წწ. 

სვეტიცხოველი, წმ. ელია 
წინასწარმეტყველის ჭა



საუკუნეების განმავლობაში წმინდა ელია-ილია წინასწარმეტყველისადმი 
მიძღენილმა დღღესასწაულებმა ხალხური სახე შეიძინა. ამის გამო ელია- 
ილია წინასწარმეტყველმა ქართულ ხალხურ კალენდარში უპირველესი 

ადგილი დაიკავა. წმინდა ელია-ილია აპოკრიფულ ლიტერატურაში და ხალხურ 
ტრადიციებში „ღრუბელთა წინამძღვარია“, რომელიც ცეცხლოვანი ეტლით 
დაქრის ზეცაში და განაგებს სეტყვას, ელვას, ქუხილს, წვიმას და გვალვას“.5 

ქართული ხალხური გადმოცემით ელიას მოსასხამი ტყავ-კაბის სახელით 

არის (ცნობილი. 

სოგიერთი მკვლევარის ასრით, ელია ქართული წარმართული ღვთაებაა, 

რაც სინამდეილეს არ 'მეეფერება. უეჭველია, რომ ადრეული პერიოდიდან 

ქართულ ხალხურ ტრადიციაში ელია-ილია ძველი აღთქმის გავლენით 

დამკვიდრდა. როგორც “სემოთ აღვნიშნეთ, ელია-ილია ურწმუნოების გამო 

ხალხს გვეალვით სჯის და ამინდის რეგულირებას ახდენს. ძეელი აღთქმის 

აღნიშნული ფაქტი ქართულ სინამდვილეში ხალხური გახდა და ელია- 

ილიასადმი მიძღვნილმა დღესასწაულებმა ხალხური ტრადიციული ფორმა 

შეიძინა, რაც არ იძლევა ისეთი დასკენის გაკეთების შესაძლებლობას, რომ 

ელია–ილია წარმართულ ღვთაებად მივიჩნიოთ. ელია–ილია წინასწარმე- 

ტექელისადმი მიძღვნილ ხალხურ გადმოცემებს კარგად ამჩნევია ძველი 

აღთქმის კვალი. ზოგიერთი ხალხური გადმოცემით ღრუბელთწინამძღოლი 

ელია ზეცაში ეტლით დაჰქრის, რაც იმ ფაქტის რეალური ასახვა არის, რომ 

იგი ცეცხლოეანი ეტლით სეცაში ამაღლდა. 

ქართულ მკვლევარ-ეთნოლოგთა მიერ უამრავი მასალაა შეკრებილი წმინდა 
ელიას თაყვანისცემასთან დაკაეშირებით. მოპოვებული მასალებით დას- 
ტურდება, რომ წმინდა ელიას დღესასწაული ფართოდ ფეხმოკიდებული ყოფილა 
ქართველ ხალხში. წმინდა ელიას ხალხურ დღესასწაულებთან დაკავშირე- 

ბით საინტერესო ცნობებს გვაწედიან XVII საუკუნეში საქართველოში მოლ- 
ვაწე ევროპელი კათოლიკე მისიონერები: არქანჯელო ლამბერტი, ძამპი და 
სხვები. თავის მხრიე, უძველეს ქართულ წერილობით წყაროებში საინტერესო 
მასალებია დაცული ელია წინასწარმეტყველთან დაკაეშირებით. ამ მხრიე, 

აღსანიშნავია XI საუკუნის შუა ხანებში ათონის მთაზე მოღვაწე წმინდა 
მამის, გიორგი მთაწმინდელის „იოანე და ექვთიმე მთაწმინდელების ცხოვრე- 
ბა“, რომლის მიხედეით, ათრნის წმინდა მთაზე, დიდი გვალვის გამო, იოანეს 
მითითებით ექვთიმემ ღამისთევითი ლოცვით მიმართა წმინდა ელია წინასწა- 
რმეტყველს. წმინდა ელია-ილიამ მლოცველთა თხოენა შეიწყნარა და სან- 

ატრელი წვიმა მოვიდა." 
მოპოვებული ეთნოგრაფიული მასალებით დასტურდება, რომ საქართვე- 

ლოს სხვადასხვა კუთხეში გვალვის შემთხვევაში წმინდა ელიასადმი მიძღე- 

ნილი დღესასწაულები სსეადასხვა სახით იმართება. მართლმადიდებლური 

კალენდრით ელიას დღესასწაული აღესრულება ახალი სტილით 2 აგვის- 

ტოს. გვალვის დროს წმ. ელიასაღმი მიძღვნილ ხალხურ ტრადიციებზე 
დაფუძნებული რიტუალები სრულდება. წეიმის მოყვანის მიზნით ელიას 

სახელობაზე ძირითადად იკვლებოდა თხა (ციკანი)" წმინდა ელიასადმი 
მიძღენილ ქართულ ხალხურ ტრადიციებში დიდი ყურადღება ექცევა თხის 
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ტყავს. საქართველოს ზოგიერთ კუთხეში თაყვანს სცემდნენ იელზე დაკ- 
იდებულ თხის ტყავს. თხის ტყავის ასეთ საკრალურობას ქართულ სინამდ- 
ვილეში ზოგიერთი მკვლევარი იმით სსნის, რომ „,.. თვით ბიბლიური ილია 

და მისი კულტმსახურება ისტორიულ საქართველოში მჭიდროდ ყოფილა 
დაკავშირებული ამ ცხოველთან და შესაძლოა, იგი ელიას გამოვლინებადაც 
მიაჩნდათ“.ს 

სემოთ ნათქვამს ჩვენ დავამატებთ, რომ ხალხური გადმოცემით ელიას 
ხალენი ტყავ-კაბა იყო. წმ. ელია წინასწარმეტყველის დროს მოსასხამები 

აქლემის ტყავისაგან მზადდებოდა, მაგრამ ქართულ წარმოდგენაში ელიას 

ხალენი, როგორც ჩანს, თხის ტყავად მოიასრებოდა. 

წმინდა ელია-ილია წინასწარმეტყველისადღმი განსაკუთრებულ დამოკიდე- 
ბულებას განაპირობებს ისიც, რომ საქართველოს სხეადასხვა კუთხეში მრავ- 
ლად არსებობს მისი სახელობის ტაძრები. ქართულ სინამდვილეში ელიას 
სახელობის ტაძრებს ძირითადად აგებდნენ ამაღლებულ, მოშიშვლებულ, მთაგო- 
რიან ადგილებში, სადაც ჭექა-ქუხილი ხშირი იყო. ქართულ ტოპონიმიკაში 

ხშირია წმინდა ელიას სახელწოდების მთა-გორაკები. ასეთი სახელწოდები- 

საა დაბა დედოფლისწყაროს შესასვლელში მდებარე გორაკი. თბილისში 

მახათას მთის გაგრძელება ელიას სახელს ატარებს, სადაც დღეს წმინდა 

სამების საკათედრო ტაძარი აშენდა. მახათა, თეიმურაზ ბატონიშვილის გან- 

მარტებით, მეხთა მთად იწოდებოდა. ელია კი მის გაგრძელებას იმიტომ 

ეწოდა, რომ აქ, ჯერ კიდევ XVI საუკუნეში, წმიჩდა ელიას სახელობის ტაძარი 
აუშენებიათ.“ 

უდავოა, რომ მცხეთაში ელიას ხალენის დაფელამ განაპირობა ბიბლიურ 
წინასწარმეტყველ ელია-ილიასადმი საქართველოს მართლმადიდებელი ეკ- 

ლესიის განსაკუთრებული დამოკიდებულება. უეჭველია, რომ ამავე ფაქ- 

ტორით არის აგრეთვე გამოწვეული ქართულ ხალხურ სინამდვილეში წმინ- 

და ელია-ილიაზე მრავალი გადმოცემის თუ ლეგენდის არსებობა. 
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თავი I 

მაცხოვრის სახელთან დაკავშირებული 
სიწმინდეები საქართველოში 

I უფლის კვართი საქართველო ში 

ქართული საეკლესიო ტრადიციის და უძველესი ქართული საისტორიო 

წყაროების მიხედვით, საქართეელოს მართლმადიდებელი ეკლესიის კუთენილებას 

წარმოადგენს ახალი აღთქმის უდიდესი სიწმინდე – უფლის კვართი. 

ქართული წერილობითი წყაროების სხვადასხვა რედაქციები საქართველოში 

უფლის კვართის შემოსვენების ისტორიას ერთმანეთისაგან ოდნავ განსხ- 
ვავებული ვერსიით წარმოგვიჩენენ. ამ წყაროებიდან მნიშვნელოვანია ქართველ- 

თა განმანათლებლის, წმინდა ნინოსადმი მიძღვნილი თხზულება „მოქცევაი 
ქართლისაი“, რომელიც ორი ნაწილისაგან შედგება – „ქრონიკისა“ და „წმინ- 
და ნინოს ცხოერებისაგან“. ორივე ტექსტში დიდი ადგილი აქვს დათმობილი 
ცნობებს უფლის კვართის შესახებ. აღნიშნული თხზულების ხელნაწერმა 
ოთხი ერთმანეთისაგან დამოუკიდებელი რედაქციის სახით მოაღწია ჩვენამ- 

დე, რომლებიც სხვადასხვა საუკუნით თარიღდებიან: შატბერდული და ორი 
სინური ხელნაწერი X საუკუნისაა, ჭელიშური – XII საუკუნის.! 

მართალია, ქართველთა განმანათლებლისადმი მიძღვნილი ჩვენამდე მოღ- 
წეული ხელნაწერი ტექსტები სხვადასხვა საუკუნით თარიღდება, მაგრამ 
უკანასკნელ პერიოდში ჩატარებულმა ტექსტოლოგიურმა გამოკვლევებმა 
აჩვენა, რომ „მოქცევაი ქართლისაი“ დაწერილი უნდა იყოს არა IX საუკუნე- 
ში, როგორც დღემდე იყო მიჩნეული, არამედ წმინდა ნინოს მოღვაწეობის 

ახლო ხანებში, კერძოდ, IV საუკუნეში. შემდგომ მას სხვადასხვა ეპოქაში 
გარკვეული რედაქცია უნდა გაექლო, რასაც ჩვენც ვეთანხმებით. 

განსხვავებული ვერსიების მიუხედავად, ყველა ქართული წყარო დაბე- 
ჯითებით მიუთითებს, რომ უფლის კვართი მცხეთის სვეტიცხოელის ტაძარ- 

შია დაფლული. 
უფლის კვართის მცხეთაში ჩამოტანის შესახებ ვრცელი ვერსია მოცემულია 

XI საუკუნის მეორე ნახევარში მოღვაწე მემატიანის ლეონტი მროველის 
თხზულებაში, რომელიც „ქართლის ცხოვრების“ შემადგენელი ნაწილია. 
ლეონტი მროველისეული თხზულება, როგორც თვით ტექსტიდან ჩანს, „მო- 

ქცევა ქართლისაის“ მიხედვითაა შედგენილი „ავტორისეული პერიფრაზე- 
ბითა და ინტერპრეტაციებით“. აქვე დავძენთ, რომ ახალი წელთაღრიცხვის 

პირველი საუკუნის მოვლენების გადმოცემის დროს, ლეონტი მროველი მათ- 
თან მჭიდრო კავშირში, შედარებით ერცლად გადმოგეცემს უფლის კვართის 

საქართველოში შემოსელის ისტორიას. იმავე ისტორიკოსი „ქართლის ცხ- 
ოვრების“ შემდგომ ნაწილში, რომელიც IV საუკუნეში ქართლის გაქრის- 

ტიანებას და წმინდა ნინოს შემოსვლას ეხება, „მოქცევაი ქართლისაიზე“ 
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დაყრდნობით. კვლავ იმეორებს კვართის შემობრძანების ისტორიას, იმხანად 

(ე. ი. IV საუკუჩეში) მცხეთაში მოღვაწე ქართველი ებრაელების მონათხრო- 

ბის მიხედვით. მართალია, ამ მონაკვეთის შედგენის დროს ლეონტი მროქვეე- 

ლი „მოქცევას ქართლისაის“ ცნობებით სარგებლობს, მაგრამ განსხვავება 

მაინც შეინიშნება. კვართის ისტორიას „ქართლის ცხოვრების“ მიხედვით 

გადმობვცემს ებრაელთა მღედელი აბიათარი, „მოქცევაიში“ კი მთხრობელი 

მიხი ქალიშვილი, სიდონიაა. 

Vმიჩნდა ნინოს ცხოვრების რედაქციებიდან, რომლებიც მნიშვჩელოვან ადგ- 

ილს უთმობენ უფლის კვართის ამბების აღწერას, აგრეთვე ყურადღებას 

იმსახურებს XII საუკუნის პირველი ჩახევრის მოღვაწე არსენ ბერის თხზუ- 

ლება, რომელიც „მოქცევაისა და ლეონტი მროველის ვერსიების საფუძ- 

ველზეა შექმნილი – ავტორისეული პერიფრასებით) აღნიშენის ღირსია XIII 

– XVII საუკუნით დათარიღებული წმინდა ნინოს შესახებ არსებული მეტაფრა- 

სული და პერიფრასული რედაქციები, რომლებიც ძირითადად ჩეეჩ მიერ 

სემოთ განხილულ წერილობით წყაროებს ეყრდნობა და ისინი ჩვენთვის 

საინტერესო საკითხზე რაიმე ახალ ცნობებს არ გეაძლევენ. 

ქართული წერილობითი წყაროების გარდა, უფლის კვართმა თავისებური 

ასახვა ჰპოვა ჰაგიოგრაფიულ (მაგალითად, X საუკუნის ქართველი ჰაგიოგრაფის 
– გიორგი მერჩულეს „გრიგოლ ხანცთელის ცხოვრებაში“) და ლიტურგიკულ 

ძეგლებში, ჰერალდიკურ მასალებში და ქართულ ქრისტიანულ ხელოვნებაში. 
ქართულ წერილობით წყაროებთან ერთად ზოგიერთი უცხოური წერილო- 

ბითი დოკუმენტი მცირე, მაგრამ საინტერესო ცნობებს გვაწვდის საქართველოში 

უფლის კვართისა და სხვა სიწმინდეების არსებობის შესახებ. ამ მხრიე 
მნიშენელოვანია XVII საუკუნის 30-50-იან წლებში საქართველოში მოღეაწე 

კათოლიკე მისიონერების: დონ ქრისტოფორო დე კასტელის, არქანჯელო 
ლამბერტის, ძამპის და სხეათა ცნობები. ისინი, როგორც ჩანს, ადგილობრივ 
მოსახლეობაში შეკრებილი გადმოცემების საფუძველზე, რომის პაპისადმი 

გაგსავნილ მოხსენებებში თუ თავიანთ ჩაშრომებში, ხაზგასმით აღნიშნაედ- 

ჩენ, რომ საქართველოში ინახებოდა ქრისტიანული სამყაროს უდიდესი სიწ- 
მინდე – უფლის კვართი. თუმცა, აღნიშნავენ, რომ მათ იგი თვალით არ 

უნახავთ. სოგიერთი კათოლიკე მისიონერის ცნობა ამ საკითხთან დაკაე- 
შირებით არასაიმედოა. დონ ქრისტოფორო დე კასტელი სამეგრელოს სიძ- 
ველეების აღწერისას აღნიშნავს, რომ ხობის მონასტერში ღვთისმშობლის 
კვართთან ერთად დაცული ყოფილა უფლის კვართი, რაც, რა თქმა უნდა, 
უზუსტობაა. 

უცხოური წერილობითი წყაროებიდან უფლის კეართის შესახებ ყურა- 
დღებას იმსახურებს სირიულ-სომხური წყაროები, რომლის შესწავლას და 

გამოქვეყნებას დიდი ამაგი დასდო ნიკო მარმა. აღნიშნული წყაროები, რომ- 

ლებიც ძირითადად ლეგენდებისა დღა გადმოცემების საფუძველზეა შექმნი- 

ლი, არავითარ ცნობებს არ შეიცავენ უფლის კვართის საქართველოში დაფე- 
ლის შესახებ. სირიულ და სომხურ ეერსიებში, რომლებიც XI – XII საუკუ- 
ნის რედაქციებითაა ცნობილი, მოთხრობილია, თუ როგორ და რა გზით 
გახდა იგი მაცხოერის კუთვნილება ჯვარცმამდე“ “სემოთ დასახელებული 
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სომხური ვერსიისათვის, მართალია, უცნობია უფლის კვართის მცხეთაში 
დაფლვის ამბაეი, მაგრამ მერმინდელი, კერძოდ, XVII საუკუნის სომეხი ის- 
ტორიკოსი არაქელ დაერიჟეცი აღნიშნავს, რომ ერთ დროს კვართის განსას- 
გენებელი საქართველოში იყო, ამჟამად კი იგი ისპაჰანში ინახებაო.? 

საქართველოში უფლის კეართის არსებობის შესახებ საინტერესო 

მასალებია დაცული XVI – XVII საუკუნის რუსულ წყაროებში. უძველესი 

რუსული წყარო, რომელშიც საუბარია მცხეთაში კვართის დაფლეის შესახ- 

ებ. თარიღდება 1512 წლით. აღნიშჩულ მატიანეში კვართის საქართველოში 

ჩამოტანის ისტორია ცალკე გამოყოფილი კი არა არის, არამედ იგი წმინდა 

ჩინოს მოღვაწეობის კონტექსტშია განხილული. XVII საუკუნის რუსულ 
წყაროებში უფლის კვართის შესახებ ხაზგასმითაა მითითებული, რომ იგი 

ადრე საქართველოს კუთენილება იყო, მაგრამ ამავე წყაროების „ნობით 

XVII საუკუნიდან კვართი მცხეთიდან გაუტანიათ. 

უცხოური და ქართული წყაროების ურთიერთშეჯერების საფუძველზე 

ჩვენ შევეცდებით, ობიექტურად წარმოვაჩინოთ უფლის კვართის ისტორია. 

ქართულ წერილობით წყაროებში საქართველოში უფლის კვართის შე- 

მოსვლისა და მისი დაფველის შესხებ არსებული ცნობები ძირითადად IV 

საუკუნის პირველ მეოთხედში მცხეთაში მოღვაწე ქართველი ებრაელების 

აჩუ „,ურიათი ქართველთა“. შემდგომ კი „ჰერია ყოფილ“ ქრისტიანთა 

მონათხრობის საფუძველ“სეა შექმნილი. აღნიშნულ ფაქტს თითქმის ყეელა 
ქართული წყარო ხაზგასმით იმეორებს. განსხვავება, როგორც სემოთ აღვნიშნეთ, 
მხოლოდ იმაში გამოიხატება, რომ სოგიერთ წყაროში კვართის შესახებ 

ებრაელთა მღედელი აბიათარი მოგვითხრობს, სოგში კი მისი ქალიშვილი - 

სიდონია. თავის მხრიე, IV საუკუნეში, მცხეთაში მოღეაწე ქართველმა 

ებრაელებმა. პირველი საუკუნის 30-იან წლებში უფლის კვართის საქართველოში 
შემობრძანების შესახებ არსებული დეტალები იცოდნენ თავიანთი წინაპრე- 
ბისაგან ნაანდერძევი წერილობითი წყაროებით და “სეპირი გადმოცემებით. 
ამის შესახებ „ქართლის ცხოვრების“ ლეონტი მროველისეულ მონათხრობ- 
ში ხასგასმითაა აღნიშნული: „მე, აბიათარ, მოგითხრობ თქუენ თხრობასა მას, 
რომელი მეუწყა და ყურითა ჩემითა ვისმინე მამისა დღა დედისა ჩემისაგან და 
რომელი წიგნთაგანცა უწყო“. იმავეს იმეორებს „მოქცევაი ქართლისაიში“ 

აბიათარის შვილი სიდონია.) 
მართალია, როგორც ქვემოთ დავინახავთ, პირველი საუკუნის 30-იან წლებ- 

ში იერუსალიმიდან მცხეთელი ქართველი ებრაელების მიერ უფლის კვარ- 
თის საქართველოში შემოსვენება და სიღონიასთან ერთად მისი დამარხვა, 
გასაიდუმლოებულ ვითარებაში არ მომხდარა, მაგრამ, ღვთის ნებით, იგი 

მალე დავიწყებას მიეცა. უკვე IV საუკუნეში მცხეთაში, არათუ მისი დაკრძა- 
ლეის ადგილი, არამედ მისი შემოსეენების შესახებ არავინ არაფერი იცოდა. 
ქრისტიანობის ამ უდიდესი სიწმიჩდის ჩამომტანის, ელიოზს მცხეთელის 

შთამომაელობა, წინაპართაგან მემკვიდრეობით საიდუმლოდ ინახავდა მის 
შესასებ არსებულ სეპირ თუ წერილობით ცნობებს. როგორც ჩანს, ერთი 

მხრიე, ისინი ასეთი დუმილით ღეთის ნებას ასრულებდნენ, რომ კვართის 
ადგილსამყოფელი არ უნდა გამჟღავნებულიყო, ხოლო მეორე მხრიე, მათ 
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ეცყრბა ეშინოდათ. რომ უფლის კვართის გამოჩინების შემთხვევაში, შესა- 

ძლებელია, იჯ წარმართებს წაებილწათ. მართალია, IV საუკუნის პირველ 
მეოთხედში ელიოს მცხეთელის შთამომავლებმა, მღვდელმა აბიათარმა და 
შისმა ქალიშვილმა სიდონიამ გაამჟღავნეს კვართის მცხეთაში მოსვენების 
ისტორია. მაგრამ მისი სუსტი ადგილსამყოფელი არ მიუთითეს. ამით მათ არ 

დაარღეიეს ღვთის მცნება, რომ ჯერ მისი განცხადების დრო არ დამდგარა. 

სიდონია ამის შესახებ გარკვევით ამბობს: „და არს ადგილი იგი, რომელი 
ღმერთმა იცის, და იცის დედამან ჩემმან ნინომ და არა იტეჯს, რამეთუ არა 

ჯერ არს სიტყუად აV." წმინდა სიდონია ამ სიტყვებით გამოხატავს უფლის 

ჩებას. რომ უფლის კვართის გამოჩინება, ელიას ხალენთან ერთად, მეორედ 

მოსვლის დროს უნდა მოხდეს. მანამდე კი იგი უხილავი უნდა დარჩენილიყო 

ჩვეულებრივ მოკვდავთათვის. ქართველი ებრაელები სიდონიასთან ერთად 
ღვთის ამ ნებას ერთგულად ასრულებდნენ. 

ყოველივე სემოთქმულის საფუძველზე შეიძლება დავასკვნათ, რომ უძვე- 

ლეს ქართულ საისტორიო წყაროებს და საეკლესიო ტრადიციას მცხეთაში 

უფლის კვართის შემოსეენების შესახებ ასასრდოებდა საქართველოს 

დედაქალაქში მცხოვრებ „ჰურიათა ქართველთა“, უფრო სუსტად, კვართის 

საქართველოში ჩამომტანის, ელიოს მცხეთელის შთამომავლების მიერ თა- 

ვიანთ მამა-პაპათაგან საიდუმლოდ ნაანდერძევი სეპირი თუ წერილობითი 

გადმოცემები, რომელიც IV საუკუნეში ნაწილობრიე გაამჟღავნეს, როცა მათ 
ქართლის სამეფო კარს და მცხეთის მოსახლეობას უფლის კვართის შემოს- 

ვენების ისტორია გააცნეს, მაგრამ მისი სუსტი ადგაილსამყოფელი ისევ 

გასაიდუმლოებული დარჩა. 

უძველესი ქართული საისტორიო წყაროების სხვადასხვა რედაქციები 

საშუალებას გვაძლევს აღვადგინოთ სრული სურათი უფლის კვართის 

საქართველოში შემოსვენების შესახებ. ქართულმა წერილობითმა წყაროებმა, 
წმიჩდა ელიას ხალენისაგან განსხვავებით, საინტერესო და დაწვრილებითი 

ცნობები შემოგვინახა, თუ როდის, რა ვითარებაში და ვის მიერ იქნა მაცხ- 
ოვრის კვართი ქართლის დედაქალაქში დაფლული. ამ მასალების მიხედვით 
უფლის კვართის საქართველოში შემოსვლა პირველი საუკუნის 30-იან წლებში 
დაკავშირებულია მცხეთაში მცხოვრები ქართეელი ებრაელების სახელთან. 

უფრო მეტიც, საისტორიო წყაროები ქართლის გაქრისტიანებაში განსაკუთრე- 

ბულად წარმოაჩენს ქართველი ებრაელების ღვაწლს.) 
როგორც “სემოთ აღვნიშნეთ, იერუსალიმიდან დეენილი ებრაელები 

საქართველოში ჯერ კიდეე ქრისტეს შობამდე VI საუკუნიდან ჩნდებიან. 
შემდგომ საუკუნეებში „მუნით ოტებულ ჰურიათა“ რიცხეი თანდათან გაისარდა. 
მცხეთის გარდა ისიჩი ცხოვრობდნენ აღმოსავლეთ საქართველოს სხვა- 

დასხვა კუთხეში. ქართული წყაროებით განსაკუთრებით გამოირჩეოდნენ 
ბოდელი, კოდისწყაროველი და სობისკანანელი ქართველი ებრაელები. ქართლში 
არსებული ოთხივე ებრაული თემი ერთმანეთთან მჭიდროდ იყო დაკაეშირე- 

ბული. როგორც ჩანს, ამ ოთხი თემიდან წინამილოლის ფუნქცია მცხეთელ 
ებრაელებს ჰქონიათ დაკისრებული. მცხეთელი ებრაელების ასეთი გან- 

საკუთრებულობა, ალბათ, იმით იყო გამოწვეული, რომ ისინი ქართლის 
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დედაქალაქში ცხოვრობდნენ და სამეფო კარისაგან გამორჩეულ ყურადღებასაც 

იმსახურებდნენ. ისინი მცხეთაში „ურიათა უბანში“ სახლობდნენ, სადაც 

მათ ჰქონდათ რელიგიური ცენტრი „ბაგინი ჰურიათა“. როგორც ჩანს, სიV- 

მინდეებზე ზრუნვა და ებრაულ სალოცავებსე მეთვალყურეობა მცხეთელი 

ებრაელების მოეალეობა იყო. 

ამავე წერილობითი წყაროებით ირკვევა, რომ საქართველოში მცხოვრები 

ებრაელები თავიანთ ისტორიულ სამშობლოსთან არ წყვეტდნენ კავშირს და 

მიმოწერით ისინი მუდმივად გებულობდნენ, თუ რა ხდებოდა „ჰურიათა ქვეყ- 

ანაში“. 
წყაროების მიხედვით, ჰეროდეს მეფობის დროს იერუსალიმიდან გამოგზა- 

ვნილი „გლოვის წერილით“ ქართლის ებრაელობამ შვიტყო. რომ იერუსალ- 

იმი სპარსელებს დაუპყრიათ, „რომლისათუს – იგი იქმნა გლოვა და წუხილი 

ჰურიათა ზედა ქართველთა მცხეთელთა მკვიდრთა, ბოდელთოა მღედელთა, 

კოდის-წყაროელთა მწიგნობართა და სობის-კანანელთა თარგმანთა – ესე 

ყოველნი აღიძრნენ სივლტოლად“." შეშფოთებულმა ქართლის ებრაელობამ 

თავიანთი თანამოძმეების დახმარების მისნით დაიწყო მზადება იერუსალიმ- 

ში გასამგზავრებლად. მცირე ხნის შემდეგ წასასვლელად გამზადებულ 

ქართლის ებრაელობას სასიხარულო ამბავი ეუწყა, რომ „სპარსნი“ იერუ- 

სალიმის დასაპერობად კი არ მოსულან, არამედ ეძებდნენ ახლად შობილ 

მაცხოვარს, რომელსაც თაყვანი სცეს, მიართვეს ძღვეჩი და ვალმოხდილნი 
უკან გაბრუნდნენ. იმავე წერილით ისრაელიდან ქართველ ებრაელებს ატყ- 

ობინებდნენ, რომ ჰეროდე მეფე აღშფოთებული იყო ძე ღვთისას მოვლინებით, 

რომელსაც წინასწარმეტყველნი მის მეტოქედ მიიჩჩევდნენ. გააფთრებულმა 

მეფე ჰეროდემ ძებნა დაუწყო ჩვილ მაცხოვარს, მაგრამ მის კვალს რომ ვერ 

მიაგნო, ბრძანება გასცა, რომ გაეჟლიტათ მის სამეფოში ორი წლის და უფრო 

მცირე ასაკის ბავშვები. 

ოცდაათი წლის შემდეგ, ქართლის ებრაელობას ახალი ამბავი მოუვიდა 

ისრაელიდან. იერუსალიმიდან მღედელი ანა მცხეთელ ქართველ ებრაელთა 
მეთაურს ოზიას, რომელიც იყო IV საუკუნეში ქართლის დედაქალაქში მოლ- 

ვაწე ებრაელთა მღვდლის, აბიათარის პირდაპირი წინაპარი (პაპა) წერდა, 
რომ მეფე ჰეროდესაგან დეენილი ყრმა სასწაულებრივად გადარჩენილა, გაზრდი- 
ლა და როდესაც მას მდინარე იორდანეში იოანე ნათლისმცემელი ნათლავ- 
და, იქ მისულ ებრაელობას მრავალი სასწაული უნახავს: მდინარეებს აღმა 
დაუწყია სვლა, სღვა აღარ მიმოიქცეოდა, მთები ხანზარებდა და სხვა. შემდგომ 
წერილში აღნიშნული იყო, რომ იესო ქრისტეს, რომელიც თავის თავს ძე 
ღვთისად მიიჩნევდა, ბევრი მიმღევარი გასჩენია. ახალი სარწმუნოების მიმ- 
დეერებმა მრავალი საფიქრალი გაუჩინეს მეფე ჰეროდეს, რომელიც მსოფ- 

ლიოს სხვადასხვა კუთხეში გაბნეულ ებრაელობას მოუწოდებდა: „ყოველთა 
ძეთა ისრაელისათა, განბნეულთა ყოველსა ქუეყანასა იხილეთ ერთი ღმერ- 

თი და იგულეთ და ისმინეთ ერთი შჯული. და ისწავეთ ერთი სიტყუა9 

მოსესი, რომელი თქუა: „რომელმან ქუეყანასა სედა თქუას ღმრთად თავი 
თვსი, ძელსა დამოეკიდენ“." ჰეროდე მეფის განსრახვა ქართლის ებრაელო- 

ბას ეცნობა იერუსალიმიდან მღედელ ანას მიერ გამოგზავნილი წერილით, 
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რომელშიც დამატებით აღნიშნული იყო, რომ ისრაელში გამოჩნდა კაცი, 

რომელიც თავს ღმერთის ძედ მოიხსენიებს და თავის თავს ღმერთს უწოდებს. 
ღვთისა და მოსეს რჯულის თანახმად იგი სიკვდილით უნდა დაისაჯოს 

ჯეარზე გაკვრით. სასჯელის აღსრულებაში მონაწილეობა უნდა მიეღოთ 
მსოფლიოს სხვადასხვა კუთხეში გაფანტული ებრაელების წარმომადგენ- 

ლებს, რითაც ისინი დაადასტურებდნენ თავიანთ ერთგულებას მოსეს სჯუ- 
ლის მიმართ. მღვდელი ანა წერილის დასასრულს თხოვნით მიმართავდა 
ქართლში მცხოვრებ ებრაელებს, თავიანთი წარმომადგენლები გაეგზავნათ 
იერუსალიმში მაცხოვრის წამებაში მონაწილეობის მისაღებად, რათა ამით 
მათ თავიანთი მოვალეობა მოეხადათ ისტორიული სამშობლოს წინაშე. 

იერუსალიმში ქართლის ებრაელთა სახელით წარემართა დელეგაცია 
ელიოზ მცხეთელისა და ლონგინოს კარსნელის ხელმძღვანელობით. რსოგი- 
ერთი ქართული წყაროს ცნობით ელიოს მცხეთელთან და ლონგინოზ 
კარსნელთან ერთად იერუსალიმში კიდეე წავიდა მისაელი და თალენავი." 

ეს უკანასკნელი ცნობა, რომელიც ჩვენამდე მხოლოდ „მოქცევაი ქართლისაის“ 

„ქრონიკამ' შემოგვინახა, ჩეენი აზრით, რეალურ სინამდვილესთან ახლოს 
უნდა იყოს. ოთხივე მათგანი ქართლში მცხოვრები ოთხი ებრაული თემის – 

მცხეთელთა, ბოდელთა, კოდისწყაროველთა და სობისკანანელთა წარმომად- 
გენლები უჩნდა ყოფილიყვნენ. როგორც ჩანს, ქართლის ებრაელთა თითო 

თემმა თითო წარმომადგენელი მიავლინა იერუსალიმში. როგორც წყაროე- 
ბით ირკვევა, საქართველოდან წასულ ებრაელებს ელიოზ მცხეთელი ხე- 

ლმძღვანელობდა, რაც ალბათ, იმ ფაქტორმა განაპირობა, რომ იგი საქართეე- 
ლოს დედაქალაქში არსებულ ებრაელთა მრავალრიცხოვანი თემის წარმო- 
მადგენელი იყო, რომელიც, ზოგიერთი დაუზუსტებელი გადმოცემის მიხედ- 
ვით, ხშირად მოგზაურობდა იერუსალიმში, სადაც მას ნაცნობებისა და ნათე- 
სავების ფართო წრე ჰყავდა. შეიძლება მას უპირატესობა ცოდნისა და დიდი 
გამოცდილების გამოც მიანიჭეს! ელიოს მცხეთელის პიროვნების გან- 
საკუთრებულობის შესახებ ხაზგასმულია სხეა ქართულ წყაროებშიც. იგი 
იყო ხანდაზმული, უცოლშვილო. დედამისი, რომელიც კარგად იცნობდა ძველ 
აღთქმას, შთამომავლობით იყო „ტომისაგან ელია მღვდლისა“ (C,მოქცევაის“ 
მიხედვით „ელი მღვდლისა“) ელიოზს ჰყავდა აგრეთეე გაუთხოვარი და, 

რომლის სახელს ძველი ქართული წერილობითი წყაროები არ იცნობს. XIX 
საუკუნის მეორე ნახევარში მოღეაწე ზოგიერთი მკვლევარის აზრით, მას 
სიდონია რქმევია, რაც არ ეთანხმება ძველ ქართულ საისტორიო წერილო- 
ბით მონაცემებს, როგორც ჩანს, მათ IV საუკუნეში ქართლში მოღვაწე 
ებრაელი მღედლის აბიათარის შეილის სიდონიას სახელი მიიჩნიეს პირეე- 

ლი საუკუნის 30-იან წლებში მცხეთაში მოღვაწე ელიოს მცხეთელის დის 
სახელად." უზუსტობის მიუხედავად, არსებული ტრადიციების შესაბამისად, 
ჩვენ ელიოზის დას სიდონიად მოეიხსენიებთ. 

ელიოზ მცხეთელი თანმხლებ პირებთან ერთად იერუსალიმისკენ ანტიო- 
ქიის გავლით გაემგზაერა. გამგზავრების წინ მოხუცი დედა, რომელიც, როგორც 
ზემოთ აღენიშნეთ, ებრაელ მღვდელთა შთამომავალი და ბიბლიის კარგი 
მცოდნე იყო, ელიოზ მცხეთელს შეევედრა, რომ მეფის მიწვევის გამო იერუ- 
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სალიმში აუცილებლად უნდა გამგ'სავრებულიყო, მაგრამ როცა მღყდელმთა- 

ქარნი, ფარისეველჩი და მწიგნობარნი გადაწყვეტდნენ მაცხოვრის დასჯას, 

არ შეერთებოდა მათ განაჩენს და ნუ მიიღებდა მოჩაწილეთიბას იესო ქრისტეს 

წამებაში, რადგაჩ სწორედ იგია ჭეშმარიტი მესია, რომლის მოსელას – 

ძველი აღთქმის წინასწარმეტყველთა მინიშნების საფუძეელსე – ისრაელის 

ერი ყოველთვის მოელოდა. 
ელიო'ს მცხეთელის მეთაურობით ქართველ ებრაელთა დელეგაცია პასე- 

ქის დღესასწაულის დამდეგს ჩავიდა იერუსალიმში, სადაც ქვეყჩის სხვადასს- 

ვა კუთხეში გადახვეწილი ებრაელობა შეკრებილიყო და რომელთაც ურყევად 

ჰქონდათ გადაწყვეტილი იესო ქრისტეს სამაგალითოდ დასჯა ჯვარცმით. 

ელიოს მცხეთელი და ლონგინოს კარსნელი იერუსალიმში, მართალია, შეეს- 

წრნენ უფლის ენებას. მაგრამ მათ მონაწილეობა არ მიუღიათ მაცხოვრის 

ჯვარცმაში. ისინი შორიახლოს დამდგარან სხვა მრავალთა შორის, რომ- 

ლებიც მისულნი იყვნენ 'ევლის სანახავად და თაყვანისსაცემად." 

როგორც კი შესრულდა განგებ. მაცხოვრის წამებისა და აღსრულდა 

ძველი აღთქმის წინასწარმეტყველება დაეით მეფისა: „განიყვეს სამოსელი 

ჩემი მათ შორის და კვართსა ჩემსა სედა განიგღეს Vილი“ (ფსალ. 21, 18), 
უფლის ჯვარცმაში მონაწილე მეომრებმა ქრისტეს სამოსელი გაიყვეს, ხოლო 
უნაკერო მაცხოვრის კვართი აღარ დაიჩაწილეს, არამედ წილი ჰყარეს. ღე- 

თის ნებით კვართი ელიოზხ მცხეთელს ერგო. ამ უკანასკნელმა ქრისტიანო- 

ბის ეს უდიდესი სიწმიდე მცხეთაში ჩ-მოიტანა, მაგრამ ელიოსის დედა იმ 

დროისათვის უკვე ცოცხალი აღარ იყო. 

იერუსალიმიდან დაბრუნებულ ელიოზს ცრემლმორეული მიეგება თავისი 
და სიდონია, რომელმაც ამცნო დედის გარდაცვალება. ელიოზმა თავის დას 

გადასცა კვართი უფლისა. ქრისტეს სიყვარულით გულანთებული სიდონია 
მაცხოვრის კვართს ეამბორა, გულში ჩაიკრა, ატირდა და სული განუტევა 

სამი განცდის სიმწრისაგან: „სიკუდილითა დედისაიოა, და უმეტეს ტკივილ- 

თა სიკუდილისა ქრისტესსა და სურვილითა მის სამოსელისახთა“.2 
მომხდარი სასწაულებით მცხეთის მოსახლეობა განცვიფრებული იყო. 

მანამდე უხილავი და უჩვეულო სამოსის სანახავად ყველანი ელიოზის 
სახლისაკენ მიემართებოდნენ. უფლის კვართის მცხეთაში შემოსვენების 

დროს ქართლის მეფე „ქართლის ცხოვრების“ მიხედეით იყო ადერკი ანუ 
მიპრდატი, ხოლო შატბერდის კრებული მეფედ ამაზაელს ასახელებს.” 

ქართლის მეფე ადერკს, როცა უფლის კვართი იხილა, ძალიან მოეწონა და 
მან განისრახა გამოეღო იგი სიდონიას ხელისაგან, მაგრამ ელიოზის დას 
ისე მაგრად ჰქონდა კვართი მკერდში ჩაკრული. ვერავითარმა ძალამ ვერ 

შეილო მისი წართმევა. მომხდარი სასწაულების გამო ადერკი მეფე („მო- 

ქცევაის“ მიხედვით ამახაილი) იძულებული გახდა, ხელი აეღო თაეის გან- 

სრახეა'ხე. ღვთის მოშიშმა ელიოზმა თავისი და უფლის კვართთან ერთად 

მიაბარა მიწას. ერთ-ერთმა საეკლესიო ტრადიციამ, რომელიც ძირითადად 
ეფუძნება სვეტიცხოვლის საკათედრო ტაძარში სხვადასხვა ეპოქაში მოლ- 
ეაწე სასულიერო პირთა სეპირ გადმოცემებს, შემოგვინახა მეტად საინტე- 

რესო ვერსია ელიოზის დისა და უფლის კვართის მცხეთაში ერთად დაფე-



ლის რმესახებ. ამ ვერსიით, როდესაც კვართი ხელიდან ვერავინ გამოაცალა 

სიდონიას. „უცებ დედამიწა გაიხსნა და მართალი სიდონია კვართით გულსედ 
სწრაფად მიწაში ჩაექანა. უხილავმა და ყოვლისშემძლებელმა ხელმა გააჰო 

მიწა, გაუღო პირი და უფსკრულში დაჰმალა წმინდა ღვთის განძი და წმინდა 

გვამი“.– მართალია. აღნიშნული ფაქტის სანდოობა წერილობითი წყაროებით 

არ დასტურდება, მაგრამ წარმოდგენილი სეპირი გადმოცემა თავისთავად 

საიჩტერესოა. 
სიდონიას საფლავსე მალე ამოვიდა კვიპაროსის ხე, ლიბანის ნაძვად 

წოდებული, რომლის ფართო ტოტები მფარველად გადაეფარა სიდონიას და 

კვართის განსასვენებელს, ხოლო მრავალფეროვანმა სურნელოვანმა 

ყვავილებმა მთლიანად დაფარეს იგი. 

მალე უფლის კვართისა და სიდონიას განსასვენებელი მცხეთის 

მკეიდრთათვის დავიწყებას მიეცა. ქართული წყაროების მიხედვით: „შემდგომთა 
მრავალთა წელიწადთა ძმისწულის შვილმან ადერკი მეფისამან, მეფემან 
არმა სელ, ძიებაყო სამოსელისა“. მაგრამ უშედეგოდ. მცხეთელი ებრაელები- 

საგან მას მხოლოდ ის შეუტყვია,რომ „არს მახლობლად ჩაძვსა მას ლიბან- 
ით მოღებულისა“." აღსანიშნავია, რომ უფლის კვართისა და სიდონიას საფლა- 

ვის დავიწყებას „ქართლის ცხოვრება“ ადარებს ჯეარცმის შემდგომ გოლგოთას 

და მასზე აღმართული სამივე ჯვრის ადგილის მივიწყებას. კვართის განსას- 

ვენებლის მიეიწყების მიუხედავად, მის ადგილსე ამოსული ლიბანის ხე 
სურნელებითა და საოცრებებით აოცებდა მნახველს. უფლის ნებით მალე 
დავიწყებას მიეცა საქართველოში კვართის შემოსეენების ისტორიაც. 

ქართული წერილობითი წყაროების სხვაღასხვა რედაქციის გათვალ- 

ისწინებით ასეთია სოგადი სახით საქართველოში უფლის კვართის შემოს- 
ვენების ისტორია, რომელიც საინტერესო დასკენების გაკეთების შესაძლე- 
ბლობას იძლევა. თავისთავად ცხადია, რომ უფლის კვართის მცხეთაში 
შემოსვენება სიმბოლურად გაიაზრება, როგორც ქრისტიანობის შემოსვლა 
ქართლში. სხვათა შორის, მოციქულები საქართველოში შემოსვლის დროს 
მცხეთაში არ მიდიან, რადგან ისინი მხოლოდ წარმართთა შორის ახდენდნენ 

ახალი სარწმუნოების ქადაგებას. მცხეთაში კეართის დაფლულობა იმას 
ნიშნავდა, რომ აქ ქრისტიანობის მადლი დანერგილი იყო და არ იყო საჭირო 
მოციქულთა ქადაგება ქართლის დედაქალაქში. 

ქართული წერილობითი წყაროებიდან აშკარად ჩანს, რომ უფლის კვარ- 

თის მცხეთაში შემოსვლამდე საქართველოში კარგად იცნობდნენ ქრისტეს 
მცნებას. ახალი სარწმუნოების პირველი გამავრცელებლები იყენენ მცხეთე- 

ლი ებრაელები, რომლებიც ხშირად მოგსაურობდნენ თავიანთ ისტორიულ 
სამშობლოში. ამ გზით, „იერუსალიმიდან იესო ქრისტეს ამბავი შედიოდა 
ყველა ქვეყნის კუთხეში“, მათ შორის საქართეელოშიც.”" უფრო მეტიც, უფ- 
ლის კვართის შემოსვლამდე, ჯერ კიდევ ქრისტეს მოღვაწეობის დროს, ქართ- 

ლის დედაქალაქში უკვე ჩანან პირეელი ქრისტიანები, რომელთაც „სწამდათ 
იესო ქრისტე, როგორც ღმერთი და მაცხოვარი ქვეყნისა“. ელიოსის დედა და 

მისი ღა სიდონია პირეელი მართლმორწმუნე ქრისტიანები არიან. ელიოზის 
დედამ იცის, რომ თავისი შეილის მიწვევა იერუსალიმში იმ მი“სნით ხდება, 
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რათა მან მონაწილეობა მიიღოს ყოვლის შემოქმედის ჯვარცმაში, რომლის 

ქვეყნად მოსვლა ლღა წამებით “სეცად ამაღლება დიდი ხნით ადრე იყო 

ნაწინასVარმეტყველები. ელიოზის დედისათვის ისიც ცნობილია, რომ ღვთის 

განგებით შეუძლებელია რაიმეს შეცვლა. გამოსავალს იგი იმაში ხედავს, 

რომ იერუსალიმში მიმავალ შვილს სთხოვს, მონაწილეობა არ მიიღოს მაცხ- 

ოერის წამებაში: „ნუ შვილო, ჩემო, რამეთუ სიტყუახ არს დაფარული ჰურიათ- 

აგაჩ, ხოლო წარმართთა ნათელ და ცხორება საუკუნო“ 2? ელიოზის დედა 
იმდენას მართლმორწმუნე ყოფილ., რომ მასზე სულიწმიდის მადლიც კი 

გადმოდის. როდესაც იერუსალიმში ჯალათებმა ქრისტეს ხელ-ფეხი სამ- 

სჭვალით დალურსმეს, მცხეთაში მყოფ ელიოზის მართლმორწმუნე დედას 

სულიწმინდის მაღლით ყოველივე ემცჩო. უფლის ვნებით შეწუხებულმა 

დედაკაცმა შეჰკივლა და წარმოთქვა: „მშვიდობით, მეფობაო ჰურიათაო, რამეთუ 

მოჰკალთ თავისა მაცხოვარი დ. მხსნელი და იქმნენით ამიერითგან მტერი 

შემოქმედისა. ეათ თავსა ჩემსა, რომელ არა წინარე მოვკუდე, რომელმაცა ესე 

არღა სმენილ იყო, და არც. კნიჩ უკუანაის-რე დაერჩი, რომელმაც მეხილვა 

ნათელი გამობრწყინეებელი წარმართთა ზხედა და დიდებაი ერისა ის- 

რაელისალ““ სიტყეის დამთავრებისთანავე ელიოზის დედამ სული განუტე- 
ვა. „ელიოსის დედის „ღს.სრული ქართველ ებრაელთა შორის მესიანის- 

ტური ტენდენციების არსებობასე მიუთითებს“.2 

ელიოზის და სიდონიაც დიდი ლვთისმოსაობით გამოირჩევა. სიდონია, 

რომელმაც უკვე იცის, რომ უნდა აღსრულდეს წინასწარმეტყველება მაცხ- 
ოვრის წამების შესახებ, იერუსალიმში მიმავალ ძმას, ქართული წყაროს 
ერთ-ერთი რედაქციის მიხეღვით, სთხოვს: „ძმაო სასურველო, ღირს იქმნები 

შენ ხილვად კაცისა მის მართლისა, რომელსა ჰრქვიან იესუ, და ნეტარ ხარ 
შენ. ხოლო გევედრები შენ, რითა, რომელსაცა რასმე შეხებულ იყენენ 

ხელნი მისნი წმინდანი. ანუ თუ მახლობელ სამოსელთა მისთა წმინდანთა 
ქმნილ იყოს, მოიღო შენ თანა ფრიად საწადელად ჩემდა“. იერუსალიმიდან 

დაბრუნებულმა ელიოზმა შეასრულა დის სურვილი. უფლის კვართის გადა- 
ცემისას მან თავის დას სიდონიას განუცხადა: „აჰა, რომლის იგი სურვილი 

ი«X იყავი მიიღე კუართი მისი და განიხარე“. 
უფლის კვართის მცხეთაში დაფლულობა იყო პირველმიზეზი მოციქულ- 

თასწორის, ქართველთა განმანათლებლის, წმინდა ნინოს შემოსვლისა ქართ- 
ლის დედაქალაქში, რომლის დროს მთელი ერი მოინათლა და ქართული 
საეკლესიო ტრადიციით, რაც უკანასკნელი გამოკელებითაც დასტურდება, 
ქრისტიანობა 32 წელს სახელმწიფო სარწმუნოებად გამოცხადდა. წმინდა 
ნინოს, როგორც ქართული წყაროებიდან ჩანს, ჯერ კიდევ მცხეთაში მოსე- 

ლამდე ჰქონდა გარკვეული ცნობები უფლის კვართის ადგილსამყოფლის 

შესახებ. იერუსალიმში ორი წლის მანძილზე ყოფნის დროს წმინდა ნინოს 
ღეთისადმი შიშს და სიყვარულს უნერგავდა დვინელი სომეხი ქალი სარა 

ნიაფორი (სხვა წყაროებით მიაფორი). იგი წმინდა ნინოს უამბობდა ქრისტეს 
ცხოვრების ეპისოდებს და ჯვარცმის ამბებს. სწორედ პირველად სარა 

ნიაფორისაგან შეიტყო წმინდა ნინომ „სამოსელსა მისსა სედა წილი იგდეს 
და ხუდა წილითა მით ჩრდილოელთა მცხეთელთა მოქალაქეთა“." მიღებუ- 
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ლი მადლის გამო წმინდა ნინომ მადლობა შესწირა ღმერთს და სარა 
ნიაფორს ჰკითხა, თუ სად იყო ის ქვეყანა, სადაც კვართი წაიღეს. წმინდა 

ნინოს პასუხად სარა ნიაფორმა განაცხადა, რომ „არს აღმოსავლეთით ქალა- 

ქი სახელითა მცხეთა, ქუეყანა ქართლისა და სომხითისა – მთეულეთი 

საწარმართო“ "! მოტანილი მასალა მეტად საინტერესო დასკვნების გაკეთე- 

ბის საშუალებას იძლევა. ირკვევა, რომ IV საუკუნეში საქართველოში უკვე 
დავიწყებული იყო მცხეთაში კვართის ჩამოსვენების ისტორია და მისი იქ 

დაფლულობა, მაშინ, როცა ამავე საუკუნეში ჩვენი ქვეყნის ფარგლებს გარეთ, 

კერძოდ კი იერუსალიმში, სეპირი თუ წერილობითი სახით შემორჩენილი 

იყო გადმოცემა მაცხოვრის კვართის მცხეთაში არსებობის შესახებ. ქართუ- 

ლი წყაროების აღნიშნული ცნობის უტყუარობას ადასტურებენ XVII საუკუ- 

ნის რუსული Vყაროები. XVII საუკუნის პირველ ნახევარში, მოსკოვის მაცხ- 

ოვრის კელარს (მნე) და მეტრაპეზე იოანიკეს ჩაუწერიათ კვართის ისტორია. 

იოანიკე, რომელიც ეროვნებით ბერძენი იყო, ერთხანს იერუსალიმში მოღ- 

ვაწეობდა და ნამყოფი იყო საქართველოში. იგი დაბეჯითებით მიუთითებს, 
რომ იერუსალიმში მას სარწმუნო ადამიანებისაგან C,0I 8ლ0LIX MI0VI6I) მოუს- 
მენია „ჯვარცმის ისტორია“. „ქრისტეს გასამართლება“, ელიოსის ვინაობა 

და სხვა.' მოტანილი მასალები ნათლად მეტყველებს, რომ მცხეთაში უფლის 

კვართის არსებობა არა მარტო ქართული, არამედ იერუსალიმური ტრადიცი- 

ითაც დასტურდება. 

IV საუკუნის პირველ მეოთხედში წმ. ჩნინო მცხეთაში მოსვლის შემდეგ 

ცდილობს, ბევრი რამ შეიტყოს იერუსალიმში სარა ჩიაფორის მიერ ნაამბობი 
უფლის კვართის შესახებ. კერძოდ, თუ რა ვითარებაში, კონკრეტულად ეის 
მიერ იქნა ჩამოტანილი იგი მცხეთაში და რაც მთავარია, მას სურს, დაადგ- 

ინოს მცხეთაში კვართის ადგილსამყოფელი. წმ. ნინომ უფლის ნებით წმინ- 
და სახარება უქადაგა და ქრისტეს რწმენაზე მოაქცია ,ჰურიათა მღვდელი 
აბიათარი“, მისი ასული სიდონია და „ექესნი დედანი სხუანი ჰურიასანი“. 

წმინდა ნინომ სწორედ აბიათარ მღვდლისაგან მოისმინა თხრობა ,„კუართი- 

სათვის უფლისა ჩუენისა იესო ქრისტესი“, რომლის შესახებ, როგორც სემოთ 
აღვნიშნეთ, ჰქონია ცნობები თავისი წინაპრებისაგან და აგრეთვე „წიგნთა- 
განცა უწყო“. წმ. ნინომ აბიათარისაგან დაწვრილებით შეიტყო, თუე როგორ, 

ვის მიერ და რა ვითარებაში იქნა შემოსეენებული უფლის კვართი მცხეთა- 

ში, მაგრამ, როცა მისი ადგილსამყოფელის გარკვევა მოინდომა, მაშინ მას 
განუცხადეს, რომ „არს ადგილი იგი, რომელსა ენანი კაცთანი არა დადუმნენ 
გალობად ღმრთისა მიმართ“.” უფლის ნებით, გარკვეული პერიოდის შემდეგ, 
სამეფო ბაღში,,,მახლობლად ნაძვისა მას ლიბაჩნით მოღებულისა,“ წმ. ნინომ 
მოიძია მაცხოვრის კეართისა დღა სიდონიას განსასვენებელი, მაგრამ იგი 

ემორჩილება ღეთის ნებას, რომლის მიხედვით, მისი გამოჩინების დრო ჯერ 
არ დამდგარა და ამიტომ თვით წმინდა ნინოც არ ამხელს კვართის ადგილ- 
სამყოფელს. 

წმინდა ნინოსაგან განსხვავებით, ქართლის მეფე მირიანი შედარებით 
გეიან შეიტყობს მცხეთაში მაცხოვრის კეართის მოსვენების ისტორიას. 
ქართული წყაროების სხვადასხვა რედაქციის მიხედვით, მირიან მეფე სხვა- 
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დასხვა პიროვნებებისაგან იგებს კვართის ამბავს. „მოქცევაი ქართლისაის“ 
მიხედვით წმინდა ნიჩო თავისი მოღვაწეობის ადრეულ ეტაპზე, ჯერ კიდე>ვ 

წარმართ მირიან მეფეს ატყობინებს მცხეთაში უფლის სამოსლის არსე- 

ბობას და თან არწმუნებს გაქრისტიანების გარდაუვალობაში+»+ „ხოლო აწ 

მეფე, – ეუბნება იგი მირიანს, – ახლოს არს მიახლებახ შეჩი ღმრთისა, მე 

ვხედაე, რამეთუ არს ამას ქალაქსა სასVაული ერთი, სამოსელი ძისა ღმრთი- 

სალი“ ” წმიჩდა ნინოს ეს სიტყვები კარტა ხნის მაჩმილ“სე გაუგებარი რჩება 
მირიან მეფისათვის. რადგან მისთვის იმ დროს უცნობია მაცხოვრის რა 

სამოსელზეა საუბარი, რომელიც მცხეთაშია დაფლული. 

მირიან მეფისათვის მცხეთაში კვართის დავლულობა მას “შემდეგ ხდება 

ცნობილი, როცა იგი მოექცევა ახალ სარVმუნოებახე და აღიარებს ქრის- 

ტიანობის ჯეშმარიტებას. ღვთის მოშიში შეფე მირიანი პირველი ქრისტიანუ- 

ლი ტამრის მშენებლობისათვის საბერძნეთიდაჩ მცხეთაში მოიწვევს ხელოს- 

ნებს. მცხეთისაკენ მომავალმა ბერძნებმა კირითხუროებმა საბერძნეთიდან 

თან წამოიღეს კონსტანტინე იმპერატორის მიერ ქართლის მეფისადმი ნაჩუ- 
ქარი ჯვარცმული უფლის ახლადნაპოვნი ფეხთა ფიცარი, რომელიც მათ 

ახლად დასაძირევლებულ ერუშეთის ეკლესიაში დატოვეს, ხოლო მეორე სი- 

წმინდე – ჯვარცმის დროს გამოყენებული ერთი სამსჭვალი საფუძველჩაყრილ 

მანგლისის ეკლესიაში დაასვენეს. ახლადმოქცეული მირიან მეფე ღიდად 

შეწუხდა მომხდარი ფაქტით, რომ უფლის სახელთან დაკაეშირებული სიწ- 

მიჩდეები ქართლის დედაქალაქში არ იქნა მოსვენებული. განაწყენებული 

მეფე მირიანი შემდეგი სიცყვებით ღაამშეიდა ქართლის ახლად დადგენილმა 
მთავარეპისკოპოსმა იოანემ: „შენთან, ამ ქალაქშია ქრისტეს სეგარდმო ნაქს- 
ოვი სამოსელი, რომელიც მაცხოვრის ჯვარმცმელებმა გაიყვეს“” მთავარ- 

ეპისკოპოსი მირიან მეფეს მოახსენებს, რომ ჯვარცმის შემდეგ კვართი მცხ- 
ეთელმა ებრაელებმა შეიხვედრეს და ქართლის დედაქალაქში ჩამოიტანეს. 
იგი ურჩევს მეფეს, დაუკაყშირდეს მცხეთაში მცხოვრებ კვართის ჩამომტანთა 

შთამომავლებს, რომ მათგან შეიძლება შეიტყოს კეართის განსასვენებლის 

ადგილსამყოფელი. თუმცა, იქვე მთავარეპისკოპოსი სიტყვიერად ამცნობს მეფეს 

ღვთის ნებას, რომ „ხოლო ჟამის მისი მერმე არს, ოდეს გამოჩნდეს დიდებით 

ქუეყანასა სედა“.% ელიოს მცხეოელის შმთამომავლებმა მირიან მეფეს გააც- 

ნეს უფლის კვართის შემოსვენების ისტორია, მაგრამ მისი ადგილსამყოფელი 
არ გაუმხილეს. დაუკმაყოფილებელი პასუხის მიუხედავად, მეფე მირიანი კვართის 
მცხეთაში არსებობის გამო მადლობას სწირავს ღმერთს: „კურთხეულ ხარ 

შენ, უფალო იესუ ქრისტე, ძეო ღმრთისა ცხოველისაო, რამეთუ შენ პირველვე 
გინდა ცხორებაი ჩუენი და ხსნაი ჩუენი ეშმაკისაგან და ადგილისა მისგან 

ბნელისა, ოდეს – იგი სამოსელი შენი ებრაელთა მათ წარმოეც წმიდით 

იერუსალემით უცხოთა ამათ ნათესავთა ქალაქად, რამეთუ ჯვარს-ცემასა 
შენსა ამას ქალაქსა მეფობდეს მამანი ჩუენნი“ 7? 

ყოველივე 'ხხემოთქმულის შემდეგ შეგვიძლია დავასკვნათ, რომ IV საუკუ- 
ნის პირველ მეოთხედში ელიოს მცხეთელის შთამომავლების მიერ მცხეთა- 
ში უფლის კვართის დაფლვის აღიარებამ სამეფო კარისა და ხალხის ქრის- 
ტიანობასე მოქცეევის პროცესი დააჩქარა. ამრიგად. მაცხოერის კვართმა 
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განაპირობა არა მარტო წმინდა ნინოს ქართლში შემოსელა, არამედ კვარ- 
თის მცხეთაში დაფლვამ ფაქტიურად განსაზღვრა ქართლის ქრისტიანობა- 
სე მოქცევა,“ რამაც საბოლოო ჯამში განაპირობა ქრისტიანობის სახელმ- 

წიფო სარწმუნოებად გამოცხადება. 

უფლის კვართის მცხეთაში დაფლულობა სხვა მხრივაც იპყრობს ყურა- 

დღებას. მართალია, მცხეთაში კვართის განსასვენებელი გასაიდუმლოებუ- 

ლი იყო, „მაგრამ ადგილს გვახვედრებსო ის, რომ „ჩათლისა სუეტი სამარად- 

ისოდ“ ბრწყინეალედ სედ ენთებოდის“.'' ასეთ ადგილად იყო მიჩნეული 
სამეფო ბაღი, რომელიც სამოთხედ იწოდებოდა. სამოთხედ ალბათ, იგი იმი- 

ტომ იწოდებოდა, რომ ძეელთაგანვე ეს ადგილი უფლის კეართის დაფლუ- 

ლობის გამო წმინდა ადგილად ითვლებოდა. უეჭველია, რომ კვართისა და 

სიდონიას განსასეეჩებელი პირეელი ქრისტიანების მიერ წმინდა ადგილად 

იქნებოდა მიჩნეული, მაგრამ, რადგან ისინი ქრისტეს რწმენას ფარულად 

იცავდნენ, როგორც ჩანს, გადაჭარბებული სიფრთხილის გამო, ეს ადგილი 

მივიწყებულ იქნა. უფლის კვართის მცხეთაში შემოსვლისა და მისი დაფლუ- 

ლობის დავიწყების მიუხედავად, მორწმუნე მოსახლეობა „ფარულად იცავდა 
სარწმუნოებასა და სასოებას მაცხოვრისას“.? წყაროების ამ ცნობას ადას- 
ტურებს მცხეთაში არქეოლოგთა მიერ აღმოჩენილი ქრისტიანული სამარხე- 
ბი, რომელიც I-III საუკუნით თარიღდებიან. სამეფო ბაღში ანუ სამოთხეში 
სიდონიასა და უფლის კვართის განსასვენებელ ადგილშსე ამოსული ლიბა- 

ნის ხე და ყვავილებით დაფარული საფლავი მნახველთ აოცებდა თავისი 
სურნელებითა და განსაკუთრებულობით. ამის გარდა, აქ „ფრინეელნი ცისანი, 
შთავიდიან მდინარესა, და იბანნიან და მოვიდიან სამოთხესა მას.“ 

ღვთის ნებით წმინდა ნინო ხშირად დაიარებოდა სამეფო ბაღში ამოსულ 
ლიბანის ხის „ქუეშე“, სადაც „ღმერთი აცნობდა, რომ მთელი საქართველო 
წმინდა ნინოს ხელით გაქრისტიანდებოდა და ის ადგილი, რომელზეც წმინდა 

ნინო იდგა, მალე ღეთის დიდებით საუკუნოდ გაბრწყინდებოდა.“ “ 

მცხეთაში IV საუკუნის პირველ ნახევარში უფლის კვართის საფუძ- 

ველზე აშენდა პირველი ქრისტიანული ტაძარი – სვეტიცხოველი, რომლის 

სახელწოდება უფლის კვართსა და მასთან დაკავშირებულ სასწაულებს 
უკავშირდება. ახალ სარწმუნოებაზე მოქცეულ მირიან მეფეს მიუმართაეს 
წმინდა ნინოსთვის, თუ სად უნდა აშენებულიყო ქრისტიანული ტაძარი. 
ქართველთა განმანათლებელმა პირველი ქრისტიანული ტაძრის ადგილის 

შერჩევა მეფე მირიანს მიანდო. ამ უკანასკნელის მიერ ტაძრის აშენები- 
სათეის შერჩეული ადგილი ღეთის ნებით დაემთხვა უფლის კვართისა და 
სიდონიას განსასვენებელს, რომელზეც, როგორც “სემოთ აღვნიშნეთ, სურ- 
ნელოვანი ლიბანის ხე იყო აღმოცენებული. ქართული წყაროების ცნობით, 
ახალი ტაძრის მშენებლობისათვის გამოიყენეს მოჭრილი ლიბანის ხისგან 

დამზადებული „შეიდნი სვეტნი ეკლესიისანი“, რომელთაგან ერთ-ერთი სვე- 
ტის აღმართვა ხუროებმა, დიდი მონდომებისა და გამოცდილების მიუხედა- 
ეად, ვერ “შეძლეს, ვერც მეფემ და ეერც ხალხთა სიმრავლემ ვერაფერი 

გააწყო: „და უქმ იქმნა ყოველი სიბრძნე ღონისძიებაი კაცთაი.“-? მომხდარმა 
სასწაულმა მძიმედ იმოქმედა მეფესა და ხალხზე, „წარვიდა მეფე და ყოველი 
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ერი გულღებული ურვისაგან“, ხოლო წმინდა ნინომ თავის მოწაფეებთან 
ერთად მთელი ღამე ლოცვაში გაათია. გამთენიისას წმინდა ნინოს ლოცვით 
ხსეციური ნათლითმოსილი ჭაბუკი ასიდავს სვეტს და თავის ადგილზე 
დააფუძნებს. ერთ-ერთი გადმოცემის მიხედვით, რომელიც წერილობითი წყაროე- 
ბით არ დასტურდება, სვეტს გარშემო ედგნენ ანგელოზები. ერთ მათგანს 
ხელთ ეპყრა კვართი, რომელიც გამოცხადების სახით მხოლოდ წმინდა 
ნინოს და მის მოწაფეებს უხილავთ, ნიშნად იმისა, რომ იმ ადგილზე ინახე- 
ბოდა მაცხოვრის წმინდა სამოსი.-# მომხდარი სასწაულით გაოცებული იყო 
მეფე და მცხეთის მოსახლეობა. განსაკუთრებით იმით, რომ ახალ ადგილზე 
დაფუძნებული სვეტიდან განუწყვეტლივ მოედინებოდა მირონი. მირონმდინარე 
სვეტი სასწაულმოქმედი აღმოჩნდა. ღვთის გაბრწყინებული სვეტის ხილვით 

ბეერმა სჩეულმა განკურნება და შვება მიიღო. ამიტომ ამ სვეტს სვეტიცხ- 
ოეელი ანუ ცხოველმყოფელი სეეტი უწოდეს. სხვანაირად მას „ცხოველ 

სვეტსაც“ ეძახიან, რომელიც „ღვთის ძალით გაბრწყინებული და ამაღლებუ- 
ლი იყო“. მომხდარი სასწაულების გამო სვეტიცხოველი თავისთავად საღმ- 

რთო სახელად იქცა”? უფლის კვართის საფუძველზე აშენებულ პირველ 
ქრისტიაჩულ ტაძარს მირონმდინარე ცხოველმყოფელი სვეტის გამო სეეტ- 

იცხოველი ეწოდა. თუმცა, აღნიშნულ ტაძარს ქართული წერილობითი წყაროები 
თავდაპირველად „ღვთის სახლად“ ან კიდევ „ქეემო ეკლესიად“ მოიხსენიებს, 
შემდგომ კი იგი სეეტიცხოველის სახელით იწოდება. 

ცხოველმყოფელი სვეტის მისტიკურ გაასრებას საინტერესო ნაშრომი 
მიუძღვნა XII საუკუნის მეორე ნახევარში მოღვაწე კათოლიკოს-პატრიარქმა 
ნიკოლოზ გულაბერიძემ (1150 – 1177 წწ), რომელშიც იგი აღნიშნავს: „ვი- 

თარცა მამა და ძე ერთ არიან განუყოფლად ღმრთეებითა, ეგრეთვე უკეე 
სუეტისა ცხოველისა და კუართისა საუფლოსა დიდებულებანი და საკეირუ- 

«4 ელებანი განუყოფელ და ერთ არიანო“.“ ყოველივე ზემოთქმული გვაძლეეს 
საფუძველს, აღვნიშნოთ, რომ, თუკი კვართის შემობრძანება ქრისტიანობის 
გავრცელების ტოლფასია, მისი „მცხეთაში დაფლულობა საფუძველია 
საქართველოს ეკლესიის დაარსებისა“. სწორედ უფლის კვართის განსას- 
ვენებელ ადგილზე მირიან მეფემ ააშენა პირეელი ქრისტიანული ტაძარი, 
რომელიც ერთ-ერთი გადმოცემის მიხედეით უკურთხებია საბერძნეთიდან 
ჩამოსულ ანტიოქიის პატრიარქ ევსტატეს. მცხეთის სვეეტიცხოელის ტაძარ- 
მა აღმშენებლობის რამდენიმე ეტაპი განვლო. ქართული წერილობითი წყაროე- 
ბით IV საუკუნის მეორე ნახევარში, ვარა%ს-ბაქარის დროს სვეტიცხოვლის 
ტაძარი მეორედ აუშენებიათ, მაგრამ, სამწუხაროდ, V საუკუნის პირველ ნას- 
ევარში, არჩილის მეფობისას იგი დაქცეულა. მირიან მეფის მიერ აგებული 
ეკლესიის ნაფუძარსე V საუკუნის მეორე ნახევარში ვახტანგ გორგასალმა 
ააგო სვეტიცხოვლის ქვის შენობა, რომელიც ახლად ავტოკეფალიამოპოვე- 
ბული საქართველოს ეკლესიის მწყემსმთავრის – კათოლიკოსის რეზიდენ- 
ციად იქცა, მაგრამ წელთა სიმრაელეს ვერც მან გაუძლო, XI საუკუნისათვის 
სეეტიცხოვლის სტოა და ბჭენი ღაძველებული და დაქცეული იყო. XI საუკუნის 
პირველ მეოთხედში, როგორც სვეტიცხოვლის სამშენებლო წარწერა გვამც- 
ნობს, საქართველოს კათოლიკოს-პატრიარქმა მელქისედეკმა (1010 – 1033 წწ) 
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ცხოველმვოფელი სვეტი, 
უფლის კვართის დაფლვის ადგილი 

სვეტიცხოველი, 
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„აღაშენა ესე წმინდას ეკლესიაი ხელითა გლახაკისა მონისა მათისა არ- 
სუკისძისახთა“. XII საუკუნის ბოლოს ძლიერმა მიწისძვრამ და XIV საუკუ- 
ნის უკანასკ6ნელ მეოთხედში თემურ-ლენგის შემოსევებმა საგრძნობლად 
დააზიანა სვეტიცხოელის საპატრიარქო ტაძარი. XV საუკუნის დასაწყისში 
სავალალო მდგომარეობაში მყოფი ტაძარი კაპიტალურად შეაკეთა მეფე 
ალექსანდრე I-მა (1412 – 1442 წ.წ) და ბებიამისმა რუსამ.? რესტავრაცია- 

შეკეთება ტაძარს სხვა დროსაც ჩაუტარდა, მაგრამ მას გაელენა არ მოუხდე- 

ნია მის არქიტექტურაზე. ჩეენ მიერ სემოთ მოტანილი წერილობითი წყაროე- 
ბის სისუსტეს ასაბუთებს 1968 – 1972 წლებში პროფესორ ეახტანგ ცინცაძის 
მიერ სვეტიცხოვლის გათხრების დროს აღმოჩენილი არქეოლოგიური მასალე- 
ბი. გამოვლენილი და შესწავლილია სვეტიცხოვლის მშენებლობის, ისტორი- 
ის, განსაკუთრებით კი ადრეული პერიოდის თითქმის ყველა ფენა. 

მცხეთის სვეტიცხოვლის ტაძრის მშენებლობის კვალდაკვალ აღმშენებლო- 
ბას განიცდიდა ცხოველი ანუ ცხოველმყოფელი სვეტი, რომელიც დღეს 
ტაძრის შიგნით, სამხრეთ-დასავლეთ გუმბათქეეშა ბურჯს ებჯინება და დიდი 

თაღის ქვეშაა მოქცეული. 
ცხოველი ანუ ცხოველმყოფელი სვეტი დღეს წარმოადგენს ოთკუთხა 

ნაგებობას – სიგრძე 202 სანტიმეტრი, სიგანე 211 სანტიმეტრი. ოთხკუთხა 
ჩნაგებობას ჭსემოდან ებჯინება ოთხბოძიანი სფერული ფანჩატური უყელო 

გუმბათით და პირამიდული საბურავით. ცხოველმყოფელი სეეტის აღმართუ- 
ლი ოთკუთხა ნაგებობის სიმაღლე პირამიდული სახურავის ჩათვლით, რომელიც 
ჯერით ბოლოედება, არ აღემატება 5 მეტრს. ჯვარია აგრეთვე აღმართული 

ფანჩატურის შუაში. ცხოველი ანუ ცხოველმყოფელი სვეტი უხეშადაა ნაშ- 
ენი, კუთხეები, კედლის ზედაპირი უსწორმასწოროა, ფანჩატურის კედლები კი 

არათანაბარი სისქისაა?” ჩრდილოეთის მხრიდან სვეტის ძირში, იატაკთან 
მითითებულია სიდონიას საფლავზე მოჭრილი ხის ადგილი, ეიწრო ღრმუ- 
ლით ანუ ღიობით, საიდანაც მირონი ამოდიოდა. აღნიშნული ღიობი საგანგე- 
ბო კარით იხურებოდა, XX საუკუნის დასაწყისში ამ ფუნქციას ასრულებდა 
XVIII საუკუნის ვერცხლით მოჯედილი, კაკლის ხისგან დამზადებული ხატი, 
რომელზეც გამოსახულია გარდაცვლილი სიდონია, კვართთან ერთად. მის 
თავზე აღმართულია სვეტი, რომლის ზედა ნაწილი ანგელოზებს უჭირავთ. 
სვეტის მარჯვენა და მარცხენა მხარეზე წმ. ნინო და მირიან მეფეა გამოსახ- 
ული. ხატს ამშვენებს წარწერები. აღნიშნული ხატი, რომელიც სამირონე 
ღიობის – „ჩასასვლელი“ კარის ფუნქციას ასრულებდა, ამჟამად საქართეე- 
ლოს ხელოვნების მუზეუმშია დაცული.“ 

ცხოეელმყოფელი ანუ ცხოველი სვეტის პირეელი ამშენებელი მეფე მირ- 
იანია. საეკლესიო ტრადიციისა და ქართული წყაროების მიხედეით სასწაულ- 
მოქმედ ცხოველმყოფელ სეეტს, როგორც ეახუშტი ბატონიშვილი წერს: „სდიო- 
და მირონი სამკურნალო“, ვინც რწმენით შეეხებოდა, სხვადასხვა სნეულები- 
სა და ავადმყოფობისაგან იკურნებოდა. ამის გამო, სვეტიცხოვლის ტაძარში 
აღმართული ცხოველმყოფელი სვეტი ძველთაგანვე მორწმუნე ქრისტიანთა 
წმინდათა წმინდა ადგილად ითვლებოდა. თავისი უდიდესი სიწმინდისა და 
სასწაულმოქმედების გამო ცხოველმყოფელი სვეტი ხელისუფალთა გან- 
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საკუთრებული მსრუნველობის ქვეშ მოექცა. იმის გამო, რომ სვეტის ახლოს 

საკმაო რაოდენობის ხალხი იყრიდა თავს, მირიან მეფემ უსაფრთხოების 

მისნით იგი ხის პერანგით შემოსა. როგორც წყარო გადმოგვცემს: მირიან 
მეფემ „უკვეე შეშისა ფიცრისა მიერ დაფარნა შიშოება იგი სუეტისა მის და 

თვალთაგან სახილველობა მისი უჩინო ჰყო“. თუმცა, ამით ცხოველმყოფელ 

სეეტს სხეულთა კურნებისა და სასწაულთმოქმედების უნარი არ დაუკარ- 
გავს. ამის შემდეგაც „ეგრეთვე შეეხებოდეს ერნი სართულსა მას და განი- 

კურნებოდეს“. მართალია, ცხოველმყოფელ სეეტს მნახეელთა სიმრავლე 

არ აკლდა, რომლებიც დიდი მოწიწებითა და მოკრძალებით ეპყრობოდნენ მას, 

მაგრამ, როგორც მეფე მირიანი გადმოგვცემს, მორწმუნეთა უმრავლესობა 
ეერ კადნიერდებოდა სეეტიცხოვლის ტაძარში შესულიყო, „რამეთუ შიში 
დიდი დაცემული იყო ყოველსა ზედა კაცსა სუეტისა მისგან ცხოველისა“. 

როგორც ჩანს, პირველ ქრისტიან მეფე მირიანსაც პქონია ღვთის ასეთი შიში 

ცხოველმყოფელი სვეტის მიმართ, რაც მისი სიტყვებიდან კარგად ჩანს: „ვერ 

ვიკადრე წინაშე მისსა აღმოკვეთად მიწა სამარედ ჩემდა“.% მის ამ სიტყვებში 

ღვთისმოსაობასთან ერთად კარგად ჩანს, აგრეთვე ქრისტიანული თავმდ- 

აბლობაც. როგორც ჩანს, იგი თავის თავს უღირსად თვლიდა, საბოლოო 
განსასეენებელი ასეთ წმინდა ადგილზე გაეჩინა. ამიტომ იგი ანდერძისამე- 
ბრ თავის მეუღლე ნანა დედოფალთან ერთად იმ დროს ახლადაგებულ ზწზემო 

ეკლესიაში, ანუ სამთავროს ტაძარში დაკრძალეს. აქვე დავძენთ, რომ სეეტ- 
იცხოვლის ტაძარში პირველი, ვინც სამეფო ოჯახიდან დაიკრძალა, იყო მეფე 
მირიანის უფროსი ძე, ტახტის მემკვიდრე და წმ. ნინოს ცხოვრების ერთ-ერთი 

აღმწერის, სალომე უჯარმელის მეუღლე რევი. მან ქრისტიანული თავმდ- 
აბლობით უარი განაცხადა მეფობაზსე და თაეისი მოღვაწეობა მხოლოდ 

ახალ სარწმუნოებაზე სრუნვას მოახმარა. რევს განუზრახავს ცხოველმყო- 
ფელი სვეტისათევის ქვიტკირი შემოევლო. მან ეს განზრახვა „სრულ ჰყო“, 
მაგრამ, როგორც ჩანს, მიწის პირიდან ქეის ღობე ძალიან დაბალი ყოფილა. 

რევის შვილიშვილმა მირდატმა შეაკეთა ქეიტკირის ღობე და „აღამაღლა 
ქვიტკირი პირველ სუეტისა ოდნადა, და თავსა მის სუეტისასა აღმართა 
ჯვარი იგი განმაცხოვებელი“.% ამავე მეფის დროს დაუწყიათ ცხოველი 
სვეტის ნაწილების გამოღება და მისგან ჯერების დამზადება, რომლისგან 

„დიდნი სასწაულნი და კურნებანი იქმნებოდეს“. ცხოველი სვეტისაგან დამზა- 
დებული ჯვრები მთელ საქართველოს მოეფინა. მომხდარი სასწაულების 
გამო ქართლის მთავარეპისკოპოსი იაკობი და სამეფო კარი ხალხს არ 
უკრძალავდა, ცხოველმყოფელი სვეტისაგან დაემზადებინათ ჯერები. თვით 
მეფე მირდატსაც დაუმზადებია ერთი ჯვარი, რომელიც მან ცხოველმყოფე- 
ლი სვეტის ქეიტკირის აღდგენის დროს მის თავზე აღმართა” ეს ჯვარი 
წყაროში „ძელი განმაცხოვებლის“ სახელით იხსენიება, იმიტომ, რომ იგი 

ცხოველმყოფელი სეეტის ნაწილისაგან იყო დამსადებული. როგორც ევხე- 
დავთ, მირდატის დროს ცხოველმყოფელი სვეტის მადლი მთელ საქართვე- 
ლოს მოეფინა, სოლო, რაც დარჩა ქვიტკირის სვეტში, მას „სდიოდა მირონი 

სამკურნალო და აწ უწოდებენ სამირონეს“.% V საუკუნის პირეელ ნახევარში, 

სეეტიცხოელის ტაძრის დანგრევის დროს მირონმდინარე ცხოველმყოფელი 
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სვეტი დროებით მცხეთის სხვა ეკლესიაში დაუბრძანებიათ. ვახტანგ გორ- 
გასლის მეფობისას. სვეტიცხოვლის ტაძრის აგების დროს ცხოველმყოფელი 

სეეტი ისევ თავის ადგილსე დააბრუნეს. მან ცხოველი სვეტი ახალი ქვიტ- 
კირით შემოღობა. მკვლევარი აჩ. ნატროშვილი XIX საუკუნის დასასრულს 

ქართულ წერილობით წყაროებსე დაყრდნობით დაასკვნის, რომ მეფე ვახ- 

ტანგ გორგასლის დროს ცხოველმყოფელი სვეტის ქვიტკირმა თანამედროეე 

სახე მიიღო, მიუხედავად იმისა. რომ მისი მეყობის შემდეგ მან რამდენჯერმე 

შეკეთება განიცადაო.7? 
მართალია, ცხოველი სეეტი ქვიტკირით იყო შემოღობილი. მაგრამ ამ 

სვეტის ძირის ჩრდილოეთ ნაწილს უძველესი დროიდან პატარა ღიობი ანუ 

ხვრელი ჰქონია დატანებული, საიდაჩაც უწყვეტ ნაკადად სურნელოვანი 

მირონი გადმოდიოდა. ეს პატარა ღიობი ანუ ჩასასვლელი, რომელიც დღესა- 

ცაა დაცული, წყაროებში „ნესტვათ“ (ხვრელად) არის მოხსენებული, რომე- 

ლიც მლოცველთა მიერ ხილულად ჩანდა. სხვადასხვა დროს ბევრჯერ 

ცდილან უმეცრებით თუ წინასწარი გან სრახვით ეს მირონმდინარე ღიობი 

ანუ ხვრელი კირით ან ცარცით ამოევსოთ, მაგრამ, როგორც ქართული 

წყაროები გადმოგვცემენ, „იგი მასვე ჟამსა აღმოხეთქვის“.. აქვე დავიენთ, 

რომ საეკლესიო გადმოცემის მიხედვით, ცხოველმყოფელი სვეტიდან სურ- 

ნელოვანი მირონი უწყვეტ ჩაკადად საუკუნეების განმავლობაში მოედინებო- 

და. მხოლოდ XVI საუკუნის შუა ხანებში, შაჰ-აბას I-ის პაპის შაჰ-თამასის 
(1524-1576) ერთ-ერთი შემოსევის დროს წაბილწულ იქნა სვეტიცსოვლის 

ტაძარი, რომელიც დამპყრობელს პირუტყეისა და ცხეჩების სადგომად გადა- 

უქცევია. ამ დროიდან ცხოველმყოფელი სვეტიდან მირონის გაღმოსვლა 

შეწყვეტილა. ყისილბაშთა გაძევების შემდეგ ურჯულოებისაგან წაბილწუ- 

ლი სვეტიცხოვლის ტაძარი სასულიერო პირებს ხელახლა უკურთხებიათ, 

ხოლო ცხოველმყოფელი სვეტის ღიობთან, საიდანაც ადრე მირონი მოედინე- 
ბოდა, პატარა თასი მოუთავსებიათ, იმ იმედით, რომ სეეტიდან გადმოსული 

მირონი თასზე დაიღვრებოდა, მაგრამ შაჰ-თამასის მიერ სვეტიცხოველის 

წაბილწვის შემდეგ ცხოველმყოფელი სვეტიდან მირონი აღარ გადმოსულა. 

აღნიშნულ საეკლესიო ტრადიციას ნაწილობრივ ადასტურებს რუსული წერ- 

ილობითი წყაროები. XVI) საუკუნის 20-იან წლებში მოსკოვში მოღვაწე 

ნოვოსპასკის მონასტრის კელარს, ეროვნებით ბერძენს, იოანიკეს, რომელიც 
ამავე საუკუნის 10-იან წლებში საქართველოში იმყოფებოდა, მოუნახულებია 

სვეტიცხოვლის საკათედრო ტაძარი და ადგილობრივი სასულიერო პირები- 

საგან მოუსმენია სემოთ აღნიშნული გადმოცემა.!! 
VI საუკუნეში, როგორც იოანე სედასნელის ცხოვრებაშია აღნიშნული, 

ქართლში მოსულ ასურელ მამებს იმჟამინდელმა კათოლიკოსმა ევლავიოს- 

მა დაათვალიერებინა სვეტიცხოვლის ტაძარი, უჩვენა სასწაულმოქმედი, მირონ- 

მდინარე ცხოველმყოფელი სვეტი და დაწვრილებით მოუთხრო მათ ქართ- 

ლის გაქრისტიანების ამბები.“ მართალია, სეეტიცხოვლის საკათედრო ტაი- 

არი XI საუკუნის პირველ ნახევარში ხელახლა იქნა აშენებული, მაგრამ, 

როგორც საქართველოს კათოლიკოს-პატრიარქ მელქისედეკ I-ის (1010-1033) 

1029– წლით დათარიღებულ სიგელშია აღნიშნული, ცხოველმყოფელი სეეტის 

44



 
 

ცხოველმყოფელი სვეტის 

  
ვერცხლით შეჭედილი ხის კარი 

ცხოველმყოფელი სვეტის 
სამირონე 

45



საქართველოს 

კათოლიკოს–პატრიარქი 

მელქისედეკი (1010–1033 წწ 

ცხოველმყოფელი 
სვეტის მოხატულობა, 

1678 _ 1688 წწ. 

  

  

  46



ქვიტკირი აღარ განახლებულა. აღზიმნული სიგელით ირკვეეა. რომ მელ- 

ქისედეკ კათოლიკოს-პატრიარქმა ღიდი ყურადღება მიაქცია სვეტიცხოვლის 

ტაირის გარდა „. მას შინა ღმრთივ აღმართებულსა სუეტიცხოველსა, კუართსა 

სამეუფოსა და მირონსა ღმერთმყოფელსა და წმინდა მყოფელსა“, რომელიც, 

როგორც თვით კათოლიკოს-პატრიარქი აღნიშნაეს, „შევჭედე სუეტი (კხოვე- 

ლი ოქროთა და ვერცხლითა“.4) 

XII საუკუნის დასასრულს ძლიერმა მიწისძერამ და XIV საუკუნის უკა- 

ნასკ6ნელ მეოთხედში თემურ-ლენგის შემოსევებმა საგრძნობლად დააზიანა 

ცხოველმყოფელი სეეტი. განსაკუთრებული სიანი მისთვის მიუყენებია თე- 

მურ ლენგს. როგორც წყარო აღნიშნავს. ლანგ-თემურმა „ხელყო დარღეე- 

ვად ღა მოოხრებად სეეტისა ცხოველისა შინაგან.“ თემურ ლენგის შე- 

მოსევების შედეგად დანგრეული სვეტიცხოელის ტაიარი „და მას შიგან 

აღმართებული სვეტის“ ქვითკირის კედელი 1431 წელს კაპიტალურად შეუ- 

კეთებია მეფე ალექსანდრე I-ს (1412-1442 წთ). შემდგომ საუკუნეებშიც სამე- 

ფო კარი და საქართველოს საკათალიკოსო მნიშეჩელოეან ყურადღებას 

აქცევდა და სიფრთხილით ეპყრობოდა სვეტიცხოვლის ტაძარს და მის შიგ- 

ჩით აღმართულ ცხოველი სვეტის სიწმინდეს. XVII საუკუნის 70-იანი წლებ- 
ის მეორე ნახევარში კათოლიკოსმა ნიკოლოზს ამილახორმა (1678-1688; 1692- 
1695 წს.) ტაძრის განახლებასთან ერთად სათანადოდ გაამშვენი- 

ერა ცხოველმყოფელი სვეტი, რომლის შესახებ იგი 1686 წლით დათარიღე- 

ბულ სიგელში საგანგებოდ აღნიშნავს: „სვეტზე სადაფქარის ჩარდახი გავა- 

კეთეთ და მის გარშემო ხომლითა და კანდლითა შევამკევით, ძირს მავთუ- 
ლისა ფანაარა შემოვაელეთ და სვეტი გარშემო მოვფინეთ“. იმავე ნი- 

კოლოს კათალიკოსმა 1688 წელს ცხოველი სვეტის ქვიტკირის კედლები 

მოახატეინა მოქალაქე გრიგოლ გულჯავარაშვილს. ამას გვაუწყებს სვეტის 
დასავლეთის კედელსე შემორჩენილი ორსტრიქონიანი წარწერა. 

ცხოველმყოფელი სეეტის გამშვენიერებას დიდი ამაგი დასდო XVIII 

საუკუნის პირველ მეოთხედში ქართლის მეფე ვახტანგ VI-მ რომელმაც 
„შეამკო კარი სამირონესი ოქროთი, მინითა და ვერცხლითა, და ჰყო მოფე- 
ნილ-მოფარდაგული სეზით კერილითა-“ სპარსეთიდან დაბრუნებული მე- 
ფის ძმა დომენტი კათოლიკოსი დიდად კმაყოფილი დარჩენილა ვახტანგ VI- 
ის გულუხვობით. XIX საუკუნეში ცხოველმყოფელი სვეტი უმნიშვნელოდ 
განუახლებიათ. ქვიტკირს შემოავლეს ხის რიკულებიანი მოაჯირი და ფანჩა- 
ტურიც საგანგებოდ გაუკეთეს. ამაეე პერიოდს განეკუთვნება სვეტის ჩრდი- 

ლოეთ კედელზე, ფანჩატურის ახლოს შესრულებული რამდენიმე მდარე, უგე- 
მოვნო მხატერობა.? 

მართალია, დასიანებული სახით, მაგრამ დღემდე მოაღწია XVII საუკუნის 

80-იან წლებში გრიგოლ გულჯავარაშვილის მიერ შესრულებულმა მსატერობამ 
ცხოველმყოფელი სვეტის ოთხივე კედელზე. აღნიშნული მხატვრობის ძირი- 

თადი თემატიკა ქართლის გაქრისტიანების სცენებითაა წარმოდგენილი. 
სვეტის კედლებზე გამოსახულია მირიან მეფის ნადირობა თხოთის მთაზე 
და გამოცხადება, სეეტის ამაღლება, აჩტიოქიის პატრიარქი ესტატე, რომელიც 
საეკლესიო გადმოცემის მიხედეით, მცხეთაში ჩამოვიფა ახლადაგებული 

47



სვეტიცხოვლის ტაძრის საკურთხებლად, იგი სახარებას გადასცემს მეფე 

მირიანს. ქრისტიანობა'სე მოქცევის ნიშნად. ქართლის გაქრისტიანების სცენების 
გარდა. სვეტის კედლებსე ბიბლიური სიუჟეტებიცაა გამოსახული.“ 

ყოველივე 'სემოთქექმულის საფუიმველზე შეიძლება დავასკვჩათ., მართალია, 

საუკუნეების მანძილზე სვეტიცხოვლის საკათედრო ტაძარი მრავალჯერ 

იქჩა აშენებული და თითოეული მშენებლობის დროს კიდევაც იცვლებოდა 

ტაძრის იერსახე. ამასთან ერთად გარკვეულ (კვვლილებას განიცდიდა ცხ- 

ოველმყოფელი სვეტის ქვიტკირის საბურველიც, მაგრამ ამისდა მიუხედავად, 

თავისი სიმბოლური დატვირთვით 'ოეცვლელი რჩებოდა ცხოველმყოფელი 

სვეტი. 

მართალია, ქართული და სოგიერთი უცხოუერი წყაროს მიხედვით მცხე- 

თის სვეტიცხოვლის საკათედრო ტაძარში დაფლულია ქრისტიანობის უდიდესი 

სიწმინდე – მაცხოვრის კეართი, მაგრამ ამისდამიუხედავად უფლის კვართის 

კუთვნილებაზე დღესდღეობით პრეტენზიას აცხადებს მსოფლიოს მრავალი 

ქვეყაჩა. კერძოდ: საფრანგეთი, გერმანია, იტალია, რუსეთი და სხვ. უკანასკნე- 

ლი მონაცემებით, მსოფლიოს სხვადასხვა კუთხეში არსებობს 20-ზე მეტი 

სამოსელი, რომელიც უფლის კვართის სახელს უკავშირდება, ხოლო ქრის- 

ტიაჩული სამყაროს სამოც ეკლესიას, ძირითადად კათოლიკურ ეკლესიებს, 

მიაჩჩიათ, რომ მათთან ინახება მაცხოვრის კვართის ჩაწილები. ჩვენი კვლე- 

ვის საგანს არ შეადგენს, დაწვრილებით მიმოვიხილოთ და გავარკვიოთ 

დასახელებულ სიწმინდეთა ავთენტურობა. ჩვეჩი მისანი მოკრძალებულია: 

მოკლედ, ზოგადი სახით მკითხველს გავაცნოთ ჩვენი შეხედულება საქართვე- 
ლოს ფარგლებს გარეთ დაცული უფლის კვართის შესახებ. ამ საკითხთან 

დაკავშირებით, ჯერ კიდეე XIX საუკუნის ბოლოს გაჩნდა პირველი ნაშრომე- 

ბი. გერმანიაში, კერძოდ კი ქალაქ ტრირში დაცული უფლის კვართის შესახ- 

ებ ევროპაში გამოქვეყნდა დოქტორ უილიამსის ორი ნაშრომი, პირველი 
ჩაშრომი – „ჩვენი უფლის იესო ქრისტეს წმინდა კვართი ტრირში“ – I89! 

წელს დაიბეჭდა ქალაქ ტრირის ეპისკოპოსის ინიციატივით. დასახელებული 

ნაშრომის გამოსვლამ ოპონენტთა მკაცრი შეფასება დაიმსახურა. ერთ-ერთი 
პირველთაგანი, ეინც უილიამსის ნაშრომს გამოეხმაურა, იყო აბატი ა. ჟაკმო, 

რომელმაც 1894 წელს გამოსცა შრომა „ჩვენი უფლის იესო ქრისტეს უკერ- 
ავი კვართი“. იგი თავისი ნაშრომით ცდილობდა დაემტკიცებინა, რომ ქრისტეს 
კვართი ინახებოდა საფრანგეთის ქალაქ არჟანტოიში. აბატმა ა. ჟუაკმომ ვერ 

შეძლო უილიამსის ნაშრომში მოტანილი წერილობითი წყაროების გაბა- 
თილება, რის გამოც, მან გამოთქვა ვარაუდი, რომ არსებობდა ქრისტეს ორი 

კეართი. აქედან ერთი, მისი ასრით, ქალაქ ტრირის კუთვნილებაა, მეორე კი 
საფრანგეთის ქალაქ არჟანტოიშია დაცული. ა. ჟაკმოს აღნიშნული მო- 
საზრება რეალურ სინამდვილეს არ ასახავს. სახარებიდან კარგად ჩანს, რომ 
უფალს ჯვარცმის დროს ერთი უკერველი კვართი ემოსა. აბატ ა. ჟაკმოსა 
და სხვათა კრიტიკული ნაშრომების გამოსელის შემდეგ მკვლევარმა უილ- 

იამსმა 1894 წელს საწინააღმდეგო მოსასრებების გასაბათილებლად გამო- 
აქვეყნა მეორე წიგნი სათაურით „ტრირის წმინდა კეართი და არჟანტოის 
რელიქვია“, იმ დროისათვის ა. ჟაკმოსა და უილიამსისათვის უცნობი იყო 
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ქართული წერილობითი წყაროები საქართველოში უფლის კვართის დაფ- 

ლულობის შესახებ. ამ მიზეზის გამო ქართ'ელმა დოკუმენტურმა მასალებმა 

დასახელებულ მკვლევართა შრომებში სათანადო ასახვა ვერ ჰპოვა. 

დოქტორ უილიამსისა და აბატ ა. ჟაკმოს დასახელებული ნაშრომები 

კრიტიკულად განიხილა XIX საუკუჩის ბოლოს და XX საუკუნის დასაწყისში 

იტალიაში მოღვაწე ქართველმა კათოლიკე მღვდელმა და ცნობილმა მკელ- 

ევარმა მიხეილ თამარაშვილმა, 1910 წელს ქალაქ რომში ფრანგულ ენაზე 

გამოცემულ ნაშრომში „ქართული ეკლესია დასაბამიდან დღემდე“. 

ტრირის ტაძარში არსებულ კვართს მრავალსაუკუნოვანი ისტორია აქეს. 

წერილობითი წყაროს ცნობით, ტრირის საკათედრო ტაძმარში კვართის მოხ- 

ვედრის ისტორია მომდინარეობს IV საუკუნიდან და დაკავშირებულია პირვე- 

ლი ქრისტიანი იმპერატორის კონსტაჩტინეს ღედის ელენეს სახელთან. ამ 

წყაროს მიხედვით. ელენე დედოფალმა. რომელიც თითქოს წარმოშობით 

ტრირიდან იყო, დიდად გაამდიდრა თავისი მშობლიური ქალაქი ქრისტიანუ- 

ლი სიწმინდეებით. იმავე წყაროს გაღმოცემით, მას შემდეგ, რაც ელენე 

დედოფალმა ქალაქ ტრირში მიაკვლია მოციქულ მატათას წმინდა ნეშტს, 

მან იუდეადან ჩამოცანილი ქრისტიანობის წმინღა რელიქვიები: პეტრე მო- 

ციქულის კბილი, მოციქულ ანდრეას ხამლი, უფლის კვართი, სამსჭვალთან 

ერთად, დანა, რომელიც მაცხოვარმა საიდუმლო სერობის დროს გამოიყენა 

და სსე. საჩუქრად გადასცა თავის მშობლიურ ქალაქს. ქრისტიანული წმინ- 

და რელიქეიების ბოძებით, როგორც წყაროები გადმოგეცემენ, ელენე ღედო- 

ფალმა სახელი გაუთქვა ქალაქ ტრირს.” 
ტრირში უფლის კვართის მოხვედრის ისტორია გადმოცემულია ერთად- 

ერთ წერილობით წყაროში, რომელიც IV საუკუნეში მოღეაწე წმინდა პაპის 

სილეესტრის სახელს უკავშირდება და სამეცნიერო ლიტერატურაში წმ. 

სილვესტრის სიგელის სახელითაა ცნობილი. სწორედ ამ სიგელის მიხედ- 

ვით ქალაქი ტრირი Vმინდა ელენეს სამშობლოა „და რომ ამ მიზესით 

ელენეს მართლაც შეეძლო ტრირისათვის სხვა რელიქვიებთან ერთად წმინ- 

და კვართი შეეწირა“." მ. თამარაშვილი იმდროინდელი ევროპული ისტორი- 

ოგრაფიის მიღწევების გათვალისწინებით სამართლიანად მიიჩნევს, რომ სილ- 

ვესტრის სიგელი ტრირის კვართის ისტორიის რეალურობის საბუთად არ 

გამოდგება. მ. თამარაშვილის მოღვაწეობის დროს მკვლევართა მიერ დად- 

გეჩილ იქნა, რომ სილვესტრის სიგელი დედანს არ წარმოადგენდა, იგი დაკარ- 
გულად ითვლება და ვარაუდობენ, რომ V საუკუნეში სეპირი გადზოცემების 

საფუძველზე აღნიშნული სიგელი აღუდგენია ეპისკოპოს ვოლუსიენს, რაც, 
ბუნებრივია, გამორიცხაეს მის ავთენტურობას.” უფრო მეტიც, არც ეპისკოპოს 
ვოლუსიენის მიერ აღდგენილი სიგელი არის მიჩჩეული სანდო წყაროდ. 

გაირკვა, რომ სილვეესტრის სიგელის შესახებ ცნობები XI საუკუნემდე არ 
მოგვეპოვება. მანამდე იგი მოხსენებულიც არაა არც გერმანულ და არც 
ლათინურ მატიანეებში. სილვესტრის სიგელი მხოლოდ XI – XII საუკუნის 

სამ სხვადასხვა კრებულშია ჩართული. გასათვალისწინებელია ისიც, რომ 
სილეესტრის სიგელის სამივე რედაქციის ტექსტები შინაარსობრივად ერთ- 
მანეოისაგან განსხვავებულია. რაც მის სანდოობას გამორიცხავს. ტექსტის 
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შინაარსის არასაიმედოობასე მეტყველებს ფაქტებისა და მოელენების შეუ- 
საბამობა. ევროპელ მკვლევარებთან ერთად მ. თამარაშვილი ერთ-ერთი 

პირველთაგანი იყო, რომელმაც სილვესტრის სიგელის სოგიერთ უზუსტობა- 

სე საგანგებოდ მიუთითა. ამის მაგალითად მას მოჰყავს ის ფაქტი, რომ 

ტექსტის მიხედვით. თითქოს 368 Vელს პაპმა სილყესტრმა და ელენე დედო- 

ფალმა ანტიოქიის პატრიარქს აგრიციუსს ქრისტიანული სიწმინდეები ტრ- 

ირში გაატანეს, რაც სინამდვილეს არ შეეფერება, იმ უბრალო მი'სეზის გამო, 

რომ 368 წელს ელენე დედოფალი და პაპი სილვესტრი კარგა ხნის გარდაცე- 

ლილები იყვნენ. ელენე დედოფალი გარდაიცვალა 327 წელს, პაპი სილეეს- 

ტრი 335 წელს. ამის გარდა, ამ დროისათვის წერილობითი წყაროები აგრი- 
ციუსს ანტიოქიის პატრიარქად არ მოიხსენიებენ სილვეესტრის სიგელის 

ტექსტოლოგიური ანალიხის საფუძველსე მ. თამარაშვილი გამორიცხავს 

მის ავთენტურობას დღა დაასკენის, რომ იგი შედგენილი უნდა იყოს XI 

საუკუნეში. ასეთი შეუსაბამობის გარდა მ. თამარაშვილი ევროპელ მკვლე- 

ვართა მოსა სრებებზე დაყრდნობით მიიჩნევს, რომ ტრირი, რომელიც სილვეს- 

ტრის სიგელის მიხედვით ელენე დედოფლის მშობლიურ ქალაქადაა აღი- 

არებული, არ უნდა იყოს მისი სამშობლო. მისი მოსა სსრებით, არც ელენე 

დედოფლის დროინდელი და არც შემდგომი პერიოდის წყაროები და ბიოგრაფე- 

ბი მის სამშობლოდ ქალაქ ტრირს არ მიჩნევენ. თავისი მოსა სრების განმტ- 
კიცებისა და მკითხველის დარწმუნების მიზნით მ. თამარაშვილს მოჰყავს 

340 წელს ტრირში დაბადებული წმინდა ამბროსი მედიოლანჩელის ცნობა, 

რომელსაც უეჭეელად უნდა ვენდოთ. ქალაქ ტრირში აღსრდილი წმინდა 

მამა ამბროსი ელენე დედოფლის სამშობლოდ მიიჩნევს არა ტრირს, არამედ, 
ქალაქ ნიკომედიის მახლობლად მდებარე პატარა ქალაქ დრეპანუმს. ამასეე 
იმეორებს V საუკუნის ოსტგუთების ისტორიკოსი კასიოდორუსი.“ უკანასკნელი 
მონაცემებით, ელენე დედოფლის არათუ დაბადება, არამედ მისი ტრირში 
ცხოვრების ვერსიაც არ დასტურდება. 

მ. თამარაშვილის ფრანგულენოვან შრომაში მნიშვნელოვანი ადგილი 
უკავია აბატ ა. ჟაკმოს ჩეენ მიერ სემოთ დასახელებული ნაშრომის განხილ- 

ეას, რომელსაც მიაჩნდა, რომ უფლის კვართის განსასვენებელი ქალაქი 

არჟანტოია. მიუხედავად იმისა, რომ ა. ჟაკმოს ნაშრომი ოპონენტთა შეფასე- 

ბით ერთ-ერთი „საუკეთესოა სემოთ ხსენებულ საკითხსე გამოქევყნებულ 
ნაშრომთა შორის“, მან მ. თამარაშვილის მკაცრი კრიტიკა მაინც დაიმსახუ- 
რა. მ. თამარაშვილი მეცნიერული კეთილსინდისიერებით მიმოიხილავს ა. 
ჟაკმოს ნაშრომში გამოყენებულ თითქმის ყველა წერილობით წყაროს და 
მათი კრიტიკული ანალიზის საფუძველზე დაასკვნის, რომ შრომაში გამოჯ- 

ენებული მასალები „მოგვიანებით გამოგონილი წმინდა წყლის ლეგენდე- 
ბია“. მ. თამარაშვილი ურჩევდა მკვლევარ ა. ჟაკმოს, მომავალში, აღნიშნული 

საკითხის გაშუქების დროს, სათანადო ყურადღება მიექცია წერილობითი 
წყაროების სანდოობის საკითხის განხილვისათვის, რაც “უეჭველად გამო- 
ადგებოდა „არჟანტოის რელიქვიის ავთენტობის დასამტკიცებლად“. 

მ. თამარაშვილის მოსაზრებას იმდროინდელი ევროპული ისტორიოგრა- 

ფია კრიტიკით არ შეხვედრია. უფრო მეტიც, მისი ზოგიერთი შეხედულება 
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რამდენიმე ათეული წლის შემდეგ გასიარებულიც კი იქნა. 

უკანასკნელ პერიოდში უფლის კვართის ისტორიის კვლევასთან დაკავ- 

შირებით საგრძნობი წინსელა შეინიშნება. ამის დასტურია თუნდაც ის, რომ 

1996ი წელს გერმანიის ქალაქ ტრირის საკათედრო ტაძარში დაცულ უფლის 

კვართთან დაკავშირებით, ამავე ქალაქის ეპისკოპოსის, ჰერმან ჟოზეფ შაი- 

ტალის რედაქტორობით, გერმანულ ენასე გამოიცა სქელტანიანი ნაშრომი. 

რომელშიც ტრირის უფლის კვეართისადმი მიძლვნილი სხეადასხვა მკველე- 

ვეართა საინტერესო გამოკელეეებია გამოქვეყნებული. მათ შორის განხი- 

ლულია და კრიტიეულადაა შეფასებული ქართული წერილობითი წყაროები. 

წარმოდგენილ კრებულში სხვადასხვა კუთხითაა შესწავლილი ტრირის 

საკათედრო ტაძარში არსებული კვართი. აქვე, ხოგადად, საუბარია უფლის 

კვართის თეოლოგიურ წყაროებზე, სათანადო ყურადღება ეთმობა იმის ჩვენებას, 

თუ რა ადგილი ეკავა წმინდა მამების ნაასრევში უფლის კვართს და რა 

დატვირთვას აძლეგენ ისინი ქრისტიანობის ამ უღიდეს სიწმინდეს. მეტად 

საინტერესოდაა წარმოდგენილი ტრირის კვართის ისტორიული ასპექტები 

და სხე... საკითხის შესწავლის დროს დასახელებული ნაშრომების მკვლე- 

გვარები კრიტიკულად მიმოიხილავეჩ არსებულ წყაროებს. თითქმის ყველა 

მკვლევარი აღიარებს, რომ სილვესტრის სიგელი, რომლის ცნობებით ტრ- 

ირის საკათედრო ტაძარში კვართის დავანება წმ. ელენე დედოფლის სახ- 

ელს უკავშირდება, გვიანაა შელგენილი და ნაკლები სანდოობით გამოირჩევა. 

მათი მტკიცებით, ტრირის კვართის შესახებ ცნობები XII საუკუნიდან საკ- 

მაოდ დამაჯერებელია.” როგორც ჩანს, სილვესტრის სიგელის შემდგენელთ 
სურდათ ეჩვენებინათ. თუ სად იყო კვართი XII საუკუნემდე და ამ მიზნით 

შეიქმნა იგი. 

კრებულში საინტერესოდაა წარმოჩენილი ტრირის კვართის დღესასწაუ- 
ლის განგება. აღნიშნულია, რომ ტრირის უფლის კვართის ნახვის საშუალე- 
ბა ფართო სასოგადოებას 1512 წელს მიეცა, როცა იგი მნახველთა წინაშე 

პირველად გამოიფინა. 1515 წელს რომის პაპის ბულით დამკვიდრდა ტრადი- 
ცია, რომ ყოველ შვიდ წელიწადში იგი გამოეფინათ მნახველთა წინაშე, 

მაგრამ XVI საუკუნის მეორე ნახევრიდან მისი გამოფენა იშვიათად ეწყობო- 
და. პირველი გამოფენის დროს ტრირის კვართისადმი მიძღვნილი წირვის 

წესი შეუდგენია ამ გამოფენის ინიციატორს, ტრირის უნივერსიტეტის პრო- 
ფესორს, შემდეგ ეპისკოპოს იოჰანეს ენენს (L 1519 წუ, რომელიც საღმრთო 

წერილს ეფუძნება და ეკლესიურ ერთობას ქადაგებს: „ღმერთო, შენ არ 

დაუშვი – აღნიშნულია ტრირის კვართის საკითხავში, – რომ ჩვენი მხსნელის 

სამოსელი დანაწილებულიყო და ეს გააკეთე შენ ეკლესიის სახის საჩვენე- 

ბლად. მოგემადლე, რომ ყეელა, ვინც ვინათლებით, ქრისტეს სახელით ერთ 

რწმენაში და შენთან ერთად ერთი სიყვარულით ვიყოთ“. 

მართალია, XVI საუკუნეში შედგენილი ტრირის კვართის (საღვთისმსახ- 

ურო) განგება, ლიტურგიკული და მეცნიერული თვალთახედვით საინტერე- 
სოა. მაგრამ ამავე კრებულში გამოქვეყნებულ ნაშრომში მკვლევარი %. 

შმალცბაუერი საგანგებოდ აღნიშნავს, რომ მხოლოდ საქართველოში კეართ- 
მა ცხოველმყოფელ სეეტთან ერთად ასახვა ჰპოვა ლიტურგიკულ ლიტერ- 
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ატურაში. როდესაც იერუსალიმიდან დაბრუნებულმა კათოლიკოს-პატრიარქ- 

მა ნიკოლოს გულაბერიძემ (1150 – 1178) თამარ მეფის ეპოქაში ლიტურგიკუ- 

ლი საკითხავები შექმნა სვეტიცხოვლის ტაძრის, ცხოველმყოფელი სვეტის 

და უფლის კვართის შესახებ.” 

ამავე კრებულში განსაკუთრებულ ყურადღებას იმსახურებს მკვლევარ ბ. 
შმიდტის ნაშრომი. რომელიც ესება მსოფლიოს სხეადასხვა ქვეყნებსა და 

ეკლესია-მონასტრებში დაცული „წმინდა კეართის“ ისტორიის “სოგად მი- 

მოხილვას. იგი ჩამოთელის იმ ეკლესია-მონასტრებს (დაახლოებით 60-მდე 

ეკლესია), რომლებიც პრეტენსიას აცხადებენ, რომ მათთან ინახება „უფლის 

კვართის“ ნაწილები. მათ შორის ნახსენებია საქართველო. აქვე დაეძენთ, 

რომ დასახელებულ მკვლევარს საქართველოში უფლის კვართის დამადას- 

ტურებელ მასალად მოაქვს XIX საუკუნის დასაწყისში მოღეაწე რუსი მკელ- 
ევარის, ე. ბოლხოვიტინოვის მცდარი ცჩობა იმის შესახებ, რომ თითქოს XV 

საუკუნეში, კონსტანტინოპოლის დამხობის შემდეგ დევნილმა სამღვდელოე- 

ბამ უფლის კვართი, გადარჩენის მისნით, საქრთველოში შემოიტანა. აქედან 

კი იგი თითქოს სპარსეთის შაჰმა გაიტანა, რომელიც შემდგომ რუსეთის 

მეფეს გაუგრსავნა.2 ბ. შმიდტისათვის უცნობია, აჩ კიდეე არ იყენებს 

საქართველოში უფლის კვართის მოხვედრის შესახებ არსებულ უძველეს 

ქართულ წერილობით წყაროებს. აქვე დავძენთ, რომ იგი უპირატესობას 

ანიჭებს და რეალობად მიიჩნევს ტრირში უფლის კვართის არსებობას. ამის 
გამო სხვა ქვეყნებში კვართის არსებობის შესახებ ღამადასტურებელი წყაროე- 

ბის მიმოხილვით თავს არ იწუხებს. 
ბ. შმიდტის დასახელებული ნაშრომის გაცნობით დავრწმუნდით, რომ 

მრავალი ქვეყნისა თუ ეკლესიის პრეტენზია, უფლის კვართის ნაწილების 
ფლობის შესახებ, სინამდვილეს არ უნდა შეესაბამებოდეს. რადგან საღმრთო 
წერილის მიხედვით, უფლის კვართის განუყოფლობა (მისი დაუნაწევრებლო- 

ბა) იმთავითეე განსაზღვრული იყო. ამის შესახებ ჯერ კიდევ იველ აღთქმა- 
ში ხაზგასმულია: „განიყვეს სამოსელი ჩემი მათ შორის და კუართისა ჩემსა 

ზედა განიგდეს წილი“ (ფსალმუნი 21, 18), კვართის დაუნაწევრებლობის 

შესახებ იოანეს სახარება პირდაპირ მიუთითებს: „ხოლო კუართი იგი, რომე- 
ლი იყო უკერველ ზხეით გამოქსოვილ ყოვლად, თქუეს უკუე ურთიერთს: არა 
განვხიოთ ესე, არამედ წილ-ვიგდოთ ამას სედა, ვისაცა იყოს“ (იოანე, 19, 23- 

24) სახარებისეული ინტერპრეტაციიდან კარგად ჩანს მაცხოვრის კვართის 

საღეთისმეტყველო მხარე. უფლის კვართის დაუნაწევრებლობა ქრისტიანუ- 

ლი ეკლესიის ერთიანობისა და განუყოფლობის სიმბოლოა. როგორც თეოლ- 
ოგები მიუთითებენ, ახალ აღთქმაში, განსაკუთრებით კი იოანეს სახარებაში, 
ეკლესიური ერთობა და განუყოფლობა გარკვეული მუხლების სახითაა ჩამოყ- 
ალიბებული. ერთიანი და განუყოფელი ეკლესია სახარებაში უკერველი და 

დაუნაწევრებელი კვართის სახითაა წარმოდგენილი. როგორც ერთი ძაფით 
ნაქსოვი კვართი არ უნდა დანაწევრდეს, ისე არ უნდა დაირლვეს ეკლესიის 
ერთობა. სწორედ ამიტომ, ღვთის ჩებით, ქრისტეს ჯვარცმის დროს არ მომხ- 

დარა კვართის დანაწევრება, მაცხოვრის სხვა სამოსელი კი გაიყეეს ნაწილე- 
ბად. სახარებაში, როგორც “სემოთ აღენიშნეთ, ამის შესახებ საგანგებოდ 
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არის მინიშნება. სწორედ ამიტომ. საღმრთო წერილზე დაყრდნობით ქრის- 

ტიანულ სამყაროში უფლის კვართი ეკლესიური ერთობის სიმბოლოდ აღიქმება. 

ამის შესახებ საგაჩგებოდ აღნიშნავს III საუკუნის წმინდა მამა კეიპრიანე 

კართაგენელი (200 - 257 წ.): „კვართი უფლისა... არანაირად არ ნაწილდება, 

არც იხევა. არამედ ქრისტეს სამოსზე წილისყრის უამს კვართი მიიღება 

როგორც მთლიანი სამოსი და მფლობელობა“მი გადაეცემა დაუზიანებელი 

და დაუნაწილებელი.. კვართი მატარებელი იყო იმ ერთობისა, რაც მოდის 

ზემოდან ანუ ციდან და მამისგან და რაც არანაირად არ შეიძლებოდა, 

დარღვეულიყო მისი (კვართის) მიმღებლისა და მფლობელის მიერ, არამედ 

იგი განუყოფლად იცავდა ერთობლივად მთლიან და მკერივ სიმტკიცეს. 

ქრისტეს შესამოსლის ფლობა არ ძალუძს მას. ვინც არღვევს და განყოფს 

ქრისტეს ეკლესიას“. როგორც ვხედავთ, უფლის კვართს ზეციური მამისა- 

გან „ქონდა მადლმოსილება ეკლესიური ერთიანობისა და განუყოფლობისა. 

ამ მისესით იგი „რ შეიძლებოდა დანაწევრებულიყო. 

ყოველივე სემოთქმულის გათვალისწინებით, შეიძლება დავეასკენათ, რომ 

იმ ეკლესია-მონასტრებისა და ქვეყნების პრეტეჩსია (მათ შორის, როგორც 

ქვემოთ ვნახავთ – რუსეთის ეკლესიისაც), რომლებიც „უფლის კვართის“ 

ჩაწილების ფლობას იჩემებენ, სინამდეილეს არ უნდა ასახაედეს. ჩვენ ეჭვი 
არ შეგვაქვს ამ სიწმინდეების რეალობაში, შესაძლებელია, ისიჩი ქრისტეს 

სამოსლის ის ნაწილებია, რომელიც «ჯვარცმის დროს გაიყვეს ავაჭაკებმა. 

უეჭველია, რომ ქრისტეს სამოსლის ნაწილებს, რომელიც უფლის დასჯის 
დროს დანაწილებულ იქნა. ისინი ვერ ასხვავებენ მაცხოვრის უკერეელი 
კვართისაგან. უცხოური წყაროებისაგან განსხვავებით, ქართული წერილობი- 
თი წყაროები ერთმანეთისაგან კარგაღ მიჯნავენ ქრისტეს კვართს უფლის 
სხვა სამოსლისაგაჩ და მათ პირველმფლობელთა ვინაობაზეც გვაწვდიან 

ცნობებს. ამის შესახებ საგანგებოდ მიუთითებს ქართული ქრონიკა: „ჯუარს 

აცუეს და სამოსელი მისსა სედა წილ-ითხინეს.. და დაჰფლეს მათ დამბადე- 

ბელი თუსი და დაჰკრძალეს საფლავი. ხოლო იგი აღდგა, ვითარცა თქუა 

პირველ, და ტილონი იგი, ოდეს განთენა, იხსნეს საფლავსა შინა. და ესე 
ყოველი წარმოიცადა პილატე და მოვიდა საფლავად იგინი და ცოლი მისი, 
და ტილონი იგი ჰპოენეს, და მოიხუნა იგინი ცოლმან პილატესმან. და 
წარვიდა წრაფითა დიდითა პონტოდ, სახედ თკსა რომელ იქმნა მორწმუნე 
ქრისტესა. ხოლო შემდგომად ჟამთა მრავალთა მოვიდეს იგინი ხელთა 
ლუკა მახარობლისათა და დახსნა იგინი მან, სადაცა თკთ იცის. ხოლო 

სუდარა არა იპოვა, ვითარცა ხორცნი ქრისტესი. თქუეს ვიეთმე პეტრესთკუს, 

ვითარმედ ხელ-იწიფა ახუმადო და აქუნდეს, გარნა განცხადებულად არაი 

მიუთხრეს, ვითარ სხუაი ყოველი“.9 
ტრირის კვართისადმი მიძღვნილ კრებულში განსაკუთრებულ ყურადღებას 

იმსახურებს მკვლევარ ა. პლონტკე–ლიუნინგის გამოკვლევა, რომელიც ტრ- 
ირისა და სვეტიცხოელის უფლის კვართის ერთმანეთთან მიმართების საკ- 
ითხს ეხება. იგი საკითხის განხილვის დროს დაწვრილებით გასცნობია 
უფლის კვართის შესახებ არსებულ თითქმის ყველა სახის ქართულ და 
უცხოურ წერილობით წყაროებს. წყაროების შეჯერების საფუძველზე დასახ- 
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ელებული მკვლევარი სამართლიანად დაასკვნის. რომ მცხეთური ტრადიცია 

უფლის კვართის საქართეელოში ჩამოსვენების შესახებ. მჭიდროდაა დაკაე- 

შირებული ბიბლიასთან. მისი ახრით. «ჯვარცმა, კვართსე წილის გდება, მისი 

საქართველოში შემოსვლა, რაც ელიო“ს მცხეთელის სასელს უკავშირდება, 

მოხერხებულადაა ჩართული ადგილობრივ ისტორიაში. ასეთი შეფასების 

მიუხედავად. მკვლევარი ა. პლონტკე-ლიუნინგი და კრებულის სხვა ავტორე- 

ბი ნდობით არ ეკიდებიან კვართის შესახებ არსებულ ქართულ წერილობით 

წყაროებს ყურადღებას არ აქცევენ საქართველოს ეკლესიის ტრადიციას და 

ისინი ლეგენდის ნაყოფად მიაჩნიათ. ა. პლონტკე-ლიუნინგი ქართულ წყაროთა 
მონაცემებს ადარებს ტრირის კვართის შესახებ არსებულ დოკუმენტურ 

მასალებს. მართალია, იგი აღიარებს, რომ ტრირის ტრადიციაში ჩართული 

არაა ბიბლიური ცნობები. მაგრამ, მისი ასრით, იგი ეყრდნობა IV საუკუნის 

ისტორიულ ცნობებს. ნაშრომის დასასრულს ა. პლონტკე-ლიუნინგი დაასკვ- 

ნის: „მცხეთა და ტრირი არის ორი ძველი ქალაქი დასავლეთსა ღა აღმოსაე- 

ლეთში საკუთარი ინდივიდუალური ტრადიციით. ეს ტრადიციები აღმოცენ- 

და ერთსა და იმავე ფესვებსე, ორივე ქალაქი დღემდე ამაყობს ამ გადმოცე- 

მებით და ბევრი არაფერი იცის ერთმანეთზე“. ? 

აქვე დავძენთ, რომ მ. თამარაშვილსაც ტრირის კვართის რეალურიბაში 

ეჭყი არ შეჰქონდა. თავის ნაშრომში ევროპული წყაროების კრიტიკულად 

მიმოხილვასთან ერთად მას მოაქვს საქართველოში კვართის არსებობის 

დამადასტურებელი დოკუმენტური წყაროები. მოხმობილი დოკუმენტური 

მასალების ანალი'სის საფუძველზე მ. თამარაშვილი დაასკვნის, რომ უფლის 

კვართის თავდაპირველი ადგილსამყოფელი მცხეთა იყო, მაგრამ არ გამორ- 

იცხავს იმ ვარაუღს, რომ არაბთა ბატონობის დამყარების დროს (VII საუკუ- 
ნეში), შესაძლებელია, იგი გატანილ იქნა საქართველოდან და ამ გზით 

მოხდა ტრირის საკათედრო ტაძარში.,. რა თქმა უნდა, უფლის კვართის 

საქართველოდან გატანის მ. თამარაშვილისეული ვერსია წერილობით 

წყაროებს არ ეყრდნობა. იგი აგრეთვე თავისი მოსაზრებების წამოყენების 

დროს არ ითვალისწინებს იმასაც, რომ, თუკი ამ ფაქტს ჰქონდა ადგილი, 

ბუნებრიგია, მის შესახებ ცნობები ქართულ წერილობით წყაროებში აუცი- 
ლებლად აისახებოდა. ასე რომ, უნდა ვენდოთ უძველესი ქართული წერილო- 

ბითი წყაროების ცნობებს და საქართველოს ეკლესიის ტრადიციას, რომლის 
მიხედვით, კვართის განსასვენებელი მცხეთაში ის ადგილია, სადაც დღეს 

სვეტიცხოვლის საკათედრო ტაძარია" 

მცხეთაში დაფლულ უფლის კვართთან დაკავშირებით მეტად საინტერე- 

სოა მისი საქართველოდაჩ რუსეთში გატანის ვერსია, რომლის შესახებ 

ცნობები რუსულ წერილობით წყაროებშია დაცული. რუსულ წყაროებში 

აღნიშნული ცნობები XVII ს-ს 20-იანი წლებიდან ჩანს, რომლის თანახმად, ამ 

პერიოდში ირანის შაჰის მიერ მოსკოვში გაგსავნილი ძვირფასი საჩუქრი, 
თითქოს უფლის კვართი იყო. ამ საკითხს რუსეთის მაშინდელი საერო თუ 
სასულიერო მთავრობა გულმოდგინედ არკვევდა სხვადასხვა პირთა გამოკ- 

ითხვისა თუ დიპლომატიური არხების საშუალებით. სწორედ აღნიშნული 

დოკუმენტური მასალების საფუიველსე XIX საუკუნის 40-იანი წლებიდან 
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რუსეთში გამოქვეყნდა ნაშრომები, რომლებიც უტყუარად ასაბუთებდნენ 

საქართვეელოდან რუსეთში უფლის კვართის გატანას. ამ მხრიე, პირველ 

რიგში აღსანიშნავია მ. სელეზნიოვის, მოსკოვისა და კოლომენსკის მიტრო- 

პოლიტის მაკარის, ფილარეტ გუმილევსკის, ნ. მარის, ს. ბელოკუროვის, თან- 

ამედროვე მკვლეერების: ა. შამაროს, ნ. ეჩეევას ღა სხვათა ნაშრომები." ამას 

ემატება უკანასკნელ პერიოდში იჩტერნეტის ეებ-გვერდზე განთავსებული 

უამრავი სტატია თუ საცნობარო მასალა. ამ მხრივ, განსაკუთრებით აღსანი- 

შნავია ცნობილი ქართველოლოგის მიშელ ვან ესბროკის ნაშრომი. სემოთ 

დასახელებულმა მკელევარებმა თავიანო ნაშრომებში გამოყენებული წერი- 

ლობითი წყაროების ანალიზის საფუძველზე, მათი გამოქვეყნების დღიდანეე 

დაამკვიდრეს ის ასრი, რომ უფლის კეართი, რომელიც ადრე საქართველოს 

მართლმადიდებელი ეკლესიის კუთვნილება იყო, XVII საუკუნის 20-იანი 

წლებიდან რუსეთში იქნა გატანილი. ამ მოსასრებას პირველ ხანებში სოგი- 

ერთი ქართველიც ი'სიარებდა. მაგალითად, საეკლესიო ისტორიის ცნობილი 

მკვლევრები პლატონ იოსელიანი და მოსე ჯანაშეილი.-“ ასეთივე შეხედ- 

ულება ჰქონდა ცნობილს მკვლევარს, ნიკო მარს, რომელიც უფლის კვართი- 

სადმი მიძღეჩნილ ნაშრომებში ტენდენციურად განიხილავდა მის შესახებ 
არსებულ წერილობიო წყაროებს. მას „ეჭვი არ ეპარებოდა შაჰ-აბასის მიერ 

საქართველოდან კვართის გატანაში და მისი რუსთ ხელმწიფისათვის საჩუ- 

ქრად გაგსაენაში.“" იგი მკაცრად აკრიტიკებდა ყველა იმ მკვლევარს, რომელ- 

იც უფლის კეართის საქართველოდან გატანას უარყოფდა.% ასეთი მოსაზრე- 

ბის მიუხედავად, იმთავითვე ეჭვქვეშ დადგა რუსული წყაროების სანდოობის 

საკითხი. ჯერ კიდეე, 1842 წელს ფრანგმა ქართველოლოგმა მარი ფელისიტე 

ბროსემ რუსეთის საგარეო საქმეთა სამინისტროში ახლადგამოვლენილი 

რუსული წყაროების საფუძეელზე ეჭვი შეიტანა ზოგიერთი რუსული წყაროს 

სანდოობაში" უფლის კვართის საქართველოდან გატანასთან დაკავშირე- 
ბით პოლემიკა განსაკუთრებით გამწეავდა, როცა 1891 წელს მოსკოვში რუსულ 
ენაზე გამოქვეყნდა ამავე ქალაქში საიმპერატორო კართან არსებული მუზეუ- 
მის წევრის ს. ბელოკუროვის მიერ ახლადგამოვლენილი წყაროები, რომე- 

ლსაც თან დაურთო თავისი გამოკვლევა.” აღნიშნული ნაშრომის საწი- 
ნააღმდეგოდ, 18922 წელს ცნობილმა ქართველმა საეკლესიო მკვლევარმა 
თედო ჟორდანიამ „ეგრის“ ფსევდონიმით ჯერ სტატიის სახით პრესაში 
დაბეჭდა მცირე მოცულობის სტატია, შემდეგ კი იგი იმავე წელს გამოცემულ 

თავის ნაშრომს დაურთო." ეს იყო პირველი პოლემიკური ნაშრომი, რომელ- 
მაც უარყო რუსული წყაროების ცნობები კვართის საქართველოდან გა- 
ტანის შესახებ. თ. ჟორდანიას დასახელებული ნაშრომი ოპერატიულად, შეი- 
ძლება ითქვას, ცხელ გულზე იყო დაწერილი. ამიტომ ამ მცირე მოცულობის 
სტატიაში შეუძლებელი იყო დაწვრილებით, კრიტიკულად განხილულიყო ს. 
ბელოკუროვის მიერ მოტანილი ყველა რუსული წყარო. სამაგიეროდ, 1900 
წელს თბილისის სასულიერო სემინარიის პედაგოგმა ა. ნატროშვილმა მცხ- 

ეთის სვეტიცხოელის ტაძრისადმი მიძღვნილ. რუსულ ენასე გამოცეზმულ 

ნაშრომში საკმაოდ ვრცელი ადგილი დაუთმო რუსული წერილობითი წყაროე- 
ბისა და უფლის კეართისადმი მიძღვჩილ ს. ბელოკუროვის, ნ. მარის და 
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სხვათა ნაშრომების კრიტიკულ მიმოხილვას. 1? 
საბჭოთა სელისუფლების დროს, ათეი სმის ეპოქაში, აღნიშიულ საკითხზე 

მსჯელობა წარმოუდგენელი იყო. მხალოდ უკანასკნელ პერიოდში, ჩვენ'ში 

მომხდარი სასიკეთო „ცვლილებების "შემდეგ, უფლის კვართთან დაკაეშირე- 

ბითი გამოქვეყნდა საინტერესო ნაშრომები. ამ მსრიე მნიწშვნელოვაჩ ყურა- 

დღებას იმსახურებს პროფ. ე. მამისთვალიშვილის ქართულ და რუსულ 

ენახე გამოქვეყნებული გამოკვლევა. რომელშიც სათანადო ადგილი ეთმობა 

წერილობითი წყაროებისა და საკითხის შესახებ არსებული ისტორიოგრაფი- 

ული ნაშრომების კრიტიკას... აგრეთვე საინტერესოა ასლახან მკვლევარ გ. 

ბარამიძის მიერ გამო ქვეყნებიელ. გამოკვლევაც.” 

სემოაღნიშნული რუსული წერილობითი წყაროებისა და ამავე პერიოდის 

ქართული და უცხოური დოკუმენცური წყაროების ურთიერთშეჯერების საფუძ- 

ველზე ვახდენთ აღნიშნული საკითხის შესწავლას. გარდა ამისა, ჩაშრომში 

გამოყენებულია თითქმის ეველა იმ მკვლევარის ნაშრომები, რომელ“სეც 

ხელი მიგვიწვდებოდა, დაწყებული XIX საუკუნიდაჩ დღემდე. 
XVI საუკუნის 20-იან Vლებში 'უფლის კვართმა რუსეთ-ირანის დიპლო- 

მატიურ ურთიერთობაში მნიშვნელოვანი ადგილი დაიკავა. დასახელებული 

საუკუნის დასაწყისში აღმოსავლეთ საქართველო, განსაკუთრები კი კახეთი, 

ირანის შაჰის ბრძოლის ასპარესად იქცა. შა+-აბასის ოთხგზის შემოსევამ 

1614-160)7 წლებში ქვეყანა მძიმე მდგომარეობაში ჩააგდო. კასეთის მეფე 

თეიმურას I (1606-1643) ხსნას ერთმორწმუნე რუსეთისგან დახმარებაში 

ხედავდა, რაც, თავის მხრიე, შაჰის გაღირიანებას იწვევდა. შაჰისათვის ნათე- 

ლი იყო, რომ ერთმორწმუნეობის საბაბით რუსეთი აქციურად ჩაერეოდა 

საქართველოს საშინაო საქმეებში. მიო უმეტეს, მისთვის ცჩობილი იყო. რომ 

კახეთის მეფე თეიმურაზი, დახმარების მი'ხჩნით, ხმირად აგ ნავნიდა ელჩებს 

რუსეთის ხელმწიფესთან. რუსეთის ხელისუფლება მეფე თეიმურაზს I-ის 

თხოენას, დახმარებოდა ერთმორწმუნე საქართეელოს ირანის აგრესიის 

წინააღმდეგ ბრძოლაში, უყურადღებოდ არ ტოვებდა. რუსეთის მეფე, როგორც 

მოსკოვში მყოფი ირანის ელჩების, აგრეთვე შაჰის კარსე გაგზავნილი რუსი 
დესპანების მეშვეობით მკაცრად აფრთხილებდა შაI-აბასს, ხელი აეღო 

საქართველოს დაპყრობ“სე. ასეთი პიოსიციით რუსეთი დაუფარავად აცხსა- 

დებდა, რომ იგი უძველესი ქრისტიანული ქვეყნის მფარეელი და მტკიცე 

დამცველი იქნებოდა”. 162) წლის ივნისში რუსეთიდან შაჰის კარზე მივ- 
ლინებული ელჩები ევ. კორობინი და ო. კუვშიჩნოვი შა#-აბასისაგან დაჟინებით 

მოითხოვდნენ, თავი შეეკავებიჩა საქართველოზე თავდასსმისაგან, ტყვეობა- 

ში მყოფი თეიმურას მეფის დედა ქეთევან დედოფალი და ორი "შვილი 

გაეთავისუფლებინა, სამაგიეროდ რუსეთი სთავასობდა შუამავლის როლს 

ირან-საქართველოს ურთიერთობის მოწესრიგებაში". შექმნილ პოლიტიკურ 

სიტუაციაში შაჰ-აბასს არ აწყობდა ერთი მხრივ. რუსეთთან ურთიერთობის 

გართულება, რადგან მას იგი თურქეთის წინააღმდეგ მოკავშირედ აღიქვამდა, 

მეორე მხრივ, მას არც ის უნდოდა, რომ რუსეთის სახით ძლიერი მეტოქე 

ჰყოლოდა ამიერკავკასიაში. 

სწორედ სემოაღნიმნულ პოლიტიკურ ფონზე, ირანის შაჰი რუსეთის საერო 
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და სასულიერო ხელისუფლებას საჩუქრად უგსავჩნის თითქოსდა საქართველო- 

დან გატანილ უფლის კვართს. ყროეელივე ამის გამო ქრისტეს კეართმა 

მჩიშვნელოვანი პოლიტიკური დატეირთვა “მეიძინა, როგორც რ'ესეთ-ირაჩის. 

აგრეთვე საქართყელო-რუსეთის დიპლომატიურ ურთიერთობაში, 

რუსული Vერილობითი წყაროების გადმოცემით, 1622 წლის 2! იანვარს 

ირანის სამეფო კარზე დიპლომატიური მისიით მყიფ რუს ელჩებს ვასილ 

კორობინს და დიაკინ ოსტაპ კუვშინოვს აუდიენციის დროს ირანის შა.Iმა 

განუცხადა, რომ მას აქვს ივერიის ქვეყჩიდან წამოღებული ქრისტეს კვართი, 

რომელი; სურს თავისი ელჩების ხელით ს.ჩუქრად გაუგზავჩოს რუსეთის 

დიდ ხელმწიფეს ღა ხელმწიფის მამას, მოსკოვისა და სრულიად რუსეთის 

ოVმინდეს პატრიარქს ფილარეტ ნიკოლოზის ძეს“. „ქვე შაჰი რუს ელჩებს 

აცჩობებდა, რიმ ეს ის პერანგია (Cჩმ""I2). რომელიც უფალს ჯვარცმის 

დროს ემოსა და როცა «ვარცმულ. ქრისტეს შუბი აძგერეს ფერდში, საიდან- 

აც სისხლი გადმოვიდა. შაჰის განმარტებით, კვართს ახლაც ატყვია სისხ- 

ლის ნაკვალევიო. ირანის მბრძანებელმა რეს ელჩებს ისიც მოახსენა, რომ. 

ვინც ამ კვართს რVმენით "მეეხებ.. მას ღმერთი შეიVყჩარებს და მისი ძალით 

განიკურნება, ხოლო ვინც ჟრVმუნოდ მოეჰყრობა, მას იმVამსვე თვალთ დაუბ- 

ჩნელდებაო 

რუს ელჩებთან ირანის შის საუბრის დეტალები გადმოცემულია 1624 

წლის 27 ივნისს მოსკოვში მიღებული წერილიდან, რომელიც ირანიდან 

დაბრუნებულმა რუსმა ელჩებმ. გ სიდან, კერძოდ კი თერგიდან გაუგზავნეს 

რუსეთის ხელის ეფლებას. სხვ. წერილობითი მასალა აღნიშნულ საკითხ- 

თან დაკავშირებით ჩვენ არ გაგვაჩნია. ხემოაღნიშნული წერილიდან ირკვევა, 

რომ რუსი ელჩები ფრიად ნასიამოვნები დარჩენილან შაჰ-აბას I-ის განსრახ- 

ვით, იუმცა მათ თავიანთი აღფრთოვანება აშკარად არ გამოუხატავთ მამის 

წინაშე. რუსმა ელჩებმა. შის მხოლოდ ის 'ურჩიეს, რომ თავისი გაჩზრახეის 

– უფლის კვართის მოსკოვში გაგ სავნის შესახებ თვითონ ეცნობებინა რუსე- 

თის მეფისათვის. როგორც ჩანს, შაჰმა მათი რჩევა ყურად არ იღო, მაგრამ, 

დანაპირები მალე შეასრულა: უკან დაბრუნებულ რუს ელჩობას თან გააყ- 

ოლა თავისი წარმომადგენლები – ეაჭარ მამასეილის მიერ საგანგებოდ 

გაკეთებულ ოქროს ზარდახშაში ჩასვენებული ქრისტეს კეართით. რუსეთის 

ხელისუფლება კი თერგიდან თავისი ელჩების წერილით და არა შაჰ-აბასის 

მეშვეობით, პირეელად იღებს ინფორმაციას იმის შესახებ. რომ ირანის ელ- 
ჩებს მოსკოვში მოაქვთ ძვირფასი საწექარი. მოსკოეისათვის ცნობილი გახ- 
და, რომ აუდიენციის დროს რუსი ელჩების წინაშე შა+აბასს განუცხადებია. 

ამ დიდი ქრისტიანული სიწმინდის ხელში ჩაგდების მისნით მისთვის სხვა- 
დასხვა ქრისტიანული ქვეყნის ხელისუფალთ მრავალჯერ მიუმართავთ 
თხოენით, რათა იგი მათთვის დაეთმო, მაგრამ ეს მაჩ არ გააკეთა და მხ- 

ოლოდ თავისი სურვილით უგზავნის უფლის კვართს რუსეთის ხელმწიფეს. 

ამ ფაქტით ირანის შაჰი რუს დიპლომატებთან საუბარში ხასგასმით აღნი- 

ფნავს თავის კეთხლგანს ყობას რუსეთის ხელისუფლების მიმართო და რაც 
მთაეარია, ამის შესახებ იგი აშკარად მიანიშნებს აუდიენციაზე მყოფ რუს 
ელჩებს. თავის მხრიე, თერგიდან რუსი ელჩები მოსკოვს ატყობინებდნეიჩ 
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შაჰის კეთილაანწყობას ქრისტიანობის მიმართ. მათი ცნობით, აუდიენციის 
დროს შაჰს განუცხადებია: ეისაც ქრისტე და ღვთისმშობელი არა სწამს, იგი 

უნდა დაიწვასო. შაჰი კვართის გაგზავნის სანაცვლოდ ითხოვდა,რომ ლოცევებ- 
ში მეც მომიხსენიეთო.” ჩვენ ეჭვი არ გვეპარება რუს ელჩთა ამ ცნობაში, 

მაგრამ ეს იმას არ უნდა ნიშნავდეს, რომ ირანის მბრძანებელი ქრისტიანული 

სარწმუნოებისადმი დიდ ლტოლვას ამუღავნებდა. როგორც ჩანს, ირანის 

შაჰის ასეთი განცხადება გარკვეული დიპლომატიური ნაბიჯით იყო ნაკარ- 
ჩახევი. ამით მას სურდა. თავისი კეთილგანწყობა დაედასტურებინა რუსეთის 

არა მარტო საერო, არამედ ქრისტიანული წრეებისთვისაც. 

შასის მიერ უფლის კვართის რუსეთში გაგზავნა პოლიტიკური მანევრი 

რომ იყო, ზემოთ აღნიშნული მოსაზრებების გარდა, სხვა მხრივაც დასტურ- 

დება. ირანის ხელისუფლებისათვის ცნობილი იქნებოდა, რომ XV საუკუ- 
ნიდან, ბიზანტიის იმპერიის დამხობის შემდებ, რუსეთმა თავი მის მემკეი- 
დრედ გამოაცხადა. ამის საფუძველზე თანდათან ჩამოყალიბდა რელიგიურ- 

პოლიტიკური თეორია –,მოსკოვი მესამე რომია“. „ამ თეორიის პილიტიკური 

მისანი იყო რუსეთში ეროვნული თვითშეგნების ამაღლება, ხოლო მართლმა- 

დიდებლურ. განსაკუთრებით სლაგურ ქვეყნებში კათოლიციზმის წინააღმდეგ 
ბრძოლა და რუსეთის გავლენის დამკვიდრება“. დასახული მი'სნიდან გამომ- 

დინარე, რუსეთის ხელისუფლების სურვილი იყო, „მესამე რომში“ – მოსკოვ- 

ში დავანებული ყოფილიყო ქრისტიანული სიწმინდეები. ბუჩებრივია, რომ 

ირანის შაჰისთვის კარგად იყო ცნობილი, „რუსეთის სამეფოს კარის დაინ- 

ტერესება ქრისტიანული სიწმინდეებით.“? სწორედ ამ მისჩით უნდა გაეგსა- 
ვნა შაჰს უფლის კვართი მოსკოეში, რათა პოლიტიკურად მისი გული მოეგო. 
რუსეთი კეართის ფლობით სიმბოლურად თავის თავს მესამე რომად მიიჩ- 
ნევდა.!" ირანის შაჰი უფლის კვართის ჩუქებით რუსეთის ამ ფუნქციას 

მხარს უჭერდა და აღიარებდა. 
შაჰ-აბას 1-ის (1587 – 1629) განკარგულებით უფლის კეართის რუსეთში 

გაგზავნა დაევალა სპეციალურად შედგენილ ირანის ელჩობას, რომლებიც 
უკან დაბრუნებულ რუს ელჩებთან, ივ. კორობინთან და დიაკონ ო. კუევში- 
ნოვთან ერთად მოსკოეში გაემგზავრნენ. ელჩობის ხელმძღვანელად დაინი- 
შნა ოც წელზე მეტი ხნის განმავლობაში ირანში მოღვაწე, მაღალი სოციალ- 
ური წრის წარმომადგენელი ქართველი ურუსან ბეგი, რომელიც, როგორც 

ჩანს, ფორმალურად იყო გამაჰმადიანებული. თუმცა, არც ქრისტიანული ღვთის- 
მოსაობით გამოირჩეოდა. იგი ცოლითა და ვაჟით მიემგზავრებოდა რუსეთში. 

ელჩობის დანარჩენი წეერები იყვენენ, რუსეთში I618 წელს ელჩად უკვე ნამყ- 
ოფი ბულატ ბეგი და ვაჭარი მამასეილი.“” შაჰის საჩუქარი, რომელიც მო- 

ჰქონდა ვაჭარ მამასეილს, მოთავსებული იყო მისივე თანხით სპეციალურად 
დამზადებულ და შაჰ-აბას I-ის ბეჭედდასმულ, ძვირფასი თვლებით შემკულ 

ოქროს ზარდახშაში. ვაჭარ მამასეილს ევალა მგსავრობის დროს განსაკუთრე- 
ბული სიფრთხილით მოპყრობოდა ოქროს ზარდახშას, რომ უსაფრთხოდ 

ჩაეტანა იგი რუსეთში. მოსკოვში ჩასვლის შემდეგ კი უნდა გადაეცა ირანის 

ელჩობის მეთაურის ურუსან ბეგისათვის. ამ უკანასკნელს კი იგი, შაჰის 

გადაწყვეტილების მიხედვით, რუსეთის ხელისუფლებისათვის უნდა მიერთ- 
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#3 მია," ახლადგამოელენილი წერილობითი წყაროების საფუძველსე ქართულ 

ისტორიოგრაფიაში საინტერესო მოსახსრებებია გამოთქმული ირანის ელჩო- 

ბის მეთაურის ურუსან ბეგის ვინაობისა და მისი მოსკოვში მოღეაწეობის 

შესახებ.“ „შაI)ის მიერ ურუჟსაჩ ბეგის მოსკოვში „დიდ“ ელჩად გაგსავნა, 

განპირობებული იყო ელჩის ეთნიკური წარმომავლობით –ქართველობით“.M: 

ჩვენ კი დავძენთ, რომ შაIის მიერ რუსეთში გასაგსავნი ელჩობის ხელმძღვ- 
ანელად ქართველის დანიშენა გარკვეული პოლიტიკური მოსაზრებებით იყო 

ნაკარნახევი. ამით ,„,შა1-აბასს სურდა რუსებისთვის ეჩვეჩებინა თავისი გან- 

წყობილება ქართველებისადმი. ასეთი დიპლომატის მიერ მოტანილი საჩუ- 

ქრის მიმართ მოსკოვის მთავრობას მეცი ჩდობაც ექნებოდა.““ თავის მხრივ, 

რუსეთის საერო და სასულიერო ხელისუფლებამ მოსკოვში ძვირფასი საჩუ- 

ქრით ჩასული ირანის ელჩის ეთნიკური წარმომავლობა, როგორც ქვემოთ 

დავინახავთ, კარგად გამოიყენა თავის სასარგებლოდ. 

სხვათა შორის, რუსეთისა ღა შაჰის ელჩებისათვის უცნობი იყო, თუ 

როგორი იყო ოქროს 'სარდახშაში მოთავსებული შაჰის საჩუქარი. 

მას შემდეგ. რაც რუსეთის ხელისუფლებამ ირანიდან სამშობლოში მო- 

მავალი თავიანთი ელჩებისაგან გზიდან გამოგსავნილი წერილით შეიტყო, 

რომ მოსკოვისაკენ მომავალ შაჰის ელჩებს მეფისა და პატრიარქისთვის 

გადასაცემად მიჰქონდათ უფლის კეართი, იგი დიდად დაინტერესდა ამ ინ- 

ფორმაციით. წერილის შინაარსის გაცნობის შემდეგ მასზე გაკეთდა შენიშ- 
ენა: „წაკითხულია, ამოწერილ იქნა, რაც საინტერესოა. მოელაპარაკეთ ქართველ 
ელჩს და ჰკითხეთ მას ქრისტეს კვართის შესახებ.“"”” 

შაჰის საჩუქართან დაკავშირებით რუსეთის ხელისუფლებამ გადაწყვიტა, 
იმ დროს მოსკოვში მყოფი სასულიერო პირებისაგან, რომლებიც 
საქართველოსაც კარგად იცნობდნენ, დაწვრილებითი ინფორმაცია მიეღოთ 

უფლის კვართის შესახებ. აღნიშნული საკითხის გამო პირველ რიგში ისინი 
დაუკავშირდნენ 16232 წლის დეკემბერში მოსკოვში ჩასულ კახეთის მეფის, 

თეიმურაზს I-ის ელჩს, გოლგოთის ქრისტეს აღდგომის ეკლესიის მთავარ- 
ეპისკოპოს თეოდოსის, რომლის ელჩობის მიზანი იყო ირანის შაჰის წინააღმ- 
დეგ მოკავშირის მოძებნა. რუსული წერილობითი წყაროებით თეოდოსი იყო 

„პატიოსანი და მართლმადიდებელ სარწმუნოებაში მტკიცე და ურყევი“. 

რუსეთის მმართველი წრეების ასრით, თეოდოსის ინფორმაცია უფლის კვარ- 
თის შესახებ ანგარიშგასაწევი იქნებოდა. ამ მიზნით, 1623 წლის 29 ივნისს 
სათათბიროს მდივნის ივანე გრამოტინის მიერ დაიკითხა ქართველი ელჩი 

თეოდოსი. იე. გრამოტინი ოპერატიულად მოქმედებდა. მან რუსი ელჩების 
წერილის მიღებიდან (27 იენისი) ორი დღის 'შემდეგ იჩახულა ქართველი 

ელჩი და მისგან მოითხოვა მისთვის საინტერესო კითხვებზე პასუხის გაცე- 
მა. მისი ოპერატიულობა იმით იყო გამოწვეული, რომ ირანის ელჩებს არ 
უნდა დახვედროდა მოსკოვში ქართველი ელჩი თეოდოსი. მართლაც, როცა 
ისინი მოსკოვში ჩავიდნენ, ქართეელი ელჩი უკვე რუსეთის ტერიტორიაზე 
აღარ იმყოფებოდა. ასე რომ, იმ დროს ქართველი ელჩისათვის უცნობი დარჩა 
მისი დაკითხვის მიზანი. 

ივ. გრამოტინი ქართველი მღედელმთავრისაგან მოითხოედა მისთეის 
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საინტერესო კითხვებსე პასუხის გაცემას. კითხვის დასმამდე იგი მთავარ- 

ეპისკოპოს თეოდოსის მოახსენებს, რომ რუსეთის მეფის მიხეილ თევდორეს 

ძისა და პატრიარქ ფილარეტ ნიკიტას ძისთვის ცნობილი გახდა, რომ ქრისტეს 

კეართი და პერანგი. რომელიც ჯვარცმის დროს მაცხოვარს ეცვა. ივერიაში 

იყო. შაჰ-აბასს შემოსევების შედეგად გაუნადგურებია ეკლესია-მონასტრები 

და მრავალ სიწმინდესთან ერთად საქართველოდან გაუტანია უფლის კვარ- 

თი. აღნიშნული ფაქტით დიდად დაინტერესებულან რუსეთის საერო და 

სასულიერო ხელისუფლების წარმომადგენლები, რომლებიც „ქრისტიანული 

რწმენის ჭეშმარიტი მსრუნველჩი“ არიან და „ყოველი ღონით (კდილობენ, 

რომ ის სიწმინდე (უფლის კვართი, ე. ბ) მუსულმანთა ხელიდან დაიხსნან და 
იხილონ თავიანთ ქეეყანაში“.'” როგორც ვხედავთ, სათათბიროს მდიეანი იე. 

გრამოტინი სრულ ინფორმაციას არ აწვდის ქართველ ელჩს უფლის კვარ- 

თის შესახებ, როგორც ჩანს, ივ. გრამოტინი წინასწარშემუშავებული გეგმით 

მოქმედებდა და შეგნებულად არ გაუმხილა ქართველ მღედელმთავარ თეოდო- 

სის ის, რომ მალე უფლის კვართი მოსკოვში იქნებოდა. 

სემოაღნიშნული ინფორმაციის მიწოდების შემდეგ ივ. გრამოტინი ქართველი 
ელჩისაგან მოითხოვდა დაწერილებითი ცნობების მიწოდებას შემდეგ კითხ- 

ვებზე: იცის თუ არა, საღ იყო (საქართველოში – ე.ბ)ა ქრისტეს კვართი 

(MIMI08) და პერანგი (Cლ0მMMVმ), სამეფო საგანძურში თუ საეკლესიო ხაზინაში, 

რომელ ადგილას ეწყო, როგორი იყო კვართი და პერანგი? უნახავს თუ არა, 

მას ისინი და სად არის ამჟამად? როგორია კვართი სომით, რითია ნაქსოვი? 

შაჰის მიერ ივერთა ქვეყნიდან წაღებული საგანძური სად არის ამჟამად? 
არის თუ არა საქართველოში კიდევ სხვა სიწმინდეები, ცჩობილია თუ არა, 

შაჰმა რომელი სიწმინდეები გაანადგურა საქართველოში და რომელი ხელთ 
იგდო?სმ 

საქართველოს ელჩმა დააკმაყოფილა რუს ხელისუფალთა სურვილი. მან 
ვრცელი, დასაბუთებული პასუხი გასცა სათათბიროს მდივნის ივ. გრამოტი- 

ნის შეკითხეებს. მან აღნიშნა, რომ იგი საქართველოს მკვიდრია, მაგრამ 
დიდი ხანია იერუსალიმში, გოლგოთაზე, ქრისტეს აღდგომის ეკლესიის მთა- 

ვარეპისკოპოსადაა განწესებული, ამიტომ „ნაწილობრივ იცის, სად არის ქრისტეს 

კვართი, პერანგი და სხვა სიწმინდეები.“ იგი თავის პასუხში აღნიშნავს, რომ 
იერუსალიმში ქართველმა მეფეებმა სსვადასხვა დროს 12 მონასტერი ააგეს 

და თავიანთი მსრუნველობის ქვეშ მოაქციეს, „ქრისტეს კვართი (XM70M) და 

პერანგი (C0მ9MLII2) და სხვა სიწმინდეები მოთავსებული იყო სანდუკში,გოლგო- 

თაზსე, ქრისტეს აღდგომის საკრებულოს ეკლესიაში“. როცა საქართველოს 

მეფე სიმონი მიიცვალა, მან თავის ვაუს, მეფე დავითს და'ებარა, ყველა ის 

ეკლესია-მონასტერი აღედგინა, რომელიც მტერთა შემოსევების შედეგად 

განადგურებული იყო. დავით მეფემ ქართლში, ყუმუხთა ქვეყნის სიახლოვეს 

ააგო ქვის ეკლესია, რომელშიც იერუსალიმიდან ჩამობრძანებული ქრისტეს 
კვართი (XMI108) და პერანგი (C0მ9MIIგ) და სხვა სიწმინდეები მოათავსა. აღნი- 

შნული სიწმინდეები, მთავარეპისკოპოს თეოდოსის გადმოცემით, ინახებოდა 

მეფის მიერ ბეჭედდასმულ ზანდუკში, რომლის გაღება და იქედან რომელიმე 
სიწმინდის ამოღება გარეშე პირთათვის სასტიკად იყო აკრძალული, მხ- 
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ოლოდ მეფესთან შეთანხმებით და სასულიერო პირთა კურთხევით ხღებოდა 

სანდუკიდან სიწმინდეების ამოსვენება. შაI-აბასის შემოსევების ღროს მეფე 
თეიმურაზმა უსაფრთხოების მისჩით ერთ-ერთ თაეის წარჩინებულ თავადს 

ღიდძიალი თანხის საფასურად ზანდუკი გამოართვა. აქ უკვე ქართველი 

ელჩი აკონკრეტებს, რომ ქრისტეს კვართთან (XMI0M9) და პერანგთან (CწMმ9MV8) 

ერთად საჩდუკში იყო ქრისტეს სამსჭვალი და მაცხოვრის ხატი იმ ტილოს 

გამოსახულებით, რომელიც ქრისტემ განკურნების მიზჩით მეფე ა>ვგარს გაუგ- 

საენა. მოავარეპისკოჰოსი თეოდოსი ხასხგასმით მიუთითებს, რომ აღნიშნუ- 

ლი სიწმინდეები შაჰ-აბასს არ წაუღიაო“ მისივე ცნობით, შაჰმა ქართული 

ეკლესია-მონასტრების აწიოკების შედეგად საქართველოდან გაიტანა ოქრო- 

ვერცხლით მოჭედილი ხატები, ძვირფასი თელებით შემკული საეკლესიო 

შესამოსლები, საეკლესიო ვერცხლისა და ოქროს ჭურჭელი, ამ ცნობების 

მიწოდების შემდეგ მთავარეპისკოპოსი თეოდოსი დაასკენის, რომ რუსეთის 

ხელისუფლების დახმარებით, როდესაც მეფე თეიმურაზი თავის სახელმწი- 

ფოში გაძლიერდება, „ყველა სიწმინდეს მოსკოეში გამოგზავნის.“ 

მკვლევართა მოსასრებით, თეოდოსიმ, რომლისთვისაც კარგად იყო ცნო- 

ბილი უფლის კეართის ქართლში მოსვენების ისტორია, გარკვეული პჰოლი- 

ტიკური მოსასრებით, შეგნებულად დაამახინჯა საყოველთაოდ ცნობილი 
ფაქტები და რუსეთის ხელისუფლებას გააცნო თავის მიერ შეთხზული 

„ახალი ვერსია კვართის საქართველოში მოტანასა და მის შემდგომ ბედზე“. 

სხვანაირად შეუძლებელია აიხსნას. რომ თეოდოს მთავარეპისკოპოსს, რომელიც, 

მართალია, კარგა ხნის განმაელობაში იერუსალიმში მოღვაწეობდა, არ სცოდ- 
ნოდა, რომ უფლის კვართი კახეთში კი არა, ქართლში, მცხეთის სვეტიცხოე- 

ლის ტაძარშია დაფლული. როგორც ჩანს, თეოდოსიმ, როცა დაინახა, შაჰ- 
აბასის მიერ საქართველოდან კვართის გატანის ცნობამ რუსეთის მმართვ- 

ელ წრეებში დიდი აჟიოტაჟი გამოიწვია, რუსეთის სამეფო კართან მან დიპ- 
ლომატიური თამაში წამოიწყო, ამით მას სურდა, „მოსკოვის მთავრობას 

მთელი ყურადღება საქართველოს პოლიტიკის და რელიგიის საკითხებში, 
კახეთის სამეფოსა და თეიმურასზე გადაეტანა“.'” მან, ერთი მხრიე, უარყო 
უფლის კვართის საქართველოდან გატანა, მეორე მხრიე, მას სურდა „ისეთი 
ვერსიის შექმნა, რომელიც კახეთში კვართის არსებობას სარწმუნოს გახდი- 
ღა და ამით მოსკოვის კახეთით დაინტერესებას გამოიწვევდა,“ მაგრამ 

ქართველი ელჩის ასეთმა დიპლომატიურმა სვლამ არ გაამართლა. უფრო 

მეტიც, რუსეთის ხელისუფლებამ ეჭვი გამოთქვა მის მიერ მოწოდებული 
ინფორმაციის მიმართ, სადაც ბევრი რამ ისტორიულ სინამდვილეს არ შეესა- 

ბამებოდა. XVII საუკუნის პირეელ ათეულში კახეთში მყოფი რუსი ელჩების 
ი. შჩოკინისა და მ. ლეონტიევის საშუალებით რუსეთის ხელისუფლება 
კარგად იყო ინფორმირებული აღმოსავლეთ საქართველოში შექმნილი პოლი- 

ტიკური სიტუაციით. დასახელებული ელჩების ინფორმაციით მათ კარგად 

იცოდნენ, რომ კახეთის მეფის თეიმურაზ I-ის პაპა იყო არა ქართლის მეფე 

სიმონ I (1556 – 1569; 1578 – 1600), არამედ კახეთის მეფე ალექსანდრე II (1575 

– 1606), რომელიც 1606 წელს ძეგამში, რუსი ელჩების თეალწინ თავის შეილ 
გიორგისთან ერთად მოკლა ბავშეობიდანეე შაჰის კარზე მყოფმა მისმა 
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გამაჰმადიანებულმა შვილმა კონსტანტინე მირ“სამ. მათთვის ისიც იყო ცნო- 

ბილი, რომ თეიმურაზ I-ის მამამ, დავითმა, რომელმაც მამის ავადმყოფობით 

ისარგებლა. 160! წელს მეფობიდან გადააყენა იგი და სულ რამდენიმე თვე 
იმეფა. ბუნებრივია. რომ „დავითი ასე მცირე დროში იერუსალიმში არსებულ 
ქართულ მონასტრებს ვერ მიხედავდა. ეერც სიწმინდეებს წამოიღებდა იქიდან 
და ვერც ქვის ეკლესიას ააგებდა მათ შესანახად.“!5 

თეოდოსის დაკითხვის შემდეგ მომხდარი პოლიტიკური მოვლეჩები სავსებით 

ადასტურებს სემოთ. გამოთქმულ ვარაუდს იმის შესახებ, რომ უფლის კვართმა 
პირველ რიგში რუსეთ-ირანის დიპლომატიურ ურთიერთობაში გარკვეულ 

ეტაპზე პოლიტიკური დატვირთვა შეიძინა. 

ქართეელი ელჩი, მთავარეპისკოპოსი თეოდოსი ირანიდან ძვირფასი საჩუ- 

ქრით წამოსული შაჰის დესპანების მოსკოეში მისვლამდე, რუსეთიდან ყოველ- 

გვარი დაპირების გარეშე გამოისტუმრეს. ასე რომ, თეოდოსი მთავარეპისკო- 

პოსისათვის 'ოუცნობი დარჩა, თუ რატომ მოუწყვეს მას უფლის კვართის გამო 

დაკითხვა. მას არ აცნობეს, რომ უფლის კვართი და მისი ჩამომტანი ირანის 

შაჰის ელჩები მალე რუსეთის დედაქალაქში იქჩებოდჩენ. ეს, ალბათ, რუსე- 

თის მმართველმა წრეებმა შეგნებულად გააკეთეს, რათა რაიმე გართულებას 

არ ჰქონოდა ადგილი. ქართველი ელჩისაგან კვართის შესახებ იჩფორმაციის 

მიღების შემღეგ. იგი მალე სამშობლოსაკენ გამოამგსავრეს. თუკი ადრე 

ქართველ ელჩებს რუსეთის ხელისუფალნი ირანის შაჰის წინააღმდეგ 

გარკვეულ სიტევიერ დახმარებას ჰპირდებოდნენ. ამუამად, ქართველი 

მღვდელმთავარი დახმარების დაპირების გარეშე გამოისტუმრეს მოსკოვიდან. 
რუსეთის ხელისუფლებამ ყოველგვარი მობოდიშების გარეშე თეოდოსს გა- 
ნუცხადა. რომ „თეიმურას მეფემ თეითოჩ უნდა გადაწყვიტოს, თუ როგორ 

იყოს მომავალში შაჰთან“. ჯარითა და ფულით დახმარებასეც უარი განაცხ- 

ადეს, უფრო მეტიც, რუსეთის მეფე თეიმურაზ I-საღმი გაგხავნილ წერილში 
სინანულს გამოთქვამდა საქართველოში არსებული მძიმე მდგომარეობის 
გამო და ღმერთს მიენდეთო, – ურჩევდა ქართველობას.IM უეჭველია, რუსეთის 
მეფე თვლიდა, რომ თეიმურაზ I-ის გამო არ ღირდა ურთიერთობის გამწვაქვე- 
ბა ირანის შაჰთან, რომელიც მისდამი კეთილგანწყობილებისა და მეგობრო- 

ბის ნიშნად ძვირფას საჩუქარს უგზავნიდა პირადად მას და რუსეთის ჰატრი- 
არქს. აღნიშნული ფაქტი იმაზე მეტყეელებს, რომ შაჰმა წინასწარი დიპლო- 

მატიური გათვლებით სასურველ შედეგს მიაღწია, რაც უდავოდ მის გამარ- 

ჯვებად უნდა ჩაითვალოს. შაჰის შორსმჭვრეტელური პოლიტიკის წყალო- 

ბით ირანმა საქართველოს საკითხში მოსკოვის დიპლომატია ფაქტიურად 
განაიარაღა. აღნიშნული პოლიტიკური მანევრის შედეგად რუსეთი უკეე 

აქტიურად ველარ იცავდა საქართველოს ირანის აგრესიისაგან. რუსეთის 

ხელისუფალთა პოლიტიკური უკანდახევა ირანს საშუალებას აძლევდა, გაე- 

გრძელებინა აღმოსავლეთ საქართველოში თავისი აგრესიული პოლიტიკა. 

ყოველივე ეს მოსკოვში შაჰის მიერ უფლის კვართის გაგზაენის შედეგი 

იყო. 
ე როგორც ზემოთ აღვნიშნეთ, ქართველი ელჩის ცნობებს უფლის კვართის 

შესახებ რუსეთის ხელისუფლება უნდობლად მოეკიდა. ამის შემდეგ ისინი 
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შეეცადნენ, იმ დროს რუსეთში მოღვაწე სხვა სასულიერო პირებისაგან 

მიეღოთ შედარებით ობიექტური ინფორმაცია მაცხოერის კვართზე. ამ მიზნით, 

1623 წლის 7 ივლისს რუსეთის მეფის მიხეილ თევდორეს ძისა და მოსკოვი- 

სა და სრულიად რუსეთის პატრიარქის ფილარეტ ნიკიტას ძის ბრძანებით 

სათათბიროს მდივანს ივანე გრამოტინს დაევალა, გამოეკითხა და დაწერილები- 

თი ცჩნობები მიეღო ქრისტეს კვართისა და მისი სამოსლის ადგილსამყოფ- 

ლის შესახებ მოსკოვის ჩოვოსპასკის მონასტრის კელარის, ეროვნებით ბერძენი 

იოანიკესაგან, რომელიც საკმაო ხანს იერუსალიმში მოღვაწეობდა, საიდანაც 

იგი დიპლომატიური მისიით სქართველოში ჩამოსულა. 

საელჩოს პრიკასში გამოცხადებულმა ჩოვგვოსპასკის მონასტრის კელარმა, 

ბერიენმა იოაჩიკემ დაწვრილებითი პასუხი გასცა სათათბიროს მდივან იე. 

გრამოტინის კითხვებს. დაკითხვისას განაცხადა, რომ იერუსალიმში ყოფნი- 

სას მას მრავალი სარწმუნო პირისაგან სმენია: ჯვარცმის დროს მაცხოვრის 

სამოსელი განაწილებულ იქნა. კვართი კი, რომელიც ღვთისმშობელმა მოქს- 

ოვა, იყო უკერველი, სახელოების გარეშე. ფართო და გრძელი, იგი არ დანაწ- 

ევრებულა და მასსე წილი იყარეს. იოანიკეს აზრით, ბერძნულად ხიტონს 

ეძახიან, არაბეთი კი ახლაც ატარებენ ასეთ სამოსს, რომელიც „იხრამის“ 

სახელითაა ცნობილი. ჩაცმის დროს იგი ღებულობს სხეულის ფორმას, იოან- 

იკემ არ იცოდ., კვართი სელისაგან იყო მოქსოვილი თუ აბრეშუმისაგან, 

მაგრამ იერუსალიმური ტრადიციიო იგი დაბეჯითებით ამბობდა, რომ მაცხ- 

ოვრის კვართი ფერით ლაჟვარდოვანი იყო. შემდეგ იოანიკე გადმოგეცემს 
იერუსალიმურ და ქართულ ტრადიციას კვართის საქართველოში მოხვედრის 
შესახებ. ამ გადმოცემათა მიხედეით კვართი წილხედა საქართეელოდან 

იერუსალიმში ჩასულ დაქირავებულ ჯარისკაცს, რომელმაც ჯეარცმის შემ- 
დეგ სამშობლოში დაბრუნებულმა თან წაიღო ქრისტეს კვართი. მან თავი- 
სიანებს დაწვრილებით უამბო ქრისტეს ჯვარცმის შესახებ, რითაც გან- 
საკუთრებით დაინტერესდა მისი და, რომელსაც ძმამ იერუსალიმიდან ჩამო- 
ტანილი მაცხოერის კვართი უსახსოერა. გარდაცვალების შემდეგ იგი ანდერძ- 
ისამებრ კეართთან ერთად დაკრძალეს. შემდეგ იოანიკე, როგორც ჩანს, 
საქართველოში ყოფნის დროს მოსმენილი გადმოცემების საფუძველზე, 
დაწვრილებით მოგეითხრობს კვართის დაფვლის ადგილზე ამოსული მირონ- 
მდინარე ხის სასწაულების შესახებ, რომლის ადგილზე IV საუკუნეში იმპერ- 
ატორ კონსტანტინეს მეფობის დროს, როცა საქართველო გაქრისტიანდა, 
საქართველოს მეფეებს დიდი ეკლესია აუშენებიათ." იოანიკე სვეტიცხოვ- 
ლის ტაძარში დაფლული უფლის კვართის შესახებ გვამცნობს ერთ-ერთ 
გადმოცემას, რომელიც, მართალია, ქართული წერილობითი წყაროებით არ 

დასტურდება, მაგრამ შინაარსობრივი თვალსაზრისით, ინტერესმოკლებული 
არაა. იოანიკეს ამ გადმოცემის შესახებ ჩვენ საგანგებოდ მივუთითეთ ამავე 
ნაშრომის ერთ-ერთ მონაკვეთში. მხედველობაში გვაქვს XVI საუკუნეში 
შაჰ-თამასის ერთ-ერთი შემოსეეა, როდესაც წაბილწულ იქნა სევეტიცხოვ- 
ლის საკათედრო ტაძარი და კეართის განსასეენებელი, რომლის გამო სასწაულ- 

მოქმედი მირონმდინარე ხიდან მირონის დენა შეწყვეტილა. მართალია, მტრის 
გაძევების შემდეგ ტაძარი ხელახლა აკურთხეს, მაგრამ ამის შემდეგ მირონი 
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კვართის განსასვენებელი ადგილიდან აღარ გადმოსულა. საელჩოს პრიკა- 
სში გამოცხადებული იოანიკე რუსი მოხელეების გასაგონად ხაზგასმით 
აღნიშნავს. რომ. როცა იგი XVII საუკუნის პირველ ათეულში საქართველო- 
ში იმყოფებოდა, რამდენჯერმე მოუნახულებია ის ტაძარი, სადაც კვართი იყო 
დაფლული, მაგრამ მისივე განმარტებით, მირონი უკვე აღარ გადმოდიოდა. 
იოანიკე დაასკენის, რომ, მართალია, მას საქართველოში ყოფნისას უფლის 
კეართი არ უნახავს „და არც ის იცის, ამოიღეს თუ არა ის კვართი მიწიდან 

ქართველებმა მისი იქ ყოფნის შემდეგ. რაც შეეხება ქრისტეს პერანგს, სად 
არის, არაფერი გაუგონია." საქართველოში არსებული სხვა სიწმინდეები – 
ქრისტეს ხელთუქმნელი ხატი, ქრისტეს სამსჭვალი და სხვები – იოანიკეს 
გადმოცემით, ინახება საგემში, ოქროს სარდახშაში, რომელიც სამეფო ბეჭდ- 

ითაა დალუქული. იოანიკე აღნიშნავს, როცა იერუსალიმის პატრიარქი თეო- 
ფანე იმყოფებოდა საქართველოში, მას მოუსურვებია ზარდახშის გახსნა, 

მაგრამ ქართველებმა ამის გაკეთება არ ურჩიეს ხეციური რისხვის გამო. 
პატრიარქს ამის შემდეგ თავის განზრახვასე სელი აუღია.“ აშკარად ჩანს, 
რომ იოანიკეს სემომოყვანილი მონათხრობი, მცირე განსხვავების მიუსედა- 
ვად, სრულ თანხმობაშია რუს მოხელეთა მიერ მანამდე დაკითხული ქარ- 
თეელი ელჩის თეოდოსი გოლგოთელის მიწოდებულ ცნობებთან. "! 

იოანიკეს მონათხრობმა რუსეთის ხლისუფლებას, უეჭველია, განუმტკიცა 
ასრი, რომ საგემში ნამდვილად არსებობდა იერუსალიმური სიწმინდეები. 
საბოლოო ჯამში ორი სასულიერო პირის მონათხრობის საფუძველზე რუსე- 

თის მთავრობა გარკვეული ეჭვით მიუდგა შაჰ-აბას I-ის მიერ გამოგსავნილ 
საჩუქარს. 

იმავე 1623 წლის 7 იელისს, როცა სახაზინო პრიკაზში მაცხოვრის კეართ- 
თან დაკავშირებით ცნობებს აწვდიდა ბერძენი ბერი იოანიკე, რუსეთის მეფის 

დავალებით გსადმომავალ რუს ელჩებს იე. კორობინს და ო. კუვშინოეს 
შეატყობინეს, რომ მათ სასწრაფოდ გამოუგზაენონ ხელისუფლებას პასუხე- 
ბი შემდეგ კითხეებსე: როგორ და როდის მოიძია ირანის შაჰმა კვართი? 
ჰქონდათ თუ არა კვართის შესახებ საუბარი რუს ელჩებს ირანში მყოფ 
ქართველებთან და რუსეთისაკენ მომავალ შაჰის დესპანებთან? მათთან 
საუბრით გაირკვა თუ არა, სანამ შაჰი კვართს ხელში ჩაიგდებდა, სად იყო 
იგი მანამდე დაცული? რუსი ელჩები დარწმუნებული არიან თუ არა, რომ იგი 
ნამდვილად ქრისტეს კვართია? საქართველოს რომელ კუთხეში ინახებოდა 
იგი და როგორ პატიეს მიაგებდნენ მას ქართეელები? როგორი ქსოვილისა- 
გან არის იგი დღამსადებული და პირადად ნახეს თუ არა? ნახვის ”შემთხვევა- 
ში კარგად დაათვალიერონ, როგორია, რა სომისაა და რომელ ადგილებში 
ამჩნევია მას სისხლის კვალი? მოსკოვის ხელისუფლება თავისი ელჩებისა- 

გან მოითხოვდა, რომ შაჰის დესპან ურუსამ ბეგისაგან დაწვრილებითი ინფორ- 
მაცია შეიტყონ იმის შესახებ, თუ სად ინახება ამუამად კვართი და შეიძლება 
თუ არა მისი ნახვა დათვალიერების მიზნით? მოსკოვის ხელისუფლება მისი 
ელჩებისაგან კატეგორიულად მოითხოედა, შეეკრიბათ დაწვრილებითი ინ- 
ფორმაცია სემოაღნიშნულ კითხვებსე და რაც შეიძლება ჩქარა გამოეგზა- 
ვნათ პასუხები რუსეთის მეფისათვის. რუსი ელჩები მოსკოვის თხოვნის 
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გამო, იმავე წლის 16 ნოემბერს მეფე მიხეილ თევდორეს ძეს აცნობებდნენ: 
სამეფო კარზე აუდიენციის დროს მათ შეკითხვასე, თუ როგორ და როდის 
მოიპოვა უფლის კვართი, შა+-აბას I-ს უპასუხია, საქართეელოს დაპყრობის 
დროს მას გაუგია, რომ აქ ინახებოდა ქრისტეს კვართი, ბევრი ძებნის შემდეგ 
იგი I622 წლის 17 დეკემბერს ხელში ჩაიგდო. რუსმა დესპანებმა ირანის 
ელჩს ურუსამ ბეგს მოსთხოვეს, ეცნობებინა მათთვის, თუ რა იცოდა კეართის 

შესახებ და რა გზებით მოიპოვა იგი შაჰმა? მან თითქმის გაიმეორა კვარ- 

თის შესახებ არსებული ირანის შაIის მონათხრობი, რომელიც რუსი ელჩე- 
ბისათვის უკეე ცნობილი იყო. შაჰის მონათხრობს ურუსამ ბეგმა მხოლოდ 
შემდეგი დაამატა, მას გაგონილი ჰქონდა, რომ საქართველოში უფლის კვარ- 
თი მიწაში კი არ იყო დაფლული, არამედ ერთ-ერთ მიტროპოლიტს ჰქონია 
ჯვარში ჩასვენებული." ! ამ ცნობის ხასგასმით, რომელიც თაეისთავად საინ- 
ტერესოა, ურუსამ ბეგი აადვილებს შა+-აბას I-ის მიერ უფლის კვართის 
მოძიების შესაძლებლობას. თუ რატომ ჩჩდება რუსულ წყაროებში საქართველო- 
ში უფლის კვართის ადგილსამყოფლის არატრადიციული გადმოცემა და მას 
რატომ ახმოვანებს წარმოშობით ქართველი, ამ შემთხეევაში ირანის ელჩი 
ურუსამ ბეგი, ამის შესახებ ქვემოთ გეექნება საუბარი. 

რუსეთის ხელისუფლებას ეცნობა, რომ არც რუს დიპლომატებს და არც 
ირანის ელჩს ურუსამ ბეგს უფლის კვართი ნანახი არ ჰქონდათ, იმ უბრალო 
მისესის გამო, რომ იგი ინახებოდა შაჰის ბეჭდით დალუქულ ძვირფასი 
ქვებით შემკულ ზარდახშაში. რომლის გახსნის უფლება შაჰ-აბას L-ის ბრძა- 
ნებით მხოლოდ რუსეთის მეფეს და პატრიარქს ჰქონდათ. ამ მიზეზით 
ელჩებმა რუსეთის მეფის ყველა მოთხოვნა ვერ დააკმაყოფილეს, მხოლოდ 
ის შეატყობინეს რუსეთის ხელისუფლებას, რომ შაჰის ელჩ ურუსამ ბეგს 
გაბებული ჰქონდა, რომ კვართი იყო ტილოსი, სოლო რომელ ადგილზე 

შეიმჩჩეოდა სისხლის კვალი, მან ამის შესახებ არაფერი იცოდა. ბოლოს 
რუსი ელჩები აღნიშნაედნენ, რომ სპარსეთში მყოფ ქართეელებთან მათ 
არავითარი ურთიერთობა არ ჰქონიათ და, ბუნებრივია, მათგან ვერავითარ 
ინფორმაციას ვერ მიიღებდნენ კვართის შესახებ". 

რუსი ელჩების პასუხებმა კიდევ უფრო ბევრი ეჭვი გაუჩინა რუსეთის 
ხელისუფალთ. ეჭვების გასაფანტავად უფლის კვართის შესახებ კელავ 

გრძელდებოდა საჭირო ინფორმაციის შეგროვება. ამ მხრიე, მნიშვნელოვანია 
ეოლოგდისა და ველიკოპერმსკის მთავარეპისკოპოსის, ეროვნებით ბერძენი 
ჩექტარიუსის მიერ საელჩო პრიკაზისათევის მიწოდებული წერილობითი ას- 
სნა-განმარტება. ჩნექტარიუსის აღნიშნული განმარტება რუსი ელჩების იე. 
კორობინისა და ო. კუვშინოვის მიერ რუსეთის მეფის სახელზე გამოგზავნი- 
ლი მოხსენების შემდეგ არის ჩართული. ჩექტარიუსის ახსნა-განმარტებებით 
ირკვევა, რომ, როცა იგი კონსტანტინოპოლის მსოფლიო საპატრიარქოში 
არქიდიაკონის მოვალეობას ასრულებდა, სხვა ბერძენ სასულიერო პირებთან 

ერთად უმოგზაურია საქართველოში, მოუნახულებია მცხეთა და სვეტიცხ- 
ოველი. მას სეეტიცხოვლის ტაძრის მარჯეეჩა ფრთაში უხილავს პირველ 

სვეტთან უხვად ანთებული სანთლები. როდესაც სტუმარი დაინტერესებულა 
აღნიშნული ფაქტით, ქართველ სამღვდელოებას მისთვის განუცხადებია, რომ 
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სვეტის ქვეშ ინახებოდა უფლის კეართი, იქვე მისთვის უამბიათ გადმოცემა 
კვართის საქართეელოში ჩამოსეენების შესახებ. მთავარეპისკოპოსი ნექ- 
ტარიუსი ხაზგასმით აღნიშნავს, რომ უფლის კვართისაგან სეეტიცხოვლის 
ტაძარში მრავალი სასწაული აღესრულებოდა. 

უფლის კვართის შესახებ სხვადასხვა პირთა დაკითხევისას მიღებული 
მრავალფეროვანი მასალების ანალიზის შემდეგ რუსეთის ხელისუფალნი 
კიდევ უფრო დაეჭვდნენ მოსკოვში შაჰის მიერ გაგზავნილი სიწმინდის 

ნამდვილობაში. ქრისტიანული სიწმიდეები ირანის შაჰისაგან რუსეთის ხე- 
ლისუფლებას ადრეც მიუღია, მაგალითად, 1618 წელს შაჰ-აბას I-მა ელჩების 
კაია-სალტანისა და ბულატ ბეგის მეშვეობით რუსეთის ხელმწიფეს გაუგზა- 

ენა ივერიის ქვეყანაში ლაშქრობის შედეგად ხსელში ჩაგდებული „საეკლე- 
სიო ხაზინა“, რომელშიც მოიპოვებოდა იოანე წინამორბედის ხატი, ომფორე- 
ბი, ძვირფასი თელებით შემკული გარდამოხსნა და სხეა. შაჰის საჩუქარი 
რუსეთის ხელისუფლებისათვის პირველი არ იყო. ოღონდ იმ განსხვავებით, 
რომ თუკი ადრინდელ საჩუქრების მიმართ მათ არავითარი ეჭეი არ გასჩე- 

ნიათ, უფლის კეართის შესახებ შეკრებილი ცნობების საფუძველზე, ეჭექვეშ 
დადგა მისი ნამდვილობის საკითხი. თუმცა „რუსეთის ხელისუფლებამ, გამო- 
ძიების მიუხედავად, მნიშვნელოეანი ვერაფერი დაადგინა, შეიძლება ითქვას, 
ის მოუმზადებელი შეხედა შაჰის ელჩებს და მის საჩუქარს.“ 

ხანგრძლივი, მომქანცველი მგზაერობის შემდეგ, 1625 წლის თებერელის 
მეორე ნახევარში ირანის ელჩები მოსკოვს მიადგნენ. იმაეე წლის 25 თებერ- 
ვალს მეფის ხელისუფლების წარმომადგენლები შაჰის ელჩებს შესედნენ 
ქალაქგარეთ, მოსკოვის უკიდურეს სამხრეთში, 1591 წელს აშენებულ დონის 
მონასტრის შორიახლოს. ირანის ელჩებმა რუსეთის ხელისუფლების წარმო- 
მადგენლებს გადასცეს შაჰის მიერ მეფისა და პატრიარქისათვის გადასაცე- 
მი საჩუქრები, გარდა ოქროს ზარდასშისა, რომელშიც უფლის კვართი ინახ- 
ებოდა. მეორე დღეს სასახლის უწყებამ შეადგინა შაჰის მიერ გამოგზაე- 
ნილი საჩუქრების გრძელი სია. წინასწარი შეფასებით ამ საჩუქრების ღირე- 
ბულებამ შეადგინა 3000 მანეთი." 

1625 წლის 1! მარტს რუსეთის საერო და სასულიერო ხელისუფლებამ 
მეფისა და პატრიარქის თანდასწრებით მოსკოეის კრემლის წახნაგოვან 
პალატაში საგანგებო შეხვედრა მოუწყო ირანის შაჰის წარმომადგენლებს, 
რომელსაც 15 ბოიართან ერთად რუსეთის საპატრიარქოს მთელი შემადგენ- 

ლობა ესწრებოდა. საზეიმო ვითარებაში შაჰის ელჩობის ხელმძღვანელმა, 
წარმოშობით ქართველმა ურუსან ბეგმა ძეირფასი ქეებით შემკული ოქროს 
ზარდახშა, რომელშიც უფლის კვართის ნაწილი იყო ჩასვენებული, მოსკოეი- 
სა და სრულიად რუსეთის პატრიარქს ფილარეტ ნიკიტას ძეს გადასცა 
საჩუქრად. რუსეთის პატრიარქმა ფეხსე ადგომით მიიღო წმინდა ნაწილი.“ 

რუსეთის საერო და სასულიერო ხელისუფალნი დიდი სიფრთხილით 
მოეკიდნენ შაჰ-აბას L-ის საჩუქარს. გამოიყო სპეციალური კომისია, რომელ- 
საც დაევალა უფლის კვართის შესახებ მოძიებული მასალების გადამოწმე- 
ბა და ქრისტიანობის ამ უდიდესი სიწმინდის ნამდვილობის დადასტურება. 
ჩვენთვის უცნობია კომისიის შემადგენლობა და აგრეთვე არ ევიცით, თუ რა 
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სამუშაო ჩაატარა მან. მხოლოდ ვიცით, რომ კომისიის მუშაობის შელეგად 

შედგა „მოსკოვში 1625 წელს მეფე მიხეილ თევდორეს ძის დროს უფლის 
კვართის ჩამობრძანების საქმე“ უეჭველია, რომ კომისიის წევრები რუსეთის 
პატრიარქთან და სხვა სასულიერო პირებთან ერთად დაესწრებოდნენ 1625 
წლის 11 მარტს ოქროს ზარდახშის გახსნას. პატრიარქმა ფილარეტმა და 
სხვა სასულიერო პირებმა გულდასმით დაათვალიერეს ზარდასშა, რომელ- 
შიც აღმოჩნდა მოწითალო ფერის, ერთი მტკაველის ოდენა ტილოს ნაჭერი, 
ხანდაზმულობისაგან სახეცვლილი. 

დათვალიერების შემდეგ სპეციალურად შექმნილ კომისიასა და პატრი- 
არქს გაუჩნდათ ეჭეი, რომ ზარდახშაში მოთავსებული ტილოს ნაჭერი ნამდ- 
ვილად უფლის კვართის ნაწილი იყო. აღნიშნულს ადასტურებს თვითმხილ- 

ველი, ციმბირისა და ტობოლსკის ეპარქიის მმართველი, მთავარეპისკოპოსი 
მაკარი, რომელიც ვოევოდა ივანე ბაკლანოვსკისადმი გაგზავნილ წერილში 
ხაზგასმით აღნიშნავს, რომ ზარდახშაში იღო არა სიწმინდე, არამედ რაღაც 

ფერშეცელილი ფორმის ნაჭერი.” 
აღნიშნულ საკითხთან დაკავშირებით 1625 წლის 18 მარტს პატრიარქი 

ფილარეტი შეხედა რუსეთის მეფე მიხეილ თევდორეს ძეს და თაეისი მო- 
სასრება გაუზიარა შაჰის საჩუქრის შესახებ. იგი მეფეს მოახსენებდა, რომ 
ზარდასშაში ტილოს ნაჭრის ქვეშ იღო ჯვარცმის სატი და მაცხოვრის 
ვნება ლათინური წარწერებით. პატრიარქის აზრით, ლათინები ერეტიკოსე- 
ბი არიან, სიწმინდე კი, რომელიც უფლის კეართადაა მიჩნეული, გამოგზაე- 

ნილია ურწმუნო შაჰ-აბასის მიერ. ამიტომ, რუსეთის ეკლესიის მწყემსმთავრის 
დასკენით, ჭეშმარიტი მოწმობის გარეშე მისი სიწმინდედ მიჩნევა სახიფა- 

თოა. 
კომისიის მიერ გამოტაჩლი მტკიცება არ იყო საკმარისი იმისათვის, რომ 

დაედასტურებინათ შაჰის მიერ გამოგზავნილი ტილოს ნაჭერი ნამდვილად 
ქრისტეს კეართის ნაწილი იყო თუ არა, ამიტომ პატრიარქთან შეთანხმებით 
მიიღეს გადაწყვეტილება, რომ გამოეყენებინათ წმინდა ელენე დედოფლის 

მიერ IV საუკუნეში ნაცადი მეთოდი, იერუსალიმში, ქრისტეს წამების ადგ- 

ილზე აღმოჩენილი სამი ჯვრიდან ქრისტეს ჯერად მიჩნეულ იქნა ის, რომელ- 
იც სასწაულებს ახდენდა. მართალია, იმ დროისათვის დიდი მარხვის მესამე 
კვირა იყო, მაგრამ პატრიარქის მოწოდებით მოსკოვის ყეელა მცხოვრებს 
განსაკუთრებული მონდომებით უნდა აღესრულებინათ, ყეელა წესი. პატრი- 
არქის კურთხევით ყველა ეკლესია-მონასტერში დაწესდა მკაცრი მარხვა. 
მონასტრის ბერებს ებრძანათ, რომ ელოცათ იმისათავის, რომ ღმერთს თავი- 
სი ნება გამოეხატა ახალი შეძენილი სიწმინდის თაობაზე. სამრევლო ეკ- 
ლესიებში ყოველდღიურად სრულდებოდა საღვთო ლიტურგია და მოსკოვის 
მოსახლეობა გულმოდგინედ ლოცულობდა. კვართი კი ამოილეს შაჰისაგან 
გამოგზავნილი ოქროს ზარდახშიდან და მოათავსეს მისთვის საგანგებოდ 
დამზადებულ ვერცხლის სანაწილეში – დაბეჭდილში რუსეთის პატრიარქის 
ბეჭდით და მიიღეს მეფისაგან ნებართეა, რომ იგი სნეულებისა და დავრდომ- 
ილების სამთხვევად ჩამოეტარებინათ. ამ გზით სურდა დაემტკიცებინა რუსე- 
თის სასულიერო ხელისუფლებას შაპის გამოგზავნილი საჩუქრის სიწმინდ- 
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ის რეალობა. 
რუსული წერილობითი წყაროების ცნობით, უფალმა თავისი ნება მალე 

გამოავლინა და მცირე დროის მანშძილსე ვერცხლის პატარა კიდობანში 
მოთავსებულმა ქსოვილის ნაჭერმა მრავალი სასწაულებრივი კურნება მოახ- 
დინა. 1625 წლის 23 მარტიდან I სექტემბრამდე 67 სასწაული და კურნებაა 
წყაროებში დაფიქსირებული.” პირველიეე სასწაულების მოხდენის შემდეგ, 
იმავე წლის 26 მარტს სამეფო კარსე შეკრებილმა საერო და სასულიერო 
პირებმა მიიჩჩიეს, რომ ირანის შაIის მიერ გამოგსავნილი საჩუქარი ნამდ- 
ვილად უფლის კეართი იყო. 27 მარტს საეკლესიო კრებამ აღნიშნული 
სიწმინდე უფლის კვართის ნაწილად მიიჩნია. გადაწყდა, რომ იგი დაესვენე- 
ბინათ მოსკოვის ღეთისმშობლის მიძინების ტაძარში, მისთვის საგანგებოდ 
დამზადებულ ოქროს კიდობანში. ამავე კრების მითითებით დაწესდა, რომ 
ყოველი წლის 27 მარტს საზეიმოდ უნდა აღნიშნულიყო უფლის კვართის 

მოსკოვში მისვენების დღესასწაული, მაგრამ მიღებული გადაწყვეტილება 
ხშირად ირღვეოდა. რუსული მართლმადიდებლური საეკლესიო კალენდრით, 
უფლისადმი მიძღვნილ წირვას ასრულებდნენ ვნების კვირაში, დიდ პარასკევს, 
რადგან ენების კეირა და დიდი პარასკეეი მოძრავი იყო, ამიტომ კვართისადმი 
მიძღენილი საღმრთო ლიტურგია არ ემოხვეოდა 27 მარტს და ყოველ 

წელიწადს სხვადასხვა რიცხვში ტარდებოდა. ამ შეუსაბამობას ბოლო მოუღო 
რუსეთის პატრიარქმა ნიკონმა (1652-1667) მის მიერ რუსულ საეკლესიო 
კალენდარში განხორციელებული ცვლილება უფლის კვართის ხსენების 

დღესაც შეეხო. აქედან მოყოლებული დღემდე რუსეთის ეკლესია ყოველი 
წლის 10 (23) ივლისს საზეიმოდ აღნიშნავს „ჩეენი უფლის იესო ქრისტეს 
წმინდა სამოსელის დადებას მოსკოეში (1625 წ)“ მკვლევარების აზრით, 
პატრიარქმა ნიკონმა მაცხოვრის კეართისადმი მიძღვნილი სასეიმო დღესასწაუ- 
ლი შეგნებულად მიუახლოვა მიხეილ თევდორეს ძე რომანოვის რუსეთის 
სამეფო ტახტზე კურთხევის რიცხვს – 11 იელისს. როგორც ჩანს, პატრიარქ 
ნიკონის ასეთი გადაწყვეტილება შემთხვევითი არ იყო, რადგან რუსული 
წყაროების მონაცემებით უფლის კვართის მოსკოეში მისეენებაში რუსი 
ხალხი ხედავდა ხელისუფლების სათავეში ახალმოსული რომანოვების დი- 
ნასტიის, ქალაქ მოსკოვისა და მთლიანად რუსეთის სახელმწიფოსოვის კურთხ- 
ევას, რომელიც ბიზანტიის იმპერიის დამხობის შემდეგ მართლმადიდებლური 
სამყაროს მფარეელად აღიარებდა თავს," რაც უდავოდ ხაზს უსვამდა მის 
„მესამე რომად“ წარმოჩენას. 

რუსეთში კვართის ჩამობრძანებისა და მის შემდეგ მომხდარი ამბების 
თვითმხილველმა, სარსკის მიტროპოლიტმა კიპრიანემ პატრიარქ ფილარე- 
ტის დავალებით “შეადგინა უფლის კვართის საზეიმო ღეთისმსახურების 

წესი.» 1626 წლის იანვარში სამეფო კარისა და რუსეთის პატრიარქის 
სახელით სახელმწიფოს ყველა კუთხეში დაიგზავნა მიმართვა, რომელშიც 
დაწვრილებით იყო აღწერილი მოსკოვში მომხდარი უფლის კეართის სას- 

ელთან დაკავშირებული სასწაულები. მიმართვა ავალებდა ყველა სამრევ- 
ლო ეკლესიასა და მონასტერს ზარების რეკეითა ღა ლიტანიის თანხლებით 
სამადლობელი პარაკლისი გადაეხადათ აღნიშნულ ფაქტთან დაკავშირე- 
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ბით."! 
მეფე მიხეილ თევდორის ძის ბრძანებითა და პატრიარქ ფილარეტ ნიკი- 

ტას ძის ლოცეა-კურთხევით, იმ ადგილას, სადაც რუსეთის ხელისუფლების 

წარმომადგენლები პირველად შეხვდნენ ირანის შაჰის ელჩებს, რომელთაც 

მეფისა და პატრიარქისთვის გადასაცემად სიწმიჩდე მიჰქონდათ, აშენდა 

დროებითი ხის ეკლესია, რომელიც ამჟამად აღარ არსებობს. დღეს ამ ადგ- 
ილსე აღმართულია თეთრი ქვის ობელისკი, ჩიმნად იმისა, რომ აქ იდგა ხის 

ტაძარი. მოგეიაჩებით, 1706 – 1716 წლებში, აღნიშნულ ადგილ“სე ადგილო- 

ბრივი მრევლისა და ქველმოქმედთა შემოწირულობებით აშენდა „მოსკო- 

ვური ბაროკოს“ სტილის კვართის დადების სახელობის ქვის ტაძარი. ზემოხ- 
სენებული ქვის ობელისკი დღემდეა შემონახული ტაძრის ესოში, საკურთხ- 

ეელის სამხრეთ-აღმოსავლეთ გალავანთან. დღეს ეს ადგილი ქალაქ მოსკ- 

ოვის მფლობელობაშია და მდებარეობს მეტრო „შაბოლოვსკაიასა“ და „ოქ- 

ტიაბრსკაიასთან“ ახლოს, დონის ქუჩა M20-ში. მართალია, საბჭოთა პერიოდ- 
ში აღნიშნული ტაძარი არ დაუკეტიათ, მაგრამ ღვთისმსახურება ადგილო- 
ბრივი ხელისუფლების მიერ საგრძნობლად იყო შესღუდული. 195) წელს 
რუსეთის პატრიარქმა ალექსი I-მა ტაძრის დაარსების 250 წლისთავის აღ- 
სანიშნავაღ საკურთხეველში დააბრძანა „მოსკოვში ღვთის კვართის დადებ- 
ის" ხატის ასლი – ვერცხლის ჯვრითა და უფლის კვართის ნაწილით. 
აღსანიშნავია, რომ ამ ტაძრის წინამძღვარი XX საუკუნის 30-იან წლებში იყო 
ახლახან რუსეთის ეკლესიის მიერ წმიჩდანად შერაცხული ალექსანდრე 

ხოტოვეცკი.!? 
ყოველივე სემოთქმული გვაფიქრებინებს, რომ რუსეთის ხელისუფლება 

ირანის შაჰის საჩუქარს პოლიტიკური კუთხით მიუდგა. ამას ადასტურებს 
ისიც, რომ რუსეთის პატრიარქი ღა სხვა სასულიერო პირები ირანიდან 

გამოგზავნილი სიწმინდის დათვალიერების შემდეგ კიდეე უფრო დაეჭვდნენ 
მის ნამდვილობაში, ასეთივე ეჭვი გამოთქვა პატრიარქმა რუსეთის მეფესთან 
ვიზიტის დროს, მაგრამ მოულოდნელად ყველაფერი თავის ადგილზე დადგა, 
როცა გარკვეული გამოცდის შემდეგ შაჰ-აბას I-ის საჩუქარმა მრავალი 

სასწაული მოახდინა. როგორც ჩანს, „მიუხედავად შაჰისაგან გაგზავნილი 
საჩუქრის მიერ მოსკოვში „გამოცდის“ წარმატებით ჩაბარებისა, მაინც რჩე- 
ბოდა ეჭვი: ნამდვილად იყო თუ არა იგი ის კვართი, რომელიც ქრისტეს 

«ეარცმის წინ ემოსა“.!) 
ამისდამიუხედავად, როგორც ჩანს, რუსეთის საერო და სასულიერო ხე- 

ლისუფლებისათვის პოლიტიკურად მისაღები ჩანდა, რომ შაჰის საჩუქარი 

უფლის კვართად მიეჩნიათ, რადგან მათი გაგებით „კვართის საქართველო- 
დან რუსეთში გადატანა, სიმბოლურად, საქართველოს რუსეთის ძალაუფლებ- 
ის ქვეშ მოქცევას მოასწავებდა. რადგან ეს აქცია ირანის შაჰის სურვილითა 
და ინიციატივით განხორციელდა, ისე გამოდიოდა, რომ ირანი რუსეთს 
საქართველოზე გავლენის გაერცელებაში აღარ უნდა შესცილებოდა“.'“ 

რუსეთის ხელისუფლებისაგან განსხვავებით, ირანის მმართველი წრეები, 
როგორც "სემოთ აღვნიშნეთ, სულ სხეა პოლიტიკურ დატვირთვას აძლეედნენ 
მოსკოვში საჩუქრის სახით გაგსავნილ უფლის კეართს. ურთიერთსაჯი- 
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ნააღმდეგო პოლიტიკური თვალსასრისის მიუხედავად, რუსეთის საერო და 
განსაკუთრებით სასულიერო ხელისუფლება, როგორც ქვემოთ დავინახავთ, 
შაჰის საჩუქრის უფლის კვართად აღიარების შემდეგაც „დიდი ხნის განმავ- 
ლობაში ცდილობდა დაედგინა, თუ რას წარმოადგენდა შაI-აბასის მიერ 
მოსკოვში გაგზავნილი ქსოვილი. ისინი საქართველოში გამოგ“სავჩილი რუსი 
ელჩების მეშვეობით ცდილობდნენ, სანდო მასალები შეეგროვებინათ „ხელ- 
თუქმჩელი და უხილავი“ უფლის კვართის შესახებ, რომელიც მცხეთაში, 

სვეტიცხოვლის ტაძარში იყო დაფლული“. 
გადაწყვეტილებისამებრ, 1625 წლის 27 მარტს უფლის კვართად მიჩნეული 

შაჰის გამოგზავნილი სიწმინდე მოსკოვის კრემლის მიძინების ტაძარში დაას- 
ვენეს. 1627 წელს ოსტატმა სვერჩკოემა გააკეთა ტაძრის სამხრეთ-აღმოსავ- 
ლეთ კუთხეში სპილენძის ჩუქურთმიანი კარავი, სადაც შეინახეს კვიპარო- 
სის ხისაგან ღამსადებული უფლის კუბო – მაცხოერის კვართით.X თუმცა, 
არსებობს განსხვავებული მოსასრება, რომ აღნიშნული კარავი იყო არა 
სპილენძის, არამედ ბრინჯაოსი, დამზადებული 1624 წელს, ჯერ კიდეე შაჰის 
საჩუქრის მოსკოვში ჩამოსეენებამდე."” 

როგორც 1627 წლის მოსკოვის კრემლის მიძინების ტაძრის აღწერის 

მასალებით ირკვევა, უფლის კვართი სამ ნაწილად გაუყვიათ. კვიპაროსის 
ხისგან დამზადებულ უფლის კუბოზსე მდგარ ვერცხლის მოოქროვილ კი- 
დობანში ჩუქურთმიან სატთან ერთად იდო მცირე მოცულობის ვერცხლის 
მოოქროვილი სანაწილე, რომლებიც მეფისა და პატრიარქის ბეჭდებით იყო 

დალუქული. უფლის კუბოზე აგრეთვე დასვენებული იყო ვერცხლის სანაწ- 
ილე, რომელშიც კვართის პატარა ნაწილი იყო მოთავსებული. ისიც დაბეჭდ- 
ილი იყო პატრიარქისა და მეფის ბეჭდით.” 1681 წელს საეკლესიო კრების 
დადგენილებით აღნიშნული სიწმინდეების უკეთ დაცვის მისნით გადაწყდა, 
რომ ისინი მოეთავსებინათ ერთ კიდობანში და მხოლოდ წელიწადში ერთს- 
ელ, წითელ პარასკევს გამოესეეჩნებინათ მრევლის წინაშე, მაგრამ აღნიშნუ- 

ლი გადაწყვეტილება ვერ შესრულდა.” 
1682 წელს მეფე თევდორე ალექსანდრეს ძის ბრძანებით უფლის კეართის 

ნაწილების შესანახად სპეციალურად დაამზადეს ძვირფასი თვლებით შემკული 
ოქროს კიდობანი. XVIII საუკუნეში უკვე უფლის კვართის ნაწილები აღარ 
ინახებოდა სპილენძის თუ ბრინჯაოს კარავში. იგი სხვა სიწმინდეებთან 
ერთად მოათავსეს ვერცხლის საგდულიან სახატეში, რომელიც დაასეენეს 

ტაძრის საკურთხევლის უკან, მისოვის სპეციალურად დამსადებულ კანკელ- 
ში. ვერცხლის სახატეში უფლის კეართთან ერთად ოქროს განცალკევებულ 
კიდობნებში მოთავსებული იყო ღეთისმშობლის კვართის ნაწილი და 
საქართველოდან არჩილ მეფის მიერ გატაჩილი ქრისტეს სამსჭვალი და 
სხვა სიწმინდეები. ვერცხლის საგდულიანი სახატე უამრავი ალმასით იყო 
მორთული. სახატის ცენტრში, ალმასს ხემოთ ამშვეჩნებდა მრგვალი ბროლი, 

ჯვარცმის გამოსახულებით, რომელიც 1698 წელს ხარების ტაძრის მნათე 
ივანე მალეცკის შეკვეთით იყო დამზადებული. უფლის სიწმინდეები ინახე- 

ბოდა სამ კიდობანში, რომელთაგან ერთ-ერთს დაატარებდნენ ავადმყოფებთ- 
ან. შემდგომ სიწმინდეები საკურთხევლიდან გამოიტანეს და დაასეენეს ამავე 
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ტაძრის პეტრე-პავლეს ხის მოჩუქურთმებულ და ოქროთი მოვარაყებულ 
ეკვდღერში. XIX საუკუნის 50-იანი წლებიდან სიწმინდეთა კიდობნები გადაე- 

ცა რუსეთის ყოფილი საპატრიარქოს საეკლესიო სიწმინდეთა საცაეს. 1868 
წელს სიძველის გამო კვართის დაზიანებული კიდობნები კერძო პირებმა 
განაახლეს და ისინი მოათავსეს კუზმიჩევის მიერ ფაბრიკაში ახლადდამზა- 
დებულ ეერცხლის საგდულიან კიდობანში, რომელსეც გამოსახული იყო 

ქრისტეს მოღვაწეობის იგივე სცენები, რომლებიც XVII საუკუნეში სახატეს 
ამშვენებდა. 190) წელს მოსკოვის კრემლის ტაძრის პეტრე-პავლეს ეკვდერ- 

ში მოაწყვეს პატარა სათავსო სიწმინდეების შესანახად, სადაც კვართის 
ნაწილებიც ინახებოდა. ოქტომბრის რევოლუციის შემდეგ, I91ზ წლს მოსკო- 
ვის კრემლის მიძინების ეკლესია დაკეტეს, ხოლო მისი სიწმინდეები გადაი- 
ტანეს ჯვართამაღლების ტაძარში. ამ უკანასკნელის დანგრევის შემდეგ 
ისინი 1931 წელს ისევ მიძინების ტაძარში დააბრუნეს, სადაც დღესაც ინახება, 
ხოლო შასის მიერ გამოგზავნილი კვართის შესანახი მოოქროვილი ეერცხ- 
ლის კიდობანი, რომელშიც ერთ დროს ღეთისმშობლის კვართის ნაწილიც 
ინახებოდა, ამჟამად მოსკოვის კრემლის მუსეუმის ძეირფასი ლითონების 
განყოფილებაშია მოთავსებული. 

რუსეთში ირანის შაპის მიერ გამოგზავნილი უფლის კვართად მიჩნეული 
სიწმინდე სხვადასხეა დროს დანაწევრებულ იქნა. ჯერ კიდევ 1626 წელს მას 
მცირე ნაწილი ჩამოაჭრეს ღა ქალაქ კოსტრომის მცხოერებლებს საჩუქრად 
გაუგზავნეს. მეორე ნაწილი მეფე ალექსანდრე მიხეილის ძემ (1645-1676) 
იაროსლაველ ვაჭრებს, ძმებ სკრიპებს აჩუქა იმ დილი დმსახურების გამო, 
რომელიც მათ გასწიეს მაშინ, როცა 1612 წელს კუზმა მინინისა და დიმიტრი 
პოჟარსკის მეთაურობით პოლონელების წინააღმდეგ მომხდარი აჯანყების 
დროს სახალხო ლაშქარი იაროსლავში იმყოფებოდა და მათ ძმები სკრიპ- 
ები თავიანთი ხარჯით არჩენდნენ. ნაჩუქარი სიწმინდის შესანახად ვაჭარ 
ძმებს იაროსლავში წმინდა ილია წინასწარმეტყველის სახელობის ტაძარი 
აუგიათ, სადაც კარგა ხნის მანძილზე, გასაბჭოებამდე აღნიშნული სიწმინდე 

იყო დასვენებული.!! 
უფლის კეართის მცირე ნაწილი 1730 წელს გადაეცა კიევის სოფიის 

ტაძარს და სანკტ-პეტერბურგის პეტრე-პავლეს ეკლესიას. იმპერატორმა პაე- 
ლე I-მა (1796 – 1801) კვართის ერთი ნაწილი სანკტ-პეტერბურგის ზამთრის 
სასახლეში არსებულ იესო ქრისტეს ხელთუქმნელი ხატის ტაძარს მიართვა. 
ამასთანავე, რუსეთში ტრადიცია დამკეიდრდა, რომ ყოველი ახალშობილი 

ტახტის მემკვიდრე ღებულობდა კეართის პატარა ნაწილს, რომელიც ჯვარში 

ჩასვენებული უნდა ეტარებინა.“ 
უფლის კეართის “სემოჩამოთელილი წმინდა ნაწილების ადგილსამყოფე- 

ლი ამჟამად უცნობია. საბჭოთა ხელისუფლების დამყარების პირველ წლებ- 
ში, როდესაც ვოლგისპირეთში მოშიმშილეთა დასახმარებლად გამოიცა 

დადგენილება საეკლესიო საგანძურის კონფისკაციის შესასებ, სხეა საეკლე- 
სიო სიწმინდეებთან ერთად უფლის კვართის ნაწილებიც უკვალოდ გაქრა. 
მხოლოდ სოგიერთი მათგანი სრულიად შემთხეევით იქნა ნაპოვნი. 2003 

წლის 10 დეკემბერს იაროსლავის ისტორიულ-ეთნოგრაფიული მუზეუმის 
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თანამშრომლებმა ფონდებში იპოვეს საეკლესიო სიძველე, რომელიც ექსჰე- 
რტიზის ჩატარების შემდეგ შაჰის მიერ გამოგზავნილი სიწმინდის ნაწილად 
მიიჩნიეს. მუსეუმის თანამშრომლებისა და ადგილობრივი ხელისუფლების 
გადაწყვეტილებით მაო მიერ უფლის კვართის ნაწილად აღიარებული სიწ- 
მიჩდე 2004 Vლის 9 აპრილს, წითელ პარასკევს გადღასცეს იაროსლავისა და 

როსტოვის მთავარეპისკოპოს კირილეს, რომელმაც აღნიშნული სიწმინდე 
აკურთხა და მლოცველთა სამთხვევად ყასანის ტაძარში დაასვენა. შემდეგ 

სიწმინდე იაროსლავის გუბერნიის ყეელა კუთხეში ჩამოატარეს, საბოლოოდ 
კი იგი ტოლგის დედათა მონასტრის კუთვნილება გახდა, სადაც მუზეუმის 
სპეციალისტთა აზრით, სიწმინდისათვის ოპტიმალური პირობებია შექმნი- 
ლი.) რუსულმა საინფორმაციო საშუალებებმა იაროსლავში მოძიებულ სიწ- 
მინდეს ღიდი ადგილი დაუთმეს და იგი საოცარ აღმოჩენად მიიჩნიეს. ქართუ- 

ლი გასეთი „ალია“ (2003 V. M146, 13-15 დეკემბერი) ოპერატიულად გამოეხ- 
მაურა და კვალიფიციური სპეციალისტების კომენტარით საინტერესო მასა- 
ლა გამოაქვეყნა იაროსლაეში აღმოჩენილი სიწმინდის შესახებ. იმავე საკ- 
ითხხე ცოტა მოგეიანებით ქართულმა ტელეკომპანია „იმედმა“ სპეციალ- 
ური კორესპონდენტები მიავლინა იაროსლაეში და იქაური მუზეუმის თანაზ- 
შრომლებისა და სასულიერო პირთა მონათხრობი კრიტიკულად განიხილა. 
როგორც ერთმა ისე მეორე საინფორმაციო საშუალებამ სათანადო წერილო- 

ბითი წყაროების მოხმობით განავითარა ის ახსრი, რომ საქართველოდან 
არასოდეს გაუტანიათ უფლის კვართი და ბუნებრივია, რომ იგი იაროსლაეში 

ვერ აღმოჩნდებოდა. 
უფლის კვართად მიჩნეული სიწმინდის მოსკოვში ჩამობრძანებამ რუსე- 

თის სასულიერო და საერო ხელისუფალთა დიდი ინტერესი გამოიწეია. ამ 
ფაქტის აღსანიშნავად 1627 წელს საგანგებოდ დაიწერა ხატი, რომელზეც 
„გამოსახულია უფლის სამოსლის სასეიმო დადება კუბო“სე: პატრიარქი 

ფილარეტი და ყმაწვილი მეფე მიხეილ თევდორეს ძე ერთად დებენ სა- 
მოსელს.“""! 

მაცხოვრის კვართმა თავისებური ასახვა ჰპოვა რუსულ ლიტერატურაში. 
მოსკოვში მოძიებული მასალების საფუძველზე, რომელიც ძირითადად ეყრდ- 
ნობა ირანში მყოფი რუსი ელჩებისა და რუსეთში მოღვაწე ბერძენი სასული- 
ერო პირების მიტროპოლიტ ნექტარიუსისა და კელარ (მნათე) იოანიკეს 
მონათხრობს, უფლის კეართის შესახებ შეიქმნა სხვადასხეა შინაარსის 
თხ'სულებები. ამ მხრიე, განსაკუთრებით გამოირჩევა ს. ბრაილოვსკის ნაშ- 
რომი „ამბავი უფლის ჩეენისა იესო ქრისტეს პერანგისა“, რომელიც, როგორც 
გარკვეულია, ბევრ უზუსტობას შეიცავს ღა მთელი მოთხრობა აეტორის 

ფანტაზიის ნაყოფია.” 
ასეთია რუსული ვერსია შაჰ-აბას I-ის მიერ უფლის კვართის საქართველო- 

დან გატანისა და მისი რუსეთის მეფისა და პატრიარქისადმი საჩუქრად 
გაგსავნის შესახებ, რომელიც მკითხველის წინაშე მრაეალ კითხეას წარ- 
მომობს. სანამ უშუალოდ უცხოელ ავტორთა ცნობებს და აგრეთვე, რაც 
მთავარია, რუსეთ-საქართვეელოს დიპლომატიური ურთიერთობის ამსახელ 
წერილობით წყაროებს გაჩნვიხილაეთ აღნიშნულ საკითხთან დაკავშირებით, 
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მანამდე აუცილებელია, გაირკვეს ერთი მნიშვნელოვანი საკითხი – შაჰის 
მიერ რუსეთის მეფისადმი გაგზავნილი პატარა ტილოს ნაჭერი ნამდვილად 
მაცხოვრის კვართის ნაწილი იყო თუ არა? როგორც ზემოთ დავინახეთ, 
რუსეთის საერო და სასულიერო ხელისუფლებას, მოძიებული მასალების 
საფუძველზე, ჯერ კიდეე მოსკოვში მისეენებამდე, შაჰის გამოგზავნილი სიწ- 
მინდის 'მესახებ ეჭვები გაუჩჩდა. მხოლოდ გარკვეული გამოცდის შედეგად, 
ისიც მცირე დროის მონაკვეთში. 1625 წლის 23 მარტიდან 26 მარტამდე 
მომხდარი სასწაულებისა და კურნების შემდეგ, იგი უფლის კვართად მიიჩ- 
ნიეს. მართალია, შაჰის მიერ გამოგსავნილი სიწმინდე ხელისგულისოდენა 
პატარა ტილოს ნაჭერი იყო, მაგრამ მცირე მოცულიბის მიუხედავად, როგორც 
აღინიშნა, რუსეთში სხვადასხვა დროს იგი კიდევ უფრო დაანაწევრეს და 
სხვადასხვა ქალაქსა და ეკლესია-მონასტრებში განათავსეს ლოგიკურად 
იბაღება კითხეა, თუკი რუსეთის სასულიერო უწყებამ შაჰის საჩუქარი უფ- 
ლის კვართის ნაწილად აღიარა, რატომ მოახდინეს მისი შემდგომი დანაწ- 
ევრება? განა მათთვის ცნობილი არ უნდა ყოფილიყო სახარებისა და წმინდა 
მამათა შეგონებანი უფლის კეართის დაუნაწეერებლობისა და განუყოფლო- 
ბის შესახებ? ბუნებრივია, რუსეთის სასულიერო ხელისუფლებამ კარგად 
იცოდა, რომ უკერველი უფლის კვართი ქრისტეს წმინდა ეკლესიის ერთობის 
ღა განუყოფლობის სიმბოლო იყო. ამ მისეზების გამო ისინი საღმრთო 
წერილისა და წმინდა მამების წინააღმდეგ არ წავიდოდნენ და არ მოახდენდ- 
ჩენ კვართის მცირე ჩნაწილებად დანაწევრებას. ჩვენ ეჭვი არ გეეპარება 
შაპის გაგსაენილი სიწმინდის რეალობაში. შესაძლებელია, იგი იყო ქრისტეს 
სამოსლის ნაწილი, რომელიც, როგორც ახალი აღთქმიდან ცნობილია, ოთს 
ნაწილად გაყვეს. შემდგომ იგი უფრო დანაწევრებულა და ბეერი ქრისტიან- 
«რელი ქეეყნის კუთვნილება გამხდარა. უეჭეელია, რომ „აქედან მოდის აღრევა 
ქრისტეს კეართისა სამოსელთან და ამიტომაც არის, რომ რამდენიმე ქრის- 
ტიანული ქვეყანა ერთდროულად იჩემებს უფლის კვართს.“ «რ მოცემულ 
შემთხვევაში, შესაძლებელია, რომ ასეთ აღრევასთან გექონდეს საქმე. ჩვენს 

მოსაზრებას გარკვეულწილად ზურგს უმაგრებს ის გარემოება, რომ რუსულ 
წერილობით წყაროებში, შესაბამისად რუსულ ისტორიოგრაფიაშიც, შაპის 
მიერ რუსეთში გაგზავნილი სიწმინდე სხვადასხვა სახელწოდებითაა ცნო- 
ბილი. სშირად ზემოთ აღნიშნული სიწმინდე წყაროებში იწოდება XMI0VM- 
ჩი38-CიმMMIV8-ად. ამათგან „XMI0M“-ი ბერძნულია, ჩწV3მ8“ კი სლავური და ორივე 
კეართის მნიშენელობით იხმარება, ხოლო „CწმMMსმ“,რომელიც ძველი სლავუ- 
რიდან მომდინარეობს, კვართთან ერთად ქეედა კაბის, გადასაფარებლის 
(ი0M0MI88M0), უფრო სშირად კი პერანგის მჩნიშენელობით იხმარება." რესულ 

წყაროებში სოგჯერ ერთდროულად „XVMI0M“-იც იხმარება და „CინმMMს2“-ც, 
პირველი, უეჭველია, უფლის კვართის აღმნიშვნელია, მეორე კი – პერანგის? 

თუმცა მკელევართა უმრავლესობა „CიმMMს8“-საც უფლის კვართად მიიჩნევს, 

რაც არასწორია. შაჰის მიერ მოსკოვში გაგზავნილი საჩუქარი რუსულ წყაროებ- 

ში „Cიმ9MIმ“-დ იწოდება,რაც იმასე მიუთითებს,რომ შა+-აბას I-ს საქართველო- 
დან გაუტანია არა უფლის კვართი, არამედ პერანგის ნაწილი, რომელიც 
აღმოსავლეთ საქართველოს რომელიმე მონასტერში, შესაძლებელია, მარ- 
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თლაც არსებობდა. 
ყოველივე ზემოთქმულის მიუხედავად, პოლიტიკური მოსაზრებების გამო 

რუსეთის საერო და სასულიერო ხელისუფლებისათვის სავსებით მისაღები 
აღმოჩნდა შაჰის საჩუქარი ქრისტეს კვართად მიეჩნიათ. მოსკოვის ხელისუ- 
ფლება რუსეთში მყოფი ქართველი და ბერძენი სასულიერო პირების ცნობე- 
ბით, აგრეთვე XVII საუკუნის 30-იან წლებიდან საქართველოში გამოგზავნი- 
ლი რუსი ელჩების თუ საქართველოდან ჩასული ქართველი დესპანების 

მიერ მიწოდებული მასალებით უჩნდა დარწმუნებულიყო, რომ შეუძლებელი 
იყო, შაჰ-აბას Iს მცხეთიდან გაეტანა უფლის კვართი და ამ გზით იგი 
რუსეთში მოხვედრილიყო. როგორც ქეემოთ დავინახავთ, აღნიშნული დოკუ- 
მენტური მასალების უტყუარობას მოსკოვის ხელისუფლება ყურადღებას არ 
აქცევდა, რადგან XVII საუკუნის 20-იანი წლებიდან უფლის კვართმა რუსეთ- 
ირანისა და საქართველოს დიპლომატიურ ერთიერთობაში მნიშენელოვანი 
ადგილი დაიკავა. როგორც ჩანს, მაცხოვრის კვართის ფლობა აღმავლობის 
გზაზე მყოფ რუსეთის სახელმწიფოს შესაძლებლობას აძლევდა, ბიზანტიის 
იმპერიის დამხობის შემდეგ მესამე რომის ფუნქცია შეესრულებინა. ბუნე- 
ბრივია, რომ რუსეთის საერო ხელისუფალთა ამ განწყობას მხარს უჭერდნენ 
სასულიერო პირებიც, რადგანაც მოსკოვის მესამე რომად აღიარება მართლ- 
მადიდებელ სამყაროში რუსეთის საპატრიარქოს საეკლესიო პოლიტიკის 
გატარებას შეუწყობდა ხელს. ყოფილი ბიზანტიის, ამჟამად კი ჩამორჩენილი, 
მაჰმადიანური ოსმალთა იმპერიის უღელქვეშ მყოფი, დასუსტებული მართლ- 
მადიდებელი საპატრიარქოების (კონსტანტინოპოლის, ანტიოქიის, იერუსალი- 
მის) ფუნქცია მოსკოვის საპატრიარქოს უნდა ეკისრა. 

ჩვენი ვარაუდით, დასახელებული მიზეზების გამო, XVII საუკუნის შუა 

ხანებში პატრიარქ ნიკონის (1652-1667) ინიციატივით, მომავალში საკამათოდ 
რომ არ გაეხადათ რუსეთში მისვენებული სიწმინდის რეალობა, მისი ახალი 
საზეიმო დღის – 10 ივლისის დადგინებასთან დაკავშირებით რუსულ სვი- 
ნაქსარში გაჩნდა ჩანაწერი, რომლის მიხედვით თითქოს თემურ ლენგის 
შემოსევების (1386-1403 დროს, უსაფრთხოების მისნით, კვართი სიდონიას 
საფლავიდან ამოიღეს და მას საკათალიკოსოს საცაეში ინახაედნენ. მეფე 
ალექსანდრე დიდის (1412-1442) მიერ სვეტიცხოვლის აღდგენის შემდეგ კვართი 
ისევ ტაძარში დააბრუნეს და საიდუმლოდ ჯვრის ბუდეში ჩაასვენეს. შაჰ- 
აბასმა თითქოს ერთ-ერთი ლაშქრობის დროს კვართს მიაგნო და საქართველო- 
დან გაიტანა. კვართი შემდეგ მან რუსეთის მეფეს გაუგზაენა.“? საეკლესიო 
ტრადიციისა და ქართული წერილობითი წყაროებისათვის უცნობია რუსულ 
სვინაქსარში მოტანილი ცნობა მცხეთის სეეტიცხოვლის ტაძარში. მაცხ- 
ოვრის კვართის შენახვის შესახებ. რუსეთის ხელისუფლებამ, ჯერ კიდევ 
სიწმინდის მოსკოვში ჩასვენებამდე თავისი ელჩების მეშვეობით ვერ დაად- 
გინა,თუ როგორ და რა ვითარებაში მოიპოვა შაჰ-აბას I-მა უფლის კვართი 

საქართველოში. ამის გამო, რუსმა სასულიერო პირებმა, ჩვენი აზრით, შე- 
ქმნეს საინტერესო ლეგენდა მცხეთაში კვართის საფლავიდან ამოღების და 
მისი საიდუმლოდ ჯვარში შენახეის შესახებ. აღნიშნული ლეგენდის წერი- 
ლობითი დაფიქსირებით მათ წინასწარ განჭერიტეს, რომ მომავალში ეჭვის 
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ქვეშ არასოდეს დადგებოდა შაჰის მიერ უფლის კვართის საქართველოდან 
გატანა და მისი რუსეთისათვის გადაცემა. ყოველიეე ამის გამო, სემოქმულ 
ლეგენდას არსებობის საფუძველი არ გააჩნია. მიუხედავად ამისა, როგორც 

ქართველ ისე უცხოელ მკვლევართა ერთი ნაწილი მას ჭეშმარიტებად მიიჩ- 
ჩევს. უფრო მეტიც, რუსული ეერსიის სასარგებლოდ მეტყველებს ირანში 
მივლინებული რუსი ელჩების ე. კორობინისა და ო. კუვშინოვის ჩანაწერი, 
რომლის მიხედვითაც შაჰის ელჩმა, ეროვნებით ქართველმა ურუსან ბეგმა, 
რომელსაც შაპის საჩუქარი მიჰქონდა მოსკოვში, მათ ამცნო, რომ მცხეთაში 
არსებული ეს სიწმინდე მიტოპოლიტს ჯვარში ჰქონია ჩასვენებული. 

ირანის ელჩის, ქართველი ურუსან ბეგის აღნიშნული განცხადება გარკვეულ- 
წილად ზურგს უმაგრებს და ადასტურებს რუსულ ვერსიას. ფაქტიურად, 
შაჰის ელჩი, ეროვნებით ქართველი ურუსან ბეგი ახმოვანებს რუსულ ვერ- 
სიას, როცა ამბობს, რომ კეართი შაჰ-აბას I-მა მცხეთაში მიტროპოლიტის 
ჯვრიდან ამოიღოო. ჩეენი ასრით, ურუსან ბეგის მონათხრობიც გვიანღელი 
ჩანამატი უნდა იყოს. ყოეელ შემთხვევაში. იგი მაშინ უნღა დაფიქსირებუ- 
ლიყო რუსულ წყაროებში, როცა სვინაქსარში შეჰქონდათ კეართის შესახებ 
ცნობები. ამის საფუძეელს გეაძლეეს რუსულ წყაროებში აღნიშნული ერთი 
მითითება, როცა ურუსან ბეგი უფლის კვართის შესახებ რუს ელჩებს აუწ- 
ყებს: „რომელი უმწეოც კვართს რწმენით შეეხება, ღმერთი შეიწყალებს, 
ხოლო, ვინც – რწმენის გარეშე, მას მაშინეე თვალები გადმოსცვიედება".'” 
ურუსან ბეგის ამ სიტყვებს პირველად ყურადღება მიაქცია მკვლევარმა ე. 
მამისთვალიშვილმა. მისი დასკვჩით: „დაკვირვებული ადამიანი, ურუსან ბე- 
გის ეარაუღით, უნდა მიხეედრილიყო, რომ მის მიერ მოსკოეში მოტანილი 
„ქრისტეს კეართი“ სინამდვილეში იმას არ წარმოადგენდა, რადაც შაჰ-აბასი 
ასაღებდა“." გამოთქმულ მოსაზრებასთან დაკავშირებით ჩვენ დამატებით 

აღენიშნავთ, რომ ურუსან ბეგის სემოთქმული სიტყვები ქართული ეკლესი- 
ური ტრადიციიდან უნდა მომდინარეობდეს, რომელიც მისთვის, როგორც ქართეე- 
ლისათეის, ცნობილი უნდა ყოფილიყო. მხედველობაში გვაქვს XII საუკუნის 
მეორე ნახევარში მოღეაწე კათოლიკოს-პატრიარქის ნიკოლოზ გულაბერიძ- 
ის ცხოველმყოფელი სვეტისა და უფლის კეართისადმი მიძღვნილი ნაშრომი, 
სადაც აღწერილია, რომ, როცა საქართველოს დაპყრობის შემდეგ სულთნის 
მეუღლემ შაპრიხათუნმა თანმხლებ პირებთან ერთად მოინდომა კვართის 
ადგილზე აშენებული ქვითკირის სვეტის დანგრეეა, ღეთის რისხვას ვერ 
გადაურჩა. სეეტიდან გადმოსულმა ღვთაებრიემა ცეცხლმა ისინი შთანთქა.“ 
გარდა ამისა, ურუსან ბეგისათვის, როგორც ქართველისათვის, ისიც უნდა 
ყოფილიყო ცნობილი, რომ ქართული წყაროების მიხედვით, მცხეთაში დაფ- 
ლული კეართი უხილავია. გარკვეულ დრომდე მას ჩიეთიერი სახით ეერავინ 
იხილავს. მისი გამოჩინება მხოლოდ მეორედ მოსელის დროს მოხდება. 
საუკუნეების განმავლობაში აღნიშნული წინასწარმეტყველება ქართველებ- 
ისათვის ცნობილი იყო და ბუნებრივია, არავინ იკადრებდა ღვთის ნების 

წინააღმდეგ წასელას. დასახელებული მიზეზის გამო დღემდე არავის მოს- 
ელია ასრად, უფლის კეართის მოძიების მიზჩით არქეოლოგიური გათხრები 
ჩაეტარებინა ცხოველმყოფელ სვეტთან. 
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სხვათა შორის, რუსულ სვინაქსარში მოცემული ვერსიისაგან განსხვავე- 
ბული ვერსიები გაჩნდა რუს მკელევართა ნაშრომებში. ამ მხრივ, მნიშ- 
ვჩელოვანია, ჩვენ მიერ ზემონახსენები ს. ბრაილოვსკის ნაშრომი, რომელიც, 

როგორც აღვნიშნეთ, XVII საუკუნის 20-იან წლებში ირანში მყოფი რუსი 
ელჩებისა და იმ დროს მოსკოვში მოღვაწე ბერძენი სასულიერო პირების 
მონათხრობების არასწორი, საკუთარი ინტერპრეტაციისა და გაყალბების 
საფუძველსეა შექმნილი. ს. ბრაილოვსკის ვერსიით, კვართის საფლავიდან 
ამოღება შორეულ წარსულშია გადატანილი და მისი მცხეთაში შემობრძა- 
ნების ახლო პერიოდს ემთხვევა. ამ ეერსიის მიხედეით, მცხეთაში ქალწულ- 
თაჩ ერთად დაფლულ უფლის კვაროსე აღმოცენებული “ეთისხილიდან 
გადმოსული სურნელოვანი მირონი უამრავ სნეულს კურნავდა. ქართველებს 
გამდიდრების მიზნით დაუწყიათ მირონის გაყიდეა. ღვთის რისხვით ხე 
გამხმარა და მირონის დენაც შემწყდარა. ადგილობრივ მცხოვრებლებს უხ- 
უცესებთან მოთათბირების შემდეგ გაუთხრიათ 60 წლის წინ კვართთან 
ეროად დაკრძალული ქალწულის საფლავი, რომელიც უხრწნელად შენახ- 
ულიყო და ცოცხალივით იწვა მაცხოვრის კვართში. ს. ბრაილოვსკის 
მონათხრობის მიხედვით, კვართს მეოთხედი ნაწილი მოახიეს და ის კი- 

დობანში მოათავსეს, ხოლო ქალწულის საფლავზე ააგეს ტაძარი. ამ ვერსი- 
ის მიხედვით, სწორედ ეს სამოსელი მოიპოვა შაჰმა, რომელიც შემდეგ მეგო- 

ბრობის ნიშნად რუსეთის მეფეს გაუგსაენა.? ს. ბრაილოევსკის აღნიშნული 
ვერსიის მისანია, როგორმე შორეულ წარსულში გადაიტანოს უფლის კვარ- 
თის საფლავიდან ამოღება და ამ გზით მკითხველისათვის სარწმუნო გახა- 

დოს შაჰის მიერ მისი ხელში ჩაგდებისა და რუსეთში გაგ“საევნის ვერსია. 
XIX საუკუნის 40-იან წლებში ს. ბრაილოვსკის ვერსიისაგან განსხვავებუ- 

ლი შეხედულების დამკვიდრებას შეეცადა მკვლევარი მ. სელე'სნიოვი, რომ- 
ლის მიხედვით შაჰ-აბას I-მა თითქოს საქართველოდან გაიტანა უფლის 

კეართის ის ნაწილი, რომელიც ქართველთა განმანათლებელმა წმ. ნინომ 332 
წელს სიდონიას საფლავის გახსნის დროს მიწიდან ამოიღო. თავისი ვერსი- 
ის რეალობად ქცევის მისნით, იგი იმასაც არ ერიდება, რომ მკითხველი 
შეცდომაში შეიყვანოს. მკითხველის დასარწმუნებლად მ. სელეზნიოვი მიუ- 
თითებს, რომ აღნიშნულ ცნობას თითქოს გვაძლევს V საუკუნის პირველი 
ნახევრის ისტორიკოსი სოკრატ სქოლასტიკოსი, რომელსაც, თავის მხრიე, 
აღნიშნული ამბავი მოუსმენია ქართველი მთავრისაგან.” არც სოკრატ სქო- 

ლასტიკოსი და არც რომელიმე უცხოური წერილობითი წყარო, რომ არაფერი 
ეთქვათ ქართულ წერილობით წყაროებზე, არ ადასტურებს მ. სელეზნიოვის 
წამოყენებულ არგუმენტებს. ერთ-ერთი რუსული ვერსიის მიხედეით, რომელ- 
იც აგრეთვე ბერძენი მიტროპოლიტის, ნექტარიუსის მონათხრობს დამახიჩ- 
ჯ%ებულად გადმოგვცემს, თითქოს VII საუკუნეში, სპარსელების შემოსევის 
დროს საფლავიდან ამოიღეს კვართი და მღვდელმთავარს გადასცეს შესან- 
ახად. ამ ვერსიის უცნობი აეტორის მითითებით, თითქოს ნექტარიუსმა XVII 
საუკუნის დასაწყისში საქართველოში ყოფნისას კვართი ინახულა. ხოლო, 
როცა შაჰი შემოესია საქართველოს, კეართი უსაფრთხოების მიზნით ჯვარ- 
ში შეინახეს. შემდეგ შაჰმა სწორედ ეს კვართი იპოეა და გაიტანა. ამ 
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ვერსიის აეტორი შეგნებულად ამახინჯებს ბერძენი სასულიერო პირის „ცნობებს 
კვართის შესახებ." 

ყოველი სემოაღნიშნული, ერთმანეთისაგან განსხვავებული ვერსიის არ- 

სებობა მეტყველებს იმასე, რომ ასეთ ფაქტებს არასოდეს ჰქონია ადგილი. 
აშკარაა, რომ დასახელებული რუსი მკვლევარები ყოველგვარი ხერხების 
გამოყენებით (კღილობდნენ, დაემკვიდრებინათ ასრი, რომ მცხეთაში, მიწაში 
დაფლული უფლის კვართი საფლავიდან ამოღებულ იქნა, შემდგომ იგი შაI- 

მა ხელთ იგდო და რუსეთის მეფეს საჩუქრად გაუგზავნა. 

სემოთ აღწერილ ვერსიებში უკანასკნელ პერიოდში თვით რუსი მკელე- 

ვარები გარკვეულ შეუსაბამობას ხედავენ. ამ საკითხთან დაკავშირებით 

გასული საუკუნის 90-იან წლებში რუსეთის მართლმადიდებელი ეკლესიის 
ოფიციალურ ორგანოში გამოქვეყნდა ნ. ენეევას სტატია, რომელიც სრული- 
ად ახალ ვერსიას გვთავაზობს უფლის კვართის საფლაეიდან ამოღების 
შესახებ. ამ ეერსიის აღნიშვნისას იგი ეყრდნობა XVII საუკუნის 20-იან 
წლებში რუსეთში მოღვაწე ბერძენი სასულიერო პირის, იოანიკეს ცნობებს. 
ნ. ენეევას მიხედვით, “მაჰ-თამაზის შემოსევის დროს, XVI საუკუნეში 
ქართველებს ქრისტეს კეართი საფლავიდან ამოუღიათ, ორად გაუყვიათ, ერთი 

მცხეთაში, მიტრიპოლიტის კათედრაზე დაუსვენებიათ და სწორედ ეს ნაწ- 
ილი წაულია შა+-აბასს, ხოლო მეორე ნაწილი შეიძლება, ზაგემში ინახე- 
ბოდაო.46 მოტანილი მასალა ცხადყოფს, რომ ნ. ენეევა ცდილობს, უფლის 
კვართის საფლავიდან ამოღება რეალურ სინამდვილედ აქციოს. ამ მიზნის 
მისაღწევად იგი აშკარად ამახინჯებს ბერძენი იოანიკეს მონათხრობს. მარ- 
თალია, ეს უკანასკნელი თავის განმარტებაში აღნიშნავს, რომ შაჰ-თამაზის 

შემოსევის დროს წაბილწულ იქნა სვეტიცხოვლის ტაძარი (ამის შესახებ 
ჩვენ სემოთ დაწვრილებით ვისაუბრეთ), მაგრამ არსად არ აღნიშნაეს, რომ 

ქართველებმა ამ დროს საფლავიდან ამოიღეს ქრისტეს კვართი. უფრო 
მეტიც, იოანიკე აღნიშნავს, რომ XVII საუკუნის პირველ ნახევარში 
საქართველოში ყოფნის დროს კვართი ქალწულთან ერთად საფლაქეში ყოფი- 
ლა დაფლული, ხოლო „ჩემს შემდეგ ქართეელებმა ქიტონი თუ ამოიღეს, ამის 
შესახებ არაფერი ვიციო.“ – განუცხადებია მას.” როგორც ჩანს, „ნ. ეჩეევამ 
არასწორად გაიგო ან შეგნებულად დაამახინჯა იოანიკეს მოხსენების გან- 

საკუთრებით მჩიშვნელოეანი ნაწილი“.5 
ყოველივე სემოთქმული გვაფიქრებინებს, რომ აღნიშნული ეერსიაც რე- 

ალურ სინამდვილეს არ ასახავს. არც ქართულ საეკლესიო ტრადიციაში და 
არც წერილობით წყაროებში არავითარი მითითება არ არსებობს იმის შესახებ, 

რომ ოდესმე ეინმეს სიდონიას საფლავიდან უფლის კვართი ამოეღოს და 

უსაფრთხოების მისნით ჯეარში შეენახოს. 
შაჰ-აბას I-ს მცხეთის სვეტიცხოვლის ტაძრიდან უფლის კეართი რომ არ 

გაუტანია, ამის შესახებ საინტერესო ცნობაა დაცული XVII საუკუნის 30- 
იანი წლების და შემდგომი პერიოდის რუსეთ-საქართველოს დიპლომატი- 
ური ურთიერთობის ამსახველ მასალებში და ამავე პერიოდში ჩვენში მოლ- 
ეაწე კათოლიკე მისიონერთა თუ ევროპელ მოგზაურთა ჩანაწერებში. საკ- 
ითხის შესწავლის დროს განსაკუთრებულ მნიშვნელობას ვანიჭებთ ქართვ- 
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ელ და რუს მეფეთა მიმოწერებში დაცულ ცნობებს, რომლებიც ძირითადად 
რუსულმა წერილობითმა წყაროებმა შემოგეინახა. 

როგორც "ზემოთ აღვნიშნეთ, XVII საუკუნის დასაწყისიდან პოლიტიკური 
მოკავშირის ძიებაში მყოფი ქართველი მეფეები ხსნას ერთმორწმუნე რუსე- 
თისაგან დახმარებაში ხედავდნენ. ამ მხრივ განსაკუთრებით აქტიურობდა 
შაჰ-აბას I-ის მიერ დევნილი კახეთის მეფე თეიმურაზ I, რომელიც ჩრდილოე- 
ლი ერთმორწმუნე მესობელი რუსეთის სამეფო კარზე ხშირად აგზაენიდა 
თავის დესპანებს. 1618 წელს მოსკოვში ჩასული თეიმურაზ I-ის ელჩი, იღუ- 
მენი ხარიტონი რუსეთის სამეფო კარს ატყობინებდა შაჰ-აბას I-ის ლაშქრო- 
ბის შედეგად კახეთის სამეფოში შექმნილ მძიმე მდგომარეობას. მართალია, 
რუსეთის მეფისადმი გაგზავნილ თეიმურაზ მეფის წერილში დაწვრილებით 
იყო საუბარი ირანის შაჰის მიერ კახეთის სამეფოში არსებული ეკლესია- 
მონასტრების აწიოკების, სიწმინდეების წაბილწვის და დატაცების შესახებ, 

მაგრამ უფლის კეართი აღნიშნულ წერილში ნასსენები არცაა.” ბუნებრიეია, 
რომ „თემურაზ I, მართალია, რუსთ სელმწიფეს კახეთის უბედურებას აც- 
ნობებდა, მაგრამ დაუჯერებელია, რომ შაჰის მიერ მცხეთიდან კვართის წაღე- 
ბა მას არ სცოდნოდა და ამის შესახებ არაფერი ეთქვა თაეის წერილში“.რ 

XVII საუკუნის 30-იანი წლებიდან, როდესაც უკვე ქართველი პოლიტიკო- 
სებისათეის, კერძოდ კი მეფე თეიმურაზს I-სათვის ცნობილი ხდება, თითქოს 
შაჰ-აბასმა კვართი საქართველოდან გაიტანა და იგი რუსეთის ხელმწიფეს 
საჩუქრად მიართვა, რუსეთ-საქართველოს დიპლომატიურ ერთიერთობაში 
უფლის კეართმა სხეა საკითხებთან ერთად მნიშვნელოვანი პოლიტიკური 
დატვირთვა შეიძინა. ამიერიდან ქართველი პოლიტიკოსები რუსეთთან დიპ- 
ლომატიური ურთიერთობის დროს „დაბეჯითებით აცხადებდნენ, რომ ქრისტეს 
კვართი საქართველოში არისო“."! 

გარკვეული პერიოდის შემდეგ, როგორც წერილობითი წყაროებიდან ირკეევა, 
თეიმურაზ მეფეს დაწვრილებითი იჩფორმაცია მიუღია, სავარაუდოდ რუსეთ- 
ში მყოფი თავისი ელჩის თეოდოსისაგან, შაჰის მიერ რუსეთში გაგზავნილი 
სიწმინდის შესახებ. მეფე თეიმურაზი რუსეთის ხელისუფალთა დარწმუნებ- 
ის მიზნით, 1635 წელს მოსკოვში მყოფი ქართველი ელჩის მიტროპოლიტ 

ნიკიფორეს მეშეეობით მათ ატყობინებს, რომ მცხეთაში ღაფლული არის 
ქრისტეს კეართი და აქვე იმყოფება საქართველოს საპატრიარქო, „ეხლაც 
გვსურს, რომ ვიყოთ თქვენს სამეფოსთან მეგობრობასა და სიყვარულში, რომ 
დიდებული ეკლესია და უფლის კეართი თურქებს ხელში არ ჩაუვარდეს და 
რომ არ გაჩანაგდეს აქაური ეკლესია-მონასტრები და რომ ქრისტეს სახელი 

იყოს სამარადჟამოდ“. შემდეგ მეფე თეიმურაზი, აუწყებს რა რუსეთის ხელმ- 
წიფეს საქართველოს მძიმე მდგომარეობას, დახმარების სანაცელოდ მას 
გადასცემს ივერიის მიწას და ქრისტეს კვართს.“ ამ ფაქტის აღნიშვნით 
თეიმურაზ LI რუსეთის ხელისუფალთ დაუფარავად აუწყებს, რომ შაჰის მიერ 
მათთვის გაგზაენილი საჩუქარი მაცხოვრის კეართი არ არის, რადგან ირა- 
ნის მბრძაჩებელს საქართველოდან არასოდეს არ გაუტანია კეართი და იგი 

ისევ სვეტიცხოვლის საკათედრო ტაძარშია დაფლული. სინამდვილის დად- 
გენის მიზნით მეფე თეიმურასი რუსეთის ხელმწიფეს სთხოვს, დიდხანს არ 
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დააყოვნოს ქართეელი ელჩობა და მას უკან დაბრუნებისას თან გამოაყო- 
ლოს თავისი დესპანები, რათა დაათვალიერონ „ჩეენი ქეეყანა ღა ქრის- 
ტიანობა, წმინდა ეკლესიები და ივერთა ქვეყანა, მცხეთის დიდი ეკლესია, 
სადაც მოთავსებულია ქრისტეს კვართი და დღესაც იქ არის, რათა თქვენმა 
თვითმპყრობელობამ ჭეშმარიტება იცოდეს“. თეიმურაზ მეფე თავის წერილ- 
ში ხასგასმით აღნიშნაეს, რომ ქრისტეს კვართი კახეთში კი არა ქართლ- 
შია.“ როგორც ჩანს, თეიმურაზ მეფისათვის ცნობილი ხდება, რომ მისმა 
ადრე გაგზავნილმა ელჩმა თეოდოსმა არასწორი ინფორმაცია მისცა რუსე- 
თის ხელისუფალთ კვართის ადგილსამყოფლის შესახებ. ამ მინიშნებით 
თეიმურაზმა ფაქტიურად გაასწორა თავისი ელჩის თეოდოსის „მოსკოეში 
დაშვებული შეცდომა.“ თეიმურაზ მეფის წერილში მოყვანილი ფაქტების 

სისწორე რუსეთის ხელისუფალთა წინაშე სიტყვიერად დაადასტურა საქართვე- 
ლოს ელჩმა, მიტროპოლიტმა ნიკიფორემ, რომელმაც დამატებით აღნიშნა, 
რომ უფლის კვართი დღესდღეობით არის არა კახეთში, არამედ ქართლში, 
დაფლული მცხეთის შუაში, ქეის სვეტის ქვეშ, რომელიც აგებულია იმ ადგ- 
ილას, სადაც კვართზე ამოზრდილი კედრის ხე მოჯრეს. ნიკიფორე მოგვითხრობს, 
რომ შაჰს სურდა ქეის სვეტის დანგრევა, მაგრამ ისინი, ვისაც ეს უნდა 
გაეკეთებინა, ღეთაებრიემა ცეცხლმა შთანთქა. მისი აზრით, ღეთის კვართის 
ნახვა არავის შეუძლია, რადგან იგი ქვის კედლით ყრუდ არის ამოქოლილი. 
თავის მსრიე, ქართველმა მიტროპოლიტმა რუსეთის სელისუფალთ სთხოვა, 
ეჩვენებინათ მისთვის შაჰის მიერ საჩუქრად გამოგზაენილი სიწმინდე, სამაგ- 
იეროდ რუსი ელჩები საქართველოში ჩასელისას დაუბრკოლებლივ ნახავდ- 
ნენ კვართის განსასვენებელს მცხეთაში. მიტროპოლიტი არ უარყოფს, რომ 

შაჰ-აბას Lის შემოსევის შედეგად მრავალი ეკლესია-მონასტერი დარბეულ 
იქნა, „დაიკარგა შარავანდედი ქრისტეს ხატისა, რომელიც მთაეარ ავგარს 
მოართვეს და უწმინდესი ღვთისმშობლის სარტყელი, მოტანილი ცარგრა- 
დიდან, ფიქრობენ, რომ ის სიწმინდეები შაჰმა წაიღო“.”' მოტანილი მასალიდან 
ირკეევა, რომ თეიმურაზ I-ის ელჩისათვის ცნობილია სომხური ლეგენდა, 
რომლის მიხედეით უფალმა სნეულ ედესის მთავარ ავგარს განკურნების 
მისნით გაუგზავნა „განკაცებული მაცხოვრის ხატი“, მაგრამ ელჩი აშკარა 
უზუსტობას უშვებს, როცა ამბობს, რომ შაჰ-აბასის შემოსევის დროს დაიკარ- 
გა ღეთისმშობლის სარტყელი, იმ უბრალო მიზეზის გამო, რომ იმ დროის- 
ათვის იგი დასავლეთ საქართველოს ერთ ტაძარში ინახებოდა და ბუნებრივ- 

ია, შაჰი მას ვერ წაიღებდა. 
როგორც წყაროებით ირკეევა, მოსკოვში მყოფი თეიმურაზ მეფის ელჩის 

ნიკიფორეს თხოენა დააკმაყოფილეს და მას აჩვენეს შაჰის მიერ გაგზავნი- 
ლი სიწმინდე. მართალია, წყაროებში არაფერია ნათქეამი იმის შესახებ, თუ 

როგორი შთაბეჭდილება მოახდინა სიწმიჩნდემ საქართველოს დესპანზე, მა- 
გრამ როგორც შემდგომი მოელენები გვიჩვენებს, მიტროპოლიტი ნიკიფორე 

და მისი გავლენით რუსეთის ხელისუფალნი უნდა დაეჭვებულიყენენ შაჰის 
მიერ უფლის კეართად მიჩნეული სიწმინდის რეალობაში.” აღნიშნულ დასკე- 

ნას ქვემოთ მოყვანილი ფაქტებიც ადასტურებს. I637 წელს საქართველოსკ- 

ენ მომავალ თეიმურაზ მეფის ელჩს ნიკიფორეს თან გამოაყოლეს რუსეთის 
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ხელმწიფის მრავალრიცხოვანი ელჩობა – თაეად თევდორე ვოლინსკის მე- 
თაურობით. რუსთა ელჩობაში სჭარბობდნენ სასულიერო პირები, რომელთაც 

თავიანთი ხელისუფლებისაგან დავალებული ჰქონდათ სხვადასხვა საკითხ- 

თან ერთად შეეკრიბათ ცნობები უფლის კვართისა და სხვა სიწმინდეების 
შესახებ. უფლის კეართის მოძიების მიზნით მათ საგანგებოდ უნდა ემარხუ- 

ლათ და ელოცათ. ამასთანავე, მათვე დაევალათ, გაერკვიათ, იყო თუ არა 
ღვთის კვართის ნაწილი შაჰის მიერ რუსეთში გაგზავნილი სიწმინდე, აგრეთეე 
დაედგინათ, სიწმინდის რა ნაწილია ის, რაც საქართველოს ელჩმა, მიტრო- 
პოლიტმა ნიკიფორემ იხილა. რუსეთის მეფემ მიტროპოლიტ ნიკიფორეს 

მეშვეობით კახეთის მეფეს გამოუგზავნა წერილი, სადაც სხვა საკითხებთან 
ერთად საზგასმით იყო აღნიშნული, რომ რუს დესპანებს, თავად თეედორეს 
და არტემ დიაკონს მეფე თეიმურაზმა გადასცეს უფლის კვართი, რომელსაც 
ისიჩი მოსკოვში ჩაიტანდნენ. სამაგიეროდ რუსეთის ხელმწიფე დიდ საჩუ- 
ქარს მიუძღვნიდა მას. თავის მსრივ, რუსეთის ხელისუფლება თავის ელჩებს 
ავალებდა, რომ კვართის მოპოვების შემთხვევაში, იგი დიდი სიფრთხილით 

Vწამოეღოთ. თუ სხვა სიწმინდეებსაც შესთავაზებდნენ რუს ელჩებს, წინასწარი 
ინსტრუქციის მიხედვით, მათ დაწერილებითი ცნობები უნდა შეეკრიბათ ნაჩუ- 
ქარი წმინდა ნაწილების შესახებ – რამდენი წელია საქართველოშია და 
საიდან არის ისინი მოტანილი. რუსეთის მმართველი წრეებისაგან ელჩობას 

მკაცრი გაფრთხილება ეილეოდა, – საქართველოში ყოფნის დროს იქაური 
სიტუაციის გათვალისწინებით ყველაფერი სუსტად და დაწერილებით უნდა 

აღენუსხათ და მათზე მოცემული მეფის დავალება ყოველგვარი დაბრკოლების 
გარეშე უნდა შეესრულებინათ.!. მოტანილი დოკუმენტური მასალა იმაზე 
მეტყველებს, რომ, მართალია, 1625 წლის 27 მარტს ირანის შაჰის მიერ 
გამოგზავნილი სიწმინდე უფლის კვართის ნაწილად იქნა მიჩნეული, მაგრამ 
მის მიმართ ეჭვები რუსეთის ხელისუფლებას კვლაე ჰქონდა. სწორედ ამიტ- 
ომ, აღნიშნულ ელჩობაში შემავალ სასულიერო პირებს მიეცათ კონკრეტუ- 
ლი დავალებები. მართალია, რუსეთის ელჩობას თავადი თევდორე ეოლინსკი 
მეთაურობდა, მაგრამ ელჩობაში შემავალ სასულიერო პირებს ხელმძღე- 
ანელობას უწევდა კოსტრომის იპატის მონასტრის იღუმენი იოსები. თუმცა, 

როგორც წყაროებით დასტურდება, რუსეთის ხელისუფალთა დავალებას 
ასრულებდა ამ ელჩობის წევრი არსენ სუხანოვი, რომელიც თითქმის ორი 

წლის განმავლობაში ცხოვრობდა კახეთში და, რომელმაც აგრეთვე ორჯერ 
იმოგზაურა საქართველოში. მან რუსეთის ხელისუფლებისადმი წარდგენილ 
მოხსენებაში საინტერესო ცნობები დაგვიტოვა საქართველოს ეკლესიის 
სიწმინდეების შესახებ.” 

საქართველოში ჩამოსულმა რუსმა ელჩებმა მოლაპარაკების დასრულებ- 
ის შემდეგ, 1639 წლის აპრილში, დაპირებისამებრ, თეიმურაზ მეფისაგან მოითხ- 
ოვეს, საშუალება მისცემოდათ, ენახათ უფლის კვართი, „რათა საბოლოოდ 
გაერკვიათ, რას წარმოადგენდა შაჰის მიერ ხელმწიფისათეის გაგზსაენილი 
საჩუქარი“? რუსი ელჩების მოთხოვნა თეიმურაზ მეფემ ვერ დააკმაყოფილა, 

იმის გამო, რომ, როგორც თვითონ განმარტაედა, „ვიდრე მიტროპოლიტ ნიკი- 
ფორეს მოსკოვში გამოვაგზავენიდი, მაშინ ჩემს მამულში, ქართლში ვიყავი და 
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მცხეთაც, სადაც კვართია, მე მეკუთვნოდა. ნიკიფორეს წამოსვლის შემდეგ 
შაჰი მოვიდა და ქართლი წამართვა. ამდენად კვართის ნახეის საშუალება 
აღარ გვაქვს“. რუს ელჩებთან საუბარში იგი კიდევ აფიქსირებს თავის 
მოსასრებას მოსკოვში შაჰის მიერ გაგსაენჩილი საჩუქრის შესახებ. მისი 

ასრით, იგი შეიილება იყოს რუსთველი ეპისკოპოსის დაქვემდებარებაში 

მყოფი ფერისცვალების ეკლესიიდაჩ წაღებული ღვთისმშობლის სარტყელი, 

მაგრამ, მისი განმარტებით, იმუამად ეს ეკლესიაც თეიმურაზ მეფის კონ- 
ტროლქვეშ აღარ იმყოფებოდა. სამაგიეროდ, რუს ელჩებს მეფე თეიმურაზმა 
განუცხადა, რომ თუკი რუსეთის ხელმწიფისაგან გაეწევა დახმარება, „მაშინ 
ჩემს ხელთ იქნება ქართლიც, მცხეთაც და უფლის კვართიც, ივერიის ქვეჟ- 

ანაც და ყველაფერს ხელმწიფეს მიეცემდიო“.!? 
რუს ელჩებთან გამოთქმული შეხედულებანი თეიმურაზ მეფემ კიღევ 

უფრო განავრცო ხელმწიფისადმი გაგზავნილ წერილში, სადაც იგი მაცხ- 
ოერის აღნიშნული სიწმინდის შესახებ გამოკვეთილად აღნიშნავს, რომ „8 
ჩყვგ (ი0ლილე9ი. 910 6Cხ 88სIC0 V-I0 8-8მ, ი0%232MM M800%CIMIM0MXV MMI0000MMXV 
MMVMMთ0(#V, LI 78 CM38 II3 9X366/0CMCჩ VI60M8M, M 70 6CIხ 0L 009Cმ ი0CMMCIხI6 600000#MVIხL. 

#. MMხI6 CM83M188!0X, 8. L 410 60+ხ CVIM20ხ (00ი0/8მ II2III6I0 IIIVCVC8 X0CMCIმ, MXC6 66 M8 

MMV6 00, 8 MI6 IVI38. /ტ M3C”80M M6I CIIხIX2.9I| 000 0M3/ I0CII0/III0, 910 08 MCXIIL 8 8CMVIM0CM 

V60MX8M CXCიC, მ MC 8 ჩV366იM. VI M8M 9I0MX00M/1 სIმX #668C #M 80688ი IMMმVIIM M6CL8, MI I0VX8 

+თI ი080, MIIM CV980% 970 1 88C IIხIIM6 MMCMXVI0I 3010 (0C0100MC%0, 8397MI, M II0MC#ML8/I VI2X 
X სგხლ-8MI0 88სICMM. ს ი0MMMVM88 ჩივმ «0Cი04M8 M6XVX 8 86MIIM0M%1 II6C0M86 CXC%C, V+0 8 
LგხIისს, M 00 C6I 96Mხ მ M690C-06% MIIIXI-0 8ხIVI#XI 66 011076. VI წVICI ი0ე2C ნ0L 838ხ IMI8M 

Lგიო6Mხ X C66C, 70ჩ08 806 6VIMCI 86MM#%0I0 +80600 II20CV8M#9, M 86IIMM8# VI60M08ხ CXCL8 M# 

ჩყვ8 -0C6ი00MM9. 11010M I MხI 6V0CM 8CC 89. C სმიხ, 007 88VIICI0 II80CMCI0 8ხIC0X0ს0 0/MCI0. 

#MMMM6“, 9 
როგორც ეხედავთ, ირანის შაჰისაგან შევიწროებული და დეეჩილი მეფე 

თეიმურაზი რუსეთის ხელმწიფეს დახმარებას სთხოვს და აუწყებს: „თუკი 

რუსეთისათვის ქრისტეს კვართი ძვირფასია და მისი დაუფლება სურს, მაშინ 

იგი უნდა დაეხმაროს თეიმურაზს, დაიბრუნოს ქართლის სამეფო. რუსეთის 

ხელმწიფის მფარველობაში შესული ქართლ-კახეთის გაერთიანებულ სამე- 
ფოსთან ერთად უძვირფასესი სიწმინდეც მისთვის ხელმისაწვდომი იქნება. 

თუმცა, თეიმურაზ მეფე გარკვევით შენიშნაეს, რომ უფლის კვართს საფლა- 

ვიდან ვერავინ ამოიღებს და საქართველოდან ვერაეინ წაიღებს. ე. ი. ყველა 

შემთხვევაში კვართი სვეტიცხოველში უნდა დარჩეს“. 
მეტად საინტერესოა 1652 წლის შემოდგომაზე საქართეელოში მეორედ 

ჩამოსული რუსი ბერის არსენ სუხანოვის რუსეთის ხელისუფლებისადმი 

წარდგენილი მოხსენება. მას საგანგებოდ მოუნახულებია მცხეთა, სადაც 

ერთ-ერთ მონასტერში ღამეც გაუთევია. იგი დაწერილებით აღწერს სვეტ- 

იცხოვლის საკათედრო ტაძარს, მის სიძველეებს. განსაკუთრებით მნიშენელო- 

ვანია ცნობები ცხოველმყოფელი სვეტის შესახებ, რომელიც მის დროს 

გადახურული იყო ფიქალი ქეით. „ქეემოთ თვით მიწაზე ამ სვეტთან, თითქოს 

პაწაწინა სახატე ნიში არსებობდა – ფარდაჩამოფარებული და მის ქვაფე- 
ნილზე საფარი (ფარდაგი) იყო დაგებული. ამ ფარდაგსე მოჭედილი ხატები



ესეენა. არსენმა ფარდა გადასწია ღა სახატეში ნიში დაათვალიერა, იგი 

ღრმა არ ჩანდა, როგორც ჩანს, ქვა ცოტა ჩამონგრეულიყო, ხოლო ამ სვეტის 
ქვეშ ქრისტეს, ჩვენი ღმერთის, კვართი იყო ჩადებული, ერთიანად მთელი და 
უვნებელი“.” შემდეგ არსეჩ ბერმა ადგილობრივი სასულიერო პირებისაგან 
მოისმინა და თავის მოხსენებას დაურთო საქართველოში უფლის კვართის 
ჩამოსვენებისა და დაფვლის ქართული ვერსია.” უფლის კვართის განსას- 
ეენებლის ნახვის შემდეგ არსენ სუხანოვი უეჭველად დარწმუნდებოდა, რომ 
იგი საფლავიდან არავის ამოუღია. ამიტომ აღნიშნავს ის თავის მოხსენება- 
ში, რომ „სვეტის ქვეშ ქრისტეს, ჩვენი ღმერთის, კვართია ჩადებული, სულ 
მთელია და დაუზიანებელი“. ამით მან ფაქტიურად აღიარა, რომ რუსეთში 
შაპის მიერ გაგზავნილი საჩუქარი ნამდვილად არ იყო უფლის კვართი. ამით 
„გაირკვა, რომ შაჰ-აბასს საქართველოდან კეართი არ წაუღია და დამტკიცდა 
ქართველთა სიმართლე.” არსენ სუხანოვის ასეთი დასკვნის მიუხედავად, 
მისი მოღვაწეობის დროს, XVII საუკუნის მეორე ნახევრის დასაწყისში პა- 
ტრიარქ ნიკონის (1652-1667) ინიციატივით რუსულ სვინაქსარში ჩნდება ჩანაწერი, 
თითქოს თემურ-ლენგის შემოსევების პერიოდში, XIV საუკუნის უკანასკნელ 
მეოთხედში უსაფრთხოების მიზნით კვართი საფლავიდან ამოიღეს და საი- 
დუმლოდ ჯვარში ჩაასვენეს. მოტანილი ფაქტები იმაზე მეტყველებს, რომ 

რუსეთის ხელისუფლება შაჰის გამოგზავნილ საჩუქარს პოლიტიკურ ას- 

პექტში მოიაზრებდა და სრულებითაც არ აწყობდა უფლის კვართთან დაკაე- 
შირებით სინამდვილე დაედგინა. 

ზემოთ განხილული რუსული წერილობითი წყაროების გარდა, მცხეთაში 
უფლის კვართის დაფლულობის შესახებ საინტერესო ცნობებს გვაწედიან 
XVI საუკუნეში საქართველოში მოღვაწე კათოლიკე მისიონერები. თითქ- 
მის ყველა მათგანი რომში გაგზავნილ თავის მოხსენებაში საზგასმით 

აღნიშნავს, რომ საქართველოში დაცულია ქრისტეს კვართი. ირანის შაჰს 
მცხეთის სვეტიცხოვლის ტაძრიდან აღნიშნული სიწმინდე რომ გაეტანა, ამ 

პერიოდისათვის საქართველოში მყოფი კათოლიკე მისიონერები მას უეჭვე- 
ლად დააფიქსირებდნენ. მეტად საინტერესო ცნობებს შეიცავს ამავე საუკუ- 
ნეში საქართველოში მყოფი ანტიოქიის პატრიარქის მაკარიოსის ვაჟის პჰავ- 
ლე ალეპოელის მიერ რუსეთის საგარეო საქმეთა საგანგიოს დავალებით 
სპეციალურად შედგენილი „საქართველოს აღწერილობა“, რომელშიც იგი 
საზგასმით აღნიშნავს, რომ სვეტიცხოელის ტაძარში, მარჯვენა მხარეს არის 
დიდი სვეტი, რომლის ქვეშაც მოთავსებულია ქრისტეს კვართი. 

პაელე ალეპოელის „საქართველოს აღწერილობაში“ არის ერთი ფრიად 
საინტერესო ცნობა, რომლისთვისაც დღემდე მკელევარებს სათანადო ყურა- 
დღება არ მიუქცევიათ. კახეთის სიწმინდეთა აღნუსსეის დროს პაელე ალე- 
პოელი აღნიშნავს, რომ ალავერდის ტაძარში ინახებოდა ,,CVIმ0ხ მიმისM# 
Xი#Mთგ“, რომელიც, მისივე ცნობით, შაჰ-აბასს საქართეელოდან გაუტანია.” 

როგორც ჩანს, პავლე ალეპოელმა XVII საუკუნის 60-იან წლებში აღნიშნუ- 

ლი გადმოცემა ადგილობრივი სასულიერო და საერო პირებისაგან მოისმი- 
ნა. ამიტომ მისი ეს ცნობა გარკვეულ ნდობას იმსახურებს. პირველ რიგში, 
გასარკვევია, რას წარმოადგენდა „CVM80ხ“-ი. რუსულ ენაზე „CXM80ხ“ ბატონს 
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ნიშნავს, მაგრამ პავლე ალეპოელის მოტანილი ციტატიდან აშკარად ჩანს, 

რომ აღნიშნული სიტყვა ამ მნიშვჩელობით არ გამოიყენება. ბერძნულად 

„სუდარიონი“ ნიშნავს თავსახვევს, რომელსაც ებრავლი სამღვდელოება მარცხ- 

ენა მხარეს ატარებდა. იგივე სიტყვა ლათინურად ოფლისა და ცხვირიდან 
გამონადენი სისველის მოსაწმენდი ნაჭრის აღსანიშნავად იხმარებოდა. ჩვენთვის 

უცნობია, პაუელე ალეპოელი რას გულისხმობდა სიტყეა „,CVMმ20ს“-ში, თავსახ- 
ვევს თუ ოფლისა და ცხვირიდან გამონადენი სისველის მოსაწმენდ ნაჭერს. 
ამისდამიუხედავად, ცხადია, რომ იგი წარმოადგენდა იესო ქრისტეს სახ- 

ელთან დაკავშირებულ სიწმინდეს, რომელიც შა4-აბას პირეელს საქართველო- 

დან წაულია და ჩვენი აზრით, სწორედ ეს სიწმინდე უნდა გაეგზაენა ირანის 

მბრძანებელს რუსეთის მეფისათვის. 
პავლე ალეპოელისაგან განსხვავებულ ცნობებს გეაწედის მამამისი, ანტი- 

ოქიის პატრიარქი მაკარიოსი, რომელიც თავის შვილთან ერთად XVII საუკუნის 

60-იან წლებში საქართველოში ორჯერ იმყოფებოდა, იგი აღნიშნავს, რომ 
აღმოსავლეთ საქართველოს მწყემსმთავრის ტახტი სვეტიცხოვლის საკათ- 
ედრო ტაძარშია, „სადაც უწინ უფალი მესიის კვართი ინახებოდაო“. ანდა 

„ღღემდე სახელგანთქმულია ის ადგილი, სადაც ეს კეართი ინახებოდაო“,” 
როგორც მაკარ ანტიოქელის ცნობებიდან ჩანს, ქრისტეს კვართი ერთ დროს 
სვეტიცხოვლის ტამარში ყოფილა, მაგრამ არაფერს ამბობს იმის შესახებ, 
შემდეგ რა ბედი ეწია მას. ჩეენ საშუალება არა გვაქეს, მაკარიოსის აღნიშ- 
ნული ცნობის სისწორე დედანში შევამოწმოთ, რომელიც ავტორს არაბულ 

ენასე შეუდგენია. მისი ფრანგული და რუსული თარგმანი 1905 წელს გამ- 
ოიცა. რომში გამოქვეყნებული ფრანგული თარგმანი განახორციელა ო. 
ლებედევმა, ხოლო ყასანში მისი რუსული თარგმანი გამოსცა ჰ. ჟუზემ. 
როგორც მკელევარები აღნიშნაეენ, აღნიშნული თარგმანები მთელი რიგი 

ხარვესებით ხასიათდება. 
მეტად საინტერესოა XVII საუკუნის 70-იანი წლების დასაწყისში 

საქართველოში მყოფი ცნობილი მოგზაურის ჟან შარდენის ცნობები, რომელ- 
საც, მართალია, სვეტიცხოვლის საკათედრო ტაძარი არ უნახავს, მაგრამ იმ 

დროს საქართველოში მოღეაწე კაპუციჩელი კათოლიკე ბერების გადმოცე- 
მასე დაყრდნობით, იგი დაბეჯითებით ამბობს, რომ ქრისტეს წმინდა კვართი 

მცხეთაშია."! 
სემოგანხილული დოკუმენტური მასალების მიუხედავად, XIX საუკუნის 

40-იანი წლებიდან მოყოლებული რუსული ისტორიოგრაფია უტყუარად მიიჩ- 
ნევს, რომ საქართველოდან უფლის კვართის რუსეთში გატანა შაჰის შემ- 

წეობით განხორციელდა. უკანასკნელ პერიოდში, ამ მხრიე, განსაკუთრებით 

გააქტიურდნენ რუსული საინფორმაციო საშუალებები. ინტერნეტით აღნიშ- 
ნულ საკითსთან დაკავშირებით ვრცელდება უამრაეი მასალა, რომლითაც 
ისინი მსოფლიოს აცნობენ, რომ ამჟამად რუსეთის მართლმადიდებელი ეკ- 

ლესია ფლობს უფლის კეართს, რომელიც ერთ დროს საქართველოს კუთვ- 
ჩილება იყო. ბუნებრივია, რომ ასეთი წერილებისა თუ სტატიების ავტორები 

ანგარიშს არ უწევენ ჩვენ მიერ ზემოგანხილულ წერილობით წყაროებს. 

სეეტიცხოვლის საკათედრო ტაძარში დაფლული ქრისტეს კეართის საფლა- 
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ვიღან ამოღება მხოლოდ ცხოველმყოფელი სვეტის დანგრევის შემთხვევაში 
იქნებოდა შესაძლებელი, მაგრამ ქართული წყაროებით ასეთი ფაქტი დაფიქჟ- 

სირებული არ არის. უფრო მეტიც, ერთ-ერთი ქართული დოკუმენტური მასა- 
ლა უარყოფს შაჰ-აბას Lის მიერ სვეტიცხოვლის ტაძრის აოხრებას და 
იქიდან უფლის კვართის წაღებას. ქართული წერილობითი წყაროს ,პარი%- 
ის ქრონიკის“ მიხედვით შაჰ-აბასი I „..ამცხეთას წამოვიდა და დაქცევა 
მოინდომა მცხეთისა, მაგრამ მერჯულეთ დაუშალეს და ასრე მოახსენეს: 
„სალოცავად ღვოის სახლად აუგიაო, არას კაცისაგან არ დაიქცევაო“. და 
მცხეთის ხიღზე რომ მივიდა, ხმალი შემოიხსნა და ფეხთ გაიხადა და ხიდ- 
ითგან სვეტი ცხოვლამდი ქვეითი მოვიდა და საყდარს გარსშემოუარა და 
შევიდა: და თავისი სალოცავი პატრიარქის ტახტის წინ გააშლევინა და 
ილოცა“. იქვე მყოფ საქართველოს კათოლიკოს-პატრიარქს ქართლისა და 

კასეთის მიწის მფლობელობის სიგელიც კი უბოძა." მაჰმადიანი შაჰისაგან 
ასეთი საქციელი იმდენად მოულოდნელი და გასაოცარი იყო, რომ იგი 
უფლის კვართის კიდევ ერთ საოცრებად მიიჩნიეს. დასახელებული ქრონი- 
კის მიხედვით, შაჰ-აბასი მცხეთაში სამ დღეს დარჩენილა, დაუთვალიერებია 
სვეტიცხოვლის ტაძართან ახლოს მდებარე სამთავროს, შიო მღვიმის და 
ჯერის მონასტრები. ბოლოს კი თბილისში დაბრუნებულა.5 

ქართული წერილობითი წყაროებისგან განსხვავებულ ვერსიას გვთაეა- 

ზობს ჰ. იოსელიანი 1848 წელს რუსულ ენაზე გამოქვეყნებულ ნაშრომში. ამ 
ვერსიის მიხედვით ქართლიდან თბილისისაკენ მიმავალი შაჰ-აბასი მცხ- 

ეთასთან შეჩერებულა, ქალაქში შესასვლელ ხიდთან ცხენიდან ჩამოსულა, 
ხმალი ქარქაშში ჩაუგია და ბრძანება გაუცია, რომ „ქართველთა პირველ 
სატახტო ქალაქ მცხეთაში მისი ძლევამოსილი ლაშქრობა ამ ქალაქის 
სახლებისა და ეკლესიების დანგრევით აღნიშნულიყო“. მისი განკარგულებით, 
მცირე დროის მანძილსე ხიდიდან მდინარე მტკვრის სანაპირომდე 70 სას- 
ლის გადაწვა და მაღალ ბორცეზსე მდგარი გეთსიმანიის ეკლესიის კამარის 
დანგრევა მოასწრეს. ირანის მბრძანებლის ქმედებით შეძრწუნებულ პატრი- 

არქის ამალის ხუცესს პართენს, რომელიც დარაჯობდა ტაძრის ქვეშ, ქე- 
აბულში საიდუმლოდ გადამალულ ძვირფასეულობას, შაპისთეის უთხოვია, 
ხელი აეღო სეეტიცხოვლის ტაძრის დანგრევაზე. შაჰს შეუწყნარებია ბერის 
თხოვნა და შეუჩერებია ნგრევა. იგი შევიდა ტაძარში დასათვალიერებლად, 
„წინ ზალიჩა დააგებინა, შეასრულა ლოცვა და აქვე ბრძანა, დაეწერათ 
მტკიცების სიგელი მთელ ქონებაზე, რაც კი ძველი დროიდან ტაძრისთეის 
ქართლისა და კახეთის მეფეებს შეეწირათ.“ როგორც ეხედაეთ, პ. იოსე- 
ლიანის აღნიშნული ნააბობი ბევრ რამეში „პარიზის ქრონიკის“ ცნობებთან 
თანხვედრას ავლენს, მაგრამ მისგან მაინც საგრძნობლად განსხვავდება. 
შაჰის შეკითხვისთვის თუ რატომ არ იყო ტაძარში ძვირფასეულობა, ქართვ- 

ელ ბერს უჰპასუხებია, რომ მის მისვლამდე იგი მთებში გადამალეს. პ. 
იოსელიანის გადმოცემით, „იმის შიშით, გადამალული სამკაულები ხელახ- 

ლა არ მოძებჩოსო“, ბერმა პართენმა თითქოს შაჰს უსახსოვრა ოქროს პატ- 
არა კიდობანში მოთავსებული „ალისფერი ანაფორის პატარა ნაჭერი“, რომელიც, 
ქართველი ბერის განმარტებით, „ყველაზე ძვირფასი, მაცსოერის კვართის 
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ნაწილი ყოფილა, სიჩქარისაგან რომ დაავიწყდათ წაღება მეფის მსახურთ.“ 

შაჰმა პართენ ბერისაგან მიღებული საჩუქარი იქეე მდგომ „გიორგი სააკაძეს 
გადასცა, სპარსეთში დაბრუნებამდე შეინახეო“. პჰ. იოსელიანის აზრით, „მაცხ- 

ოვრის ანაფორის ეს ნაწილი“ შაჰ-აბასმა საჩუქრად მიართვა რუსეთის მეფე- 
სა და პატრიარქს." ჩვენ არ ვიცით, თუ რა წყაროებს ეყრდნობა პ. იოსელიანი 

აღნიშნული ფაქტების თხრობისას, მაგრამ აშკარაა, რომ იგი უკვე ამ დროს 
(XIX ს. 40-იან წლებში) რუსეთში უფლის კვართის შესახებ გამოქვეყნებულ 
ნაშრომებში გატარებული შეხედულებების ზეგავლენას განიცდის. როგორც 
ჩანს, პ. იოსელიანი გვთავასობს შაჰის მიერ მცხეთაში უფლის კეართის 
მოპოვების ახალ, საკუთარ ვერსიას, რომელიც არც ქართული და არც ეკლე- 
სიური ტრადიციით არ დასტურდება. 

ცნობილი ფაქტია, რომ შა+აბასი ძალზე დაუნდობელი იყო საქართეელოს 

ეკლესიის სიწმინდეების მიმართ, თუმცა, ზოგიერთი ქართული წერილობითი 

წყაროსა დღა საეკლესიო გადმოცემით, იგი ზოგჯერ თაეს იკავებდა, სისას- 
ტიკე გამოეჩინა ქართული ქრისტიანული სალოცავების მიმართ. არის შემთხ- 
ვევები, როცა შა+-აბას I-ს გარკვეული შესაწირავი გაუღია ქართული ქრის- 
ტიანული ტაძრისათვის. XVIII საუკუნის ცნობილი ისტორიკოსი ეასუშტი 
ბატონიშვილი აღნიშნავს, რომ რაჭის მრავალძალის წმინდა გიორგის ეკლე- 
სიას „.შესწირა შა+აბასმა ხმალი ოქროთი მოოჭვილი, აწცა ძევს მუნ, 
არათუ სარწმუნოებით, არამედ სცნან“.# ისტორიკოსი პ. იოსელიანი შაჰის 
მიერ მრავალძალის ტაძრისადმი შეწირული ხმლის შესახებ აღნიშნავს შემ- 
დეგს: „შაჰ-აბასმა შენიშნა, რომ იმერეთის ელჩები, რომელთაც თათბირი 
ჰქონდათ გიორგი სააკაძესთან, მეფე ლუარსაბის ბედის თაობაზე, აფიცებდ- 

ნენ მას წმ. გიორგის სახელით და მისი დიდებული სასწაულმოქმედი სატით 
მრავალძალში, სადაც იყო სატი წმინდა გიორგისა და ოქროს ჯეარი.. შე- 
იტყო რა ეს, შაჰმა გადასცა იმერეთის დიდებულებს მდიდრულად შემკული 
თავისი ხმალი მათი პატივსაცემი წმ. გიორგის ტაძრისათვის შესაწირავად 
და სთხოვა მათ, „მისი საჩუქარი ჩამოეკიდათ ტაძრის კედელზე.” შაჰის 
შეწირული ხმალი კარგა ხნის მანმშილზე მრავალძალის წმ. გიორგის ხატის 

ახლოს იყო დაკიდებული, საბჭოთა ხელისუფლების პირველ წლებში იგი 
ჩამოიტანეს თბილისში და ამჟამად ინახება ს. ჯანაშიას სახელობის საქართეე- 

ლოს სახელმწიფო მუზეუმში. შაჰ-აბასის ხმლის ტარი შეჭედილი იყო ბა- 
ჯაღლო ოქროთი და შემკული იყო 46 დიდი და პატარა ძვირფასი თელით, 

მაგრამ 1934 წლის გასაფხულზე გაიძარცვა.M შაჰ-აბას I-ს მრავალძალის წმ. 
გიორგის ეკლესიის მსგავსად ხსმლის ნაწილები – ტარ-ბუნი შეუწირავს 

დღევანდელ კასპის რაიონში მდებარე ერთაწმიჩდის ტამრისათვის. ლეგენ- 
დის მიხედვით, რომელსაც იგიეე პ. იოსელიანი გადმოგვცემს, როდესაც შაჰს 

ერთაწმინდის დანგრევა უბრძანებია და მისი სურვილის სისრულეში მოყვან- 
ას შესდგომიან, მოულოდნელად იგი დაბრმავებულა, „ჩასძინებია და სიზმარ- 
ში გოლიათი უნახავს, რომელიც მას გულს უგმირაედა“. გამოფხიზლებული 
შაჰისათვის გიორგი სააკაძის მხლებელს, ერთ ქართველ მოსუცს შემდეგ- 

ნაირად აუხსნია მისთვის მხედველობის დაკარგვა და სიზმარი: შაჰს თვალ- 
თა სინათლე დაუბრუნდებოდა, თუ ერთოაწმინდას აღარ დაანგრევდა, რაც 
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ირანის მბრძანებელს მაშინვე შეუსრულებია. ერთაწმინდის ტაძარში შესულ 
შაჰ-აბასს უნახავს წმ. ესტატეს ფრესკა, რომელიც სისმარში ნანახ გოლი- 
ათს ჰგავდა. ამ ამბით გაოცებულ შაჰს თავისი ხმალი გადაუცია დიდებულ- 
თათვის და უბრძანებია, რომ მოეხსნათ აღმოსავლური, ძვირფასი ქვებით 
მოოჭვილი ხმლის ტარი და ბუნი, რომელიც მას ერთაწმინდის ეკლესიი- 
სათვის შეუწირავს. შაჰის შეწირულობანი, როგორც განმკურნებელი ძალის 
მქონე, 1794 წელს მეფე ერეკლე II-ის ბრძანებით თბილისში გადაუტანიათ და 
მეფის სასახლეში შეუნახავთ. მაგრამ აღა-მაჰმად-ხანის 1795 წლის შემოსე- 

ვის დროს ისინი სხვა ნიეთებთან ერთად დაკარგულა“.? 
ერთ-ერთი საეკლესიო გადმოცემით, ერთაწმინდის მსგავსი ამბავი შაჰ- 

აბასს გადახდენია მცხეთაში. ამ გადმოცემის მიხედვით შაჰს სვეტიცხოე- 
ლის ტაძრიდან წაუღია გარდამოხსნა, რომელიც „თავის ცხენზედ თოქალ- 
თოდ გადაჰფინაო, მაგრამ სიწმინდის ძალამ იჩინა თავი და ცხენზედ მჯ- 
დომარე შაჰ-აბასს თეალთ დაუბნელდა ღა მეტი ღონე აღარ ჰქონდა, რომ 
დიღის მოწიწებით არ მოესვენებინა მოტაცებული გარდამოხსნა თავისს 

ადგილსავე სვეტიცხოველში.“ 
ჩვენ მიერ მოტანილმა მასალამ ის აზრი არ უნდა შეგვიქმნას, რომ შაა- 

აბას 1 ყოველთვის ასეთი გულმოწყალე იყო ქართული ეკლესია-მონასტრე- 
ბის მიმართ. 1614-1617 წლებში, ოთხგზის ლაშქრობის დროს, მან მიწასთან 

გაასწორა აღმოსავლეთ საქართეელოს, კერძოდ, კახეთის ეკლესია-მონას- 
ტრები. ამის შესახებ საინტერესო „ცნობას გვაძლევს 1618 წელს მეფე თეიმუ- 
რაზ I-ის ელჩის, იღუმენ ხარიტონის ხელით რუსეთის ხელმწიფისადმი მირთ- 
მეულ წერილში აღწერილი კახეთის ეკლესია-მონასტრების აწიოკების გაუგ- 
ონარი ფაქტები. «ნ0XხMM 0 0886IMMIM CXI0CM M ”M680M, I0 II8M6Mა/ წI06X, IMმ)1 II8MIMI 

VV9ყIIIIII0Cხ, CCMIV0 8 IMV 006808IM90C, M MXVM8 M0M6იMი8, 16Mხ 8 8M0M%ხ, მ M0%9ხ 8 ,1CMხ 

M06808IM70Cსჩ, ი0MIII6/ I8 1M8IIIა/ 36M110 III8X MხI3ხ1M168LIICM0M C0 MIM01010 C80C10 II6CM6IMI010 
0ნმXხI0 M 36M#I0 MMმსI/ 08300M#, M06MMCI%MIC 06083 M MILხIC 06083LI M8LM #0880C881/ხ16 

X0CCCIხ8MCXMC 8Cიხ! 060VI8VM, 1160M8M ნ0XMM 08300MXVM. II M01I28C+ხ1I0M, MX0700LMI6 

608CLIMხI6 I8MMIMV ი0# C. II. C000VXCII0 6ხI90 8 #M8LIII6L I 0V3MICMCII 36M116 MCIხ106 8CIIIMM6 

M098CILხI0M, 8 M0CM 0 MCI0 8. 90MCI8Mხ! 6ხIIM 8006Mხ MIდCM0იMCI08, MხI3ხ1IM6810CMCCM 
ხმ300M9, MM0Mხ) C887ხIX II0M6CC M IMMIIIMX 80მIIMX ნ0M0M0»ხV09 006M7. II8 M MLხI6 MIMI0IMC 
M0M8CXVხI0M# 08300M»7, 0M98XMხI 3 00X%M9 MMXI0C601#8 30870 M CC06600 06MM08VM, 8 C89XსIX 

MIXCMLI 8 0-0Mხ Mიმ/M. 8 I8VII6CM% X6 36MI6 M0M8CXხ10ხ 86MICIL0 VI020I80ი0V8 (600IM9, 8.8 

MCM 6ხL8 MIVX9609.0/M48 LI X0I M0M8Cთ-ხI0ხ 08300CVI 10 0CM088MM#, 8 1IC0M8M 6LI7 I0CI88916CM 

ხIმX08 II8X6ი, M# 8 10M LI2I06 VI8X C8M C709#M C M609II M MმM0VI88Cხ M8III6CM% MCIIMM0M1 
იM0280C988140ჩ X6MCIM8#9CM0LI 8C6, 63/0 8C9ICII +800M7, «196 0CM860MMMXს 60XIML0 LIC60IC8ხ. 

MI იიტო0ი 10Cი0006Mხ, 06 CM008CVIM0 6ხI826L X6M0 (060008 M8LI6+-0 IMIMCVC8 X0MCIL8, 

8ხIMMVX#M MC LIC0M8#4 80M, M MMMIV 88M7CMM6 M MIMხ(6 MIIIMI9 M8MIMC 00080C9M88MMIC 
X9CCLM3M9MCMV6C 8C0ხI, X0MM0 ICI0წხI6 96IM3M M M3 1180MხIX M6CL ი0M8039, M C06088 8CC 

8M06010 MM0X%6CIX80 8XMIIIVI 8 03600 M 8 IMMV 8700 X8 ა), 
ჩვენ მიერ მოტანილი ვრცელი ამონაწერი უკვე კარგა ხანია მკელევართა 

ყურადღების ცენტრშია მოქცეული. ზოგიერთ მკვლევარს წყაროში მოხ- 
სენებული სამიტროპოლიტო ტაძარი ზაგემის ეკლესიად მიაჩნდა. უკანასკნე- 
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ლი მონაცემებით, რასაც ჩვეჩც ვეთანხმებით, აღნიშნულ ტაძრად წმინდა 

გიორგის სახელობის ალავერდის მონასტერი იგულისხმება, რომელშიც მრავა- 

ლი სიწმინდე ინახებოდა.” 
შაჰის მიერ ქართული სიწმინდეების წაბილწევეის შესახებ საინტერესო 

ცნობებს გვაწვდის XVII საუკუნის სომეხი ისტორიკოსი არაქელა დავრიჟე- 

ცი. იგი საგანგებოდ აღნიშნავს, რომ შაჰ-აბასმა მხოლოდ „ხალხმრავალი 
კახეთისა და გრემის ქვეყანა“ მოაოხრა, სადაც მან 50 დღე ლაჰყო. „იქ 

ყოფნის დღეებში სპარსელთა ნამოქმედარს ვერც პირი იტყეის და ეერც ენა 

აღწერს. გონებით მოიასრე და გაიგებ. თუ რამდენი უტეხი ქრისტიანი მახ- 

ვილით დააშავეს, დაჭრეს ან დახოცეს, უდანაშაულონი ტყვედ წაასხეს და 

შეურაცხჰყვეს, ქონება და სიმღიდრე მოიტაცეს, ნაგებობა ცეცხლს მისცეს 
და დაანგრიეს, ეკლესიები დააქციეს, საკურთხევლები და წმინდა ჯერის 
გამოსახულებანი დაამხეს“. არაქელა დავრიჟეცის გადმოცემით, კახეთისა 
და გრემის ეკლესიებიდან დამპყრობლებს ძვირფასი პატიოსანი ქვებითა და 
თვალმარგალიტით შემკული საეკლესიო სიწმინდეები წაუღიათ. ამ საგან- 
ძურთან ერთად, არაქელა დავრიჟეცის მიხედეით, შაჰს კახეთიდან გაუტანია 
ქრისტეს უკერველი კვართი. 1645 წელს არაქელა დავრიჟეცს ირანის დედაქალა- 
ქი მოუნახულებია და იქაური „სარწმუნო კაცებისაგან“ შეუტყვია, რომ უფ- 
ლის კვართი იმ დროისათვის ისპაჰანში, სახელმწიფო ხაზინაში საგანგებოდ 

ინახებოდა, „რომლის წინაშე – მისი გადმოცემით – ახლაც სანთელს ანთე- 
ბენ“." როგორც ეხედავთ, არაქელა დავრიჟეცი არაფერს ამბობს იმის შესახ- 
ებ, რომ საქართველოდან წაღებული სიწმინდე შაჰმა რუსეთის მეფეს გაუგ- 
%სავნა. მის ცნობებში უსუსტობებიც შეინიშნება, იგი, როგორც დავინახეთ, 
აღწერს შაჰის მიერ მხოლოდ კახეთის ეკლესია-მონასტრების აოხრებას და 
იქიდან საეკლესიო სიწმინდეების გატანას. მან არ იცის, რომ უფლის კვართი 
კახეთის სამეფოში კი არა, ქართლშია დაფლული. ამ მიზეზის გამო, არაქე- 
ლა დავრიჟეცის ცნობას უფლის კვართის შესახებ, არავითარი მეცნიერული 

ღირებულება არ გააჩნია. თუმცა, აღსანიშნავია ისიც, რომ კახეთის ეკლესია- 
მონასტრების აოხრების შემდეგ შაჰს იქიდან დიდძალი საეკლესიო სიწმინდ- 

ეები მართლაც გაუტანია, რომელთა გარკვეული ნაწილი მოხვედრილა რუსეთ- 
ში. ამ მხრივ მნიშვნელოვანია ღეთისმმობლის ხელთუქმნელი ხატის ისტო- 

რია, რომელც შაჰ-აბას I-ს ერთ-ერთი ლაშქრობის დროს გაუტანია ჩვენთვის 
უცნობი ტაძრიდან. იმ დროს იაროსლაველი ვაჭრის იგორ ლიტკინის წარმო- 
მადგენელს სტეფანე ლაზარევს აღნიშნული ღეთისმშობლის ხატი შეუსე- 
იდია. რუსეთში მყოფ იგორ ლიტკინს ხილეა ჰქონია თავისი წარმომადგენ- 

ლის ძვირფასი შენაძენის შესახებ. რუსეთში ხატის ჩაბრძანების შემდეგ 
ახალმა პატრონმა იგორ ლიტკინმა I620- წელს იგი საჩუქრად გადასცა 
არხანგელსკის ეპარქიაში ახლადდაარსებულ ჩერნიგოვის მონასტერს. რუსეთში 
მისვენებულმა ქართულმა ხატმა მრავალი სასწაული მოახდინა. ყოველწლი- 

ურად მას ტაძრიდან გამოასვენებდნენ ხოლმე და მთელ ეპარქიას მოა- 
ტარებდნენ. 1654 წელს რესტავრაციის მიზნით იგი მოსკოეში გადაასვენეს, 

სადაც ამ დროს შაეი ჭირი მძევინეარებდა, ხატის სასწაულმოქმედებით 
დედაქალაქის მცხოვრებნი ეპიდემიას გადაურჩნენ. ამავე პერიოდში სატის 
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რამდენიმე ასლი გადაიღეს, რომელიც მოსკოვის წმინდა სამების ეკლესიის 

გარდა დაასვენეს ტულის, ყასანის და ტვეერის ეპარქიებში. პატრიარქმა 
ნიკონმა დაადგინა ქართული ხატის საეკლესიო დღესასწაული, რომელიც 
აღინიშნება ახალი სტილით 4 სექტემბერს. 1698 წლის სიგელში აღნიშნული 
ხატის შესახებ ნათქვამია: „ქართული ხატის შემწეობით ყოვლადწმინდა 
ღვთისმშობელი უწინ და დღესაც მრავალ სასწაულსა და კურნებას აღას- 
რულებს ყველას მიმართ, ვინც მას რწმენით მიმართავს.“"' 

ჩვენ მიერ ზემოგანხილული დოკუმენტური მასალები იმის უტყუარი დას- 
ტურია, რომ შაჰის მიერ რუსეთის მეფისადმი გაგზავნილი სიწმინდე მაცხ- 
ოვრის კვართად ნამდვილად ვერ ჩაითელება. თუ რა სიწმიდეს წარმოადგენს 
რუსეთში დაცული ირანის შაჰის საჩუქარი, ამის დადგენის მიზნით აუცილე- 
ბელია, სხვადასხვა დარგის საერთაშორისო დონის კვალიფიციურმა და ობიექ- 

ტურმა სპეციალისტებმა სათანადო კვლევა-ძიება ჩაატარონ. რამდენადაც 
ჩვენთვის ცნობილია, დღემდე აღნიშნულ სიწმინდესთან დაკავშირებით რუსეთში 
არათუ სპეციალური კვლევა, არამედ ჩვენ მიერ ზემოგანხილული რუსული 
წერილობითი წაროებიც სათანადოდ არავის შეუსწავლია. ასეთი ვითარების 
მიუხედავად, არა მარტო რუსი სასულიერო პირები, არამედ სამეცნიერო წრის 
წარმომადგენლებიც კი უტყუარად ამტკიცებენ, თითქოსდა საქართველოდან 
გატანილი უფლის კვართი, ამჟამად რუსეთის ეკლესიის საკუთრებაა. ამ 

მხრიე, განსაკუთრებით აქტიურობენ რუსეთის სხვადასხეა გამომცემლობები, 
რომლებიც მიხეილ საბინინისეულ ცნობილ ხატს „საქართეელოს ეკლესიის 
დიდებას“ სშირად სიდონიასა და უფლის კეართის გარეშე ბეჭდაეენ. ჯერ 
კიდევ 1994 წელს მოსკოვში გამომცემლობა ,,VVC6%ხIM Xიიხიიმთდ“-მა რუსულ 

ენაზე გამოსცა საქართველოს ეკლესიის მოჭირნახულის მ. საბინინის, ჯერ 
კიდევ XIX საუკუნეში გამოცემული ნაშრომის „I10MM06 XM3M00MCმLIMC6 C89XხIX 
LI 06V3#MCMC#M IC0MX8M“-ის ახალი, მეორე გამოცემა, რასაც ქართველი მორწმუნე 
საზოგადოება მიესალმება, მით უმეტეს, რომ აღნიშნული გამოცემა რუსეთი- 
სა და საქართველოს ეკლესიების ახალმოწამეებს ეძღენება. მაგრამ იგივე 
საზოგადოება გულისწყრომას გამოსატავს იმის გამო, რომ მ. საბინინის 

ნაშრომის I ნაწილის გარეკანს „ამშვენებს“ მხატვარ ირინა ბელოვას შეს- 
რულებული „საქართეელოს ეკლესიის დიდების“ თავისებური ინტერპრეტა- 
ცია, სურათზე სიდონია კვართთან ერთად წარმოდგენილი არ არის. აღნიშ- 
ნული გაუგებრობა ჩეენ დღემდე საერო მხატერის მიერ დაშვებულ „უნებლიე 
შეცდომად“ მიგვაჩნდა და მასზე ყურადღება არ გაგვიმახვილებია, მაგრამ 

ასეთი „შეცდომა“ კელავ განმეორდა, უკვეე რუსეთის მართლმადიდებელი 
ეკლესიის ოფიციალური წრეებისაგან, რაზეც დუმილი უკვე დანაშაულია. 
2004 წელს რუსეთის სოფრონის მონასტრის გამომცემლობამ დაბეჭდა მ. 
საბინინისეული ხატი „საქართველოს ეკლესიის დიდება“, სადაც მრავალ 
სხვა „პოლიგრაფიულ უზუსტობებთან“ ერთად ის ნაწილი, „სადაც გამოსახ- 
ულია ცხოველმყოფელი სვეტის ძირში მოთავსებული წმინდა სიდონიას 
საფლავი, ანუ გულში ჩაკრული უფლის კეართითურთ განსვენებული წმინდ- 
ანი, სოფრონის ხატში ამოჭრილია (ეს რომ შემთხვევითობა არ არის, იქიდან- 

აც ჩანს, რომ გამოსახულება ოთხივე მხრიდან არის მოჩარჩოებული, ამის 
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გამო, ქვედა ფიგურები წელზევით გამოისახება და კომპოზიცია კარგავს 
მართლმადიდებლური ხატწერისათვის ჩვეულ სისრულეს და კათოლიკური 
რელიგიური ფერწერისათვის დამახასიათებელ ფრაგმენტულობასაც იძენს 
(გადაჭრილი ფიგურების შედეგად გამოსახულება თითქოს უფლის ამაღ- 
ლების კათოლიკურ სცენას გვაგონებს)“ 

ყოველივე ეს იმაზე მეტყეელებს, რომ რუსეთის საერო და სასულიერო 
წრეების ცალკეული წარმომაღგენლები ზემოაღნიშნული ფაქტების დაფიქ- 
სირებით მიანიშნებენ, რომ ღღეს უფლის კეართი რუსეთის ეკლესიის კუთე- 
ნილებაა და იგი XVII საუკუნიდან საქართველოში აღარ იმყოფება. ბუნე- 
ბრივია, რომ ისინი ანგარიშს არ უწევენ რუსულ წყაროებში დაფიქსირებულ 
უტყუარ ცნობებს, რომლიდანაც აშკარად ჩანს, რომ უფლის კეართი 
საქართველოდან არავის გაუტანია და იგი მცხეთაში, სვეტიცხოველის საკათ- 
ედრო ტაძარშია დაფლული. 

უფლის კვართმა სვეტიცხოვლის საკათედრო ტაძარი ეროენულ სიწმინდ- 
ედ აქცია, სადაც უძველესი ღროიდან ხდება ეპისკოპოსთა და საქართველოს 
ეკლესიის მწყემსმთავართა კურთხევა. სვეტიცხოვლის ტაძარში, „ცხოველმყ- 
ოფელი სვეტის წინ ეპისკოპოსმა უნდა დადოს აღთქმა, რომ ის ერთგული 
იქჩება კათოლიკე (საყოეელთაო) ეკლესიისა, საღმრთო წესისა და სარწმუ- 
ნჩოებისა“.M” დღემდე საქართველოს მართლმადიდებელი ეკლესია ამ წესს 
ზედმიწევნით იცავს. სვეტიცხოვლის ტაძარში ოდითგანეე იხარშებოდა მირონი, 
ხდებოდა მეფეთა კურთხევა, აქვე ქეეყნის გულშემატკივარი საერო და სა- 
სულიერო პირები მწუხარებისა თუ სიხარულის ჟამს იკრიბებოდნენ და 
ფიცს სდებღნენ უფლისა და ერის წინაშე. გარდა ამისა, უფლის მადლის 
ღეთაებრივი გამოხატულება ცხოველმყოფელი სეეტიდან მომდინარე მირონი 
იყო, რომელიც საუკუნეების განმაულობაში კურნავდა სნეულებს და აოცებ- 
და გარშემომყოფთ, სწორედ ამიტომ, შიშისა და კრძალვის გამო წმინდა 
ადგილის ხელყოფას ეერავინ გაბედაედა, აღნიშნული მიზეზების გამო, სა- 
მარხი არავის გაუხსნია და უფლის კვართიც მისი დაფლეის შემდეგ არავის 
უნახავს, მაგრამ სასწაულები, რომელიც აქ საუკუნეების განმავლობაში სხდე- 
ბოდა, ადასტურებს იმას, რომ ისინი მაცხოვრის კვეართიდან მომდინარეობდა. 

უფრო მეტიც, „კეართი თავად უხილავი, ხილული სასწაულებით აბრწყინებდა 
საქართველოს და განამტკიცებდა რწმენასა და სასოებას ქრისტიანთა 
შორის“. 

მცხეთაში, სვეტიცხოველის საკათედრო ტაძარში უფლის კეართის არსე- 
ბობა ქართველ ხალხს და საქართველოს მართლმადიდებელ ეკლესიას 

განსაკუთრებული მადლით მოსავს. გარდა იმისა, რომ „ქრისტეს კეართის 
მცხეთაში დაფლულობა საფუძველია ისტორიულად ეკლესიის დაარსებისა... 

კეართის ფლობის სულიერი შინაარსი ისტორიულად ვლინდება ეკლესიურ 

ერთიანობაში. ისევე როგორც დაურღვეეელი და დაუნაწევრებელია ქრისტეს 

კეართი, ასევე დაუნაწევრებელია ჭეშმარიტი ეკლესია; ხოლო კვართის მფლო- 
ბელი არის მტვირთველი იმ მისიისა, რასაც ჭეშმარიტი ეკლესიური ერ- 

თიანობისათეის ბრძოლას გულისხმობს". ქართეელი ხალხი უძველესი 
დროიდან კარგად აცნობიერებდა უკერველი, უფლის კვართის ქრისტოლოგიურ 
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გაგებას მისი ღაუნაწევრებლობის შესახებ, რომელიც ეკლესიური ერთიანობისა 
და განუყოფლობის სიმბოლოდ მოიაზრება. 

მცხეთა ყოველთვის აღიქმებოდა მეორე იერუსალიმად. ამის მიზესი იყო 
უფლის კვართზე, როგორც უფლის საფლავზე აღმართული სვეტიცხოვლის 
ტაძარი. სწორედ ეს განსასღვრავდა და განსასღვრავს დღესაც საქართვე- 
ლოს ამ უმთავრესი ტაძრის სიწმინდეს და სიდიადეს. თორმეტი მოციქულის 
სახელზე აგებული სვეტიცხოველი იერუსალიმის სიონის, აგრეთვე თორმე- 
ტი მოციქულის სახელობის ტაძრის სიმბოლურ გააზრებას წარმოადგენს. 
გარდა ამისა, მცხეთის მიდამოების ტოპონიმიკაში კარგად აისახა იერუსალ- 
იმის წმინდა ადგილთა სახელწოდებები, რომელიც ქრისტეს სახელთან 
მჭიდროდ არის დაკავშირებული. ამის შესახებ ჯერ კიდევ კორნელი კეკელ- 

იძე ხაზგასმით აღნიშნაედა: .„.90689690X39M9CMმ9 LIC0M08ხ, 86/სI89 MმM270 C806C M3 
C8. 36MIIM, CM00M0608მი2გ M8X6C 8 1000-02თMM6CM0M 0IM0სICVMM M82Xხ C80!0 1IC0X08 8 
VIC0VC8IIMMCICV/10. C03M(88 » CC68 8 MIIXC16 M 0M070 LICI0 8C6 LI 289MCVIIIIM6 IIVIIIIხI, MX 1070 06IM 

იიი·»”00M96MხI 88XMCMIMC C06ხIIVM8 M3 36MM0M XM390M X0MCIმ. MIIXCIVმ, | 0X/3MIMCMMM 
VICხX/Cმ MM“. ”? 

მცხეთაში ყოველ ფეხის ნაბიჯზე შეგხვდებათ იერუსალიმური სახელ- 

წოდებები: მცხეთის სამხრეთ-აღმო სავლეთით მდებარეობს ბეთანია. მტკერის 
მარჯვენა მხარეს აღმართულ მთას თაბორი ჰქვია; აქვე, გამოქვაბულში არის 
ეკლესიის ნანგრევები, რომელსაც ბეთლემს უწოდებენ; მცხეთის ჩრდილო- 
ეთით აღმართულ მთას ამაღლების ანუ ელეონის, იგივე სეთისხილის მთის 
სახელითაა ცნობილი. მდინარე არაგეის მარცხენა ნაპირზე მთაა, რომლის 

ერთ ფერდობს გეოთსამანია ეწოდება, ხოლო „მცხეთის გოლგოთის მთაზე 

აღმართული ჯვარი ერთარსია იერუსალიმის გოლგოთაზე აღმართული საუ- 
ფლო ჯვრისა“ 29 

მოტანილი ტოპონიმიკური მასალა იმაზე მეტყველებს, რომ უფლის კვარ- 

თის მცხეთაში დაფლვის გამო იგი მეორე იერუსალიმად იქცა, ხოლო კვარ- 
თის სამარხი და მისი მიდამოები უძველესი დროიდან მაცხოვრის საფლავად 
მოიაზრებოდა?" უფრო მეტიც, სვეტიცხოვლის საკათედრო ტაძრის შიგნით, 
ცხოველმყოფელი სეეტის სამხრეთ-დასავლეთ მხარეს XI საუკუნეში მოღ- 
ვაწე საქართველოს კათოლიკოს-პატრიარქის იოანე ოქროპირის (1033-1049) 
მიერ აგებული,” „ქრისტეს საფლავად“ წოდებული სამლოცველო, თავისი 
ფორმით ძალიან წააგაეს იმ სამლოცველოს, რომელიც IV საუკუნეში კონ- 

სტანტინე იმპერატორმა ააგო იერუსალიმში, მაცხოვრის საფლავის ადგ- 
ილზე. ამდენად, არა მარტო სვეტიცხოვლის საკათედრო ტაძარი, არამედ მის 
შიგნით მოთავსებული პატარა სამლოცველო არის იერუსალიმის სიონის 
ხატი და ამავე დროს უფლის საფლავის სიმბოლოს გადმოტანა სვეტიცხოვ- 

ლის ტაძარში. 
გარდა ამისა, „კვართი, როგორც უწმინდესი რელიქვია, ამთლიანებს ყველა 

იმ ქრისტიანულ სიწმინდეს, რასაც საქართველოს ეკლესია ფლობდა და 
ფლობს“ 2?! მათ შორის ყველაზე მნიშვნელოვანი იყო მაცხოვრის სახელთან 
დაკავშირებული სიწმინდეები. ამის შესახებ, ჯერ კიდევ IX-X საუკუნის 

უცნობი ავტორი წმ. ნინოსადმი მიიღენილ საგალობელში აღნიშნავდა: „ადიდე 
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შენ, ქრისტე, ქართლი სამითა დიდებითა: კვართითა მით შენითა, ხელთა 
შენთა სამსჭეალთა, ფეხთა შეჩთა ფიცარითა“.?! 

უფლის კვართმა მნიშენელოვანი ადგილი დაიკავა ძველ ქართულ მწერ- 

ლობაში. X საუკუნის ცნობილი ქართველი ჰაგიოგრაფი გიორგი მერჩელე 

„გრიგოლ ხანცთელის ცხოვრებაში“ მოკლედ და ლაკონურად აღნიშნავს, 

რომ ქართლის კათოლიკოსის ადგილსამყოფელი არის „ქრისტეის კვართისა 

სამკვიდრებელსა მცხეთას“.“' აგრეთვე საყურადღებოა XIII საუკუნეში და 

შემდგომ პერიოდში შექმჩილი უფლის კვართისადმი მიძღვნილი საგალობლები. 

XVIII საუკუნეში მოღვაVე კათოლიკოს-პატრიარქმა ანტონ I-მა (1745-!788) 

თავის ცნობილ ნაშრომში „წყობილსიტყვაობა“ სახოტბო სტრიქონები მი- 

უიძღენა უფლის კვართს. 

უფლის კვართისაღმი მიძღვნილი სახოტბო ნაწარმოებებიდან განსაკუთრე- 

ბით მნიშენელოვანია XII საუკუნის შეორე ნახევრის საქართეელოს ეკ- 
ლესიის მწყემსმთავრის, ნიკოლოზ გულაბერიძის (I150-1177) შრომა „საკითხ- 
ავი სუეტისა ცხოველისა, კუართისა და კათოლიკეთა ეკლესიათა“, რომელ- 

საც გარკვეული ლიტურგიკული დატვირთვაც ქონდა. აღნიშნულ შრომაში 

ნიკოლოს გულაბერიძე ხოტბას ასხამს უფლის კვართს: „კუართი ბრწყინავს, 

სუეტი ნათობს, ჯუარი ჰკრთების და სხივთა ელეებრ განუტეობს, ხოლო 
ეკლესია ღაღადებს: მეფენო და ერნო, იხარებდეთ დღეს“.:% მან შესანიშნავი 
საგალობლები უძღვნა კეართსა და ცხოველმყოფელ სეეტს. იგი, როგორც 
ერთგან მივუთითეთ, ხასგასმით აღნიშნავს, რომ ცხოველმყოფელი სვეტი 
ერთნათლად შეერთებული სამების წმინდა სახის გამომხატეელია.” ნი- 

კოლოს გულაბერიძე დაწვრილებით აღწერს უძველესი დროიდან უფლის 

კეართთან და ცხოველმყოფელ სეეტოან დაკავშირებულ სასწაულებს, რომელ- 
თა შესახებ იგი შენიშნავს, რომ „მრავალი ურწმუნო შეიძლება დაეჭვდეს 

საუფლო კვართისა და ცხოველი სეეტის სასწაულების ჭეშმარიტებაში. 
მათთვის ვიტყვი, რომ გონიერად ისმინონ და გულისხმა-ყონ, რადგან სასწაულები 

განკუთვნილია არა მორწმუნეთათვის, არამედ ურწმუნოთათვის“ ბ) წარმოდ- 
გენილი სასწაულების აღწერით ნიკოლოზ გულაბერიძე მორწმუნეთა შორის 
განამტკიცებს ღეთის მოშიშებას, ხოლო ურწმუნოთ განაწყობს რწმენისაკენ. 

ქართულმა საეკლესიო ტრადიციამ, უფლის კვართის საქართველოში, კერ- 
ძოდ კი მცხეთის სვეტიცხოვლის ტაძარში დაკლულობამ თავისებური ასახ- 

ვა ჰპოვა აგრეთვე ქრისტიანულ ხელოვნებაში, სადაც უფლის კეართის გან- 

სასეენებელი სიდონიას საფლავთან ერთადაა წარმოდგენილი. სამწუხაროდ. 
ჩეენამდე მხოლოდ გვიანი ხანის XVII-XVIII საუკუნეებით დათარიღებულმა 
ხელოვნების ასეთმა ნიმუშებმა მოაღწია. ამ მხრიე, აღსაჩიშნავია, (ცხოველმყ- 

ოფელი სვეტის მხატვრობა, შესრელებული XVII საუკუნის მეორე ნახევარ- 
ში მხატვარ გრიგოლ გულჯავარაშვილის მიერ, სადაც ქრისტეს ჯეარცმა 

კეართითაა გამოსახული. ასევე გვიანი ხანით თარიღდება სვეტიცხოვლის 

„საქადაგე ხატი“ და „ცხოველი სვეტის“ ჩრდილოეთი კარის მოჭედილობა, 

სადაც სვეტის ქეეშ გამოსახულია სიდონია კვართთან ერთად. ასეთივე 

სცენებია წარმოდგენილი თბილისის სიონის ტაძარში დაცულ წმ. ნინოს 
ვასის ჯვრის მოჭედილობა“სე. სვეტის აღმართვა და სიდონია კვართთან 
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ბაგრატიონთა გერბი უფლის 

კვართის გამოსახულებით 

  

მცხეთა, სვეტიცხოვლის 
საპატრიარქო ტაძარი, 

მაცხოვრის საფლავის 

მოდელი.



ერთად, აგრეთვე გამოსახულია XVII – XVIII საუკუნის საბეჭდავებზე. გან- 
საკუთრებით საინტერესოა კათოლიკოს დომენტი III-ის (1705 – 1739) საბეჭ- 
დავებსე გამოსახული ზემოთ აღწერილი სიუჟეტები. გამოთქმულია ვარაუ- 
დი, რომ ეს სიუჟეტი საკათალიკოსო საბეჭდავებსე, შესაძლებელია, უფრო 

ადრეც იყო გამოსახული, მაგრამ მას ჩეეჩამდე არ მოუღწევია.” უფლის 

კვართმა მნიშეჩელოვანი აღგილი დაიკავა ქართულ ხატწერაში. აღსაჩნიშნა- 

ვია მიხეილ საბინინის მიერ დაწერილი ხატი „საქართველოს ეკლესიის 

დიდება“, რომელიც თავისი სულიერი დატვირთვით საქართველოს ეკლესიის 

წარსულს გადმოგვცემს. 

უფლის კვართმა გარკვეული ასახვა ჰპოვა ქართულ „ერალდიკაშიც.29 

იგი გვხვდება XVIII საუკუნის სამეფო რეგალიებსე – ბაგრატიონთა დრო- 

შასე, სამეფო გერბებზე, მეფეთა ბეჭდებზე. მეფე ერეკლე II-ის სამეფო 

ბეჭეღში კვართი იყო ამოტვიფრული, ხოლო 1709 წელს მეფე ეახტანგ VI-ის 

მიერ თბილისში დაბეჭდილ „სამოციქულოს“ კვართიანი გერბის პირველი 

გრაფიკული გამოსახულება ამშვენებდა. საქართველოს სამეფოს გერბის 

ცენტრალურ ნაწილში კვართი იყო მოთავსებული. ამის გარდა, თითქმის 

ყველა სიგელ-გუჯარი მას შესავალშივე იხსენიებდა. ბაგრატიონთა სამეფო 

კარი ხშირად წყაროებში თავიანთ წარმომავლობას „კვართიან დავითიანად“ 
მიიჩნევდა. ყოველივე “სემოთქმულიდან გამომდინარე, სავსებით მართებუ- 
ლად გეეჩვენება დასკვნა, რომ „ქართული სახელმწიფოებრივი სიმბოლიკის 
ერთ-ერთ მთავარ კომპონენტად ქრისტეს კეართის გაჩენა და XVIII საუკუ- 
ნეში დაბეჭდილი ქართული წიგნების სატიტულო“ე მისი გამოსახვა XVII 
საუკუნეში საქართველო-რუსეთის დიპლომატიური ურთიერთობის ნაყოფი 
უნდა იყოს. თითქოს ქართველებს ამით სურდათ დაერწმუნებინათ რუსეთის 

ხელისუფლება კვართის მუდმივად საქართველოში არსებობაში“." აღნიშნუ- 
ლი ფაქტორით უნდა იყოს განპირობებული ამ პერიოდისათვის უფლის 
კვართის პოპულარობა და ამ თემაზე ქართულ ქრისტიანულ ხელოენებაში 
შექმნილი ნიმუშების სიუხეე. XVIII საუკუნის ხატწერაში საკმაოდ ხშირად 
ფიგურირებს სვეტის ქვეშ დაკრძალული ქალი, გულში მაგრად ჩაკრული 

კვართით. 

უცხოელ მკელევართა ასრით, საქართველოში უფლის კვართმა ცხოველმყ- 

ოფელ სვეტთან ერთად ასახვა ჰპოვა ლიტურგიეულ მწერლობაში." უძვე- 
ლესი დროიდან მაცხოვრის კეართისა და სასწაულმოქმედი, მირონმდინარე 

ცხოველმყოფელი სეეტის ხსენების უკვდავსაყოფად საქართველოს მართლ- 

მადიდებელმა ეკლესიამ დააწესა საგანგებო „დღესასწაული კუართისა საუ- 

ფლოისა და სუეტის ცხოველმყოფელისა“, რომელიც ყოველწლიურად ძველი 
სტილით 1 ოქტომბერს მცხეთის სეეტიცხოვლის ტაძარში საზეიმო წირვით 

აღინიშნება. როგორც ჩეენამდე მოღწეული წერილობითი წყაროებით დას- 
ტურდება, XII საუკუნეში კათოლიკოს ჩიკოლოს გულაბერიძეს შეუქმნია 

ცხოეელი სვეტისა და უფლის კვართის საზეიმო ღვთისმსახურებისადმი 
მიძღენილი სპეციალური საკითხავი. უეჭელია, რომ ასეთი საკითხავი მანამ- 
დეც უნდა ყოფილიყო, მაგრამ მას ჩვენამდე არ მოუღწევიია. სამაგიეროდ, 
ჩვენს ხელთაა ქართულ „სადღესასწაულოში“ შესული კუართისა და ცსხოვე- 
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ლი სვეტისადმი მიძღვნილი საგალობლები, რომლებშიც კარგად ჩანს ქრის- 
ტიანობის ამ უდიდესი სიწმინდის სიდიადე. „სადღესასწაულოში“ შესული 

ერთ-ერთი საგალობელი შემდეგნაირად განადიდებს უფლის კვართს და 
მასზე აღმართულ ცხოველმყოფელ სეეტს: „სუეტსა ღმრთივმპყრობელსა და 
წმინდასა და კუართსა სულიერსა სიმდიდრესა მორწმუნეთასა, მოვედით, 
ძმანო, უგალობდეთ და ვადიდებდეთ, რომლისაგან აღმოსდის უხილავად მადლ- 
ითა შარავანდედი, რათა საკვირეელებათა მისთა მიერ თანაწარგუახდნეს 
ღმერთმან სულიერნი ვნებაჩი და მოსცეს სულთა ჩუენთა დიდი წყალობა“ 2ს 

უძველეს დროს განეკუთენება ცხოველმყოფელი სვეტისა და უფლისა 
კვართისადმი მიძღვნილი სავედრებელი ლოცეები: „სეეტო ღმრთიე აღმართე- 
ბულო, თაყვანის გცემთ – კვართო საუფლოო და მირონო წმინდაო, ჯუარო 
ქრისტეს ღმრთისაო, რათა მოსცე ძლევა მეუფესა ჩუენსა, შენ მიერ ცხებით 
გვირგვინოსანსა“. ან კიდევ: „სვეტო ნათლისაო, მირონმდინარეო და ზ%ეგარ- 
დამოქსოვილო კვართო უფლისაო, დაგვიფარე ჩვენ ცოდვილნი“. „სვეტო 
ნათლისაო, ბრწყინვალედ განათლებულო, განანათლენ გალობით მავედრებელნი 
შენნი“ და სხე. 2“ 

განსაკუთრებული დატვირთვა აქვს ქართულ სადღესასწაულოში კვართი- 
სა და ცხოველი სვეტისადმი მიძღვნილ ორ ტროპარს: „კათოლიკე (საჟ- 
ოველთაო) ეკლესიისა დღესასწაული სუეტისა წმიდისა და კუართისა საუ- 

ფლოისა ნათელი შემოჰკრებს კიდეთა სოფლისათა და უკუდავებად წმინდად 
მირონსა გვიწყაროებს, რომელნი წმიდასა ღმრთისმშობელსა და მისგან 
შობილსა ქრისტესა თაყვანის-ვსცემთ, რათა ეპოვოთ ცხოვრება სულთა 
ჩუენთა“. 

მეორე ტროპარი: „რომელი ჩუენთვის ჯვარს-ეცუა ღა სიშიშელე ჩუენი 
კუართისა თვისისა მიმართ კოელად წმიდისა დაფარულად წყალობით განგე- 

ბულ ჰყო, მოვედით ერნო მცნობელნო მხოლოსა მის უენებელისა და ენებუ- 

ლისანი ვადიდებდეთ, მრჩობელთა შინა ერთად ქრისტედ მცნობელნი მისნი, 
და უგალობდეთ: შენ ხარ ღმერთი ჩუენი ყოვლად ძლიერი, კაცთმოყვარე და 
მაცხოვარი“.2 

საესებით სწორადაა მიჩნეული, რომ „კვართის მესიანისტური იდეა ქართვ- 
ელ ხალხს საუკუნეების განმავლობაში სულიერად ასასრდოებდა“. მართე- 
ბულად შენიშნავს საქართველოს კათოლიკოს-პატრიარქი ილია II, რომ მაცხ- 
ოვრის კეართი არა მარტო ეკლესიის ერთიანობის სიმბოლოა, არამედ იგი 
„სიმბოლოა ადამიანის სულიერი განახლებისა“ 2" იგი ოდითგანვე აგრეთეე 
საქართველოს სულიერი ძლიერების, სიმტკიცისა და ჭეშმარიტი რწმენის 
სიმბოლოც იყო. ასე განიცდება იგი დღემდე: „სუეტისა ცხოველისა და 
კუართისა დიდებულებანი და საკვირველებანი განუყოფელ და ერთ არიან“. 
უფრო მეტიც, გარკვეული სიმბოლური დატეირთვით მცხეთის სვეტიცხოე- 
ლის ტაძარში უფლის კვართთან ერთად დაფლული „სიდონია მცველია იმ 

კარიბჭისა, რომელიც მხოლოდ ღირსეულთათვის აღებს წმინღა ეკლესიის 
სივრცეს“.2 

ქართული საისტორიო ტრადიცია მიიჩნევს, რომ მაცხოვრის კვართი მცხ- 

ეთის სვეტიცხოვლის ტამარში დაფარულია და მისი გამოჩინების ჟამი მეო- 
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რედ მოსვლის დროს დადგება. ამ მისესის გამო იმ ადგილის ხელშეუხე- 
ბლობა, სადაც ის სიწმინდეა დაცული, ყოველთეის წარმოადგენდა ქრის- 

ტიანობისათვის თაედადებული ერის უმთავრეს სულიერ მისიას. 

სვეტიცხოვლის საკათედრო ტაძარში უფლის კვართის დაფლულობამ 
განაპირობა ისიც, რომ ძველ ქართულ საისტორიო წყაროებში და სხვადასხ- 
ვა სიგელ-გუჯრებში აღნიშნული ტაძარი კათოლიკე ეკლესიის სახელით 

იწოდება. 
როგორც მაცხოვრის კვართი არის სიმბოლო ეკლესიური ერთიანობისა, 

ასევე მის საფუძველზე აშენებული სვეტიცხოელის საკათედრო ტაძარი 
სიმბოლოა ქართველი ერის ერთიანობისა და ამიტომაც, ვისაც ქვეყნისათვის 
ზიანის მიყენება სურდა, პირველ რიგში სვეტიცხოველს ანგრეედა და ქართვე- 
ლი კაცის ცნობიერებაში კვართის იდეის გაქრობას ცდილობდა. 

2 „სამსჭეალნი ხელთანი“, „ფერხთა ფიცარი“. „ძელი ჭეშმარიტი“ და 
მაცხოვრის სახელთაჩ დაკავშირებული სხეა სიწმინდეები საქართველო ში 

უფლის კვართის გარდა, საქართველოს მართლმადიდებელი ეკლესია უძ- 
ველესი დროიდან ფლობდა სხვადასხვა დროს შემოსვენებულ მაცხოვრის 
სახელთან დაკავშირებულ სიწმინდეებს, რომელთა უდიდვსმა ნაწილმა ჩვე- 

ნამდე ჟამთა სიავის გამო ვერ მოაღწია. მათ შესახებ საინტერესო ცნობებია 
დაცული როგორც ქართულ, ისე უცხოურ წერილობით წყაროებში. ამ უკა- 

ნასკნელთაგან განსაკუთრებით აღსანიშნავია XVI-XVIII საუკუნეებში 
საქართეელოში მოღვაწე კათოლიკე მისიონერთა თუ ევროპელ მოგზაურთა 
ცნობები. აგრეთეე ფასეულია, ამავე პერიოდში საქართველოში დი პლომატი- 
ური მისიით მყოფი რუსი ელჩების და მათ ელჩობაში მყოფი სასულიერო 

პირთა ჩანაწერები. 
თუ როდი! და რა ეითარებაში იქჩა საქართველოში შემოსვენებული 

უფლის სახელთან დაკავშირებული სიწმინდეების უდიდესი ნაწილი, ჩვენთვის 

უცნობია, რადგან მათ შესახებ წერილობითი წყაროები არავითარ ცნობებს 

არ გვაწედიან. ისინი მხოლოდ აფიქსირებენ მათ საქართველოში არსებობას. 
მხოლოდ ფსოგიერთი მათგანის შესახებ წყაროებში გვაქვს მწირი, მაგრამ 

საინტერესო (კნობები დაცული, თუ როდის, როგორ და ვის მიერ იქნა შემოს- 

ვეჩებული ისინი ჩვენში. ამ მხრიე, საყურადღებოა ძელი ჭეშმარიტის, ფერხთა 
ფიცრის და ქრისტეს სამსჭეალის საქართეელოში შემოსვენების ისტორია. 

უფლის სხვა სიწმინდეები, როგორც ქართულ ისე უცხოურ წერილობით 
წყაროებში, მხოლოდ ჩამონათელის სახითაა წარმოდგენილი. 

წერილობითი წყაროების გადმოცემით, მაცხოერის სახელთან დაკავშირე- 

ბული წმინდა ნაწილები საქართეელოში IV საუკუნის 20-იანი წლებიდან 
ჩნდება, რაც მჭიდროდ უკავშირდება ქართლში ქრისტიანობის სახელმწიფო 
სარწმუნოებად გამოცხადებას. IV საუკუნის პირველ ნახევარში მოციქულ- 

თასწორის, წმინდა ნინოს მიერ ქართლის მოქცევა და მირიან მეფის გაქრის- 

ტიანება დაემთხვა იერუსალიმში წმინდა კონსტანტინე დიდისა და დედამი- 
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სის, ელენე დედოფლის მიერ გოლგოთაზე ქრისტეს წამების ადგილის მიკე- 

ლეეას და იმ ადგილსე მოძიებული ძელი ცხოვრებისა და სხვა წმინდა 
ნაწილების აღმოჩენას. აღნიშნული აღმოჩენის შესახებ, როგორც ირკეევა, 
ქართლის სამეფო კარი ინფორმირებული იყო. ამას გეაფიქრებინებს ქართულ 
წერილობით წყაროებში დაცული ცნობები. „ქართლის ცხოვრების“ ერთ- 
ერთი ავტორი, ლეონტი მროველი გადმოგგცემს, რომ წმ. ნინოს ქადაგებისა 
და მის მიერ აღსრულებული სასწაულების შემდეგ ქართლის მეფე მირიანმა 
ბიზანტიის იმპერატორ კონსტანტინესთან დესპანები მიავლინა და ნათლის- 
ღებისათვის სასულიერო პირების გამოგზავნა ითხოვა. ქართლის მეფის 
მოქცევით გახარებულმა კონსტანტინე იმპერატორმა მცხეთაში „წარმოგზა- 
ვნა მღვდელი ჭეშმარიტი იოანე“, რომელიც ქართლში მთავარეჰისკოპოსად 
დაადგინეს. მას თან ახლდა „მღუდელნი ორნი და დიაკონნი სამნი“. სა- 
ბერძჩნეთიდან ჩამოსულ სასულიერო პირთა მიერ ქართლის მოსახლეობის 
მოქცევის შემდეგ, როგორც ლეონტი მროველი მოგვითხრობს: „წარავლინა 
მირიან მეფემ ეპისკოპოსი იოანე და მის თანა წარჩინებული ერთი წინაშე 
კონსტანტინე მეფისა, და ითხოვა ნაწილი ძელისა ცხოვრებისა, რომელი მას 
ოდენ გამოუჩიჩა ღმრთისმოყუარესა ელენე დედოფალსა“. ბისანტიის სამე- 
ფო კარზე ასეთი დავალებით მისულ იოანე ეპისკოპოსს იმპერატორმა კონ- 
სტანტინე დიდმა „სიხარულით მოანიჭა ნაწილი ძელი ცხოვრებისა, და ფი- 
ცარნი იგი, რომელთა ზედა ფერხნი დამსჭვალულ იყვნეს უფლისანი და 
სამსჭუალნი ხელთანი“2 

ქართლის სამეფო კარის წარგზავნილებს სიწმინლეებთან ერთად კონ- 

სტანტიჩე იმპერატორმა თან გამოაყოლა სასულიერო პირები და კირითხუ- 

რონი ეკლესიების აშეჩებისათეის როგორც მოტანილი მასალიდან ჩანს, 
კონსტანტინე იმპერატორს დიდი გულუხვობა გამოუჩენია და ახლადმოქცეუ- 
ლი ქართლის მეფე მირიანისათვის იოანე მთავარეპისკოპოსის ხელით გამოუგ- 
ზავნია ძელი ცხოერების ნაწილები, ორი სამსჭვალი, რომლითაც ქრისტეს 

ხელები დაუჭედეს და ფიცარი, რომელზეც უფლის ფეხები დალურსმეს. 
ბიზანტიიდან გამომგ'სავრებისას კონსტანტინე დიდს, ეპისკოპოს იოანესა და 

მისი თანმხლები პირებისათვის უთხოვია, რომ, როცა ისინი პირველად შეად- 
გამდჩნენ ფეხს ქართლის საზღვარ"“ე, აეშენებინათ ტაძარი. იოანე ეპისკოპოს- 

მა პირნათლად შეასრულა ბიზანტიის იმპერატორის თხოენა. როგორც 
ლეონტი მროველი გადმოგვცემს, ბისანტიის იმპერატორისაგან წამოსულმა 

ქართლის სამეფოს წარმოგსავნილებმა „ვითარ მოიწიეს ადგილსა, რომელ- 
საც ჰქვაჩ ერუშეთი, და დაუტევა ხურონი საქმედ ეკლესიისა“, სადაც მან 
დაასეენა „სამსჯუალჩნი უფლისანი დღა წამოვიდა“. ხოლო მანგლისში მისე- 
ლისას მას დაუწყია ეკლესიის შენება, სადაც იოანე ეპისკოპოსმა „დაუტევნა 

ფიცარნი იგი უფლისანი“. ქართლის სამეფოში მოსვენებული სიწმინდეთა 
ადგილსამყოთლის შესახებ ლეონტი მროველისეული ვერსიისაგან განსხ- 
ეავებულ ვერსიას გეთავასობს „მოქცევაი ქართლისაი“ და XII საუკუნით 
დათარიღებული არსენ ბერის „წმინდა ნინოს ცხოერება“. ამ წყაროთა ცნო- 
ბით, ერუშეთში იოანე მთავარეპისკოპოსმა დატოვა ფეხთა ფიცარი მაცხ- 
ოვრისა, ხოლო „სამსჭეალჩი ხელთანი“ მანგლისში“ ჩეენ უპირატესობას 
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„მოქცევაი ქართლისაისა“ და არსენ ბერის „წმ. ნინოს ცხოვრებას“ ვანიჭებთ, 

რადგან კონსტანტინე იმპერატორის მიერ გამოგზავნილი ქრისტეს სამსჭვა- 

ლის ისტორია შემდგომ საუკუნეებში მჭიდროდ უკავშირდება მანგლისის 
საკათედრო ტაძრის ისტორიას. 

მართალია, ქართულ წყაროებში გარკეეული შეუთანსხმებლობაა სიწმიდე- 
თა დაეანების ადგილთან დაკაგშირებით, მაგრამ არსებითი მაინც ისაა, რომ 

სემოდასახელებული უფლის სიწმინდეები IV საუკუნის 20-იან წლებში 
საქართველოს მართლმადიდებელი ეკლესიის კუთვნილება გამხდარა. აქედან 
გამომდინარე, აღნიშჩულ საკითხთან დაავშირებით ქართული წყაროების 
მცირე უსუსტობანი საქმის არსს ვერ ცელის. უფრო მეტიც, როგორც მკელ- 

ევარები მიუთითებენ, ქართულ წყაროებში არსებული სხვაობის მიუხედავად, 
„სულიერი და მატერიალური განძის გადმოცემის ისტორია და ჩამოტანის 
გეოგრაფიული თანმიმდევრობაც დაცულია... ბიზანტიიდან წამოსულებს, მარ- 
თლაც, ჯერ ერუშეთსა და წუნდაზე უნდა გაევლოთ, რომ იქიდან, მანგლისზე 
გავლით, საქართველოს მაშიჩდელ დედაქალაქ მცხეთაში ჩასულიყვნენ“. 

თავის მხრივ, ახლაღმოქცეული მირიან მეფე აღტაცებული იყო იმპერა- 
ტორ კონსტანტინეს მიერ გამოგზავნილი საჩუქრებით, მაგრამ ფრიად შეწუხ- 
და, როცა შეიტყო, რომ ბიზანტიიდან დაბრუნებული მის მიერ გაგზავნილი 
საერო და სასულიერო პირები მასთან, სატახტო დედაქალაქში არ გამოცხ- 
ადდნენ და ქართლის მეფის დაუკითხავად, თავიანთი ნებით, ერუშეთში, მან- 
გლისსა და წუნდაში აშენებდნენ ტაძრებს, სადაც ტოვებდნენ ბიზანტიის 
იმპერატორის მიერ გამოგსავჩილ წმინდა ნაწილებს. მეფე მხოლოდ მაშინ 
დამშვიდღდა, როცა აუწყეს, რომ მცხეთაში დაფლული იყო ქრისტიანობის 

უდიდესი სიწმიჩდე – უფლის კვართი. 
მაცხოვრის „სამსჭვალნი ხელთანი“ საქართველოში ინახებოდა VII საუკუ- 

ნის 30-იან წლებამდე. ქართული წერილობითი წყაროების მიხედეით, 
საქართველოდან მაცხოერის სიწმინდეები გაუტანია ბიზანტიის იმპერატორ 
პერაკლე კეისარს (610-641)), რომელმაც VII საუკუნის 10-იან წლებში დაამა- 
რცხა სპარსეთი, აიღო ქალაქი ბაღდადი, მოკლა მეფე ხოსრო და წაიღო ძელი 

ჭეშმარიტი, რომელიც მანამდე სპარსეთის მეფეს 12 წლის განმავლობაში 
მისაკუთრებული ჰქონდა. აღნიშნული გამარჯეების შემდეგ, 627 – 628 წლებ- 
ში იგი საქართეელოში ლაშქრობს. ისტორიკოსი ჯუანშერი გადმოგგცემს, 

რომ თბილისის აღების შემდეგ (თბილისი ჰერაკლე კეისარმა აიღო 628 

წელს) ჰერაკლე კეისარმა: „..წარისუაჩნა მანგლისით და ერუშეთით ფეხთა 
ფიცარნი და სამსჭვალნი უფლისა ჩუენისა იესოს ქრისტესნი, რომელიც 

მოცემულ იყენეს კონსტანტინესაგან მირიანისდა“" ქართლის მაშინდელი 
ერისთავი ადარჩასე დიდად შეაწუხა იმპერატორ ჰერაკლეს საქციელმა. იგი 
მუხლმოდრეკით ევედრებოდა ბიზანტიის კეისარს, რათა არ წაეღო საქართველო- 

დან უფლის წმინდა ნაწილები, მაგრამ, როგორც წყაროები გადმოგვცემენ, 

„არა ისმინა კეისარმან ვედრება მისი“ და ქრისტეს სიწმინდეები: სამსჭვალი 

და ფეხთა ფიცარი სასწაულმოქმედ ხატებთან ერთად ბიზანტიაში წაიღო“ 

ამ თავისი მოუფიქრებელი საქციელით, როგორც წმინდა მღვდელმოწამე, 
საქართეელოს კათოლიკოს-პატრიარქი კირიონ II (1917 – 1918) აღნიშნაეს, 
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„პერაკლე იმპერატორმა ცუდი სახელი დატოვა საქართველოში და მტრობა 
ჩამოაგდო ქართველებსა და ბერძნებს შორის“... ალბათ, ამ ფაქტორითაა 
განპირობებული, რომ, მართალია, ჰერაკლე კეისარი წმინდანადაა შერაცხილი, 
მაგრამ საერო ხასიათის წერილობით წყაროებში იგი მტარვალისა და დამპ- 
ყრობლის სახელითაა მოსსენიებული. ქართული საეკლესიო ტრადიცია და 
შესაბამისად, საეკლესიო წყაროები უყურადღებოდ არ ტოვებენ ბიზანტიის 
იმპერატორის მიერ ქართლიდან მაცსოვრის სიწმინდეების წაღების ფაქტს, 
მაგრამ „ჰერაკლე მეფის ლაშქრობებს სპარსეთში და საქართველოში ისე 
აგვიწერენ, თითქოს მისი ძირითადი მიზანი იყო „ძელი ცხოვრებისა“, წმინდა 
ჯერის ნაწილების ბიზანტიაში დაბრუნება და ურწმუნოების დასჯა“." თუმცა, 
იმასაც ვერ უარეყოფთ, რომ მან აღმოსაელეთის ქვეყნებში, კერძოდ კი 
საქართველოში ლაშქრობის დროს ხელი შეუწყო ადგილობრიე ქრისტიან- 
თა შორის დიოფიზიტური რწმენის განმტკიცებას. აღნიშნული მოსაზრების 
სასარგებლოდ მეტყეელებს „მოქცევაი ქართლისაის“ ერთი ცნობა, რომლის 
მიხედვით, ჰერაკლე კეისარმა „ტფილისს, მცხეთას და უჟარმას განავლინნა 

ქადაგნი, რაითა ყოეელნი ქრისტეანენი ქალაქთა შინა ეკლესიათა შინა 
შემოკრბენ და ყოველნი მოგუნი და ცეცხლისა მსახურნი ანუ მოინათლნენ, 
ანუ მოისრნენ“." ამავე წყაროს ცნობით, „ჰერაკლემ განწმინდა შჯული ქრის- 
ტესი და წარვიდა“.ზ ანალოგიურ ცნობას, როგორც ჩანს, ქართულ საეკლესიო 
წყაროებზე დაყრდნობით გადმოგვცემს XVIII საუკუნის ცნობილი ისტორი- 
კოსი ვახუშტი ბატონიშვილიც. მის მიხედვით, ურწმუნოთა წინააღმდეგ „მი- 

ავლინა კეისარმა მახვილი და მოსრნა, რამეთუ მდინარენი სისხლისანი 
სდიოდნენ ეკლესიით გამო“. როგორც ესედავთ, საეკლესიო გადმოცემა, 
საერო სასიათის წყაროებისაგან განსხვაეებით, ჰერაკლე კეისრის საქციელს 
უარყოფითი სახით არ წარმოგვიდგენს. ასეთი განწყობის მიუხედავად, ბუნე- 

ბრიეია, რომ ქართული მართლმადიდებელი ეკლესიისა და მორწმუნე ერი- 
სათვის დიდი დანაკარგი უნდა ყოფილიყო ჰერაკლე კეისრის მიერ მაცს- 
ოერის სახელთან დაკავშირებული სიწმინდეების საქართველოდან გატანა. 
„ამიტომაც აქვს ასე განსაკუთრებულად აღწერილი ეს შემთხვევა ისტორი- 
კოს ჯუანშერს“. 

მართალია, მკელევარები, წერილობით წყაროებზე დაყრდნობით, ერთსუ- 

ლოვნად აღიარებენ, რომ VII საუკუნის 20-იანი წლების ბოლოს ჰერაკლე 
კეისრის მიერ საქართეელოდან გატანილ იქნა ფეხთა ფიცარი და ქრისტეს 

სამსჭეალი, მაგრამ აზრთა სხვადასხვაობაა იმის შესახებ, თუ როდის და 
როგორ დაიბრუნა საქართველოს ეკლესიამ ბიზანტიიდან ქრისტეს სამსჭვა- 
ლი, რომელიც შემდგომ მანგლისის საკათედრო ტაძარში ინახებოდა. ვერ 
დავეთანხმებით ზოგიერთი მკელევარის შეხედულებას იმის შესახებ, რომ 

თითქოს საქართველოში ქრისტეს სამსჭვალის დაბრუნების შესახებ არაეი- 
თარი ისტორიული ცნობები არ მოიპოვება.” როგორც ჩანს, მათთვის უცნო- 
ბია, ან ნდობით არ ეკიდებიან ვასუშტი ბატონიშვილის ცნობას, რომლის 
მიხედვით, 1032 წელს, როცა მეფე ბაგრატ IV (1027 – 1072) დაქორწინდა 

ბიზანტიის იმპერატორის, რომანო% III არგიროსის ძმის, ბასილის ქალიშეილ 
ელენეზე, მას მზითეეში, სხეა სიწმინდეებთან ერთად, წამოულია ჰერაკლე 
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კეისრის მიერ VII საუკუნეში საქართველოდან გატანილი ქრისტეს სამსჭვა- 
ლი.' თუ რა კონკრეტულ წყაროებს ეყრდნობა ვახუშტი ბატონიშვილი 

მოცემული ფაქტის გადმოცემისას, ჩვენთვის 'ეცნობია, მაგრამ ერთი რამ 

ცხადია, იგი ჩვენთვის დღემდე მიუკვლეველ წერილობით მასალას იყენებს. 
ვახუშტის მიერ მოწოდებული ცნობის სინამდვილეს საეკლესიო ტრადიციაც 

ადასტურებს. 

გასარკვევია ერთი საკითხიც – ქრისტეს რამდენი სამსჭვალი იქნა თაედა- 

პირველად საქართველოში მშემოსეენებ ელი. ამ საკითხთაჩ დაკავშირებით, 
ქართულ წყაროებში გარკვეული უთანხმოება შეინიშნება. როგორც (ვნო- 

ბილია, სემოთ მოტანილი ქართული წყაროების მიხედვით, IV საუკუნეში 

ახლადმოქცეულ მირიან მეფეს ბისანტიის იმპერატორმა გამოუგზავნა „სამ- 

სჭვალნი ხელთანი“. აშკარა არის, რომ ქართელ წყაროში ნახსენები „სამ- 

სჭეალნი ხელთანი“ მრავლობითი რიცხვის ფორმითაა წარმოდგენილი, რაც 

იმას ჩიშნავს, რომ ბი ხანტიიდან იოანე ეპისკოპოსს ქართლში ქრისტეს ორი 
სამსჭვალი მოუტანია. იმავე წყაროს მიხედვით, ჰერაკლე კეისარს VII საუკუნის 

20-იანი წლების ბ”იილოს მანგლისიდან გაუტანია „სამსჭვალნი უფლისა“, რაც, 
ბუნებრივია, გულისხმობს იმას, რომ მას ორივე სამსჭვალი წაუღია, რადგან 
იგი აქაც მრავლობით რიცხვშია ნახსენები. გაჩსხეავებულ ცნობას გვთავა- 
სობს ვახუშტი ბატონიშვილი, რომელიც ჰერაკლე კეისრის მიერ ნაღაელის 
სახით საქართველოდან გატანილ სიწმიჩდეთა შორის მხოლოდ ერთ სამ- 
სჭეალს გულისხმობს. 

ანალოგიური ვითარებაა XI საუკუნის 30-იანი წლების დასაწყისში, ბაგრატ 
IV-ის მეფობის დროს ბისაჩტიიდან ქრისტეს სამსჭეალის დაბრუნებასთან 

დაკავშირებით, რომლის შესახებ ცნობებს მხოლოდ ვახუშტი ბატონიშვილი 

გვაძლევს. ვახუშტის მიხედეით, ბისანტიიდან ელენე დედოფალს, სხვა სიწ- 

მინდეებთან ერთად, მოჰყვა „სამსჭვალი უფლისა“, რაშიც, ბუნებრივია, ერთი 
სამსჭეალი იგულისხმება, რადგან იგი მხოლობითი რიცხვის ფორმითაა წარ- 
მოდგენილი. თუკი ჰერაკლე კეისარმა VII საუკუნეში ქართლში შემოსვენებ- 
ული ორივე სამსჭვალი წაიღო და XI საუკუნის 30-იან წლებში ერთი სამ- 
სჭეალი ისევ უკან დააბრუნეს, გამოდის, რომ ამის შემდეგ საქართველოში 
მხოლოდ ერთი ქრისტეს სამსჭვალი ყოფილა. ლეონტი მროველისეული 
ცნობა, პერაკლე კეისრის მიერ VII საუკუნეში ქართლის სამეფოდან ორი 
სამსჭვალის გატანის შესახებ, ეწიჩააღმდეგება XVII-XVIII საუკუნეების რუსულ 

და ევროპულ წერილობით წყაროებში არსებულ ცნობებს, რომელთა მიხედ- 
ვით,,დასახელებულ საუკუნეებში საქართველოში დაცული ყოფილა ქრისტეს 

ორი სამსჭვალი. ამ მიზესის გამო, ლეონტი მროველისეული ვერსია ჰე- 
რაკლე კეისრის მიერ ქრისტეს ორივე სამსჭეალის საქართეელოდან წაღებ- 
ის შესახებ. რეალურ სინამდვილეს არ უნდა ასახავდეს. ჩვენი ასრით, რე- 
ალურ სინამდვილესთან ახლოს უნდა იყოს ვახუშტი ბატონიშვილისეული 
ცნობა, რომლის მიხედვით, საქართველოდან ჰერაკლე კეისარს გაუტანია 

ქრისტეს ერთი სამსჭვალი, რომელიც XI საუკუნეში ისევ უკან დააბრუნეს. 

მეორე სამსჭვალი კი ისევ საქართველოში უნდა ყოფილიყო, მაგრამ თუ სად 
იყო დასვენებული, ამის შესახებ წერილობითი წყაროები არავითარ ცნობებს 
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ქრისტეს სამსჭვალი მანგლელი 

მოტროპოლიტის მიტრასთან ერთად 

  

მანგლისის ტაძარი, V ს. 

 



არ გვაწვდიან. ყოველ შემთხვევაში, როგორც ქეემოთ დავინახავთ, XVII – 
XVIII საუკუნის რუსული და უცხოური წერილობითი წყაროები, რომლებიც 
ამ დროისათვის საქართველოში ქრისტეს ორი სამსჭვალის არსებობის შესახებ 

მოგვითხრობენ, ასეთი ჰიპოთეზისა და დასკვნის გაკეთების საშუალებას 

გეაძლევს. 
სოგიერთი მკვლევარ-ისტორიკოსის აზრით, ქრისტეს ერთი სამსჭვალი 

დასავლეთ საქართველოში, ბედიის ტაძარში იყო დასვენებული, მაგრამ ჩვენთვის 

უცნობია, იგი ჰერაკლე კეისრის მიერ მანგლისიდან წაღებული სამსჭვალია, 

თუ არა.“ ოდნავ განსხვავებულ ვერსიას გვთავაზობს წმ. მღვდელმოწამე 

კირიონი (საძაგლიშვილი), რომლის მიხედვით ელენე დედოფლის მიერ ბი- 

სანტიიდან ჩამოტანილი სამსჭვალი მეფე ბაგრატ IV-მ (1027-1072) თავის 
მიერ ახლად აგებულ ქუთაისის საკათედრო ტაძარში დაასეენაო.? თუ რა 

წყაროებს ეყრდნობა კირიონი ასეთი დასკენის გაკეთების დროს, ჩეენთვის 

უცნობია. კირიონის აღნიშნულ მოსაზრებასთან დაკავშირებით აღვნიშნავთ, 

რომ გვიან, XVII საუკუნეში ქრისტეს ერთი სამსჭვალი, როგორც ქვემოთ 

დავინახავთ, ერთხანს ნამდვილად ინახებოდა ქუთაისში, ბაგრატის საკათ- 

ედრო ტაძარში. 

ეპიგრაფიკული მასალის მიხედვით მიჩნეულია, რომ ქრისტეს ერთი სამ- 
სჭვალი XIII საუკუნეში დაცული ყოფილა მანგლისის საკათედრო ტაძარში. 

დასახელებულ საუკუნეში რუსუდან მეფის (1222 1245) ვაჟს, დავით VI 

ნარინს (1245 – 1293) მანგლისის ტაძრისათვის შეუწირავს ძვირფასი თე- 

ლებით შემკული ოქროს მიტრა, რომელსაც ამშვენებდა წარწერა: „მეფე 
სრულიად საქართველოსი დაეით, ძე რუსუდანისა, ააგო ბუდე წმინდა სამ- 
სჭუალისა“.” ხელოვნებათმცოდნეები მიუთითებენ, რომ აღნიშნული მიტრა 
მღვდელმთავართა თავსაბურავი კი არ იყო, არამედ მასში ქრისტეს წმინდა 
სამსჭვალი უნდა შენახულიყო, ე. ი. იგი იყო სამსჭეალის ბუდე.” 

როგორც წყაროებით დასტურდება, ქრისტეს სამსჭვალი თავის შესანახ 
ბუდე-მიტრასთან ერთად მანგლისიდან თბილისის სიონის საკათედრო ტაძპ- 
არში გადაუბრძანებიათ, ალბათ უსაფრთხოების დაცვის მიზნით. თუ როდის 
და რატომ გადაიტანეს მიტრა და სამსჭვალი მანგლისიდან თბილისში, ამის 
შესახებ წყაროებში არავითარი მითითება არ არსებობს. პ. იოსელიანის 

ვარაუდით, აღნიშნულ ფაქტს ადგილი უნდა ჰქონოდა მონღოლ-თათართა 
ბატონობის დროს. უფრო მისაღები ჩანს ვარაუდი, რომ „ეს უნდა მომხ- 

დარიყო XV საუკუნეში, როდესაც მანგლისის სამიტროპოლიტო თბილისს 
შეუერთდა და აქედან მოყოლებული, მანგლელი ეპისკოპოსი მანგლელ-თბილე- 
ლად იწოდება“: აღნიშნული მოსაზრება რეალურ სინამდვილეს უნდა ასახ- 

ავდეს. ასეთი დასკვნის გაკეთების უფლებას გვაძლევს XVII საუკუნის 80- 

იანი წლების დასაწყისში საქართველოში მყოფი იერუსალიმის პატრიარქი 
დოსითეოსი, რომელსაც თბილისში, სიონის საკათედრო ტაძარში უნახავს 

მოოქროვილი და ძვირფას ქვებით შემკული კიდობანი, რომელშიც, მისი გად- 

მოცემით, ჩასვენებული ყოფილა ძელი ჭეშმარიტზე გაკრული ქრისტეს სამ- 

სჭეალი. იგივე პატრიარქი, აგრეთვე საინტერესო ცნობას გეაწვდის იმის 
შესახებ, რომ მას დასავლეთ საქართველოში, გელათის ტაძარში უნახავს 
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უფლის მეორე სამსჭვალი. თუმცა, როგორც თვითონ აღნიშნავს, მისთვის 

უცნობია, თუ ვინ მოიტანა ისინი საქართველოში: აღნიშნული ცნობა ფრიად 

საინტერესოა, რადგან იგი უტყუარად ასაბუთებს XVII საუკუნის 80-იან 

წლებში საქართველოში ქრისტეს ორი სამსჭვალის არსებობას. 

ქრისტეს სამსჭვალის შესახებ საყურადღებოა 1664-1666 წლებში 

საქართველოში ორჯერ მყოფი აჩტიოქიის პატრიარქის მაკარიოსის ცნობე- 

ბი. მას დასავლეთ საქართველოში, წალენჯიხის ტაძრის დათვალიერებისას, 

სხვა სიწმინდეებთან ერთად უნახაეს და თაყვანი უცია ქრისტეს სამსჭვალ- 

ისათვის.“ 

დასავლეთ საქართველოში არსებული ქრისტეს სამსჭვალის შესახებ 

საინტერესო მასალებია დაცული 1I1639-I640 წლებში, სამეგრელოს მთავრის 

კარზე ჩასული რუსი ელჩების, დიაკონ ფედოტი ელჩინისა და მღვდელ პაელე 

ზახარევის ვრცელ აღწერილობაში. ამ აღწერილობის მიხედეით, მათ ადგი- 

ლობრივი მღვდელმთავრის დახმარებით ბედიის ტაძარში სხეა სიწმინდე- 

ებთაჩ ერთად უნახავთ უფლის სამსჭვალი.4 

ჩვენ მიერ წოტანილი მასალებიდან აშკარად ჩანს, რომ დასავლეთ საქარ- 

თველოში არსებული ქრისტეს სამსჭვალის განსასვენებელს წერილობითი 

წყაროები სხვადასხეა ადგილას მიუთითებენ. დროის მცირე მონაკვეთში 

(XVII საუკუნის 30-იანი წლებიდან 80-იან წლებამდე) სხვადასხვა წყარო მის 

გაჩსასვენებელს ხან ბედიაში აფიქსირებს, ხან წალენჯიხის ტაძარში, ბო- 
ლოს კი ქუთაისში, რაც დასახელებული წყაროების მიმართ უნდობლობას 

გარკეეულად 'ხრდის. მაგრამ, თუკი იმდროინდელ პოლიტიკურ ვითარებას 
გავითვალისწიჩებთ, დავრწმუნდებით, რომ გარკვეული სხვაობის მიუხედავად, 

სემოთ მოტანილი დოკუმენტური მასალები დიდი სისუსტით ასახაეენ რე- 
ალურ სურათს. 

ჩვენი ასრით, თავდაპირველად უფლის სამსჭვალი ნამდვილად ბედიის 

ტამარში ინახებოდა, სადაც იგი XVII საუკუნის 40-იანი წლების დასაწყისში, 

ამ დროს დასავლეთ საქართველოში მყოფმა რუსმა ელჩებმა ფედოტი ელჩინმა 
და მღვდელმა პავლე სახარევმა დააფიქსირეს კიდეც. ბუნებრივია, იბადება 

კითხვა, თუკი იგი ბედიის ტაძრის კუთვნილება იყო, როგორ ინახულა XVII 
საუკუნის 60-იან წლებში წალენჯიხის ტაძარში ამ დროისათვის იქ მისულმა 

ანტიოქიის პატრიარქმა მაკარიოსმა, ხოლო მოგვიანებით, ამავე საუკუნის 80- 

იანი წლების ბოლოს იერუსალიმის პატრიარქმა ქუთაისში? აქ ყველაფერი 

გასაგები იქნება, თუკი გავითვალისწინებთ ერთ ფაქტს, საქმე ის გახლაეთ, 
რომ XVწI საუკუნის 50-იანი წლების მეორე ნახევარში აფხაზეთში არსებუ- 

ლი დასავლეთ საქართველოს საკათალიკოსო ტახტი, თურქთა აგრესიისა 
და ჩრდილოეთ კაეკასიის მომთაბარეთა თაედასხმის გამო, გადმოდის ქუთაისში; 
როგორც ჩანს, სასულიერო პირებმა ბედიის ტაძარში არსებულ სხვა სიწ- 
მინდეებთან ერთად ქრისტეს სამსჭვალი ჯერ წალენჯიხის ტაძარში გადამა- 

ლეს, ხოლო გვიან კი ქუთაისის ტაძარში დაასვენეს. მხოლოდ, ამ გზით იყო 

შესაძლებელი, დროის მცირე მონაკვეთში ქრისტეს სამსჭეალი სხვადასხვა 
ტაძარში ყოფილიყო. 

აღმოსაგლეთ საქართველოში დაცული ქრისტეს მეორე სამსჭეალის შესახ- 
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ებ საინტერესო ცნობას გვაძლევს XVII საუკუნის 60-იან წლებში საქართველო- 

ში ანტიოქიის პატრიარქ მაკარიოსთან ერთად მყოფი, მისი შვილი პავლე 
ალეპოელი. ოღონდ, იგი ქრისტეს სამსჭვალის განსასვენებლის ადგილად 

შეცდომით ასახელებს არა თბილისის სიონის ტაძარს, არამედ მცხეთის 
სეეტიცხოველს.”” 

მოტანილი წერილობითი Vყაროები იმის უტყუარი დასტურია, რომ XVII 

საუკუნისათვის საქართველოში ქრისტეს ორი სამსჭეალი არსებობდა. ერთი 
დასავლეთ საქართველოში იყო. მეორე კი – აღმოსავლეთ საქართველიოში, 
კერძოდ, თბილისის სიონის საკაოედრო ტაძრის კუთვნილებას წარმოადგენ- 

და. აღნიშნულ ფაქტს ადასტურებს თეითმხილველთა ჩანაწერები. წყაროე- 
ბით დასტურდება, რომ თბილისის სიონის ტაძარში დაცულ სამსჭვალს 
ჰქონდა მიტრა-ბუდე, რომელსაც წარწერა ამშვენებდა, ხოლო ქუთაისში დაც- 
ული სიწმინდე მხოლოდ ძეირფას კიდობანში იყო მოთავსებული. 

მართალია, ქრისტეს სამსჭვალის შესახებ ძალზე მწირი ცნობები მოგვე- 
პოვება, მაგრამ ცნობილია, რომ გვიან ფეოდალურ ხანაში იგი იმ სიწმიდეთა 
რიცხვს მიეკუთვნებოდა, რომელ“სეც „დაფიცება და ერთგულების პირობის 
მიღება შეიძლებოდა და ამ საფიცარს დიდად ერთგულებდნენ“.2 

XVII საუკუნის 80-იან წლებამდე ქრისტეს ორი სამსჭვალი საქართოვე- 
ლოს ეკლესიის კუთვნილებას წარმოადგენდა, შემდგომ კი ერთი სამსჭეალი 

გატანილ იქნა რუსეთში, მეფე არჩილის მიერ. თუმცა, საეკლესიო გაღმოცემა 

და ქართული წერილობითი წყაროები ამ ფაქტს ერთმანეთისაგან განსხვავე- 
ბული ფორმით გადმოგეცემენ. ერთ-ერთი საეკლესიო გადმოცემის მიხედეით, 

რომელსაც წმ. მღვდელმოწამე კირიონ II (სამძაგლიშვილი) იყენებს, იმერეთ- 

ში მეფობის დროს ქართლ-კახეთის მეფის, ვახტანგ V შაჰნავასის ძეს, არ- 
ჩილს XVII საუკუნის 80-იანი წლებიდან ქუთაისის ბაგრატის ტაძრიდან 
წაუღია ქრისტეს სამსჭვალი. იმერეთის მაშინდელ კათალიკოსს მძიმედ 
განუცდია ძეირფასი სიწმინდის დაკარგვა. იგი დასწეეია სამსჭეალით მი- 
მავალ არჩილ მეფეს ქალაქის ციხის კარებთან და უთხოვია, რომ „ამ წმინდა 
ლურსმნისაგან ცოტაოდენი ნაწილი მაინც მოეტეხა და დაეტოეებინა სახს- 
ოერად. 

„არჩილმა შეისმინა მოხუცებული მწყემსმთავრის ვედრება, აღასრულა 
მისი თხოვნა და მოსტეხა წმინდა ლურსმანს წვერო და დაუტოეა მას“ ” 

აღნიშნული საეკლესიო ტრადიცია უკანასკნელ პერიოდში ინტერნეტის 
რუსულ ეებ-გვერდზე განთავსებულ მასალებში ფართოდ ფიგურირებს. მკე- 

ლევართა მიერ მიჩნეულია, რომ არჩილ მეფემ ქუთაისიდან წამოღებული 
სამსჭვალი წაასვენა რუსეთში. აღწერილი საეკლესიო გადმოცემის საწი- 
ნააღმდეგო ცნობებს გვაძლევს ისტორიკოსი ეახუშტი ბატონიშეილი, რომ- 
ლის მიხედვით, როდესაც არჩილ მეფემ იმერეთის სამეფო დატოეა და ქართლში 
გადმოვიდა, რუსეთის დახმარების იმედით იგი 1682 წელს მოსკოეში მიემგ- 

ზავრება. გამგ'სავრების წინ „არჩილმა ითხოვა სამსჭვალი ქრისტესი და 
სუდარა და საბელი: „უვეთუ მომცემთ, წარვიდე რუსეთს“. ვახუშტი ბატონიშ- 
ვილი აღნიშნავს, რომ მცხეთის კათოლიკოსისა და ქართლის მეფის თანხმო- 

ბით არჩილს მისცეს ქრისტეს სამსჭეალი, რითაც „მოაკლდა მიერით ნიჭნი 
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ესე ღუთისანი ქართლს“,? 
მოტანილი მასალიდან ირკეევა – იმერეთის სამეფოდან რომ წაეღო 

ქრისტეს სამსჭვალი არჩილ მეფეს, ამ ფაქტს უთუოდ დააფიქსირებდა ვახუშ- 
ტი ბატონიშვილი და არ იტყოდა, რომ სამსჭვალის რუსეთში წაღებით ღე- 
თის წყალობა მოაკლდა ქართლსო. ვახუშტი ბატონიშეილის ამ ცნობას 
დიდი ჩდობით უნდა მოვეკიდოთ, რადგან ისიც იმ სამეფო კარის წარმომად- 
გეჩელი იყო, სადაც არჩილ მეფე მოღვაწეობდა. ვახუშტის მამა, ვახტანგ VI, 

არჩილ მეფის ძმისშვილი იყო. ამის გარდა, მისი ახლობლები თვითმხილ- 
ქელნი იყვნენ მომხდარი ამბებისა და ამიტომ ვახუშტის მიერ მოწოდებულ 

ცნობებში შეუძლებელია, ეჭვი შევიტანოთ. 
თავის მხრივ, Vმ. მლედელმოწამე კირიონ I-ის მიერ მოტანილი საეკლე- 

სიო გადმოცემა, რომელიც XIX საუკუნის პირველ ნახევარში მოღვაწე დასავ- 
ლეთ საქართველოს მიტროპოლიტის, იმერეთის სამეფოს სასლთუხუცესის 
ზურაბ წერეთლის ვაჟის დავითის მონათხრობს ემყარება, გარკეეულ ყურა- 
დღებას იმსახურებს. ჩვენი ასრით, ამ საეკლესიო გადმოცემაში რეალური 
სინამდვილეა ასახული. აფხისთა კათალიკოსის თხოვნით არჩილ მეფეს 
მართლაც მოუჯჭრია ქრისტეს სამსჭვალისათეის წვერი, რომელიც 1848 წელს 
ვერცხლის პატარა კიდობანში დასვენებული უნახავს ცნობილ რუს მოგზა- 
ურს, ა. მურავიოეს, ქუთაისში, ბაგრატის ტაძრის შესასვლელთან მიშენებულ 
მიძინების ეკლესიაში." მოხმობილი წყაროების საფუძეელზე აშკარაა, რომ 
ზემოთ აღწერილ ფაქტს რეალურად ჰქონდა ადგილი, თუმცა, ჩვეჩი აზრით, 
არჩილ მეფეს იმერეთის სამეფოდან არ უჩნდა წამოეღო გადაჭრილი სამსჭვა- 
ლი. ირკვევა, რომ არჩილ მეფემ რუსეთში თბილისის სიონის საკათედრო 
ტაიარში დაცული ქრისტეს სამსჭვალი და მისი მიტრა-საბუდარი წაიღო. 

ჩვენს მოსასრებას ადასტურებს ის ფაქტიც, რომ 1686 წელს რუსეთში არჩილ 
მეფეს მიერ ჩატანილ ქრისტეს სამსჭეალს მანგლელი მიტროპოლიტის მი- 
ტრაც ამშვენებდა. ხოლო თუ რა დაემართა ღა სად ინახებოდა გადაჭრილი 

სამსჭვალის ის ნაწილი, რომლის წაღებას არჩილ მეფე რუსეთში აპირებდა, 

ჩვენთვის უცნობია. 
გასული, XX საუკუნის 80-იანი წლების დასაწყისში ერთ-ერთი ადგილო- 

ბრივი მონასტრიდან საქართველოს საპატრიარქოში მოიტანეს და ამჟამა- 

დაც იქ არის დაცული ქრისტეს ის სამსჭვალი, რომელიც ერთ დროს დასავ- 
ლეთ საქართველოს ეკლესიის კუთვნილებას წარმოადგენდა. მისი ზომა 10- 

11 სანტიმეტრია და რამდენიმე სანტიმეტრით მოკლეა მოსკოეში დაცულ 
სამსჭვალსე. მას „წვეტი“ გადაჭრილი აქეს, რაც უტყუარად ადასტურებს 

იმას, რომ იგი ქრისტეს ის სამსჭეალია, რომელიც ბოლო დროს დაცული იყო 

ქუთაისში, ბაგრატის ტაპრის მინაშენში. უკანასკ6ნელ პერიოდში გამოვლენი- 

ლი წერილობითი წყაროებით ირკვევა, რომ დასახელებული ქრისტეს სამ- 

სჭელის ნაწილი XIX საუკუნის პირველ ნახევარში გელათის მონასტრის 

კუთვნილება ყოფილა. 1853 წლის გელათის მონასტრის ნიეთ-სამკაულის 

აღწერიდან ჩანს, რომ სხვა სიწმინდეებთან ერთად იგი ქუთაისის ტაძარში 
გადაუტანიათ” სამსჭვლის წვეტიანი ნაწილის ამჟამინდელი სამყოფელი 
ჩეენთვის უცნობია. 
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XVII საუკუნის §0-იანი წლების დასაწყისში უფლის სამსჭვალით რუსეთ- 

ში მიმავალ არჩილ მეფეს სამი წელი ასტრახანში დაუყვია, სადაც „დღესა 
ახალწლისასა აღუნთეს ლამპარი დიდი სამსჭუალსა, მოეკიდა ცეცხლი 

სასუენსა მას“, ხანძმრის შედეგად სის სახლები და „ყოველნი სიწმინდენი და 

საგანძურნი არჩილისანი“ დაიწვა, მაგრამ „ჰპოეეს სამსჭუალნი და ნაწილნი 
უვნოდ კუალად დაუჯდომელი, დაუწვავი ცეცხლსა მას შინა“.ჩ”· არჩილ მეფე- 
სა და მის თანმხლებ პირებს მომხდარი ფაქტი ღვთის სასწაულ გამოელინე- 
ბად მიუჩნევიათ. 1686 წელს არჩილ მეფეს უფლის სამსჭვალი მოსკოვში 
მიუსვენებია. ჩეენთვის უცნობია, 1686 წლიდან 1699 წლამდე ქრისტეს სამ- 
სჭეალი სად ინახებოდა, რადგან ცნობილია, რომ არჩილ ბატონიშვილი 1689 
წელს საქართველოში დაბრუნდა და XVII საუკუნის 90-იან წლებში სამჯერ 
ავიდა იმერეთის სამეფო ტახტზე (1690 – 1691; 1695 – 1696 და 1698 წლებში). 
169- წელს იგი საბოლოოდ გადასახლდა რუსეთში, სადაც ის მოსკოვის 
გარეუბანში, ვსესვიატსკოეში ოჯახთან ერთად დამკვიდრდა. რუსული წყაროე- 
ბის მიხედეით, საქართველოდან წამოღებულ ქრისტეს სამსჭვალს არჩილ 
მეფე ინახავდა ვსესვიატსკოეში, თავისი სასახლის ეკლესიაში. 1713 წელს, 

არჩილ მეფის გარდაცვალების შემდეგ, მის დაქერივებულ დედოფალ ეკატ- 
ერინეს ორი ქართველი მღვდელ-მონაზვნის, გაბრიელისა და არსენის ხელით 
აღნიშნული სიწმინდე საქართველოში გაუგზაენია საქართველოსკენ მო- 
მავალ მღედელ-მონაზვნებს გზად დამგზავრებიათ მეფის დესპანი არტემ 
ეოლინსკი, რომელიც რუსეთის ხელმწიფის დავალებით სპარსეთში, შაჰის 
კარზე ელჩად მიდიოდა. არტემ ეოლინსკი გამოსასამთრებლად ყაზანში 

შეყოვნებულა. მას ადგილობრივი მღვდელმთავარ ტიხონისათვის უცნობებია, 
რომ არჩილ მეფის მიერ რუსეთში ჩატანილ სამსჭვალს მისი ქერივი სამშობ- 
ლოში აგზავნიდა. მომხდარი ფაქტის შესახებ სასწრაფოდ შეატყოაინეს 

რუსეთის მეფე პეტრე I-ს. ყაზანის მიტროპოლიტის გადაწყვეტილებით 
ქრისტეს სამსჭვალი ჩამოერთვათ საქართველოსაკენ მიმავალ მღედელ-მონ- 

აზვნებს და დროებით შეინახეს, ხელმწიფის განკარგულების მიღებამდე. 1716 
წლის 13 აპრილს ყაზანის და სვიაჟსკის მიტროპოლიტმა ტიხონმა ადგილო- 
ბრივი გუბერჩატორის პეტრე სამოელის ძე სალტიკოვის ხელით მიიღო 
რუსეთის მეფის. პეტრე I-ის გადაწყვეტილება, რომლის ძალით ქართეელი 
ბერებისათვის ჩამორთმეული ქრისტეს სამსჭვალი რუსეთის ხელისუფალთა 
მომავალ განკარგულებამდე შეენახათ ყაზანის ღეთისმშობლის სახელობის 
ტაძარში, მიტროპოლიტ ტიხონის საგანგებო მეთვალყურეობის ქვეშ. 1716 
წლის 2! მაისს მიტროპოლიტმა ტიხონმა სულიწმინდის მოფენის დღეს, 
ტრაპეზიდან გამოასვენა ქრისტეს სამსჭვალი, რომელიც ამბიონსე სპეციალ- 
ურად მოწყობილ საწიგნეზე დაასვენეს მორწმუნეთა საჩვენებლად. მიტრო- 

პოლიტმა ტიხონმა სიწმინდის პატივსაცემად სამადლობელი პარაკლისი 

გადაიხადა. ცოტა მოგვიანებით კი, პეტრე I-ის ბრძანებით, აღნიშნული სიწ- 
მინდე თავის საბუდარ-მიტრასთან ერთად მოსკოვში გადაასვენეს და კრემ- 

ლის მიძინების ტაძარში მიუჩინეს საბოლოო განსასვეენებელი.·2 
ქართველი საერო და სასულიერო პირები მძიმედ განიცდიდნენ 

საქართველოდან უფლის სამსჭვალის წაღებას. ქვეყანაში მომხდარი ყველა 
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უბედურების მიზესად მას მიიჩჩევდნენ და ცდილობდნენ, ეს სიწმინდე ისეე 
სამშობლოში დაებრუნებინათ. XVIII საუკუჩის 20-იან წლებში რუსეთში 
მყოფი ეახტანგ VI ცდილობდა ქრისტეს სამსჭვალის კაჩონიერი მფლობე- 
ლისათვის გადაცემას. ამ მხრიე, მან პრაქტიკული ნაბიჯიც გადადგა. 1726 
წელს ქართველ მეფეს რუსეთის საიდუმლო საბჭომ დიპლომატიური მისიით 

ირანში წასვლა დაავალა. „ირანში გამგზაერების ერთ-ერთ პირობად ვახ- 
ტანგ VI მეფე არჩილის დროს რუსეთში ჩატანილი ძვირფასი რელიქვიის – 
„უფლის სამსჭვალის“ დაბრუნებას აყენებდა“, რუსეთის ხელისუფლებამ 
ვახტანგ მეფის აღნიშნულ მოთხოვნას უარით უპასუხა და მკაცრად გააფრთს- 
ილა, რომ ქრისტეს სამსჭვალი იმპერიიდან არ უჩნდა გაეტანათ. რუსეთის 

ხელისუფლების გაფრთხილება ისეთი კატეგორიული იყო, რომ, როცა 1733 
წელს საქართველოდან კათოლიკოს-პატრიარქი ბესარიონ ბარათაშვილ-ორ- 
ბელიშვილი (1724 – 1737) გულდათუთქული სიტყეებით მიმართავდა ვახტანგ 
VI-ს: „თუ ღმერთმან ხელი მოგიმართოსთ და გაბედოთ ცხოველისმყოფელი 
სამსჭვალი გამოითხოვეთ, ის წინ წამოიმძღვანეთ, უიმისოდ ძნელი არის, რა 
ეგ აქედან წაასვენეს, აღარც შენი ოჯახი ღადგა, აღარც ქართლი. ვინც 
წაასეენა, ვერც იმას მოუხდა კარგა“.#X ქართლის მეფემ პასუხიც ვერ გასცა 
ქართეელთა მწყემსმთაერის თხოვნას. 

XVIII – XIX საუკუნეებში ქრისტეს სამსჭვალი მოსკოეის მიძინების 
ტაძრის საგანგებოდ გაკეთებულ საცაეში ინასებოდა, რომელიც, როგორც 
რუსული წყაროები გადმოგეცემენ, მოთავსებული იყო ოთსკუთხა ვერცხლის 
მომინანქრებულ კიდობანში, რომელსაც ამშეენებდა 1688 წელს შესრულებუ- 
ლი ქართული წარწერა: „მეფე არჩილი, ძე ვახტანგისა ქართველთა მეფისა, 
მეფე იმერეთისა და კახეთისა, ააგო ეს კიდობანი. 7196 (1688 წ) სამყაროს 
შექმნიდან“. აღნიშნული კიდობანი 1771 წელს ქართველმა დიდგვაროვანმა 
ანნა გიორგის ასულმა ბაქაროვამ ზურმუხტებითა ღა სხვა ძეირფასი თვ- 
ლებით შეამკო. რევოლუციამდე რუსეთში ქრისტეს სამსჭეალი მორწმუნეთა 

წინაშე წელიწადში მხოლოდ ერთხელ, 10 იელისს, უფლის კვართის ხსენების 

დღეს გამოჰქონდათ. 
მოსკოეის კრემლის მიძინების ტაძარში ქრისტეს სამსჭეალს სხვა სიწ- 

მინდეებთან ერთად განსაკუთრებული ყურადღებით ეპყრობოდიენ. 1849 წელს, 

იმპერატორ ნიკოლოზ I-ის განკარგულებით გამოცემულ ალბომში C.II068M0CM 
ჩი0CMCM0-”0 #0CVIმ0C6788“) მოთავსებულია აკადემიკოს თ. სოლნცევის მიერ 
შესრულებული მიტრისა და სამსჭვალის ნახატი. 15878 წელს ოსტატმა ა. 
ქეეკმანმა დაამზადა ახალი, ვერცხლის მოოქროვილი კიდობანი, რომელშიც - 

დღესაც სამსჭვალი ინახება. კიდობნის გეერდებს ამშვენებს ქრისტეს ჯვარცმა 

და სხეა სცენები. XIII საუკუნის სამსჭეალის მიტრა-ბუდე დღესდღეობით 

დაკარგულად ითვლება. თუმცა, მისი მოძიებისათვის მკვლევარები სათანა- 
დოთაც გაისარჯნენ, მაგრამ მის კვალს ვერ მიაგნეს” ამჟამად ქრისტეს 

წმინდა სამსჭეალი მოსკოვის კრემლის მუზეუმშია დაცული. მისი სიგრძე 

145 სანტიმეტრია და იგი 3-4 სანტიმეტრით აღემატება საქართველოს საპა- 
ტრიარქოში დღემდე დაცულ უფლის მეორე სამსჭვალს. 

ქრისტეს სამსჭვალისაგან განსხვავებით, უფლის სხვა სიწმინდეებთან 
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ქრისტეს სამსჭვალი, 

საქართველოს 
საპატრიარქო 

  

წმ. დავით მეფე 
აღმაშენებელი 
(1089 – 1125)   
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დაკავშირებით წერილობით წყაროებში შედარებით მწირი „ჩობები მოგვე- 
პოვება. როგორც ზემოთ აღვნიშნეთ, „ფერხთა ფიცარი“ სამსჭვალთა5 ერ- 
თად კონსტანტინე იმპერატორმა მირიან შეფეს გამოუგზავნა, მაგრამ VII 
საუკუნეში იგი ჰერაკლე კეისარმა თან წაიღო. აღნიშჩული სიწმინდე 
საქართველოში აღარ დაუბრუნებიათ და მისი შემდგომი ბედი ჩეეჩთვის 
უცჩობია. 

საქართველოში დღესდღეობით შემორჩენილია მცირე ნაწილი ძელი ცხ- 
ოვრებისა, რომელზეც ქრისტე იყო გაკრული. ქართული წერილობითი წყაროე- 
ბის მიხედეით ძელი ცხოვრებისა იყო „მცეელი და მფარეელი მეფეთა სკია- 
ტრისა“. აღნიშნულის გამო, ძელი ცხოვრებისა საქართველოს სამეფოს ატრიბ- 
უტად იყო მიჩჩეული ლდა ხშირად იგი წყაროებში სეფე ღროშასთან და 
სამეფო აბჯართან ერთალღ ქართველ მეფეთა ლაშქრობების აღწერისას 
მოიხსენიება. წერილობითი წყაროებით ირკეეეა, რომ ძელი ცხოერების ნაწ- 
ილები საქართველოში მრავლად ყოფილა და ისინი ძირითადად ჩასეენებუ- 
ლი იყო ჯვრებსა დღა ხატებში. ჩვენამდე მხოლოდ რამდენიმე ჯვარმა და 
ხატმა მოაღწია, რომელშიც დაცულია ძელი ჭეშმარიტის ნაწილები. 

საეკლესიო გადმოცემით ცნობილია, რომ IV საუკუჩეში ელენე დეღოფალ- 
მა იერუსალიმში, გოლგოთაზე, ქრისტეს წამების ადგილზე მოიძია ძელი 
ჭეშმარიტი, რომელიც აღმოჩენისთანავე მთელი ქრისტიანული სამყაროსათვის 
თაყვანისცემისა და მისგან მაღლის მიღების უდიდეს სიწმინდედ შეირაცხა. 
ქართული წყაროების მიხედვით, სწორედ ამ დროიდან ჩნდება ჩვენში ძელი 
ჭეშმარიტის ნაწილები. როცა ბიზანტიის იმპერატორმა კონსტანტინემ ქართ- 
ლის პირველ ქრისტიან მეფეს გაქრისტიანების ნიშნად ქრისტეს სამსჭვალ- 

თან და „ფერხთა ფიცართან“ ერთად გამოუგზავნა „ნაწილი ძელისა ცხ- 
ოერებისა“.” მართალია, VII საუკუჩის 20-იან წლებში ბისანტიის იმპერა- 
ტორმა ჰერაკლე კეისარმა საქართველოდან გაიტანა „სამსჭუალი ხელთანი 
და ფიცარნი ფეხთანი“, მაგრამ წყაროებში არსადაა აღნიშნული, რომ მათთან 

ერთად წაღებულ იქნა ძელი ჭეშმარიტის ნაწილები. იგი ისევ საქართველო- 
ში ინახებოდა. 

როგორც წყაროებიდან ჩანს, საქართველოს საერო და სასულიერო ხე- 

ლისუფალნი საგულდაგულოდ უფრთხილდებოდნენ მას. წმინდა ჯვრის ნაწ- 

ილები ეკლესიის გარდა სამეფო კარზეც ინახებოდა” უცხოური წყაროებით 
დასტურდება, რომ ბაგრატიონთა სამეფო. კარზე დაცული ძელი ცხოერების 

ნაწილებისაგან ყოფილა დამზადებული წმ. მეფე დავით აღმაშენებლის (1089 

– 1125) ჯეარი, რომელსაც თურმე „ქართველთა მეფე... უაღრესად პატივისცე- 

მას და სიყვარულს უძღენიდა“,.ზ იმავე წყაროს ცნობით, მეფის გარდაცვალების 

შემდეგ ძელი ცხოვრებისაგან დამზადებული დავითის ჯვარი მისმა ქვრიემა 
იერუსალიმში წაიღო, სადაც მაჩ მონაზენად აღკვეცის შემდეგ სიმდიდრე 
ღარიბ-ღატაკებს დაურიგა, ხოლო თავისი ქმრის ნაქონი ძელი ცხოვრებისა- 

გან დამზადებული ჯვარი შეუძენია იმხანად იერუსალიმში, ქრისტეს საფლა- 
ვის მეფსალმუნეს და პარიზის სამღვდელოების წარმომადგენელს ანსელუს. 
ამ უკანასკნელმა ძვირფასი სიწმიჩდის შესახებ აცნობა პარიზის სამღვდე- 

ლოებას. ძელი ცხოერებისას ნაწილებისაგან დამზადებული აღნიშნული ჯვარი 
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იერუსალიმიდან. როგორც შს. ავალიშვილის მიერ გამოქვეყნებული დოკუმენ- 

ტებიდან ჩანს. 1109- Vლის გასაფხულსე საფრანგეთის მიწაზე მიასვენეს. 
დოკუმენტში აღნიშჩული თარიღი – 11090 წელი შმეცდომაა, რადგან დასახ- 
ელებულ წელს დავით აღმაშენებელი ჯერაც ცოცხალი იყო და ბუნებრივია, 
ამ დროისათვის მისი ნაქონი ძელი ცხოვრებისაგან დამსადებული ჯვარი 
საფრანგეთში ვერ მოხედებოდა. აღნიშნულ ფაქტს ადგილი დავით აღმაშენებ- 
ლის გარდაცვალების შემდეგ (1125 წ) უნდა ჰქონოდა. გამოქვეყნებული 

დოკუშენტების მიხედვით, სასულიერო პირთა და მორწმუნეთა თანდასწრე- 

ბით. ) აგვისტოს დავით აღმაშენებლის ჯვარი პარისის ღვთისმშობლის 

ტაძარში დაასვენეს. საფრანგეთში ახლადჩამოსვენებული სიVმინდის თაქ- 
ვანისმცემელთა რიცხვი ისეთი მრაეალრიცსოვანი იყო, რომ მას ვერცერთი 

ტაძარი ევერ იტევდა. დაწესდა, რომ ყოველწლიურად, ივნისის მეორე ოთხშა- 
ბათს იერუსალიმიდან ჩამოტანილი ჯეარი გამოებრძანებინაო სენდენის ველზე, 

რომელიც ჯეარ“ე მთხვევის ყველა მსურეელს დაიტევდა. აღნიშნულ ტრადი- 
ციას ფრანგები საუკუნეების მანძილსე იცავდნენ, მაგრამ ახალ გარემოში 

მყოფ ჯვარს მისი თავდაპირველი მფლობელის სახელი აღარ შერჩა და 
დღემდე იგი მისი მეორე პატრონის „ანსელის ჯვრის" სახელითაა ცნო- 

ბილი" საუკუნეების განმავლობაში აღნიშნული ჯვარი ფრანგი ერის დიდ 
სიწმინდედ ითვლებოდა და პარისის ღვთისმშობლის ტაძრის საგანძურში 

საგანგებოდ ინახაედნენ. „თუ რა იყო ეს ჯეარი ქრისტიანი ფრანგისათვის 
იქიდანაც ჩანს, რომ ჩვენ დრომდე პარიზის ეკლესია ლოცვით იხსენებდა 
მისი მიღების დღეს – აგეისტოს პირველ კვირა დღეს“. 1793 წელს, სა- 
ფრანგეთის დიდი რევოლუციის დროს „ანსელის ჯვარი“ ორად გაუყვიათ. 

ერთი ჩაწილი ფონდების მცეელს წაუღია, მეორე ნაწილი კი კომუნის მიერ 
ახლადდანიშნული კომისიის მორწმუნე წევრს საიდუმლოდ შეუნახაეს. ამ 

მეორე ჩახევრიდან დაამზადეს ოთხი პატარა ჯვარი, რომელთაგან სამი 
ეკლესიას დაუბრუნეს. 1830 წელს პარიზში რევოლუციური გამოსვლის დროს 

ანსელუსის ჯვარი დაზიანდა. ამჟამად დავით აღმაშენებლის ნაქონი ანსე- 
ლუსის ჯერის სახელწოდებით ცნობილი ჯვარი დაკარგულად ითვლება.პ 

თუმცა, სოგიერთ საგამოფენო კატალოგში იგი ამავე სახელწოდებით კვლაე 
იხსენიება. 

იელი ცხოერების ნაწილები საქართველოში არა მარტო იერუსალიმიდან, 
არამედ კონსტანტიჩნოპოლიდანაც ჩამოუტანიათ. ამის შესახებ საინტერესო 
ცნობებს გვაწვდის XVII საუკუნის მეორე ნახევარში დასაელეთ საქართველო- 
ში მოღვაწე კათოლიკე მისიონერი ჯუზეპე მარია ძამპი. მას სამეგრელოში 

არსებულ ხობის მონასტერში უჩახავს ერთი მტკაველისოდენა ძელი ჭეშ- 
მარიტის ნაწილები, რომლის შესახებ მისთვის ადგილობრივ სასულიერო 
პირს უთქვამს, რომ იგი კონსტანტინოპოლის დამხობის შემდეგ (1453 წელი) 
აქ მოუტანია ოსმალების მიერ დევნილ ერთ-ერთ მღვდელმთაეარს.“ სობის 
მონასტერში ძელი ცხოვრების არსებობას აგრეთვე ადასტურებენ 165) წელს 

იმერეთის სამეფოში მყოფი რუსი ელჩები, ალექსი იევლეეი და ნიკიფორე 
ტოლოჩანოვი.# ექვთიმე თაყაიშვილს XX საუკუნის პირველ ათეულში ხობის 
მონასტერში უნახავს ძელი ჭეშმარიტის რამდენიმე ნაწილი. მათ შორის 
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ერთი ჯვარი. სიგრძით ექვსი გოჯი.” ამავე ტაძრის ტრაპესის ჯეარში ძელი 

ცხოველის ნაწილების არსებობას ადასტურებს მლედელმონასონი კალის- 

ტრატე ჩიჩუა. XX საუკუნის პირველ ათეულში ექვთიმე თაყაიშვილს დასავ- 
ლეთ საქართველოში, კერძოდ კი, მარტვილის ტაძარში დაუფიქსირებია ოქროს 

ჯვარში ჩასვენებული ძელი ჭეშმარიტის ნაწილი, რომელშიც ადრე თურმე 

იოანე ნათლისმცემლის წმინდა ნაწილიც ყოფილა, რასაც ადასტურებს მასზე 

არსებული წარწერები... იმავე ექვთიმე თაყაიშვილს წალენჯიხის რაიონის 

სოფელ ჯგალის ეკლესიაში აღუწერია ძელი ჭეშმარიტის ხატი. რომელსაც 

ლევან II დადიანის მიერ 1652 წლით დათარიღებული წარწერა ამშვენებდა.” 

კათოლიკე მისიონერი ჯუსეპე მარია ძამპის ხობის გარდა ძელი ცხოვრები- 

სას ნაწილები ბედიის ტაძარშიც უჩახავს.? აღნიშნული სიწმინდე აგრეთვე 
დაცული ყოფილა ცაიშის მონასტერშიც, რასაც ადასტურებს ცაიშის ჯვარცმის 
წარწერაც. ამ წარწერის მიხედეით, 16) წელს დასავლეთ საქართეელოს 

(აფხაზეთის) კათოლიკოსს მალაქია II-ს (1616 – 1639) ცაიშის ეკლესიი- 

სათვის შეუწირავს „ძელი ცხოველი და ხატი უხილავი“. 

საქართველოს სიძველეთა ფონდებში დაცულ ზოგიერთ სიწმინდეში ჩას- 
ვეჩებულია ძელი ჭეშმარიტის ჩაVწილები. ამ მხრივ, აღსანიშჩავია ქუთაისის 

ჩნ. ბერძენიშვილის სახელობის ისტორიული მუზეუმის საპაგდუხტის წარწ- 
ერებიანი ჯვრის სანაVწილე, რომელსაც სპეციალისტები V-VI საუკუნით 

ათარიღებენ. წარწერაში მოხსენებული საჰაგდუხტი მეფე ვახტანგ გორგას- 
ლის დედა უჩნდა იყოს. ვერცხლით მოჭედილ კიდობანში ჩასეენებულია 
სახელურიანი ვერცხლის ჯვარი. ჯერის მკლავების გადაკვეთის ადგილზე 

მოთავსებულია ძეირფასი თვალი, რომლის ქეეშ ძელი ჭეშმარიტის ნაწილია 

ჩაბრძანებული. ამის გამო, ზოგჯერ ჯვარი „ძელი ჭეშმარიტის“ სახელითაა 
ცნობილი." 

აგრეთვე მნიშვნელოვანია XX საუკუნის დასაწყისში ექვთიმე თაყაიშვი- 
ლის მიერ ხობის მონასტერში, ამჟამად კი საქართველოს ფშ. ამირანაშვილის 
სახელობის ხელოვნების სახელმწიფო მუ'სეუმის ოქროს ფონდში დაცული 

თამარ მეფის გულსაკიდი ჯვარი, რომელშიც, როგორც ჯერის უკან მოთავსე- 
ბული წარწვრით დასტურდება, ჩასვენებულია ძელი ჭეშმარიტი: „ძელო ჭეშ- 
მარიტო, ძალო ჯვარისაო, შენითა წინამი–ღოლობითა ყოვლადვე შემწე და 
მფარველ ექმენ შეფესა და დედოფალსა თამარს“. ძელი ცხოვრებისას მცირე 
ნაწილი აგრეთვე ჩასვენებულია ერთ დროს ქართველი ხალხის საკუთრებად 
მიჩნეულ, ამჟამად კი ლონდონის მუსეუმში დაცულ.XIII საუკუნით დათარ- 
იღებულ, 1624 წლის 16 სექტემბერს ირანის შაჰის მიერ საშინელი წამებით 

სიკედილით დასჯილ წმინდა ქეთევან დედოფლის კუთვნილ სანაწილეში. 
სუგდიდის მუზსეუმში, დღდაღიანების ყოფილ სასახლეში დაცულია ძელი 

ჭეშმარიტისაგან დამზადებული ჯვარი, რომელიც სქურის ძელი ჭეშმარიტის 
ჯერის სახელითაა ცნობილი. აღნიშნული ჯვარი მოთავსებულია XII საუკუ- 
ნით დათარიღებულ, თამარ მეფის დედის, ბორდოხან დედოფლის ხატის შუა- 
ში. ხატს ამშვენებს თორმეტმარცელიანი ლექსი-იამბიკო, საიდანაც მტკი- 

ცდება, რომ იგი ბორდოხან დედოფლის კუთვნილება ყოფილა. აღნიშნულ 
ხატში სხვადასხვა ზომის სანაწილე ბუდეებია, რომელსეც არსებული წარ- 
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წერებით დასტურდება, თუ რა სიწმინდეებია მათში ჩასვენებული. ბორდოსხან 

დედოფლის ხატში მოთავსებული ძელი ჭეშმარიტის ჯვარი, თავის მხრივ 

ჩასვენებულია ვერცხლით შეჭეღილ ხის ბუდე-კუბოში. ექ. თაყაიშვილის 

აღწერილობით, ადრე ბუდე-კუბო მოოქროვილი იყო, რომელზეც გამოსას- 

ულნი ყოფილან წმინდანები. ამუამად კი შემორჩენილია ღვთისმშობლის 

ბარელიეფური გამოსახულება. როგორც მასსე არსებული წარწერით ირკვე- 

ეა, სქურის ძელი ჭეშმარიტის ჯერის ბუდე-კუბო 1652 წელს დაუმზადებია 

სამეგრელოს მთავარ ლექეან II დადიანს (1611 – 1657). სქურის ძელი ჭეშმარ- 

იტის ჯვარი 1 სანტიმეტრი სიმაღლისაა და ცხოველმყოფელ ჯვრებს შორის 

სომით ერთ-ერთი ყველასე დიღი ჯვარია საქართველოში. სქურის ძელი 

ჭეშმარიტის ჯვარსე მაცხოვრის ბარელიეფური გამოსახულებაა წარმოდგე- 

ჩილი. 

სხვა სიწმინდეებთან ერთად, ოქროს ჯვარში ჩასვენებული ძელი ჭეშმარ- 

იტის ნაწილი მოთავსებული ყოფილა თბილისის ანჩისხატის ტაძარში დაც- 

ულ ვერცხლის სანაწილეში. აღნიშნული სიწმინდე თავად იასონ ჭაეჭავაძეს 

შეუწირავს ანჩისხატის ტაძრისათვის. XIX საუკუნის დასაწყისში ამავე ტაძრის 
კუთვნილებას წარმოადგენდა ხატი, რომლის ერთ-ერთ სანაწილეში ძელი 
ჭეშმარიტის მცირე ნაწილი იყო. ამ სიწმიდეების ადგილსამყოფელი ამჟამად 

ჩვენთვის უცნობია. 

სემოჩამოთვლილ სიწმინდეებთან ერთად საქართველოს მართლმადიდებელ 
ეკლესიაში დავანებული იყო უფლის სახელთან დაკავშირებული სხვა სიწ- 
მინდეები, რომელთა შესახებ მწირი, მაგრამ საინტერესო ცნობებია დაცული, 
როგორც ქართულ, ისე უცხოურ წერილობით წყაროებში. XVII – XVIII 

საუკუნეებში უფლის სიწმიდეთა უდიდესი ნაწილი განთავსებული იყო დასაე- 
ლეთ საქართველოში, კერძოდ კი სამეგრელოს სამთავროს ტერიტორიაზე 

არსებულ ეკლესია-მონასტრებში. 
აღნიშნულ სიწმინდეთა შესახებ საინტერესო ცნობებს გვაწვდიან XVII 

საუკუნის 40-იანი წლების დასაწყისში სამეგრელოს მთავრის კარზე ელჩად 
მყოფი რუსეთის ხელმწიფის დესპანები მღვდელი პაელე ზახარევი და დია- 
კონი ფედოტი ელჩინი. მათ რუსეთის ხელისუფალთაგან საგანგებო დავალე- 

ბა ჰქონდათ მიცემული, რომ სხეა საკითხებთან ერთად დაწვრილებითი, ზუს- 
ტი ცნობები შეეგროვებინათ საქართველოს ეკლესია-მონასტრებში დაცული 

სიწმინდეების შესახებ. დიაკონმა ფედოტი ელჩინმა და მღვდელმა პავლე 
სახარეემა ბრწყინვალედ გაართვეს თავი დაკისრებულ მოვალეობას. მათ 
ადგილობრივ სასულიერო ჰირთა დახმარებით, 1639-1640 წლებში ფეხით 

მოიარეს და დაათვალიერეს სამეგრელოს სამთავროს ტერიტორიაზე არსე- 

ბული თითქმის ყველა ეკლესია-მონასტერი, სადაც მათ ინახულეს და აღწ- 
ერეს ყველა ის სიწმინდე, რომელიც სამთავროს ტერიტორიაზე ინახებოდა. 
დასახელებულმა რუსმა დესპანებმა თავიანთი მოსასრებები და სამეგრე- 

ლოს ეკლესია-მონასტრებში დაცულ სიწმინდეთა შესახებ ზუსტი ცნობები 

ერცელი „აღწერილობის“ სახით წარუდგინეს რუსეთის ხელისუფლებას. ეს 

„აღწერილობები“, რომელიც ორივე ელჩმა ერთმანეთისგან დამოუკიდებლად 
შეადგინა, დიდად არ განსხეაედება ერთმანეთისაგან” რუსი ელჩების მიერ 
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მოწოდებულ მასალებში სხვა სიწმინდეებთან ერთად, რომლის შესახებ ქეე- 
მოთ გავამახვილებთ ყურადღებას, მნიშვნელოვანი ადგილი უკავია მაცხ- 
ოვრის სიწმინდეების აღწერას. 

ფედოტი ელჩინს და პავლე სახარევს 1640 წლის 20 თებერვალს ბედიის 
მონასტრის სიძველეთა დათვალიერების დროს უნახავთ შავი ხავერდით 
თავგადაკრული მღვდელმთაერის კვერთხი. სავერდის ქვეშ, რომელზეც ამო- 
ქარგული იყო ჯეარცმა, ღვთისმშობელი და იოანე ნათლისმცემელი, ადგი- 
ლობრივი, ბედიელი ეპისკოპოსის განმარტებით, სხვა სიწმინდეებთან ერთად 
ინასებოდა უფლის წმინდა ნაწილები: სამსჭვალი, ბაწარი, რომლითაც იგი 
გათოკეს; ეკლის გვირგვინის ნაწილი და ქრისტეს თმა." რუსი ელჩების მიერ 
ბედიის ტაძარში დაცული სიწმინდეების შესახებ ცნობების სისწორეს ადას- 
ტურებს XVII საუკუნის მეორე ნახევარში სამეგრელოში მოღვაწე კათო- 
ლიკე მისიონერის იოზეფ მარია ძამპის მონათხრობი, რომელსაც ზემოთ 
ჩამოთვლილ წმინდა ნაწილებთან ერთად ბედიაში უნახავს იესო ქრისტეს 
წვერის ღერები, რომელიც მას წამების დროს დააგლიჯეს და სახეევი, რომელ- 
შიც მას ბავშვობაში ღვთისმშობელი ახვევდა.% მართალია, უფლის სიწმინდ- 
ეთა ადგილსამყოფელს არ მიუთითებს, მაგრამ ფრიად საინტერესოა XVII 
საუკუნის 50-იან წლებში საქართველოში მყოფი რუსი ბერის, არსენ სუხანო- 
ვის ცნობებიც. წერილობით, წყაროებით ირკვევა, რომ რუს ელჩებს მღედელ 

პავლე სახარევს და დიაკონ ფედოტი ელჩინს ბედიის ტაძრის მონახულების 
დროს რელიქვიების დათვალიერების საშუალება არ მიეცათ იმის გამო, რომ 

სანაწილე სამეგრელოს მთავრის ბეჭდით იყო დაბეჭდილი, რომლის გახსნის 
უფლება არავის ჰქონდა. მათ არსებულ სიწმინდეთა შესახებ ცნობები ბედი- 
ელი ეპისკოპოსის საშუალებით მიიღეს. მისივე მეშვეობით რუს ელჩებს 
შეუტყვიათ, რომ ბედიის ტაძარში დაცული სიწმინდეები ადრე იმერეთში 
ინახებოდა, მაგრამ ქართლის მეფე სიმონ I-მა (1556-1569; 1578-1600) იმერეთში 
ერთ-ერთი ლაშქრობის დროს ისინი წაიღო ქართლში. აქედან კი იგი სამეგრე- 
ლოს მთავარ ლევან II დადიანს სიმონ მეფეზე გამარჯვების ნიშნად თავის 
სამთავროში მიუსვენებია.2·ავ წყაროებით დასტურდება, რომ ბედიის საკათ- 
ედრო ტაძარში დაცული სიწმინდეების დიდი ნაწილი ისევ ქართლში მოხ- 
ეედრილა. ჩვენთვის უცნობია, თუ როდის და ვის მიერ იქნა ისინი ბედიის 
ტაძრიდან წამოღებული, მაგრამ ფაქტია, რომ XIX საუკუნის მიწურულს ისინი 
უკვე სვეტიცხოვლის ტაძარშია დაცული. 1898 წლის მცხეთის სვეტიცხოე- 

ლის საკათედრო ტაძრის სიძველეთა აღწერიდან ირკვევა, რომ ამ დროის- 
ათვის აქ ყოფილა მაცხოვრის თმა, რომელიც გამჭვირვალე ჭურჭელში იყო 
მოთავსებული. აქვე იყო მაცხოვრის წეერის ღერები, როგორც ჩანს, სამეგრე- 

ლოდან მოტანილი. საეკლესიო ტრადიციით, იგი ელიოზ მცხეთელს უფლის 
კეართთან ერთად მოუსვენებია, „რომელიც ეგლიჯათ მაცხოვრისათვის მწვალე- 
ბლებს“, ისიც გამჭვირვალე, მისთვის განკუთვნილ ოთხკუთსა ჭურჭელში 
იყო მოთავსებული, რომელსაც თურმე ორი წითელი და ორი ლურჯი ძვირ- 
ფასი ქვა ამშვენებდა ოთხივე მხარეს. სვეტიცხოველის ტაძრის კუთენილება 
იყო აგრეთვე ოქროს გრძელყურებიან ჭურჭელში მოთავსებული ქრისტეს 
სისხლი, რომელიც მაცხოვარს ჯვარცმის დროს სდიოდა და გადმოცემით 
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იგი საქართველოში პირველ ქრისტიანებს მოუტანიათ. ტაძრის კანკელის 
მარცხენა მხარეს დასვენებულ ხატში მოთავსებული იყო უფლის ძმის, წმინ- 
და იაკობის ნაწილი. მცხეთაში, სვეტიცხოვლის საკათედრო ტაძარში უფ- 
ლის სახელთან დაკავშირებული აღნიშნული სიწმინდეები ჩასვენებული იყო 
კანკელის ორივე მხარეს დასეენებულ ხატებში, რომელთაც სათანადო წარ- 
წერები ამშეენებდა” XVII საუკუნის 60-იან წლებში ანტიოქიის პატრიარ- 
ქის მაკარიოსის შვილს, პავლე ალეპოელს სვეტიცხოელის საკათედრო ტაძ- 

არში სხვა სიწმინდეებთან ერთად უნახავს ქრისტეს სისხლი, ძელი ჭეშმარ- 
იტის ნაწილები, ორი თოკის ნაწილი, რომლითაც უფალი შეკოჭილი იყო." 
ამავე საუკუნის 70-იანი წლების დასაწყისში საქართველოში მყოფი ფრანგი 
მოგზაურის ჟან შარდენის ცნობით, სხეა სიწმინდეებთან ერთად სვეტიცხოვ- 
ლის ტაძარში დაცული ყოფილა ეკლის გვირგეინის ნაწილი, რომელიც მაცხ- 
ოვარს წამების დროს თავზე ედგა” ამჟამად აღნიშნული ხატებისა და მასში 
ჩასვენებული სიწმიდეების ადგილსამყოფელი ჩვენთვის უცნობია, შესაძლე- 
ბელია, ისინი, XX საუკუნის 20-იან წლებში ათეიზმის აღზევების პერიოდში 

განადგურდა. 
იმავე რუს ელჩებს მღვდელ პავლე ზახარევსა და ფედოტი ელჩინს ეპისკო- 

პოს ანდრიას დახმარებით სამეგრელოში, მაცხოვრის სახელობის ერთ-ერთ 
ტაძარში უნახავთ ძვირფას ხატში ჩასვენებული სიწმინდეები. ხატში მოთ- 
ავსებული თითოეული სიწმინდე მოოქროვილ პატარა უჯრებში იყო მოთ- 
ავსებული, რომელთაც შესაბამისი წარწერაც ჰქონიათ გაკეთებული იმის 
აღნიშვნით, თუ რა სიწმინდეს წარმოადგენდა ისინი. ელჩების გადმოცემით, 
წმინდა ხატზე ყოფილა ბიზანტიის იმპერატორ კონსტანტინე დიდისა და 
დედამისის, ელენე დედოფლის წარწერაც.“ მათიეე განცხადებით, სატში ჩას- 
ვენებული იყო იმ ღრუბლის მცირე ნაწილი, რომელიც ძმრით გაჟღენთილი 
ჯვარცმულ მაცხოვარს მიადეს.' აღნიშნული სიწმინდე ამჟამად ზუგდიდის 
ისტორიულ მუზეუმშია დაცული. ზოგიერთი წყაროს ცნობით, ასეთივე ღრუბ- 

ლის მეორე ნაწილი ინახებოდა აგრეთვე აღმოსავლეთ საქართველოში, ზაგების 
მაცხოვრის ტაძარში, კანკელის მაღლა მოთავსებულ ოქროს ზარდასშაში. 

აღნიშნული ზარდახშა XVII საუკუნის დასაწყისში უნახავს იმ დროისათვის 
საქართველოში მყოფ იერუსალიმის პატრიარქ თეოფანეს.“ მოგვიანებით, XIX 
საუკუნის ბოლოს ქრისტეს სახელთან დაკავშირებული აღნიშნული სიწ- 

მინდე სვეტიცხოვლის საკათედრო ტაძრის კუთვნილება გამხდარა.? 
XVII საუკუნის 60-იან წლებში საქართველოში მამასთან, ანტიოქიის ჰა- 

ტრიარქ მაკარიოსთან ერთად ჩამოსულ პავლე ალეპოელს მარტვილის სიძ- 

ველეთა აღწერის დროს მონასტერში უნახავს პერანგი იმ პატარა ყმაწვი- 
ლის სისხლით დასვრილი, რომელიც იროდ მეფის ბრძანებით იესო ქრისტეს 

შობის დროს მოუკლავთ. პავლე ალეპოელის აღნიშნული ცნობის სის- 
წორეს ადასტურებს, ჯერ კიდევ XVII საუკუნის 40-იან წლებში დასავლეთ 

საქართველოში მყოფი რუსი ელჩების, ფედოტი ელჩინისა და პაელე ზახარ- 

ევის მონათხრობი. მათ 1640 წლის 29 მარტს ადგილობრივი მღედელმთ- 

ავრის დახმარებით სხვა სიწმინდეებთან ერთად ჭყონდიდის ღვთისმშობლის 
სახელობის ტაძარში დაათვალიერეს სისხლით დასერილი ჩეილი ბავშვის 
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პერანგი. ჭყონდიდელი მიტროპოლიტის მიტროფანეს განმარტებით, იგი ერთ- 

ერთ იმ ჩვილ ბავშვს ეკუთვნოდა, რომელიც მეფე იროდიმ ახლადდაბადებუ- 
ლი იესო ქრისტეს ძებნისას დახოცა.” აქვე დავსძენთ, რომ XVII საუკუნის 
შუა ხანებში სამეგრელოში მოღვაწე კათოლიკე მისიონერ დონ კრისტო- 
ფორო კასტელის ბედიის ტაძარში უნახავს „სისხლით შელებილი თეთრი 

ქსოვილი“. ჩვენთვის უცნობია, უკავშირდება თუ არა აღნიშნული სიწმინდე 
ქრისტეს სახელს. მასზე, კასტელის გადმოცემით, შემორჩენილი იყო „ბერძე- 

ნი პატრიარქის უძველესი წარწერა: „ქრისტე არის ღმრთის "შვილი“.% 
იმავე პავლე ალეპოელის ცნობით, როგორც წინა პარაგრაფში აღვნიშნეთ, 

კახეთში, ალავერდის საკათედრო ტაძარში დაცული ყოფილა ,,CX2გ0ს 8M2MMM# 
Xიყხთომ“, რომელიც, მისი გადმოცემით, შაჰ-აბასს საქართველოდან გაუტანია“ 

აღსანიშნავია ერთი ფაქტიც. ექვთიმე თაყაიშვილს 1913 – 1914 წლებში, 
სამეგრელოში ექსპედიციის დროს მარტვილის მონასტერში აღმოუჩენია 

ღვთისმშობლის ხატი, რომლის ვერცხლის ბუდეში ქრისტეს საფლავის ქვის 
ნატეხები იყო ჩასმული და რომელსაც ამშეენებდა წარწერა.ბ ქრისტეს 
საფლავის ქვის ნატეხი XIX საუკუნის ბოლოს დაცული ყოფილა აგრეთვე 
მცხეთის სვეტიცხოვლის ტაძარშიც. გარდა ამისა, როგორც ირკეევა, 

საქართველოში არსებულა მაცხოვრის ხის თეფში – საიდუმლო სერობიდან 
და შოლტი, რომლითაც იგი იგეემა.” 

XVI საუკუნის შუა ხანებში დასავლეთ საქართველოში მოღეაწე კათო- 
ლიკე მისიონერ იოზეფ მარი ძამპის ხობის ტაძრის დათვალიერებისას სხვა 

სიწმინდეებთან ერთად პატარა სანაწილე კოლოფში უნახავს „მაცხოვრის 
წვერის რამდენიმე ღერი და შოლტი“.” 

მაცხოვრის ხის თეფშის შესახებ აღენიშნავთ, რომ ახალი აღთქმის ქართველ 
მთარგმნელებს იგი არ გადმოუქართულებიათ, რის გამოც, მან ჩვენამდე 
ბერძნული სიტყვის „პინაკის სახელწოდებით მოაღწია. სოგიერთი მკელე- 
ვარი მის ქართულ შესატყვისად თეფშს მიიჩნევს, ზოგი კი სინს. მაცხოვრის 
ხის თეფშთან დაკავშირებით, ქვათახევის მონასტრის სიძველეთა აღწერისას, 
საინტერესო ცნობას გეაწედის ცნობილი საეკლესიო მკვლევარი პლატონ 
იოსელიანი. XIX საუკუნის შუა ხანებში ქვათახევის ტაძარში მას უნახავს 
მაცხოვრის ხის თეფშის ნაწილი, „რომელზეც, გადმოცემით, შესრულებული 

იყო მაცხოვრის საიდუმლო ტრაპეზი, სიგრძე ერთ არშინზე მეტი აქვს, სიგანე 
სუთი ევერშოკია, სისქე ნახევარ ეერშოკამდეა, გარდა ამოზნექილი არშიისა, 
რომელიც რამდენადმე უფრო სქელია. შემდეგში მთელი სინი დაფარული 
იყო თხელი ოქროთი და ვერცხლის ფურცლით, რომელ“ზეც მოჯედილი იყო 

ყვავილები და ფიგურები. ამათ შორის ჯერ კიდევ ჩანს ანგელოზის ფრთა 
და მოციქულთა სახეები (არშიაზე), მაგრამ დღეისთეის დარჩენილია მსხ- 
ოლოდ პეტრე მოციქულის სახე; წარწერა ქართულია, მაშასადამე, სამკაული 

საქართველოშია გაკეთებული, დაფარულია თხელი ოქრო-ვერცხლიანი ჩარ- 
ჩოთი, მოციქულების ამოზნექილი სახეებით. ფიცარი იმდენად ძველია, რომ 
ხელის შეხებით იფხვნება, ჩარჩო კი დაზიანებულია. ეს სინი მთელი არ არის, 

ნახევარია. ეტყობა, ოვალური ფორმისა იყო. გადმოცემით, იგი საბერძნეთიდან, 

ბერძენთა მეფის ასულის, ელენეს მიერ არის მოტანილი. ელენე მეფე ბაგრატ



  

ქვათახევი, XII-XIII სს. მიჯნა 

მარტვილის სამონასტრო კომპლექსი 

 



კურაპალატის მეუღლე იყო“. ე. ი. პლატონ იოსელიანის მიერ მოპოვებული 
მასალით დასტურდება, რომ მაცხოერის ხის თეფში საქართველოში XI 
საუკუნის 30-იანი წლების დასაწყისიდან არსებობდა. მისივე ცნობით, XII 
საუკუნეში მეფე დავით აღმაშენებელმა ეს წმინდა ნაწილი ქვათახევის 
სავანეში გადმოიტანა. 1735 წელს, ქართლში ლეკების გაძლიერებული 
მძარცველობის დროს, როდესაც ლეკებმა მონასტერიც დაიკავეს და მთელი 
ქვათახევის ხეობაც, წმინდა ნაწილები მთის ერთ გამოქვაბულში, მონასტრის 
ახლოს იყო დამალული. 

წინამძღვარი დოსითეოსი, დაახლოებით 1809 წელს, ძველი გადმოცემების 
მიხედვით, ეძებდა მას. წმინდა ნაწილები ბერებმა აღმოაჩინეს პატარა გამო- 
ქვაბულში, რომელიც ძალიან ოსტატურად იყო გარედან ქვებით ამოვსებუ- 
ლი“.”? 

აღნიშნული სიწმინდის ღირებულების შესახებ პლატონ იოსელიანს მო- 
ჰყავს ამონაწერი ა. ნ. მურავიოვის ნაშრომიდან „,I 0V3M9 # #ხM6MV9“: „ფერ- 
მკრთალი ფიცრის სიძველე – წერს ა. მურავიოვი, – თითქოს დროით გაცეეთილ- 

ისა, მოწმობს წმინდა სინის სიძველეს... უკეთუ, დროის სიძველისა და ქვეყნის 
უბედურ გარემოებათა გამო, დაიკარგა ან მონასტრის რომელიმე გაურკეეე- 
ელ არქიეში ინახება ამ ფასეულობის შესახებ წერილობითი საბუთები, მაინც 
არა გვაქვს მიზეზი დავეჭედეთ, ჩვენ დრომდე შემონახული ღვთისმოსაე 

გადმოცემაში. იმდენი ბერძნული სიწმინდეები იყო გადმოტანილი საქა- 

რთველოში, ბერძენთა მეფეების ასულებთან მის მეფეთა და უფლისწულთა 

ქორწინებათა გამო (და თვით მეფეებიც ასეთ ფასეულობებს ოქრო-ეერცხ- 
ლზე მეტად იძენდნენ), რომ არაფერი არის დაუჯერებელი, რომ ძეირფასი 
სიწმიდე თბილისში არსებობდა. ქვეყნის მოქცევის დასაწყისშივე განა არ 
გამოუგზავნეს მეფეს ქალაქიდან ჯერის ლურსმნები და მისი, ე. ი. ბაგრატ 

დიდის, დავითისა და თამარის დროს, ძალიან ბეერი წმინდა ნივთი არ შეხვდა 
საქართველოს მემკვიდრეობით? და სამართლიანობა მოითხოვს აღინიშნოს, 
რომ მან მოახერხა მათი დაცვა,მიუხედავად მონღოლთა,თემურ ლენგისა და 
სპარსელთა შემოსევების ყველა საშინელებისა“.” 

ქართული იკონოგრფიული მასალით დასტურდება, რომ თბილისის ან- 
ჩისხატის ტაძრის ღეთისმშობლის ხატის სანაწილეში სხვა სიწმინდეებთან 

ერთად დაცული ყოფილა ქრისტეს საფლავის ქვა და ქრისტეს პინაკის 
ნაწილი“, რომელიც, სამწუსაროდ, დღესდღეობით დაკარგულად ითქლება. 

წერილობითი წყაროებით ირკეევა, რომ რუსეთში გაგზავნილმა მეფე თე- 
იმურაზ I-ის (1606-1662) ელჩმა, ეპისკოპოსმა თეოდოსიმ 1624 წლის მარტში 

მოსკოვში ჩაიტანა ძვირფასი თვლებით შემკული და ოქროთი დაფერილი 
«ვარი. აღნიშნული ჯვრის სანაწილეში სხვა წმინდა ნაწილებთან ერთად 

ჩასვენებული ყოფილა იესო ქრისტეს სიწმინდეები: ძელი ჭეშმარიტის მცირე 
ნაწილი, ქვა სინას მთიდან, სადაც 40 დლე იმარხულა უფალმა და ქვის 
პატარა ნატეხი მაცხოვრის საფლავიდან.” 

როგორც დასტურდება, XIX საუკუნის ბოლოს, მცხეთაში, სვეტიცხოვლის 
საკათედრო ტაძარში დაცულ წმინდა ხატში, მაცხოვრის სასელთან დაკავ- 
შირებული სიწმინდეების გარდა ჩასვენებული ყოფილა ძველი აღთქმის სი- 
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სახულის კარედი, მოჭედილობა XII ს-ის პირველი ნახევარი. 

მყინვარწვერი, ბეთლემის გამოქვაბული 
_–_ " ლა ფგბევი ვაიი 
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წმინდე – მოსეს კეეროხის ხე, რომელიც ალბათ ებრაელთა მოტანილი უნდა 

ყოფილიყო.” 
აღმოსავლეთ საქართველოს მთიანეთში გავრცელებული ერთ-ერთი ზეპირი 

გადმოცემის მიხედვით, სევში (დღევანდელი ყაზბეგის რაიონი), მყინვარწვერ- 
ის ძირში ადამიანის მიერ გამოკვეთილ და მიუდგომელ ბეთლემის სახელ- 

წოდებით ცნობილ გამოქვაბულში, რომელშიც რკინის ჯაჭვით ასვლა ხელე- 
წიფებოდა მხოლოდ განსაკუთრებული სიწმინდის პიროვნებას, ინახებოდა 

ქრისტეს აკვანი, აბრაამის კარავი და სხეა სიწმინდეები. აღნიშნულმა ლეგ- 
ენდამ თავისებური ასახვა ჰპოვა ქართულ წერილობით წყაროებში. XVIII 
საუკუნეში ისტორიკოსი ვახუშტი ბატონიშვილი აღნიშნული %ეპირი გადმო- 
ცემის შესახებ წერდა: „მყინვარის კლდესა შინა არიან ქუაბნი გამოკვეთილნი 
ფრიად მაღალსა, და უწოდებენ ბეთლემსა, გარნა საჭიროდ ასავალი არს, 
რამეთუ არს ჯაჭვ რკინისა, გარდმოკიდებული ქუაბიდამ, და მით აღელენ. 

იტყვიან უფლის აკუანსა მუნ და აბრაჰამის კარავსა, მდგომსა უსუეტუოდ, 

უსაბლოდ, და სხუათაცა საკვერველთა. არამედ ედუმებ“.”? რა თქმა უნდა, 
აღნიშნულ ლეგენდას რეალურ სინამდვილესთან არაფერი აკავშირებს, მა- 

გრამ შინაარსობრივი თვალსასრისით იგი გარკვეულ ყურადღებას იმსახ- 

ურებს. 
როგორც ზემოთ აღვნიშნეთ, კახეთში არსებულ ალავერდის საკათედრო 

ტაძარში,პავლე ალეპოლელის ცნობით,დაცული ყოფილა ქრისტეს „,CV7გიხ“- 

ი, რომელიც, მისიეე გადმოცემით, შაჰ-აბას I-ს საქართველოდან გაუტანია. ამ 

სიწმინდესთან დაკავშირებით უკანასკნელ პერიოდში აღმოჩნდა საინტერესო 
დოკუმენტური მასალა. ამ მასალის მიხედვით, XIX საუკუნის შუა ხანებში 

გელათის მონასტერში არსებულ ხახულის ღვთისმშობლის ხატზე შემკული 
ყოფილა ქრისტეს „CM#Mმიხ“-ის მცირე ნაწილი. ჩვენი ასრით, ეს სიწმინდე იმ 
„CVM20ს“-ის ნაწილი უნდა იყოს, რომელიც XVII საუკუნის 20-იან წლებში 
საქართველოდან შაჰს გაუტანია. წყაროს მიხედვით, ხახულის ხატზე შებმუ- 

ლი „CXVIმ0ხ“-ის ნაწილი შემკობილი ყოფილა ამავე ხატზე არსებული ქრისტეს 
შობის დროს მოგვებისაგან შეწირული ოთხკუთხა ოქროს თვალმარგალი- 

ტით”, 18595 წელს გელათის მონასტრიდან, ხახულის ხატის გაძარცვის დროს, 
აღნიშნული სიწმინდე დაკარგულა. ამავე წყაროს ცნობით,ქრისტეს „CVIმიხ“- 
ის ნაწილი იოანე ნათლისმცემლის ჩოხის ძაფის ნაწილთან ერთად მოთ- 
ავსებული ყოფილა ოქროს სანაწილეში”. თავის მხრიე, ქართული საეკლე- 
სიო გადმოცემით, ხახულის ღვთისმშობლის ხატიც ქრისტეს სახელთან 

დაკავშირებულ სიწმინდეს წარმოადგენდა. ამ გადმოცემით, ხახულის ღვთისმ- 
შობლის ხატი დაწერილი ყოფილა ლუკა მახარებლის მიერ „ფიცარსა ზედა 
ბაგისასა, რომელსა შინა მწოლარე იყო პირველ საუკუნო ყრმა“. 

თბილისის წმინდა სამების საკათედრო ტაძარში ინასება მაცხოვრის 

სახელთან დაკავშირებული სიწმინდეები: ქვა მაცხოვრის საპყრობილიდან, 
მიწა გეთსიმანიის ბაღიდან, ქვა გოლგოთიდან, მაცხოვრის დროინდელი ზეთისხ- 

ილის ხის ჩაწილი და მიწა. 
როგორც წერილობითი წყაროებით ირკვევა, ოთარაშენის (ოთარშენი) ეკ- 

ლესიაში დაცული ყოფილა იერუსალიმიდან ჩამოტანილი, უფლის სახელთან 
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ხის ნა-Vილი სეთის ხილის ხიდან 

ბეთსიმიჩიის ბაღიდან. ხე 

მაცხოვრის დფროინდელია 

მაცხოვრის დროინდელი ზეთისხილის ხის ნაწილი გეთსიმანიის ბაღიდან, 

წმინდა სამების საკათედრო ტაძარი, თბილისი 

  

მიწა გეთსიმანიის ბაღიდან, წმინდა სამების საკათედრო ტაძარი, თბილისი 
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დვლოლი 

     2172 +. 

ა მაცხოვრის საპყრობილიდან. 

1 0/? 1980 წ. 
2. 

_. 

ე–_მ?X?მ 

ქვა მაცხოვრის საპყრობილიდან, წმინდა სამების საკათედრო ტაძარი, თბილისი 

  
ა მაგდალინიდან, წმინდა სამების საკათედრო ტაძარი, თბილისი გდალინიდ დ ე კათედრო ტ ლ 
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ა სინას მთიდან, წმინდა სამების საკათედრო ტაძარი, თბილისი ვ დ დ ე კათედრო ტ ლ 

  
ქვა გოლგოთადან, წმინდა სამების საკათედრო ტაძარი, თბილისი



დაკავშირებული სიწმინდეები: „ბანბა, ცხოველმყოფელისა ნაბანი, რომ გაწ- 

მინდეს“, „სულიწმინდის მოსვლის დღეს წ(მიდ)ას ტრაპეზზე ბარძიმის ქვეშ 
დადებული ვარდი,“ „ბზის ნაწილები, რომელსაც ფეხქვეშ უფენდნენ მაცხო- 
ვარს იერუსალიმში შესვლის დროს“, „ძელი ცხოველის ნაწილი“, „ქრისტეს 

საფლავის ლოდი“, მდინარე იორდანის კენჭი და სხვა წმინდა ნაწილები. 
საბჭოთა ხელისუფლების დროს აღნიშნული სიწმინდეები საქართველოს 
ხელოვნების მუზეუმის კუთვნილებას წარმოადგენდა, 1991 წელს კი ისინი 
სხეა წმინდა ნაწილებთან ერთად საქართეელოს საპატრიარქოს გადაეცა. 

სამწუხაროდ, უფლის სახელთან დაკავშირებულ, ჩეენ მიერ გამოკვლეულ 
სიწმინდეთა უდიდეს ნაწილს ჩვენამდე არ მოუღწევია. ჟამთა სიავისა თუ 
ბოლშევიკთა ათეისტური რეჟიმის გამო საეკლესიო სიწმინდეთა დიდი ნაწ- 
ილი ფიზიკურად გაანადგურეს.



თავი II 

ყოვლადწმინდა ღვთისმშობლის სახელთან 
დაკავშირებული სიწმინდეები 

საქართველოში 

7. ღვთისმშობლის წილხედომობი/ საკითხისათვის 

უძველესი ქართული წერილობითი წყაროებისა და საეკლესიო ტრადიცი- 

ის თანახმად, რასც აგრეთეე მხარს უჭერს მათთან შედარებით გვიანი 

ხანის უცხოური დოკუმენტური მასალა, საქართველო ღვთისმშობლის წილხ- 

ქედრი ქვეყანა. ღეთისმშობლის წილხედომობის “შესახებ მეტად საინტერე- 

სოა „ქართლის ცხოვრებაში“ შესელი ლეონტი მროველისეული თხრობა. 

აგრეთვე ჩვეჩნთვის ძვირფას ცნობებს შეიცავს ქართეელთა განმანათლე- 

ბლის წმინდა ნიჩოს სვინაქსარული ცხოვრების ორი რედაქცია, რომელთა- 

გან ერთი XI საუკუნით თარიღდება. მეორე კი – XIV საუკუნით. XL საუკუ- 

ნით დათარიღებული რედაქცია შემოკლებული სახითაა ჩვენამდე მოღწეუ- 

ლი, ხოლო მეორე შედარებით ვრცელია. შესაბამისად, ღვთისმშობლის წილხ- 

ედომობის საკითხი მეორე რედაქციაში უფრო ფართოდაა წარმოდგენილი. 
ღვთისმშობლის წილხვდომობის ანარეკლი აშკარად შეინიშნება IX საუკუ- 

ნეში მოღვაVე ღირსი მამის ილარიონ ქართველისადმი (1 875) მიძღვნილი 

ცხოვრების სხვადასხვა რედაქციებში. ბოლოდროინდელი გამოკვლეეებით 

დასტურდება, რიმ ილარიონ ქართველის ცხოვრების კიმენური რედაქცია 
დაწერილია X საუკუნის პირეელ ნახევარში, ხოლო, მეტაფრასული – XII 
საუკუნის დასწყისში.! მცირეოდენი განსხვავების მიუხედავად ორივე რედაქ- 

ციაში ჩვენთვის საინტერესო ფაქტია დადასტურებული: კიმენური რედაქცი- 
ის მიხედვით, ულუმბოს მთის ერთ-ერთ მონასტერში მყოფი ბერძენი სასული- 

ერო პირებისაგან შევიწროვებულ ილარიონ ქართეელს მფარველად და მეოხად 
ღვთისმშობელი მოევლინა, რომელიც ძილში გამოეცხადება ბერძენ მამასახ- 

ლისს და მკაცრად გააფრთხილებს: „რომელნი მათ (ქართეელებს ე. ბ.) არა 

შეიწყნარებენ, მტერ ჩემდა არიან, რამეთუ ჩემდა მონიჭებულ არს ძისა მიერ 

ჩემისა ნათესავი იგი შეურყვნელად მართლმადიდებლობისათუს მათისა, ვინაით- 

გან ჰრწმენა სახელი ძისა ჩემისაი და ნათელ-იღეს“ 
ღვთისმშობლის წილხვდომობის საკითხს მნიშვნელოვანი ადგილი უკა- 

ვია XI საუკუნის საქართველოს ცნობილი კათოლიკოს-პატრიარქის ნი- 

კოლოს გულაბერიძის (1150 – 1177) თხსულებაში: „საკითხავი სუეტისა 
ცხოველისა, უფლისა კუართისა და კათოლიკე ეკლესიისა“. მართალია, X – 

XIV საუკუნის ქართული წერილობითი წყაროებით უტყუარად დასტურდება, 
რომ საქართველო ღეთისმშობლის წილხვედრი ქვეყანაა, მაგრამ აშკარაა, 
რომ აღნიშნული ცნობები დასახელებულ საუკუნემდე დიდი ხნით ადრე 
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არსებულ საეკლესიო გადმოცემებს და დოკუმენტურ მასალებს უნდა ეყრდ- 
ნობოდეს. 

ქართული წერილობითი წყაროების გარდა, ივერიის ღეთისმშობლის წილხ- 
ვდომობის საკითხი დაფიქსირებულია უცხოურ წერილობით დოკუმენტურ 

მასალებში. ამ მხრივ. აღსანიშნავია ბერძნული და რუსული წერილობითი 
წყაროები. ბერძნული დოკუმეჩტური მასალის ავტორად მიჩნეულია სტეფანე 
ათონელი. გამოთქმულია მოსაზრება, რომ სტეფანე ათონელის თხ“სულებაში 
მარიამ ღვთისმშობლის მიერ საქართველოს წილხვდომობის საკითხი ათო- 
ნის წმიჩდა მიწასე არსებულ ივირონის მონასტერში მოღვაწე ქართველი 
მამების გადმოცემის საფუძველზე უნდა შესულიყო. ამავე გზით ხდება იგი 
ცნობილი რუსი სასულიერო პირებისათვის. რუსეთის საეკლესიო პირებს 
სტეფანე ათონელის ბერძნული თხსულება იმდენად მნიშვნელოვნად მიუჩნე- 
ვიათ, რომ იგი უთარგმნიათ და „ჩმს MხICიბი8ხხIM“-ის სახელწოდებით 1659 
წელს ვალდაის ივერიის მონასტერში ბეჭდური სახით რუსულ ენაზე გამოუ- 
ციათ: მართალია, XVII საუკუნეში „წმM MხICი6VMხIM“ განუვრცია რუსეთის 
პატრიარქ ნიკონს, რომლის ინიციატივით გამოიცა აღნიშნული წიგნი, მაგრამ 
უტყუარად მიჩნეულია, რომ თავდაპირველად იგი სტეფანე ათონელს ბერძნულ 
ენაზე დაუწერია. სტეფანე ათონელის თხსულებაში შეტანილ „მარიამ ღვთისმ- 
შობლის წილხედომილ ივერიას“ არ ატყეია ნიკონის რედაქციის ხელი. 
მკვლევარები, აგრეთეე იმასაც აღიარებენ, რომ სტეფანე ათონელის „,..ივერი- 
ის წილხვდომილობის“ ისტორია ძირითადი წყაროა დიმიტრი როსტოველის 

თხზულებისა. ამ უკანასკნელს სტეფანე ათონელის აღნიშნული გადმოცემა 
გამოუყენებია თავის თხსულებაში ,ჩეტა მინეიაში“, რომელიც თავის დროზე, 
XVII საუკუნეში ქართულად თარგმნა გაიოს რექტორმა. 

„ივერიის მფარველის მარიამისა“ და მისი სახელობის ხატის გარშემო 
ძველ რუსულ მწერლობაში რამდენიმე ნაწარმოებია შექმნილი. „მათი უმ- 
რავლესობა ათონის „ივერთან“ და საქართველოსთანაა დაკავშირებული“. 
ამ ნაწარმოებებიდან აღსანიშნავია: «CM838MM6C 0 MVI0I800M0M II1860CV0M VIIM0CMC 

ნ60”0M8760M); «CMმ381IM6 0 C8. IIM0II6 I100I8M7CM0M XმM0 II0VIMMI6C 8 06MIC)1ხ I1860CICVI0; 

«CMმ838IMM6 II I1086C1ხ 06 MMX0II8X (60-000#MMIMIX) I1860CM0# (I 0V31MLLCI0CM%))X; «CM83811I4C 0 

VVI6CCხI MM0MხI ნ01000MMIL II860CMM9MX; «II0C86CIხ 06 MIM0XMC 006C89XხI8 ნ0-000/MILLხ! 

I 0V3VMCMM9».? აღნიშნული ნაწარმოებები ძეელ რუსულ მწერლობაში ძირი- 
თადად „საკითხავების სახითაა წარმოდგენილი. „მოტანილ ვარიანტულ 
„საკითხავებში“ გატარებულია ის აზრი, რომ „ივერიის მფარველ მარიამს“ 
შეუძლია, „მფარველობა გაუწიოს“ აგრეთვე თათარ-მონღოლთაგან შევიწროე- 
ბულ რუსებს. ეს „თქმულებები“ უმთავრესად ჩაწერილ იქნა XV – XVII 
საუკუნეებში, მაგრამ მათი წიგნური წყაროები ბევრად უფრო ძველია“ მკე- 
ლევართა მიერ მიჩნეულია, რომ „XVI საუკუნიდან მოყოლებული ლიტერ- 

ატურულ ნიადაგზე რუსეთსა და საქართველოში საბოლოოდ მტკიცდება 
რწმენა, რომ მარიამი და მისი „ხატი მფარველია“ არა მარტო მისი „წილხდო- 

მილი ივერიისა“, არამედ „მოსკოვისა და ჩრდილოეთის მის ქვეყნისა“ ალ- 

ბათ, ამ ფაქტორით იყო განპირობებული, რომ რუსეთში დიდი პოპულარობით 

სარგებლობდა საქართყელოდან და ათონის მთიდან წაღებული ივერიის 
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სახელით ცნობილი ღვთისმშობლის ხატის ასლები, რომელთა სახელზე 

შენდებოდა მრავალი ეკლესია-მონასტერი. თუ რამდენად პოპულარული იყო 

ივერიის მფარველი მარიამ ღვთისმშობლისა და მისი ხატის თემა 

საქართველოსა და რუსეთში, ამის დასტურია ის, რომ XVII საუკუნის ბო- 
ლოსა და XVIII საუკუნის დასაწყისში რუსეთში მოღვაწე ქართველმა მეფე- 

პოეტმა არჩილმა და მისმა შვილმა ალექსანდრე ბატონიშვილმა, ხოლო 

გეიან, გაიოს რექტორმა და რომანოს ბაზლიძემ „რუსულიდან თარგმნეს 
საქართველოდან რუსულ მწერლობაში გაღასული აღნიშნული თემა და 

სიუჟეტი“." 
მოკლედ და ლაკონურად გადმოგბეცემს მარიამ ღეთისმშობლის მიერ 

ივერიის წილხვდომობის ფაქტს „ქართლის ცხოვრების” ლეონტი მროეელ- 
ისეული ვერსია, რომლის თანახმად, მაცხოვარის ამაღლებიდან მეათე დღეს, 

როცა მოციქულებმა წილი იყარეს, თუ ეის სად უნღა ექადაგა ქრისტეს 
მოძღერება, საქართველო ღეთისმ მშობელს ხედა წილად. აქვე დავძენთ, რომ 

ერთ-ერთი საეკლესიო გადმოცემის მიხედეით, ღვთისმშობელს ივერია სამგ- 
ზის წილის ყრით ერგო." გამომგსავრებამდე, ლეონტი მროველის გადმოცე- 

მით, მარიამ ღეთისმშობელს უფალი გამოეცხადა, რომელმაც განუცხადა: 
„დედაო ჩემო, არა უგულებელ ვყო ერი იგი სასეპურო უფროს ყოველთა 
ნათესაეთა, მერხებითა შენითა მათთუვს. ხოლო შენ წარავლინე პირველ- 
წოდებული ანდრია ნაწილსა მას შენდა ხუედრებულსა, და თანა-წარატანე 
ხატი შენი ვითარცა პირსა შენსა დადებითა გამოისახოს. და შენ წილ ხატი 
იგი შენი მკვიდრობდეს მცუელად მათდა უკუნისამდე ჟამთა“.V) მარიამ ღვთისმ- 
შობელი უფლის ბრძანებისამებრ მოიქცა. დედა ღეთისამ უფლის ნება აუწყა 

ანდრია მოციქულს, რომ იგი უნდა წასულიყო „- ქუეყანასა, ჩემდა წილ- 
ხდომილსა, რათა მე ვიყო გამგებელი ცხოერებისა მათისა, ხელი აღუპყრა და 
შევეწიოთ მათ, და არავინ მტერთაგან მძლე ექმნას მათ“. საქართველოში 

გამომგზავრებამდე, ხელთუქმნელი ხატის გადაცემის შემდეგ, ღეთისმშო- 
ბელმა ანდრია პირველწოდებულს განუცხადა: „მადლი და შეწევნა ჩემგან 
შობილისა უფლისა თანაშემწე გეყაე შენ, სადაცა ხეიდოდე, და მეცა თა- 
ნაშემწე ვარ ქადაგებისა მაგას, და დიდად შეეეწიო მონაწილესა მას ჩემდა 

ხუედრებულსა“." 
„ქართლის ცხოვრების ლეონტი მროველისეული ვერსიისაგან განსხ- 

ვავებულ ვერსიას გვთავაზობს XIV საუკუნით დათარიღებული წმინდა ნი- 

ნოს სვინაქსარული ცხოვრების მეორე რედაქცია, რომლის მიხედვით, წილი- 
სერის შემდეგ მარიამ ღვთისმშობელი „წარემართა მისდა ხუედრებულსა 
მას ნაწილსა და თან წარიყვანნა იაკობ მღვდელთ-მოძღუარი და იოანე 
ღმრთისმეტყველი და დანი იგი, რომელნი მსახურებდეს, და წარვიდა და ელო 
გზასა და, ვითარცა მიიწია იოპედ, გამოეცხადა მას უფალი და ჰრქუა, ვი- 
თარმედ: „არა ჯერ-არს განშორებაი შენი იერუსალიმით, არამედ დაჯედ 

ქალაქსა შინა, ვითარცა დედოფალი ყოველთა, რამეთუ ნაცელად ჩემისა 
შემდგომად შენ იყო მსრუნველ და ნუგეშინის-მცემელ მათდა, რომელნი 

სახელისა ჩემისათვის იღუაწენ და ნაწილისა მის შენდა სუედრებული- 

სათვის აწ ნუ მჭმუნვარე ხარ, სასურეელო დედაო, რამეთუ ყოველნივე და- 

129



ბადებულნი ჩემნი შენდა შევედრებულ არიან და ნათესავისა მისთვის მე 
ვიზრუნო და არა უგულებელს ეყო“.ს მოტანილი ვრცელი ციტატიდან აშკარ- 

ად ჩანს, თუ რატომ არ დართო ნება უფალმა მარიამ ღეთისმშობელს, თავის 
Vწილხვდომილ ქვეყანაში ახალი სარწმუნოების საქადაგებლად წასულიყო. 

რაოდენ გასაკვირიც უნდა იყოს. ღეთისმშობლის მიერ ივერიის წილხვდო- 
მობის საკითხს ქართულ წყაროებთან შედარებით უფრო ვრცლად და განსს- 

ვავებული ფორმით წარმოგვიდგენს სტეფანე ათონელი, რომელსაც მთლიანი 

სახით გთავაზობთ: „შემდგომ ამაღლების უფლისა ჩუენისა იესოს ქრისტეს- 
სა, ყოველნი მოწაფენი ბრძანებისამებრ მისისა იერუსალიმით განუშორებით 
იყვჩეს შეკრებილ სინაის მთასა ზედა დედისა უფლისა მარიამისთან და 
მოელოდნენ აღთქმულსა მათდა ნუგეშის-მცემელსა. ოდესცა უკუე მათ გან- 
იგდეს წილი, თუ ვის რომელი მხარე შეხედების ქადაგებად სახარებისა, 
ყოვლადწმინდა ქალწულმან ჰრქუა მათ: „მეცა თქუენთანა მნებავს აღებად 
წილისა, რათა ესცნა, რომელსაც მხარესა განმიესებს მე ღმერთი: „მიიღეს 
რა სიტყუა დედისა ღუთისა, მათ კეთილ-მოწიწებით ჰყარეს წილი და მას 

შეხედა ქუეყანა ივერიისა, რომელიცა აწ არს საქართველო. ყოვლად წმინდ- 
ამაჩ განიხარა წილ-ხდომისა მისთვის და შემდგომ სულის წმიდის მიღებისა, 

რომელიცა მსგავსად ცეცხლისა მათ მიეფინათ, ისურეა Vწასელა მხარესა 
ივერიისა. გარნა ანგელოსმან ღუთისამან ჰრქუა მას: „ნუ განეშორები იერუ- 
სალიმით, მხარე, საღაცა წარსელა გსურის შენ, განათლდების უკანასკნელთა 
დღეთა და მეუფება შენი დამტკიცდების მუნ. შემდგომ რაოდენისამე ჟამისა 
მსრუნველობათა შენთა მიგელის სხუა ქუეყანა, რომელსაცა თვით ღმერთი 
მიგიყეანს შენ“. აჰა რასსთვის დაშთა ყოვლად წმინდა გრძელს ჟამსა იერუ- 
სალიმსა შინა“ – დასძენს სტეფანე ათონელი." 

იმავე სტეფანე ათონელის გადმოცემით, იერუსალიმში მყოფი ღვთისმშო- 

ბელი იოანე ღვთისმეტყველის სახლში ცხოვრობდა და მასთან ერთად 

დიდად იღეწოდა ახალი სარწმუჩოების განმტკიცებისათვის. უფლის ნებით 
ღვთისმშობელმა, როგორც სტეფანე ათონელი მოგვითხრობს, იოანე ღეთის- 
მეტყველთან ერთად ათონზე და კვიპროსზე განამტკიცა ქრისტეს რწმენა 

და კარგა ხნის შემდეგ განეშორა წუთისოფელს." 
სტეფანე ათოჩელის მონათხრობსა და ზემოთ აღნიშნულ ქართულ წერი- 

ლობით წყაროებში კარგადაა ახსნილი, თუ რატომ არ მიეცა კურთხევა 
უფლისა მარიამ ღვთისმშობელს, თავის წილხედომილ ქვეყანაში ექადაგა 

ქრისტიანობა. მოტანილი დოკუმენტური მასალა ეწინააღმდეგება უკანასკნელ 
პერიოდში გავრცელებულ თვალსასრისს იმის შესახებ, რომ ღვთისმშობლის 
საქართველოში შემოსელა ახალი სარწმუნოების საქადაგებლად თითქოს 

იმის გამო არ მომხდარა, რომ მისი მიძინების დრო იყო მოახლოებული, რაც 
მას ანგელოსთა პირით ემცნო. ჩეენ მიერ მოძიებული წყაროები ასეთი 

დასკვნის საშუალებას არ იძლევა. 
საქართველოს გარდა წმ. ათონის მთას, კეიპროსს და სხვა ქვეყნებს 

მიაჩნიათ. რომ მარიამ ღეთისმშობელი მათი მფარველია. ბუნებრივია, რომ 
ასეთი ცნობები არ ეწიჩააღმდეგება ქართულ საეკლესიო ტრადიციას, რო?- 
ლის მიხედვით საქართველო მარიამ ღვთისმშობლის წილხვედრი და მისი 
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მფარველობის ქვეშ მყოფი ქვეყანაა. ღვთისმშობელი, როგორც მაცხოვრის 
დედა, მთელი ქრისტიანული სამყაროს მფარეელია. მისი მფარველობა ერ- 

ცელდება იმ ქვეყნებსე, რომლებიც მტკიცედ იცავენ ქრისტეს ჭეშმარიტ 
რწმენას. ამ პრინციპიდან გამომდინარე, „ღვთისმშობელი არ შეიძლება წარ- 
მოვიდგინოთ რომელიმე ერისათეის მიკერძოებული მნიშენელობით. იგი მთელი 

ქვეყნიერებისთვის ერთნაირადაა ღვთისმშობელი. სწორედ ამიტომაც, ღეთისმ- 

შობელი არ მიდის ერთ რომელიმე მსარეში ქრისტიანობის საქადაგებლად. 
იგი რჩება იმდროინდელი სულიერი მოელენების (კენტრში – იერუსალიმში, 
მაგრამ... ყოველივე ამის მიუხედავად გვეუწყება, რომ ღეთისმშობელს საქად- 
აგებლად საქართეელო ხედა წილად და, მართალია, იგი ფიზიკურად არ 

ჩასულა საქართველოში, მაგრამ ქრისტიანობის ქადაგება და გავრცელება 
საქართველოში სწორედ ღვთისმშობლის ინსპირაციით განხორციელდა“.წ 

ღვთისმშობლის წილხედომობა საქართველოს მართლმადიდებელ ეკლე- 
სიას სხვა ეკლესიებთან შეღარებით რაიმე პრივილეგიას ან უპირატესობას 
არ ანიჭებს. უფრო მეტიც, საუკუნეების განმავლობაში ქართველ ხალხს კარ- 
გად ჰქონღა გათავისებული ეს მოვალეობა და რწმენაში გაძლიერებითა და 
მისადმი თავგანწირვით ცდილობდა, გაემართლებინა მარიამ ღვთისმშობლის 
მფარეელობა. ქართული წერილობითი წყაროებიდან უამრავი მაგალითის მოტანა 
შეიილება იმის დასტურად, რომ უმწეო მდგომარეობაში მყოფი ქართველი 
ხალხი არაერთხელ იხსნა მარიამ ღეთისმშობლის მფარველობამ. 

ღვთისმშობლის წილხედომობისა და მფარველობის გამო დედა ღვთისამ 
განსაკუთრებული ადგილი დაიკავა საქართველოს მართლმადიდებელ ეკ- 
ლესიაში. მის სახელზე ჩეენში უძველესი ღროიდან შენდებოდა მრავალი 
ეკლესია-მონასტერი. საქართეელოს ეკლესიის ძეირფას სიწმინდედ ითვლე- 

ბა ღვთისმშობლის ხელთუქმნელი სატებიც. ქართულ სინამდვილეში უძეე- 
ლესი დროიდან შეიქმნა ღვთისმშობლისადმი მიძღვნილი უამრავი საგალო- 
ბელი. ქართველმა ხალხმა სიცოცხლის ხედ მიჩჩეული ეასი ღვთისმშობ- 
ლის სიმბოლოდ აქცი ა. მარიამ ღვთისმ- 

შობლისადმი მიძღვნილი უძველესი ქართული საგალობლებიდან განსაკუთრე- 
ბულ ყურადღებას იმსახურებს XII საუკუჩეში მოღეაწე მეფე დემეტრე I-ის 

(1125-1156) მიერ შექმნილი საგალობელი „შენ ხარ ვენახი“. 

2. ყოელადწმინდა ღეთისმშობლის კეართი და მის სახელთან დაკავ- 
შირებული სხეა სიწმინდეები საქართველოში 

საქართვეელოს მართლმადიდებელი ეკლესიის კუთენილებას წარმოად- 

გენს მარიამ ღვთისმშობლის სახელთან დაკავშირებული სიწმინდეები, რომელ- 
თა დიღმა ნაწილმა ჩვენამდე სხვადასხეა მიზეზის გამო ვერ მოაღწია. ამ 

სიწმინდეთა შორის აღსანიშნავია ღეთისმშობლის კვართი, ღვთისმშობლის 
სარტყელი და სხვა, რომელთა შესახებ დაწვრილებით ცნობებს ქვემოთ 
წარმოვადგენთ. ამჟამად კი ისეთ სიწმინდეებზე გავამახვილებთ ყურადღებას, 

რომლებიც დაკარგულად ითელება. 
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1640 წლის 8 თებერვალს სამეგრელოს მთავრის, დადიაჩის მიწასე მყოფ 

რუს ელჩებს მღვდელ პავლე სახარევს და დიაკონ ფედოტი ელჩინს ადგი- 
ი 

ლობრივი მღვდელმთავრის მაქსიმე ეპისკოპოსის დახმარებით დაუთვალიერე- 

ბიათ მოქვის ტაძარი, სადაც მათ სხვა სიწმინდეებთან ერთად უნახავთ 

თეთრი ქვისგან დამსადებული კვირისთაეი. ეპისკოპოს მაქსიმე მოქველის 

განმარტებით. აღჩიშნული სიწმინდე ყოვლადწმინდა ღვთისმშობლის კუთვ- 

ნილება ყოფილა, რომლითაც იგი ძაფს ართაედა.! 

საქართველოში არსებულ მარიამ ღვთისმშობლის სხვა სიწმინდეებთან 

დაკავშირებით საინტერესო ცნობებს გვაწვდიან 1650-1652 წლებში იმერეთის 

სამეფოში ელჩად მყოფი რუსეთის მეფის დესპანები ალექსი იევლევი და 

ნიკიფორე ტოლოჩანოვი, რომლებმაც დასავლეთ საქართეელოში მოგზაურო- 

ბის ცალ-ცალკე აღწერილობები წარუდგინეს რუსეთის მაშინდელ ხელისუ- 

ფლებას. ამ აღწერილობიდან ირკეევა, რომ რუს ელჩებს ქუთაისის სიძველე- 
თა დათვალიერებისას გელათის ღვთისმშობლის ტაძარში ადგილობრივი 

მიტროპოლიტის ზაქარიას მეგსურობით უნახავთ სხვადასსვა სიწმინდე. 
ისიჩი დაწვრილებით აღწერენ აღნიშნულ ტაძარში დასვენებულ ერთი საჟე- 

ნის სიმაღლის, ოქროთი დაფერილ ვერცხლის ჯეარს, რომელიც ჟოლოსფერი 

იაგუნდით, ცისფერი ქეითა და ორმუსის მარგალიტით ყოფილა შემკული. 

ზაქარია მიტროპოლიტის გადმოცემით, რომელიც სიტყვასიტევით ჩაუწერია 

ალექსი იევლევს, „ამ ჯეარს, შიგნით, ყოვლადწმინდა ღეთისმშობლის კბილი 
აქვს დატაჩებულიო, შეიდი წლის ასაკის დროინდელიო. აგრეთვე ამ ჯვარს 
(ყოვლად წმინდა ღეთისმშობლის) ის თმები აქვს დატანებული, ქრისტეს 

ჯვარცმის დროს რომ გამწარებულმა დაიგლიჯაო. ჯეარში ყოვლად წმინდა 

ღვთისმშობლის რძეც არისო. შუაში ამ ჯვარსო, ოქროს მცირე კიდობანი 

აქვს დატანებულიო, კიდობანს ოქროს საკეტი აქვსო. ამ კიდობნის სიგრძე- 
სიგანე ჩახეევარი არშინი იქნებაო. გეერდებსე ქერაბიმია ამოტვიფრულიო. 
საკეტს შუაში უოლოსფერი დიდი კაკლის ოდენა იაგუნდის თვალი უ“სისო. 

იმ საკეტს გარშემო, იქით-აქეთ, ჟოლოსფერი იაგუნდის და ცისფერი ძვირფა- 

სი ქვები და ორმუზის მარგალიტები უსისო“. საქარია მიტროპოლიტს რუსი 

ელჩებისათვის უამბნია, რომ „ის კიდობანი და მისი საკეტი იმ ოქროსაგან 
არის გაკეთებულიო, რომელიც ქრისტეს დაბადების ღამეს ღვთისმშობელს 

საჩუქრად მიართვეს სპარსელმა მოგეებმაო“? ალექსი იევლევის აღნიშნულ 
ცნობას ადასტურებს ნიკიფორე ტოლოჩანოვის მიერ შედგენილი „მუხლო- 

ბრიეი აღწერილობაც“. იგი აკონკრეტებს, რომ ღვთისმშობლის დასახელე- 

ბულ სიწმინდეებთან ერთად აღნიშნულ ჯვარში, ჯვარცმის სემოთ მოთავსე- 
ბული იყო აგრეთვე ქრისტეს თმები და წვერის ღერები. მისივე განმარტებით, 
გელათის ტაძარში დასვენებული მოოქროვილი ჯვარი საქართველოში „ძვე- 
ლად კონსტანტინე მეფემ გამოგზავნა, როცა თავისი ქალიშვილი ქართველ 
მეფეს, გიორგის მიათხოვაო“) აღნიშნული «ვრის წარმომავლობის შესახებ 
ოდნაე განსხვავებელ ვერსიას გეთავასობს ალექსი იევლევი. მისი გან- 
მარტებით, ოქროთი დაფერილი ჯვარი სხეა წმინდა ნაწილებთან ერთად 
კონსტანტინოჰპოლიდან საქართველოში მოუტანია კონსტანტინე მეფის ქალ- 

იშვილს ირინეს, როდესაც იგი იშერეთის მეფეს დავითს მიათხოვესო“ ორი 
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ურთიერთგამომრიცხავი ცნობის მიუხედავად, აშკარაა, რომ აღნიშნული ჯვარი 
საქართველოში ბიზანტიის იმპერიიდან ყოფილა შემოსვენებული, მაგრამ, თუ 

როდის, ან დასახელებული მეფეები ვინ იყვნენ, ამჟამად ამის დასუსტება ვერ 
ხერხდება. ნიკიფორე ტოლოჩანოვის განმარტებით, აღნიშნული ჯვარი იმ 
ოქროს „ნაწილებისაგან ყოფილა დამზადებული, რომელიც მოგვებმა თაყვა- 

ნისცემის დროს კეთილსურნელოვან საკმეველთან ერთად ახალშობილ იესო 

ქრისტეს მიართვეს. მისივე ცნობით, ჯვარში ჩასვენებული ღეთისმშობლის 

კბილიც ოქროს კიდობანში ყოფილა ჩადებული: ამავე ტაძარში ნიკიფორე 

ტოლოჩანოვს და ალექსი იევლევს უნახავთ ყოვლადწმინდა ღვთისმშობლის 

ხატიც (ხახულის ხატი), რომელიც “საქარია მიტროპოლიტის განმარტებით, 

ლუკა მახარებლის დახატული ყოფილა. 
XIX საუკუნის ბოლოს მცხეთაში, სეეტიცხოვლის საკათედრო ტაძრის 

კანკელის მარჯეენა მხარეს დასვენებულ ხატში სხვა წმინდა ნაწილებთან 
ერთად ჩასეენებული ყოფილა ყოვლადწმინდა ღვთისმშობლის თმა”. წყაროე- 
ბით დასტურდება, რომ XX საუკუნის დასაწყისში თბილისის ანჩისხატის 

ტაძარში დაბრძანებული ღვთისმშობლის ხატის სანაწილეში ჩასვენებული 

იყო ღვთისმშობლის თმა. 
ამჟამად, ჩვენ მიერ მოძიებული სიწმინდეების ბედი უცნობია და ისინი 

დაკარგულად ითვლება. 
მარიამ ღეთისმშობლის სახელთან დაკავშირებულ სიწმინდეთა შორის, 

რომელთაც ჩვენამდე ნიეთიერი სახით მიაღწიეს, აღსანიშნავია კვართი. ამ- 
ჟამად იგი დაცულია სამეგრელოს მთაერების – დადიანისეული სასახლის 
ბაზაზე დაარსებულ ზუგდიდის მუზსეუმში. ადრე იგი სხვა სიწმინდეებთან 

ერთად ხობის მიძინების ტაძრის კუთვნილებას წარმოადგენდა. ხობის ტაიძ- 
არში და შემდგომ ზუგდიდის ისტორიულ მუზეუმში დაცული წმინდა ნაწ- 

ილების და მათ შორის ღვთისმშობლის კვართის წარმოჩენას დიდი ამაგი 
დასდო საქართველოს მართლმადიდებელი ეკლესიის მიერ ღვთის კაცის 

სახელით წმინდანად შერაცხულმა ექვთიმე თაყაიშვილმა, მღვდელმონაზონ- 
მა კალისტრატემ (ჩიჩუა) ლ. ბერაიამ, გ. კალანდიამ, ა. სიჭინავამ და გ. 

ჩიტაიამ. მათ საინტერესო შრომები მიუძღვნეს ჩვენი საკვლევი საკითხის 

შესწავლას. 
როგორც ჩანს, ჩარმისაგან ნაქსოვი მარიამ ღვთისმშობლის კვართი თაევდა- 

პირველად ყვავილებით უნდა ყოფილიყო დაჩითული, რასაც ადასტურებს 

მასზე არსებული შემორჩენილი ნაშთები. დროთა განმავლობაში, სიძველის 

გამო, კვართი გახუნებულა. ამჟამად იგი ჩალისფერია და ტილოს უფრო 

წააგავს. მისი ზომებია: 180 X 150 სმ“ მიუხედავად სიძველისა, ღეთისმშობ- 
ლის კვართი შედარებით კარგადაა შენახული. 

ზუგდიდის ისტორიულ მუზეუმში არსებული ღეთისმშობლის კვართი სხვა 
სიწმინდეებთან ერთად (წმინდა მარინეს მკლავი, რომელსაც აკლია დიდი 
თითი და საჩვენებელი თითის სახსარი; წმინდა კვირიკეს ხელი – აკლია 
ნეკი და არათითი; წმინდა გიორგისა და იოანე ნათლისმცემლის ძელის 

ნაწილები) ჩასვენებულია ძლიერ დაზიანებულ მცირე მოცულობის კუბოში, 
რომელიც მკვლევარების აზრით, სამეგრელოს მთავრის, ლეეან II დადიანის 
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(1611-1657) დაკვეთით დაუმზადებიათ. წმინდა ნაწილების შესანას კუბოზე 
არსებული წარწერები ასეთი დასკვნის გაკეთების საშუალებას არ იძლევა. 
ცნობილმა მკლევარმა და ეპიგრაფიკოსმა ექვთიმე თაყაიშვილმა 1913 წელს 
ფეხით მოიარა და აღნუსხა სამეგრელოში დაცული სიწმინდეები. მათ შორის, 
იმ დროისათეის ჯერ კიდეე ხობის მიძინების ტაძარში დაცული, ჩვენ მიერ 
მოხსენებული წმინდა ნაწილები. მღედელ-მონასონ კალისტრატეს (ჩიჩუა) 
შემდეგ ექვთიმე თაყაიშვილმა ერთ-ერთმა პირველმა აღწერა და გამოაქვეყ- 
ნა მარიამ ღეთისმშობლის კვართისა და სხვა სიწმინდეთა შესანახ კუბოზე 
არსებული წარწერა. ექვთიმე თაყაიშვილის დროს სიწმინდეთა სანაწილე 
კოლოფი იყო უბრალო, „ვერცხლით შეჭედილი, შუაში ღვთისმშობლის სახეა, 
რომელსაც სამი ქვა უზის: ორი ფირუზი და ერთი იაგუნდი“. ექეთიმე 
თაყაიშვილის აღწერილობის მიხედვით, სიწმინდეების შესანახ კუბოზე მოთ- 

აესებულია მხედრული წარწერა, რომელშიც გურიის მთავრის, გიორგი II 
გურიელის (1 I600) შეილი, მალაქიაა მოსსენებული. მალაქია გურიელი 
შესთხოვს ხობის ლეთისმშობელს: 

»I1) ქ: ხოფის: ღ(ე)თის მშობელო: ადიდე: ორ 
2) თავე: შინა, ცხორებათა: ამის: 

3) შემამკობელი: გურიელის შეილი: მალაქია: ვინცა შენლობა ბრძანოთ: 

თქვენცა: 
4) შეგინდოს: ღმერთმან: ამინ:მ 
აღნიშნული წარწერის შესახებ ექეთიმე თაყაიშვილი სამართლიანად 

აღნიშნავს, რომ წარწერაში მოხსენებული მალაქია გურიელი XVII საუკუ- 
ნის პირველ ნახევარში მოღვაწე ცნობილი მღვედლმთავარია. იგი ერთხანს 
ჯუმათ-ცაიშისა და შემოქმედის ეპარქიას განაგებდა, ხოლო 1616-1639 წლებ- 
ში დასავლეთ საქართველოს კათოლიკოსიც იყო." სასულიერო მოღვაწეო- 

ბისას მან. ააშენა და აღადგინა მრავალი ეკლესია-მონასტერი. ზემოაღნიშ- 
ნული წარწერით ირკეევა, რომ მას შეუმკია იმ დროს ხობის მიძინების 

მონასტერში დაცული ღეთისმშობლის კვართისა და სსვა სიწმინდეთა შესანახი 

კუბო. წარწერით არ ირკვევა თუ რომელ წელს შეამკო მან სიწმინდეთა 
სანაწილე და აგრეთვე არაფერია ნათქვამი მისი სასულიერო მოღეაწეობის 

შესახებ. როგორც წესი, ასეთი სახის წარწერაში ღეაწლის გამღები, თუკი 
სასულიერო პირი იყო, იგი აუცილებლად თავისი წოდებით იქნებოდა მოხ- 
სენებული. კონკრეტულ შემთხვევაში მალაქია თავისი მამის, გურიის მთაერის, 
გიორგი II-ის ძედ არის მოხსენებული და არავითარი მინიშნებაც კი არ 
არსებობს მის სასულიერო ღირსებაზე. შესაძლოა, მან აღნიშნულ სიწმინდ- 

ეთა შესანახი კუბო მანამდე შეამკო, სანამ იგი სასულიერო მოღვაწეობას 

დაიწყებდა, ან კიდევ მალაქია გურიელმა წარწერაში საგანგებოდ არ გამოკვეთა 
თავისი სასულიერო წოდება. ასეთი გაურკვევლობის მიუხედავად, ერთი რამ 

ცხადია, XVII საუკუჩის დასაწყისში უკვე არსებობდა სიწმინდეთა ჩასასვენე- 
ბელი კუბო, რითაც დასტურდება ის ფაქტი, რომ იგი სამეგრელოს მთავრის 

ლევან II დადიანის დაკეეთით არ დაუმსადებიათ. 
1862 – 1882 წლებში ხობის მიძინების მონასტერში მოღვაწე მღედელმონა- 

ზონმა კალისტრატემ (ჩიჩუა) დაწვრილებით აღწერა აღნიშნული ტაძრის სიძ- 
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მელეები.·ს მათ შორის მნიშვნელოვანი ადგილი დაუთმო სანაწილე კუბოს 

აღწერას. მისი გადმოცემით, „ყოელადწმიდის ღვთის მ'მობლის კეართის (პერ- 

ანგი) კუბო ვერცხლით მოჭედილია, სიგრძით 9 გოჯი, განი 6 გოჯი, სიმაღლე 5 
გოჯი“. მანვე პირეელად გამოაქვეყნა სანაწილე კუბოს ირგვლივ, ქვემო ნაწ- 

ილში მოთავსებული სამეგრელოს მთავრის, ლევან II დადიანის (1611-1657) 

დაკვეთით, მხედრული ანბანით შესრულებული ქართული წარწერა: 

„ქ: რომელი: მამისაგან: საღმრთოითა:. ძალითა: სძლად:. გამოირჩიე:. და:. 

მისგან. მხოლოდ: შობილისა:. დედა: შეყვარებულად:. გამოჩნდი: ფარვითა:. 

ყოვლად: წმიდისა: სულისათა: შენ: უქორწინებლად:, მშობელო ქალწულებით:. 

დაცულო: მშობელო:. მეუფებისა:. მხსნელისაო:. უხრწნელო:. დედოფალო: 
მარიამ. რომელი: ყოველთა ცოდვილთა: მეოხი: ხარ: და: შემწე. ”შმენ:. 

ჭეშმარიტო: შემძლებელო:. ლხინებისაო: საჩინო. სახელ: დიდო: უხრწნე- 

ლო:. მეოხ. მხსნელო:. განმსვენებელ: ღა ცეცხლისა: სატანჯეელისა:. გან- 
მარინებელ:. ექმენ. დედოფალს:. ნესტან-დარეჯანს: ასულსა. ჭილაძისასა:. 
რომლის: საუკუნის. სახსენებლად: ლდა. ცოდეათა:. მისატევებლად: შე- 

ვამკე: და: მოვაჭედინე:. კვართისა: კუბო: გსე. ვერცხლითა:. ოქროთ:. დაფერ- 
ვითა. თვალი: მარგალიტითა: ხელმწიფემან: დადიანმან. პატრონმან. ლე- 
ვან: მისთვის: საოხად: შეგიმკეთ:. ყოვლად: წმინდაო:. ქერაბინთა: უმაღლე- 
სო: სერაბინთა:. უაღმატებულესო: ქალწულო: ყოვლად: საგალობელო:. 
ლხინებაო:. ყოველთა:. ქრისტეანეთაო:. შეისმინე: ვედრება:. ჩვენი: დაიხსენ> 
და. აცხოვნე. და: განუსვენე. და: აკურთხე. სული: ნესტან-დარეჯანისა: 
და. დაამკვიდრე:. სასუფეეველსა:. ამინ: მოიჭედა: კვართის: კუბო ესე: ქორან- 
იკონსა: ტკვ:. – 1640 წ“." 

კალისტრატე მღვდელმონაზონის მიერ გამოქვეყნებული წარწერის ბოლო 
ნაწილი, სადაც მისი დაწერის თარიღია მითითებული, ექვთიმე თაყაიშეილის 

წარწერაში საერთოდ არ არის დაფიქსირებული. ამის გამო, იგი წარწერას 
მისი შინაარსის მიხედეით ათარიღებს და დაასკვნის, რახან აღნიშნული 
კუბო ლეეან დადიანს შეუმკია ახლადგარდაცვლილი მეუღლის, ნესტან- 
დარეჯანის სულის საოხად, ამიტომ, ექეთიმეს ასრით, კუბოზე წარწერა უნდა 

შესრულებულიყო 1639 – 16527 წლებს შუა პერიოდში, რადგან 1639 წელს 

მისი მეუღლე გარდაიცვალა, ხოლო ლევან II დადიანი – 1657 წელს. 

ჩვენთვის უცნობია, სანაწილე კუბოზე არსებული წარწერის ამ ბოლო ნაწ- 
ილს ექვთიმე თაყაიშვილმა რატომ არ მიაქცია ყურადღება. ცნობილ წყაროთ- 
მცოდნესა და ეპიგრაფიკოს ექეთიმე თაყაიშვილს შეუმჩნეველი არ უნდა 
დარჩენოდა წარწერის ბოლო ნაწილი, მით უმეტეს, რომ სწორედ წარწერის ამ 

ნაწილშია საუბარი მისი დათარიღების შესახებ. როგორც ჩანს, 1913 წელს, 
როცა ექვთიმემ მოინახულა სობის მონასტერი, ამ დროისათვის სანაწილე 

კუბოსე არსებული წარწერის ეს ნაწილი სიძველის გამო უკვე აღარ იკითხ- 
ებოდა. მისთვის, აგრეთვე, უცნობი ყოფილა I894 წელს მღედელ-მონაზონ 

კალისტრატე ჩიჩუას მიერ გამოქვეყნებული ხობის მიძინების ტაძრისადმი 

მიძღვნილი ნაშრომში, სადაც აღნიშნული წარწერა სრული სახითაა წარმოდ- 

გენილი. კარგია, რომ უკანასკნელ პერიოდში ლ. ბერაიასა და გ. კალანდიას 

მიერ წარმოჩენილია და მეცნიერულ მიმოქცევაშია შემოტანილი მლვდელ- 
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მონაზონ კალისტრატეს მიერ XIX საუკუნის მეორე ნახევარში ხობის ტაძარ- 
ში დაცულ სანაწილე კუბოსე არსებული ლევან II დადიანისეული წარწ- 
ერა. თუმცა მანამდე, ხშირად მკვლეეართა უმრავლესობა მხოლოდ ექვთიმე 
თაყაიშვილის ზემოაღწერილი მასალებით სარგებლობდა." 

განსხვავებული შეხედულებების მიუხედავად, მალაქია გურიელისა და 

ლევან II დადიანის მიერ სანაწილე კუბოზე შესრულებული ზემოაღნიშნუ- 
ლი წარწერები უცილობლად ადასტურებენ, რომ მათ შეუმკიათ სანაწილე 
კუბო, რომელიც, უეჭველია, მანამდე გაცილებით ადრე იყო დამზადებული. 

ქართული წერილობითი წყაროები მწირ ცნობებს გვაწვდიან მარიამ ღვთისმ- 
შობლის კვართის შესახებ. გვიანი ხანის ზოგიერთ ქართულ წყაროში და 
ორიოდე ეპიგრაფიკულ მასალაშია დაფიქსირებული ღვთისმშობლის კვარ- 

თის საქართველოში არსებობა. ამ მხრივ, აღსანიშნავია ჩვენ მიერ ზემოგანს- 
ილული კვართის შესახებ კუბოზე მალაქია გურიელისა და ლევან II 
დადიანის დაკვეთით შესრულებული ეპიგრაფიკული წარწერა. ღეთისმშობ- 
ლის კვართის შესახებ აგრეთვე საინტერესო ცნობას გვაწვდის XVIII საუკუნის 
ისტორიკოსი ვახუშტი ბატონიშვილი. იგი ხობის მიძინების ტაძრის აღწერი- 

სას გეატყობინებს, რომ „აქ ეკლესიასა შინა მსვენარებს ჰერანგი ყოვლად 
წმიდის ღვთისმშობლისა სასწაულმოქმედი“. 

როგორც ეხედაეთ, ორიოდე ქართული დოკუმენტური მასალის გარდა 

არავითარი ცნობები არ მოგვეპოვება ღვთისმშობლის კვართის საქართვე- 
ლოს მართლმადიდებელი ეკლესიისადმი კუთვნილების შესახებ. ცნობები 
მოგვიანებით, XVII საუკუნეში ჩნდება. უძველეს ქართულ წერილობით წყაროებ- 
ში მარიამ ღვთისმშობლის კეართის შესახებ ინფორმაციის არარსებობა 

იმაზე მეტყველებს, რომ იგი ადრე, ბიზანტიის იმპერიის დამხობამდე, არ უნდა 
ყოფილიყო საქართველოში. საქმეს ართულებს ისიც, რომ ქართული წერი- 
ლობით წყაროებში არაფერია აღნიშნული იმის შესახებ, თუ როდის, ვის მიერ 
და რა გზით მოხვდა ღვთისმშობლის ეს უდიდესი სიწმინდე საქართველოში. 

ჩვენ მიერ ზემოხსენებული მღვდელ-მონაზონი კალისტრატე ჩიჩუა ძველ 
ქართულ წყაროებში ღვთისმშობლის კეართის მოუსსენებლობის გამო და 
სანაწილე კუბოზე არსებული წარწერის ანალიზით ვარაუდობს: „უნდა ვი- 
ფიქროთ წარწერიდამ, რომ ეს ძვირფასი სიწმინდე-საუნჯე, უნდა იყოს ამავე 
ლევანისაგან, იმ დროს, როცა იგი იყო იერუსალიმში, სადაც აღაშენა ჯვარის 

მონასტერი და შესწირა 100 კომლი გლეხი ადგილ-მამულით“.' მღედე- 
ლმონაზონ კალისტრატეს მოსაზრება რეალურ სინამდვილეს არ უნდა ასახ- 
ავდეს, რადგან იმდროინდელი როგორც ქართული ისე უცხოური წერილობი- 

თი წყაროები აღნიშნული ფაქტის შესახებ ცნობებს არ გვაწვდიან. 
ქართული დოკუმენტური მასალისაგან განსხვავებით, ღვთისმშობლის 

კვართის საქართველოში არსებობის შესახებ ვრცელი და საინტერესო ცნობე- 
ბია დაცული XVII-XVIII საუკუნეების რუსულ და ევროპულ წერილობით 
წყაროებში, იმ პერიოდის საქართველოში მოღეაწე კათოლიკე მისიონერების, 
ევროპელ მოგზაურთა ჩანაწერებში,თუ რუსეთიდან დიპლომატიური მისიით 

ჩამოსული რუსი ელჩების აღწერილობებში. უცხოური წერილობითი წყაროე- 
ბი, ქართულ დოკუმენტურ მასალასთან შედარებით, იმ მხრივაცაა საყურა- 
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გელათის ღვთისმშობლის ტაძარი, XII ს. 
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დღებო, რომ ისინი ერთმანეთისაგან განსხვავებულ საკუთარ ვერსიებს გეთავა- 
ზობენ საქართველოში წმინდა ნაწილების მოსვედრის შესახებ. მართალია, 
ეს ვერსიები უფრო ჰიპოთეზურ სასიათს ატარებს, მაგრამ საინტერესოა იმ 
მსრივ, რომ უცხოელი ავტორები საქართველოში არსებული სიწმინდეების 
შესახებ საკუთარ მოსაზრებებს აფიქსირებენ. 

უცხოური წერილობითი წყაროებიდან პირველ რიგში აღსანიშნავია რუსული 
წერილობითი წყაროები. XVII საუკუნის 40-იანი წლების დასაწყისში დასავ- 
ლეთ საქართველოში არსებულ სობის მონასტერში დაცული ღვთისმშობ- 
ლის კვართისა და სსვა წმინდა ნაწილების შესახებ მეტად ფასეულია 1640 
წლის გაზაფხულზე სამეგრელოს მთავრის, დადიანის კარზე მყოფი რუსი 
ელჩების, მღვდელ პავლე ზახარევისა და დიაკონ ფედოტი ელჩინის ვრცელი 
აღწერილობანი. რუს ელჩებს ხობის მონასტრის წინამძღვრის, ეპისკოპოს 
ნიკოლოზის ხელშეწყობით დაუთვალიერებიათ ტაძრის სიწმინდეები. წმინ- 

და კვირიკესა და წმინდა მარინეს წმინდა ნაწილებთან ერთად აღნიშნულ 
მონასტერში მათ უნახავთ ღვთისმშობლის პერანგი. რუსი ელჩები გან- 

საკუთრებით დაინტერესებულან ღვთისმშობლის პერანგის ხილვით. მათ 
მისი აღწერაც შემოგვინახეს. მათი ცნობით, „იგი არის შეკერილი მეწამული 
ფერის, სქელი ტილოსაგან, გრძელი და ფართოა, სახელოებიც ფართო აქვს, 
კაცის ხალათის მსგავსი, მხოლოდ საყელო აქვს პატარა. „რუსმა ელჩმა, 

მღვდელმა პავლე ზახარევმა ცნობისმოყვარეობის გამო ნიკოლოზ ეპისკო- 
პოსს ჰკითხა, თუ რატომ აქვს პერანგს პატარა საყელო? ეპისკოპოსს გა- 

ნუცხადებია, რომ „ღეთის ნებით ყოველ წელს ამ პერანგის საყელო პატ- 
არავდება“. სტუმრები იმითაც დაინტერესებულან, თუ როდის, ვის მიერ და 
საიდან იქნა ჩამოსვენებული აღნიშნული სიწმინდეები. მონასტრის წინამძღ- 
ვარმა, ეპისკოპოსმა ნიკოლოზმა (მკელევართა მოსა'სრებით იგი უნდა იყოს 

ცნობილი დიპლომატი და საეკლესიო მოღვაწე ნიკიფორე ირუბაქიძე-ჩოლო- 
ყჟაშვილი) სტუმრების სურვილი ვერ დააკმაყოფილა, რადგან მისი განმარტე- 
ბით, „მე დიდი ხანი არაა, რაც აქ ვარ, ამ თანამდებობაზე და არ ვიცი, საიდან 

და ვის მიერ არის ეს წმინდა ნაწილები ჩამოტანილიო“." 
რუსული წყაროებიდან აგრეთვე განსაკუთრებით აღსანიშნავია XVII საუკუ- 

ნის 50-იან წლებში იმერეთის სამეფოში ელჩად მყოფი ალექსი იეელევისა 

და ნიკიფორე ტოლოჩანოვის ვრცელი მუხლობრივი აღწერილობები. მართა- 
ლია, მათ ხობის მონასტერში დაცული სიწმინდეები არ უნახავთ, რადგან 

ისინი იმერეთიდან სამეგრელოს სამთავროში არ გადასულან, მაგრამ რუს 
ელჩებს ხობის მიძინების ტაძარში არსებული სიწმინდეების დეტალური აღწერა 

ჩაუწერიათ წმინდა ათონის მთიდან ჩამოსული ორი ბერისაგან – აბესალო- 
მისა და იასაფესაგან, რომლებიც საქართველოში ათონის მეტოქი ეკლესიე- 

ბიდან შესაწირავების შესაგროვებლად იყვნენ მოსული. 1651 წლის 18 ივ- 
ლისს აღნიშნული ბერები ქუთაისში შესვედრიან რუს ელჩებს, ნიკიფორე 
ტოლოჩანოვს და ალექსი იეგვლევს, რომლებსაც დაწვრილებითი ცნობები 
მიაწოდეს ხობის ტაძარში დაცული სიწმინდეების შესახებ. რუს ელჩებს 

ბერების ნაამბობი სიტყვა-სიტყვით ჩაუწერიათ. „ამ ბერებმა გვიამბეს - აღნი- 

შნავს ალექსი იევლევი, რუსეთის ხელისუფლებისადმი წარდგენილ საან- 
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გარიშო აღწერილობაში, – რომ 165! წელს სადადიანოში, ხობის მონასტერში 

ვიყავითო. მონასტერში ღვთისმშობლის მიძინების სახელობის მარმარილოს 
ნარევი ქვის საყდარიაორ. საბერძნეთის მეფის ერეკლეს აგებულიო. იმ საყ- 
დარში ძველი დროიდანვე ყოვლად წმინდა ღვთისმშობლის კვართია დაცუ- 

ლიო. ის ღვთისმშობლის კვართი კონსტანტინოპოლიდან არის ერთი წიგნის 
მცველის მიერ მოტანილიო, როცა წმინდა ხატების დევნა მიმდინარეობდა 

(საბერძნეთში), თეოფილე მეფის დროსო. ღვთისმშობლის კვართი მათ მაქსიმე 
კათალიკოსმა და გოლგოთის მონასტრის იღუმენმა ნიკიფორემ აჩვენა, თურ- 
მე იმ დროს, როცა ის, დიაკონი იასაფე კათალიკოსთან ერთად წირაედა. ის 
კვართი მიტკლისაგან ან წმინდა ჩარმისაგან უნდა იყოს შეკერილიო, მთლად 
კარგად არ დაგვითვალიერებიაო, ეგონებ იგი მოხატული იყოო. თეით კვართს, 
შაქრის ფერი ჰქონდაო. ის ლეთისმშობლის კვართი ვერცხლის კიდობანშია 
დაცულიო და იმ საყდრის საკურთხეველშია დღადგმულიო, მთავრის ლევან 
დადიანის და კათალიკოსის ბეჭღლებით დაბეჭდილიო. როცა კათალიკოსმა 
ბერებს (კეართი) გევიჩეენაო, ამ ღვთისმშობლის კვართის სიგრძე-სიგანის 
ზომა ავიღეთო. კვართის ზომა ჩვენ, ნიკიფორეს და ალექსის, მოგვიტანეს, 
საწერ ქაღალდში პატივით შეხვეული. თეით იმ ბერებს ის ზომა კამილაეკა- 
ში აქვთ შენახული და თავზე ატარებენ. ნჩიკიფორემ და ალექსიმ ბერებისა- 
გან იმ კვართის სომიდან ჩვენთვის ზომა ავიღეთ, რომ ვინიცობაა, მომავალ- 
ში ცნობისათვის დაგეჭირდეს“.” 

რუსი ელჩები ალექსი იევლევი და ნიკიფორე ტოლოჩანოვი ათონის წმინ- 
და მთიდან ჩამოსული ბერების ნაამბობის დაზუსტებას შეეცადნენ მათი 
თანმხლები ზაქარია მიტროპოლიტის მეშეეობით. რუსმა დესპანებმა ზაქარ- 
ია მიტროპოლიტს ჰკითხეს: „უნახავს თუ არა კვართი“? მიტროპოლიტმა 
საქარიამ რ'ეს ელჩებს განუცხადა, რომ მას ღვთისმშობლის კეართი მრავალ- 

ჯერ უნახავს, და რომ ის კონსტანტინოპოლიდან წიგნების მცველს მოუტა- 
ნია იმ დროს, როცა საბერძნეთში ხატმებრძოლეობა მძვინვარებდა. ზაქარია 
მიტროპოლიტის განმარტებით: „ის ნამდვილად ყოვლად წმინდა ღვთისმშობ- 

ლის კვართიაო, და სნეულის განკურნებაც ნამდვილად მისგან ყოფილაო, 
მხოლოდ ამჟამად ყველაფერი შეწედა, იმიტომ, რომ დაღიანი სარწმუნოებას 
განუდგა და მაჰმადიანობა მიიღოო“. რუსი ელჩების გადმოცემით, ათონის 
წმინდა მთიდან ჩამოსულ ბერებს ხობის მონასტერში უნახავთ აგრეთვე წმ. 
კვირიკეს წმინდა ნაწილი – მარჯეენა ხელი მაჯამდე, დაცული „ისევე როგორც 

ცოცხალი ადამიანის“. აქვე ყოფილა ძელი ცხოვრების ნაწილიც და სხვა 
სიწმინდეები, „მაგრამ – მათი განმარტებით – ყველა ესენი მიეიწყებულია და 

უყურადღებოდაა მიტოვებული, არც სანთლებს უნთებენ და არც გალობაა“.! 

ალექსი იევლევი ღეთისმშობლის კვართთან დაკავშირებით რუსეთის ხე- 
ლისუფლებას აწედის ერთ საინტერესო ცნობას. მას, როგორც რუსეთის 

სახელმწიფოს წარმომადგენელს, საქარია მიტროპოლიტთან საუბრისას სურ- 
ეილი გამოუთქვამს, ღეთისმშობლის კვართი მოსკოვში წაეღო. ელჩის პასუხ- 

ად საქარია მიტროპოლიტს განუცხადებია, რომ თუკი აღნიშნული სურვი- 
ლის შესახებ რუსეთის ხელმწიფე იმერეთის შეფესა და კათალიკოსს წერ- 
ილობით აცნობებს, მაშინ იმერეთის ხელისუფლება „მეფის უდიდებულესო- 
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ბის (იგულისხმება რუსეთის მეფე ალექსი მიხეილის ძე – ე. ბ) ამ ბრძანებას 
შეასრულებსო“.2? 

რუსი ელჩების, ალექსი იევლევისა და ნიკიფორე ტოლოჩანოვის მონათსრობი 
ჩვენთვის ბევრ საინტერესო და საგულისხმო ცნობებს შეიცავს. მათ მიერ 
იქნა გახმოვანებული ათონის წმინდა მთიდან გადასახადების ასაკრეფად 
საქართველოში ჩამოსული ბერების, იასაფესა და აბესალომის მოსაზრება 
იმის შესახებ, რომ, თითქოს. ღეთისმშობლის კვართი სამეგრელოში VIII-IX 
საუკუნეებში, ხატმებრძოლეობის დროს იქნა შემოსვენებული. აღნიშნული 
მოსაზრება მხოლოდ ვარაუდის ფარგლებს არ სცილდება, რადგან ათონელი 
ბერების მონათხრობი სხეა წერილობითი წყაროებით არ დასტურდება. ამის- 
და მიუხედავად, „ცხადია, რომ ზემოთ მოტანილი ცნობები, რომელიც რუს 
ელჩებს ადგილობრივმა ინფორმატორებმა მიაწოდეს, საყურადღებოა იმ თვალ- 
საზრისით, რომ ისინი ყოვლადწმინდა ღვთისმშობლის კვართის საქართველოში 
ჩამოსვენებას მე-8 საუკუნეში ხატმებრძოლობის ხანას უკავშირებენ“ 2 

რუსეთის ხელისუფლებას სობის მიძინების ტაძარში დაცული ღევთისმ- 
შობლის კვართისა და სხეა სიწმინდეების შესახებ საიჩტერესო ცნობები 
მიაწოდა XVII საუკუნის 60-იან წლებში საქართველოში მამასთან, ანტიოქი- 
ის პატრიარქ მაკარიოსთან ერთად მყოფმა პავლე ალეპოელმა.. თავის 
მხრიე, ანტიოქიის პატრიარქს მაკარ ანტიოქიელს საგანგებოდ მოუნახულებია 

ხობის ტაძრის სიწმინდეები, რომელთა შესახებ იგი აღნიშნავს: „აქაურ ეკ- 
ლესიაში დღემდე ინახება ღვთისმშობლის კეართი, ჩეენ ის ენახეთ (ვემთხ- 

ეიეთ) და თავი დავიწყალობეთ. ზუსტად მის თარგსე გამოვჭერით ჰერანგი 
თეთრი სელისაგან, აიაზმა ვხადეთ და შიგ იმ დიდებული კვართის ნაწილი 

ჩავდეთ, მერე კი ეს წყალი ახალ ჰერანგს გადაეასხით. ეს პერანგი შევინას- 
ეთ,რათა ჩვენს ქვეყანაში წაგველო და ღვთისმშობელისაგან ლოცვა-კურთს- 

ევა მიგეეღლო“> ანტიოქიის პატრიარქის, მაკარიოსის აღნიშნული ცნობა ჩეენთეის 

ბეერ საინტერესო მასალას შეიცავს. ირკვევა, რომ მას და მის თანმხლებ 
პირებს ხობის მიძინების ტაძარში დაცული ღეთისმშობლის კვართის ასლი 
დაუმზადებიათ, რომელშიც ორიგინალის პატარა ნაჭერიც ჩაუსეენებიათ, რასაც, 
უეჭველია, იგი სამშობლოში დაბრუნებისას თან წაიღებდა. აუცილებელია, 

მომავალში გაირკვეს, თუ რა ბედი ეწია საქართეელოდან მაკარიოს ანტიო- 
ქიელის მიერ გატანილ, ხობის ტაძარში დაცულ ღეთისმშობლის კეართის 
ასლს. 

ხობის მიძინების ტაძარში არსებული ღვთისმშობლის კეართის შესახებ 
16690 წელს იმერეთის მეფე ბაგრატ II ალექსანდრეს ძე (1660 – 1678; 1679 
– 1681) რუსეთის ხელმწიფეს წერდა, რომ «M 8ზMუნი XI6 Cიმ9Mსს/ I06C891ა16 
60+0ჩ0MIII6I MI 810M0XMMCM0I M8M%206M I1I810M80X... მ II0)10M4V 116 8-X0M M09M8Cხ106 C0მMVს/ 

იი0%C89XMIC 60000VMLLხ! I0I X6 I/8C/01I1CMMM II2ი 188M/...))29 

ხობის მიძინების მონასტრის სიწმინდეთა და მათ შორის, ღვთისმშობლის 
კვართის შესახებ საინტერესო ცნობებს გეაწვდის XVII საუკუნის მეორე 

ნახევარში სამეგრელოში მოღვაწე კათოლიკე მისიონერი იოზეფ მარია ძამ- 
პი. იგი თითქმის ორი ათეული წლის განმავლობაში თეატინელთა მისიის 

პრეფექტი იყო სამეგრელოში. რომის პაპისადმი გაგზავნილ მოხსენებებში 
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ძამპი დაწვრილებით აღწერს ქართველ მართლმადიდებელ სასულიერო პირ- 

თა მდგომარეობას, სოგჯერ გადაჭარბებით ამხელს მათ ნაკლოეანებებს. 

იოსეფ მარია ძამპის შრომაში მნიშვნელოვანი ადგილი უკავია მართლმა- 

დიდებელი ქრისტიანული სარწმუნოების წირვა-ლოცვისა დღა საეკლესიო 

დღესასწაულების აღწერას. მართალია, იოსეფ მარია ძამპის შეხედულება 

მართმადიდებელი ეკლესიის მიმართ, როგორც კათოლიკე სასულიერო პირ- 
ისა, სხვა კათოლიკე მისიონერების მსგავსად, ხშირ შემთხვევაში ძალზე 
კრიტიკულად გამოიყურება, მაგრამ მათ ნაშრომებში ბევრი საინტერესო 

პო'სიტიური მასალაა დაცული არა მარტო იმ დროს საქართველოში არსებუ- 

ლი წმინდა ნაწილების, არამედ ქართული საეკლესიო წეს-ჩვეულებებისა და 

რელიქვიების შესახებ, რაც, უეჭველია, მათი მემკვიდრეობის მიმართ ინტერ- 

ესს კიდევ უფრო “სრდის.” 
იოსეფ მარია ძამპიმ სამეგრელოში სამისიონერო მოღვაწეობის დროს 

საქართველოს შესახებ დაწერა ერცელი თხზულება. თავისი შრომა მან 
გადასცა 1672 წლის შემოდგომაზე სამეგრელოში სტუმრად მყოფ ფრანგ 
მოგზაურს ჟან შარდენს. ამ უკანასკნელმა საქართველოსა და აღმოსავლე- 
თის ქვეყნებში მოგსაურობის შესახებ გამოაქვეყნა საინტერესო ნაშრომი, 
რომელსაც თან დაურთო იოსეფ მარია ძამპის შრომაც. ჩეენ სწორედ ჟან 
შარდენის წყალობით ვიცნობთ იოზეფ მარია ძამპის შრომას. სამეგრე- 

ლოსადმი მიძღვნილ თხსულებაში იოზეფ მარია ძამპი ცალკე თავს უძღენის 
საქართველოს ამ კუთხეში დაცული წმინდა რელიქვიების აღწერას. იგი 

გაოცებული იყო იმით, რომ სამეგრელოში ბევრი წმინდა რელიქვია ინახებო- 
და, „რომლებიც მათ, პირველ ყოვლისა, მიიღეს იმ დროს, როცა აქ ქრისტიანო- 
ბა ყვაოდა და მათ მთავრებს კაეშირი ჰქონდათ კონსტანტინოპოლის იმპერ- 

ატორებთან, რომლებიც მათ ბეერ რელიქვიას უგზავნიდნენ საჩუქრად“. 
იოსეფ მარია ძამპის მოტანილი ციტატიდან კარგად ჩანს, რომ იგი შესანიშ- 
ნავ ცოდნას ამჟღავნებს იმ ქვეყნის ისტორიისა, სადაც მას უხდებოდა მოღ- 

ვაწეობა. როგორც ჩანს, იგი ადგილობრივ პირთა დახმარებით გარკვეულ 
ცნობებს აგროვებდა საქართველოს წარსულის შესახებ, რაც მის შრომას 

ნამდვილად ატყვია. იოზეფ მარია ძამპი ზედმიწევნით. თითქმის წყაროების 
დონეზე იცნობს საქართველოში, კერძოდ კი კოლხეთში, ქრისტიანობის გავრ- 

ცელების ისტორიას. 
იოსეფ მარია ძამპის აზრით, საქართველოში წმინდა რელიქვიები სხვა- 

დასხვა გსით ხვდებოდა. მისი სიტყვებით რომ ვთქვათ, „ეს რელიქვიები მათ 

მიიღეს აგრეთვე ამავე ქალაქის (კონსტანტინოპოლის – ე. ბ) სასულიერო 
პირთაგან, რომლებიც ცდილობდნენ, ეს ხალხი ღეთისმოსაობაში განემტკი- 
ცებინათ. და ბოლოს, რელიქვიები მიიღეს იმ მინდა მამათაგან, რომელნიც 

თურქების მიერ კონსტანტინოპოლის აღების შემდეგ მაჰმადიანთა ტირანი- 

ისაგან თავის დასაღწევად სამეგრელოში გადმოიხეეწნენ და გაიფანტნენ 

მესობელ ქვეყნებში“. ადგილობრივ პირთა ინფორმაციის გამოყენებით იოზეფ 

მარია ძამპი ხობის ტაძარში დაცულ სიწმინდეთა შესახებ აღნიშნავს: „ამ- 
ბობენ, რომ მაშინ (მხედველობაშია ბისანტიის იმპერიის დამხობა – 1453 
წელი, ე. ბ) კოლხიდაში ჩამოვიდაო ერთი არქიეპისკოპოსი, თან ჩამოიტანაო 
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ერთი მტკაველის ოდენა ნაჭერი ძელი ჭეშმარიტი (ფრანგული ფუნტი რვა 
დიუმსე რამდენადმე დიდი) და კვართი, რომელიც მათი თქმით, ღვთისმშო- 
ბელს ეკუთვნოდა“.” ძამპის მოყვანილი ციტატიდან აშკარად ჩანს, რომ იგი 
ახმოვანებს იმ დროისათვის სამეგრელოს მოსახლეობაში გავრცელებულ 
ცნობებს – ხობის ტაძარში დაცულ სიწმინდეთა საქართველოში ჩამოსვენების 
შესახებ. მისივე გადმოცემით, სამეგრელოში მოღვაწე პატრები ხშირად ათვა- 
ლიერებდნენ ამ წმინდა ნაწილებს. იოსეფ მარია ძამპი დაწვრილებით აღწ- 

ერს ხობის მიძინების მონასტერში არსებულ ღვთისმშობლის კვართს: „ტილო, 
რომლისგანაც იგი არის შეკერილი, ყვითელი ფერისაა, აქა-იქ დაჩითულია 
ყვავილებით და მოქარგულია ჩემსით. სიგრძით იგი რვა რომაული მტკაეე- 
ლის ოდენაა, განით კი – ოთხის, აქვს ერთი მტკაველის სიგრძის მოკლე 

მკლავები და ეიწრო საყელო. მეც მინახავს იგი ხობის ეკლესიაში, სადაც ის 
ინახება“. აქვე მას უნახავს სხვა სიწმინდეც – „ძვირფასი თვლებით მოოჭვილ 
ოქროს ლუსკუმაში ვნახე გამხმარი მკლავი; როგორც ამბობენ, ეს არის წმ. 
მარინეს მკლავი, ენახე აგრეთვე წმ. კვირიკეს მკლავი და ოქროთი თუ 
ვერცხლით შემკული სხვა წმინდანთა ნაწილები“. ძამპის გადმოცემით, ღვოისმ- 
შობლის კეართი ინახებოდა ვერცხლის ყვავილოვანი სამკაულებით შემკულ 
ებანოზის ყუთში“. მისივე ცნობით, ამავე ყუთში ყოფილა პატარა კოლოფი, 
რომელშიც მაცხოვრის წვერის რამდენიმე ღერი და შოლტი იყო, რომლითაც 
ის იგვემა. ეს ყუთი მთავრის ბეჭდით იყო დაბეჭდილი. „როდესაც ეს რელ- 
იქვიები გვაჩვენეს – აღნიშნავს ძამპი – ისიჩი ნოხებზე დააწყვეს და რამ- 
დენადაც ჩეენ დიდი მოწიწებით და თაყვანისცემით ეეხებოდით და ვიღებ- 

დით მათ, იმდენად მეგრელები გულგრილად ეკიდებოდნენ ამ რელიქვიებს. 
ისინი უფრო ლუსკუმის ოქრო-ვერცხლის მორთულობას აფასებდნენ, ვიდრე 
წმინდა ნაწილებს, რადგან რელიქვიები მრავლად მოეპოვებათ", რა თქმა 

უნდა, არასწორია იოსეფ მარია ძამპის ცნობა იმის შესახებ, რომ სამეგრე- 
ლოს მოსახლეობა გულგრილად იყო განწყობილი წმინდა ნაწილების მიმა- 
რთ. ქართული წერილობითი წყაროებით დასტურდება, რომ ისინი, რომლებიც 

დიდი ღვთისმოსაობით გამოირჩეოდნენ, თაყვანს სცემდნენ და მოწიწებით 

ეპყრობოდნენ ქრისტიანულ სიწმინდეებს. 
ხობის მონასტრის სიწმინდეებსე, კერძოდ კი ღეთისმშობლის კეართის 

შესახებ, ცნობა დაცულია კათოლიკე მისიონერ არქანჯელო ლამბერტთან, 
რომელიც იოზეფ მარია ძამპიმდე – 1633 წლიდან 1653 წლამდე – სამეგრე- 

ლოს მისიონის პრეფექტი იყო. არქანჯელო ლამბერტი მოკლედ აღნიშნავს, 
რომ ხობში „აჩვეეჩებენ ღვთისმშობლის პერანგს“. ძამპისაგან განსხვავებით, 
იგი ხაზგასმით მიუთითებს, რომ ხობის ტაძარში დაცულ სიწმინდეებს ადგ- 
ილობრივი მკვიდრნი „დიდ პატივს სცემენ“. 

ხობის მონასტრის სიწმინდეები აგრეთვე მოხსენებული აქვს XVII საუკუ- 

ნეში საქართველოში მყოფ იერუსალიმის პატრიარქ დოსითეოსსაც. 
საქართველოს ეკლესიის სიწმინდეთა დახასიათებისათვის მეტად საინ- 

ტერესოა 1633-1654 წლებში საქართველოში მოღვაწე კათოლიკე მისიონერის, 

დონ კრისტოფორო დე კასტელის ნაშრომი, „ცნობები და ალბომი საქართეე- 
ლოს შესახებ“. მან თავისი მოღვაწეობის დიდი ნაწილი გურიასა და სამეგრე- 
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ლოში გაატარა. მისი მემკვიდრეობა იმითაცაა მნიშვნელოვანი, რომ კასტელ- 

მა მრავალი ჩანახატი შემოგვინახა ქართველთა ყოფა-ცხოვრების, ეკლესია- 

მონასტრების, ისტორიული პირების მესახებ. კასტელის ჩანახატებიდან ყურა- 

დღებას იქცევს ხობის, მოქვის, დრანდის და სხვა ქართული ტაძრები. იგი 

განცვიფრებული იყო ქართული ეკლესია-მონასტრების არქიტექტურული 

სტილით და მათ „საოცარი ტაძარი“ უწოდა. მის მიერ შესრულებულ ხობის 

მონასტრის ჩანახატს ამშვენებს წარწერა, სადაც აღნიშნულია, რომ ტაძრის 

„შიგნით, ლამასად მორთული თაღის ქვეშ, შემონახულია სათაყვანებელი 

რელიქვიები, ჩვენი უფლისა და ღვთის დედის, ქალწულის მარიამის კვართე- 

ბი“ კასტელის ცნობა, რომ ხობის ტაძარში ღვთისმშობლის კვართთან 

ერთად უფლის კვირთიც ინახება, რა თქმა უნდა. დაუჯერებელია, მაგრამ 

XVII საუკუნის შუა ხანებისაოვის ასეთი „ცნობის არსებობა მაინც საინ- 

ტერესოა, რადგან რუსელი წყაროების მიხედვით, ამავე საუკუნის პირველ 

მეოთხედში, თითქოს "შაჰ-აბას I-ის მიერ საქართველოდან გატაჩილი უფლის 

კვართი რუსეთში იყო დასეენებული. უსუსტობისა და ანაქრონიზმის მიუხე- 

დავად, კასტელის ცნობით დასტ'ერდება, რომ უფლის კვართი არავის გაუტა- 

ნია და იგი კვლავ საქართველოს კუთვნილებაა. 

ხობის სიწმინდეთა შესახებ კასტელი დასძენს. რომ „ეს რელიქვიები, შესა- 
ძლებელია, ძველია, ამიტომ ღირსეულადაა შენახული ერთ მთაზე. ამ მხარე- 

ში ის დიდად პატივცემულია და უფრო სადიდებელი იქნებოდა უფლისათვის, 
რომ ის წაეღოთ ჭეშმარიტ ქრისტიანთა შორის. ამისათვის დრო კი მქონდა... 
მაგრამ ვერ შევასრულე, იტალიაში ჩემი გამგზავრების გამო. ეს შესაძლებე- 

ლია იმათთვის, ვინც იქ ახლა მიეა“.ჩ»· სხვა ადგილას კასტელი აღნიშნაეს, 
რომ ღვთისმშობლის კვართი „.. ბერძნებმა მოიტანეს (სარკინოზების მიერ) 
კონსტანტინოპოლის აღების შემდეგ. ეს ჩაჩს იმ წარწერიდან, რომელიც 
შემონახულია ამ საუნჯესთან ერთად“."' თუ რა წარწერას გულისხმობს 
კასტელი, ჩვენთვის უცნობია. რადგან კეართის შესანახ კუბოზე არსებული 
წარწერები, როგორც სემოო ეუჩვენეთ, ასეთ ცნობებს არ შეიცავს. 

ზემოგანხილული წერილობითი წყაროებიდან აშკარად გამოიკვეთა 
საქართველოში ღვთისმშობლის კვართის შემოსეენების ორი ვერსია. ზოგი- 

ერთი რუსული წყაროს მიხედვით, აღნიშნული სიწმინდე საქართველოში 
შემოსვენებულ იქნა VIII საუკუჩეში კონსტანტინოპოლიდან წიგნის მცვე- 

ლის მიერ, ხატმებრძოლეობის დროს, ხოლო კათოლიკე მისიონერების ცნო- 
ბით, იგი ბიზანტიის იმპერიის დამხობის შემდეგ სხეა სიწმიჩდეებთან ერთად 
უნდა მოხვედრილიყო ჩვენში. უფრო სარწმუჩო გეეჩვენება ეს უკანასკნელი 

ვერსია, რადგან ადრეულ საუკუნებში რომ შემოეტანათ აღნიშნული სიწ- 
მინდე საქართველოში, უეჭველია მის შესახებ ცნობები ქართულ წერილო- 

ბით წყაროებში გარკვეული ფორმით მაინც აისახებოდა. როგორც სემოთ 

აღინიშნა, საქართველოში ღვთისმშობლის კვართის არსებობის დამადას- 

ტურებლი წყაროები გვიანი შუასაუკუნეებით (XVII – XVIII ს.ს) თარიღდება, 

რაც, უეჭველია, იმაზე მეტყველებს, რომ იგი შედარებით გვიან გახდა საქართეე- 

ლოს ეკლესიის კუთვნილება. 

უკანასკნელ პერიოდში ისტორიკოსმა გ. კალანდიამ, უცხოურ წერილობით 
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წყაროებსე დაყრდნობით, საგანგებოდ შეისწავლა ღვთისმშობლის კვართის 

ისტორია. კვლევის შედეგები საინტერესო აღმოჩნდა. მისი დასკენით, ბიზან- 
ტიის იმპერიის დამხობამდე ღეთისმშობლის კეართი კონსტანტინოპოლის 
კუთვნილებას წარმოადგენდა.2? 

ერთ-ერთი საეკლესიო ტრადიციის მიხედვით, მარიამ ლეთისმშობელს 

მიძინების წინ კვართი კეთილმსახური ებრაელი ქალწულისათვის დაუტოეე- 
ბია და უთხოვია, რომ სიკედილის მოახლოებისას ის სხვა ქალწულისათვის 
გადაეცა. ღეთისმშობლის დანაბარები სედმიწევნიოთ სრულდებოდა, რის გამოც 
ეს სიწმინდე ამ ოჯახში თაობიდან თაობას გადაეცემოდა. V საუკუნის 
მეორე ნახევარში ბისანტიის იმპერატორ ლეონ დიდის (457 – 471) ძმები, 

ცნობილი საეკლესიო მოღვაწეები კანდიდი და გალვიოსი, როცა კონსტანტი- 
ნოპოლიდან გამგსავრებულან იერუსალიმში წმინდა ადგილების მოსალოცად, 
მათ ნასარეოში, ერთ-ერთი ქალიშვილის სახლში უამრავი ავადმყოფი უნახ- 
ავთ, რომლებიც თურმე კიდობანში ჩასვენებული სიწმინდის ძალით იკურნე- 
ბოდნენ. მომსდარი სასწაულებით გაკვირვებულ სტუმრებს ქალწულმა უამ- 
ბო ჩვენ მიერ სემოთ მოთხრობილი გადმოცემა ღვთისმშობლის კვართის 
შესახებ. წმინდა ადგილების მოლოცეის შემდეგ უკან დაბრუნებულმა ძმებმა 
გალვიოსმა და კანდიდმა, ღვთისმშობლის კვართის მოტაცების მიზნით, საი- 
დუმლოდ დაამზადეს ზუსტად ისეთივე კიდობანი, რომელშიც ღვთისმშობ- 
ლის კვართი ინახებოდა. კონსტანტინოპოლისაკენ მიმავალმა ძმებმა სა- 
განგებოდ გაიარეს ებრაელი ქალიშვილის სახლში, ჩუმად წამოიღეს ნამდ- 

ვილი კიდობანი კვართთან ერთად. ახალი სიწმინდის მისვენებით გახარე- 
ბულმა იმპერატორმა იგი 474 წელს ელაქერნის ღეთისმშობლის ტაძარში 

დაასვენა, სადაც იგი საუკუნეების განმავლობაში ინახებოდა.» კონსტანტი- 
ნოპოლის საპატრიარქომ ღვთისმშობლის კვართის პალესტინიდან ბიზანტი- 
ის დედაქალაქში გადმოსვენების აღსანიშნავად სასეიმო დლე - 2 ივლისი 

დააწესა, დაიწერა რამდენიმე ხატიც. ჩვენამდე მოაღწია ამ თემასე შექმნილ- 
მა რუსულმა ხატებმა. ამ მხრიე, აღსანიშნაეია, XVI საუკუნის შუა ხანებში 
ნოვგოროდის სკოლის წარმომადგენლის მიერ დაწერილი ხატი. მოსკოვში 
არსებობს აგრეთეე ელაქერნის ტაძარში მარიამ ღვთისმშობლის კეართის 

დასვენების სახელობის XV საუკუნით დათარიღებული ეკლესიაც.” 
კონსტანტინოპოლში, ვლაქერნის ტაძარში დაბრძანებული ღვთისმშობ- 

ლის ხატი მრავალ სასწაულს ახდენდა. ერთ-ერთი წყაროს მიხედეით, VII 

საუკუნის 20-იან წლებში, იმ დროს, როცა პერაკლე კეისარი (610 – 64) 
სალაშქროდ კავკასიაში იმყოფებოდა და სპარსელების წინააღმღეგ იბრძო- 

და, სპარსელთა და სკვითთა არმია კონსტანტინოპოლს მიადგა. ქალაქის 
დაცეა ითავა იმხანად კონსტანტინოპოლის პატრიარქმა სერგიმ. მან მორწ- 
მუნე ერთან და სამღვდელოებასთან ერთად ელაქერნის ტაძრიდან გამოასვე- 
ნა „ხელთუქმნელი ხატი უფლისა და მაცხოვრისა ჩუენისა იესო ქრისტესი 
და სამოსელი იგი წმინდაი ყოვლად უბიწოისა ღმრთის მშობელისაი და 
საუფლოი და ცხოველმყოფელი ძელი ჯუარისაი“. აღნიშნული სიწმინდეე- 
ბით პატრიარქი სერგი სამღედელოებასთან ერთად მტერს ქალაქის კარი- 

ბჭესთან მიეგება. ცრემლმორეული პატრიარქი ღმერთს ევედრებოდა: „აღდეგ 
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ღმერთო და განაბნიენ ყოველნი მტერჩი შენნი, და ვითარცა რაი კუამლნი 

მოაკლდნენ იგინი, და დადნენ და განქარდნენ იგინი, ვითარცა რაი ცვილი 
წინაშე პირსა ცეცხლისასა, ღა ეგრეთ წარწყდნენ ღმერთის მოძულენი იგი 
პირისაგან შენისა, ხოლო მონანი შენნი მხიარულებით გაკურთხებდნენ და 

გიგალობდნენ შენ“. ღმერთმა შეისმინა კონსტანტიჩოპოლის პატრიარქის 
სერგის ვედრება და მტერი დამარცხდა. ქართველ სასულიერო პირებს ღვთისმ- 
მშობლის კეართის შეწევნით მოხდენილი ეს სასწაული XI საუკუჩეში 
დაწვრილებით აღუწერიათ. 1903 წელს მღედელმა პოლიეექტოს კარბელაშ- 

ვილმა 1042 წლით დათარიღებული „ღეთისმშობლის მიერ სასწაულებრივი 

ხსჩა კონსტანტინოპოლისა სპარსთა და სკითთა ზსედამოსვლისაგან 625 – 

632 წ.თ“, ბეჭდური სახით გამოსცა. ამ სასწაულის მოხდენის შემღეგ კონ- 
სტანტინოპოლის პატრიარქს სერგის დაუწერია ღვთისმშობლის დაუჯდომე- 
ლი.” წყაროებში ღვოისმშობლის კეართის სხვა სასწაულების შესახებაცაა 
საუბარი. ეს სასწაულები VII – IX საუკუნეებით თარიღდება, რაც იმაზე 
მეტყველებს, რომ ამ დროისათვის ღვთისმშობლის კვართი კონსტანტინოა- 
ოლში, ვლაქერნის ტაძარში იყო დასვენებული. XI – XIV საუკუნეების 
უცხოური წერილობითი წყაროებით დასტურდება, რომ ღეთისმშობლის კვარ- 
თი ისევ კონსტანტინოპოლში ინახებოდა. XIV საუკუნის მოღვაწე ნიკიფორე 
კალისტა პირდაპირ მიუთითებს, რომ ღვთისმშობლის კეართი კონსტანტი- 
ნოპოლში ვლაქერნის ტაძრის კუთვნილება იყო და მის სახელს მრავალი 
სასწაული და კურნება უკავშირდება. კონსტანტინოპოლში მყოფი რუსი 
მიტროპოლიტი პიმენი საინტერესო ცნობას გვაწედის ღვთისმშობლის კვარ- 
თის შესახებ. 1387 წელს, ელაქერნის ტაძარში ყოფნის დროს მას თაყვანი 

უცია იმ კიდობნისათეის, რომელშიც ღვთისმშობლის კვართი და სარტყელი 

იყო ჩასვენებული.“ 
ჩვენ მიერ სემოთ მოტანილი მასალა აშკარად მეტყველებს იმაზე, რომ 

ღვთისმშობლის კვართი საქართველოში ბისანტიის იმპერიის დამხობის 
შემდეგ “უნდა შემოსეენებულიყო, მაგრამ თუ როდის და ვის მიერ იქნა იგი 
სამეგრელოში შემოტანილი, ამის შესახებ წყაროები უტყუარ ცნობებს არ 
იძლევიან. მხოლოდ ის ვიცით, რომ XVII საუკუნეში აღნიშნული სიწმინდე 
ხობის მიძინების ტაძრის კუთვნილება გახდა. გაღმოცემის მიხედვით, ეს ის 

კვართია, რომელიც ღვთისმშობელს შობის ღამეს ემოსა. შესაძლოა, ეს კვარ- 
თი ემოსა მას ელისაბედთან შეხვედრის დროსაც. 

ხობის მიძინების ტაძარში დაცული ყოვლადწმინდა ღეთისმშობლის კვარ- 
თი გამოირჩეოდა თავისი სასწაულმოქმედებით და კურნებით. ერთ-ერთი 

გადმოცემის მიხედვით, 1855 წელს სამეგრელოში შემოჭრილ ოსმალებს ომერ 
ფაშას მეთაურობით ხობის მონასტრის მიდამოები საომარ ასპარეზად გაუხ- 
დიათ. შეშინებული მოსახლეობა და სასულიერო პირები მთებში გახიზნუ- 

ლან. მხოლოდ ერთადერთი ბერი, პეტრე ჟორდანია დარაჯობდა მონასტერს, 

ოსმალებს მონასტერი რომ არ დაეწვათ. მომხვდურებს გადაწყვეტილი ჰქონ- 

დათ, მონასტერი იარაღის საწყობად გადაექციათ, მაგრამ მათ ერთ საღამოს 

სასწაული იხილეს: მონასტერს ნათელი პფარაედა. მომხდარი სასწაული 

გახიზნული მოსახლეობის და სასულიერო პირების ლოცეით განცხადდა. 
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შეშინებულმა თურქებმა მომხდარი თავიანთ სარდლობას აცნობეს და გადა- 

წყვიტეს, აღნიშნული მონასტერი დაეტოეებინათ.? 
მეორე სასწაულის შესახებ საინტერესო ცნობას გვაწვდის ერთ დროს ამ 

მონასტრის მოსამსასურე, მღვდელმონა სონი კალისტრატე ჩიჩუა. მისი გად- 
მოცემით, 189) წელს ხობის მონასტერი გაუტეხიათ და ღეთისმშობლის კვარ- 
თი სანაწილე კუბოსთან ერთად გაუტაცნიათ. ხალხმა გაიგო თუ არა მომხ- 
დარის შესახებ, ალყა შემოარტყა ტაძარს და გაიძახოდა: „ნურც ბერი, ნურც 
ერი ნუღა ვიქნებით ცოცხალი, თუ ეს სიწმინდე დაგვეკარგაო“. სამი დღის 
შემდეგ „ეს კვართის კუბო, ხელუხლებლად მონასტრის მახლობელ ალაგზე 
ბუჩქში დაესვენა, სადაც ღამის წყედიადში ზეციდამ თითქო ცეცხლის ნა- 
პერწკლები გადღმოსდისო. ეს შენიშნეს ღამის მოგსაურთ და სოფლის მცს- 

ოვრებთ,მივიდნენ და იპოვეს ეს კუბო,წინ სანთლით“. ამ სასწაულის შემდეგ 
ხალხს, კალისტრატეს გადმოცემით. კიდევ უფრო „გაუორკეცდა უმეტესი 
სასოება და სიყვარული ყოვლად წმიდის ქალწულის მარიამისადმი. სამად- 
ლობელი პარაკლისის შემდეგ ხალხმა დაადგინა განაჩენი, რათა ხობში 

მუდამ იყვნენ სამ-სამი კაცი ღამის ყარაულებად ხალხის ანგარიშზე, კვარ- 

თის უსაფრთხოების გამო“. 
საქართველოს გასაბჭოებამდე ღეთისმშობლის კვართი ხობის მიძინების 

ტაძრის კუთვნილება იყო. ბოლშევიკური რეჟიმის დამყარების შემდეგ, 1922 – 

19926 წლებში ხობის ტაძარში დაცული სიწმინღეები, მათ შორის ღეთისმშობ- 
ლის კვართიც, 1921 წლის 1 მაისს აკაკი ჭანტურიას ინიციატივით დაარსე- 
ბულ დადიანების სასახლის ბაზაზე გახსნილ ზუგდიდის ისტორიულ მუზეუმს 
გადაეცა.“ მუზეუმის საინვენტარო წიგნში იგი ჩვეულებრივ ექსპონატად იყო 

გატარებული. მხოლოდ რამდენიმე პიროენებისათვის იყო ცნობილი, თუ რა 
სიწმინდეს წარმოადგენდა იგი. მუზეუმში დავაჩებულმა სიწმინდემ დღის 
სინათლე 1990 წლის შობის დღეს იხილა, როდესაც ადგილობრივი მრეელისა 
და ზუგდიდის ისტორიული მუზეუმის თანამშრომელთა ძალისხმევით პირეე- 
ლად გადაასვენეს კვართი იქვე ახლოს მდგარ ვლაქერნის ხატის სახელო- 
ბის ეკლესიაში. ამის შემდეგ აღნიშნული სიწმინდე ისევ მუსეუმს დაუბრუნ- 

და. 1990 წლიდან მოყოლებული, ყოველი წლის 2 (15) ივლისს, როდესაც 
მსოფლიოს მართლმადიდებელი სამყარო ზეიმობს ყოვლადწმინდა ღვთისმ- 
შობლის წმინდა სამოსლის ვლაქერნის (კონსტანტინოპოლი) ტაძარში დადე- 
ბის დღესასწაულს, ქრისტიანობის ამ უდიდეს სიწმინდეს მუზეუმიდან დროე- 
ბით გამოაბრძანებენ ხოლმე, ზუგდიდის ვლაქერნის ხატის სახელობის საკათ- 

ედრო ტაძარში დაასვენებენ და მორწმუნეები თაყვანს სცემენ მას. 
ზუგდიდის ისტორიულ მუზეუმში დაცული სიწმინდეების შესწაელა – 

პოპულარიზაციას დიდი ამაგი დასდეს ამავე მუზეუმის თანამშრომელმა ლ. 
ბერაიამ და დადიანების სასახლეთა გადარჩენის ფონდის თავმჯდომარემ გ. 
კალანდიამ. 

დღესაც ღვთისმშობლის კვართის ძალით მრავალი სასწაული აღესრულება. 

ერთ-ერთ ასეთ სასწაულს ადგილი ჰქონდა 2000 წელს, როცა კვართის 
ქსოვილზე გამოისახა მაცხოვრის სახე, რომელიც კინოსტუდია „მემატიანის“ 
ოპერატორებმა გ. როგავამ და დ. ასათიანმა კინოფირზე დააფიქსირეს. 
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ყოვლადწმინდა ღვთისმშობლის სახელთან დაკავშირებული სიწმინდეე- 

ბიღან ოთარაშენის (ოთარშენის) ეკლესიაში უძველესი დროიდან დაცული 

ყოფილა იერუსალიმიდან შემოსვენებული ღეთისმშობლის მოსასხამის ნაწ- 
ილი, ღეთისმშობლის თავსაბურავის ნაჭერი, ღვთისმშობლის ბეჭედი და, 
როგორც ერთ-ერთი ეპიგრაფიკული წარწერით ირკეევა „ღვთისმშობლის 

ოფლი“, რომლისგანაც მრავალი სნეული განკურნებულა. 

აღნიშჩული სიწმინდის გარდა საქართველოში დაცული ყოფილა მარიამ 

ღეთისმშობლის სამოსლის სხვა ნაწილებიც. ერთ-ერთი ძველი საეკლესიო 
გადმოცემის მიხედეით, რომელიც წერილობითი წყაროებით არ დასტურდება, 

აღმოსავლეთ საქართველოში, კერძოდ კი შიღა ქართლში მდებარე ქვათას- 

ევის მონასტრის საიირკველში ჩაყოლებული ყოფილა ღვთისმშობლის სა- 
მოსლის ნაწილი.” რუსული წყაროების მიხედვით კი აღმოსავლეთ 

საქართველოში ნამდეილად ინახებოდა ღეთისმშობლის სამოსლის მცირე 
ნაწილი, რომელიც მეფე თეიმურაზ I-ის ელჩმა, ეპისკოპოსმა თეოდოსიმ XVII 
საუკუნის 20-იან წლების დასაწყისში სხეა სიწმინდეებთან ერთად საჩუქრად 
რუსეთის ხელმწიფეს მიართვა. აღსანიშნავია, რომ თავად ე. ე. გოლიცინს 
1689 წელს შეუძენია და მოსკოვის კრემლის მიძინების ტაძრისათვის შეუ- 
წირავს ღეთისმშობლის სამოსლის ნაწილი, რომელიც, სხვათა შორის, ერთ 
ხანს იმ კიღობაჩში ინახებოდა, რომლითაც შაჰ-აბას I-მა საქართეელოდან 
გატანილი საჩუქარი რუსეთის მეფეს გაუგზაენა. 

3. ქოვლადწმინდა ღეთისმშობლის სარტყელი 

წერილობითი წყაროებითა და ქართული საეკლესიო ტრადიციით 
საქართველოში მარიამ ღეთისმშობლის სახელთან დაკავშირებული სხვა 
სიწმინდეებიც ინახებოდა. მათ შორის აღსანიშნავია ღეთისმშობლის სარ- 

ტყელი და მისი სახელობის ვლაქერნის ხატი. სამწუხაროდ, აღნიშნულ სიწ- 
მინდეთა შესახებ მხოლოდ გვიანი ხანის, ძირითადად XIX საუკუნის უცს- 

ოური (რუსული და ფრანგული) წერილობითი ცნობები მოგვეპოვება. XVII- 
XVIII საუკუჩეების ქართულ წერილობით წყაროებში მხოლოდ ორიოდე 

ფრაგმენტული ცნობაა დაფიქსირებული აღნიშნულ სიწმინდესთან დაკავ- 
შირებით. XIX საუკუნემდე საქართველოში მოღვაწე კათოლიკე მისიონერე- 
ბი, ევროპელი მოგსაურები და დიპლომატიური მისიით ჩამოსული რუსი 
ელჩები ამ სიწმინდეთა შესახებ არავითარ ცნობებს არ აფიქსირებენ. ადრეუ- 

ლი ხანის წერილობით წყაროებში აღნიშნულ სიწმინდეთა მოუხსენებლობას 
თავისი მიზეზები უნდა ჰქონოდა, რომლის ახსნას ქვემოთ შევეცდებით. 

წყაროების სიმწირის მიუხედავად ღვთისმშობლის სარტყლისა და ვლაქერ- 

ნის ღეთისმშობლის ხატის ისტორიის შესწავლისადმი ინტერესი ყოველთეის 

არსებობდა. აღნიშნულ სიწმინდეთა ისტორიის გარკვევას თავის დროზე 

შეეცადა ა. მურავიოვი, ფრანგი ჟან მურიე, ი. მეუნარგია. უკანასკნელ პერი- 

ოდში ამ საკითხს საინტერესო გამოკვლევა მიუძღვნა პროფ. ნ. ხაზარაძემ 
და ისტორიის მეცნიერებათა კანდიდატმა გ. კალანდიამ? ღვთისმშობლის 

I49



სარტყლისა და ვლაქერნის ხატის ისტორიის შესწავლას დიდი ამაგი დასდო 
საქართველოს მათლმადიდებელი ეკლესიის მიერ წმინდანად შერაცხულმა 
ამბროსი ხელაიამ, 1920 წელს დაწერილ გამოუქვეყნებელ შრომაში – „ბედი- 
ის ტაძარი“. წყაროთმცოდნეობითი ბასითა და გამოყენებული ლიტერატურ- 
ის მრავალფეროვნებით, ამბროსი სელაიას დასახელებული ნაშრომი იმ- 
დროინდელი ისტორიოგრაფიის მიღწევად უნდა ჩაითვალოს. ამბროსი ხელა- 
ია დაწვრილებით გადმოგეცემს ღვთისმშობლის სარტყლის შესახებ არსე- 
ბულ საეკლესიო გადმოცემას. ამ გადმოცემის მიხედეით, ღვთისმშობლის 
მიძინების შემდეგ მისი სარტყელი თომა მოციქულის კუთვნილება გამხ- 

დარა. ნიკიფორე კალისტას მონათხრობით, თომა მოციქულის შემდეგ სარ- 
ტყელი, როგორც დიდი სიწმინდე, მორწმუნეებს მემკვიდრეობით გადაეცემო- 
დათ. მთავარეპისკოპოს სერგის გადმოცემით, იმპერატორ არკაღის (395-408) 
დროს ღვთისმშობლის სარტყელი იერუსალიმიდან კონსტანტინოპოლში გადა- 
ასვენეს, ხოლო იმპერატორმა თეოდოსიმ (408-4300) ოქროს კიდობანში ჩას- 
ვენებული სამეფო ბეჭდით დალუქული აღნიშნული სიწმინდე მოათავსა 
არკადი იმპერატორის ქალიშვილის პულხერიას მიერ კონსტანტინოპოლის 
ჩრდილო განაპირა მხარეში, ვლაქერნაღდ წოდებულ ადგილსე აშენებულ 
ხალკოპრატიის ღვთისმშობლის სახელობის ეკლესიაში. შემდგომში აღნიშ- 
ნულ ტაძარს ადგილობრივი ტოპონიმიკის მიხედვით ელაქერნის სახელი 

ეწოდა. დიდი არეულობის დროს, VI საუკუნეში, უსაფრთხოების დაცვის 
მისნით, ვლაქერნის ტაირის სიწმინდეები, მათ შორის ღეთისმშობლის სარ- 

ტყელი, გადამალეს კაპადოკიის ქალაქ ზილაში, საიდანაც VII საუკუნის 
უკანასკნელ მეოთხედში იმპერატორ იუსტინიანეს (685-694) ისევ კონსტანტი- 

ნოპოლში დაუბრუნებია. 
ვლაქერნის ტაძარში ღაცული ღვთისმშობლის სარტყელი, მომხდარი 

სასწაულების გამო, მორწმუნეთა ყურადღების ცენტრში მოექცა. წყაროებში 
აღწერილია ერთ-ერთი ასეთი სასწაული. IX საუკუნის მიწურულს ბიზანტი- 
ის იმპერატორის ლეონ VI ბრძენის (§886-912) მეუღლე ზოია უკურნებელი 
სენით ყოფილა დაავადებული და ავადმყოფობისაგან იტანჯებოდა. მან ძილ- 
ში ჩვენება ნახა, რომლის თანახმად დედოფალი განიკურნებოდა, თუკი იგი 

ღვთისმშობლის სარტყელს შეეხებოდა. სარტყელი, რომელიც საგანგებოდ 

კიდობანში ინახებოდა, ამოიღეს და ავადმყოფ დედოფალ ზოიას შეახეს, რის 
შემდეგ იგი სასწაულებრივად განიკურნა" ა. მურავიოვი „თვენსა“ და 

„მეტაფრასებზე“ დაყრდნობით მომხდარი ფაქტის შესახებ ოდნავ განსხვაეე- 
ბულ ვერსიას გეთავაზობს. მის მიხედვით, ფსიქიურად დაავადებულ დედო- 

ფალ ზოიას კი არ ჰქონია ხილვა, არამედ მლოცეელ ქალებს. ა. მურავიოვის 
გადმოცემით, კონსტანტინოპოლის პატრიარქს ავაღმყოფი დედოფლისათვის 
ღეთისმშობლის სარტყელით პირჯვარი გადაუწერია, რის გამოც ზოია 
განკურნებულა: მომხდარი სასწაულის გამო, აუარებელი ხალხის თანდასწრე- 
ბით გადაიხადეს პარაკლისი, რის შემდეგაც პატიოსანი სარტყელი ჩაასეენეს 
იმ ლუსკუმაში, რომელშიც იგი V საუკუნიდან იყო დაცული, მომხდარი 

სასწაულის დლის აღსანიშნავად მართლმადიდებელმა ეკლესიამ ძეელი 
სტილით 31 აგვისტო ყოველწლიურ დღესასწაულად დააწესა – „დადება 
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პატიოსნისა სარტყლისა ყოვლადწმიდისა დედოფლისა ჩვენისა ღეთისმშო- 

ბელისა“.? 
ამბროსი ხელაია რუსულ წყაროებზე დაყრდნობით აღნიშნავს, რომ ღვთისმ- 

შობლის სარტყელი „დიდად პატიეცემული ყოფილა მთელი საბერძნეთის 

მორწმუნეთაგან. სასწაულებრივი მოქმედების გამო ბიზსანტიის იმპერატორ- 

ები მას ხშირად ატარებდნენ ომების დროს“, ერთ-ერთი ომის დროს ეს 

სიწმინდე ხელში ჩავარდნია ძლევამოსილ ბულგართა მეფე კოლომანს (1095 
– 1I14. შემდეგ მას სერბეთის მთავრის ხელში ეხედაეთ, რომელსაც XIV 
საუკუნეში ღვთისმშობლის სარტყლის ნაწილი ათონის წმიჩდა მთაზე არსვ- 
ბულ ვატოპედის მონასტრისათვის შეუწირავს, სადღაც დღესაც ინახება." იგი 
დასვენებულია ცენტრალური ტაირის საკურთხეველში, მოვერცხლილ კი- 

დობანში. XVIII – XIX საუკუნეში ათონის წმინდა მთაზე მყოფი მომლოცვე- 
ლი ქართველი საერო და სასულიერო პირები საინტერესო ცნობებს გვაწვ- 
დიან ვატოპედის მონასტერში დაცული ღვთისმშობლის სარტყლის შესახებ. 

XIX საუკუნის 40-იან წლებში ცნობილ ქართველ საეკლესიო ისტორიკოსს, 
პლატონ იოსელიანს, ვატოპედის მონასტერში უნახავს ღეთისმშობლის სარ- 
ტყლის ნაწილი, რომლის შესახებ იგი საგანგებოდ მიუთითებს: „მონასტერსა 
ამას შინა (ვატოპედს ე. ბ.) არს დაცული ძკრ-ფასად საუნჯედ ნაწილი 
სარტყელისა ყოვლად-წმინდისა ღუთის-მშობელისა. იგი ჰძევს ოქროს მშუსირად 
ნაკეეთს ყუთში ხავერღით შიგნიდამ მოდებულში“. როგორც პ. იოსელიანი 
გადმოგეცემს, ვატოპედის ტაძარში დაცული ღვთისმშობლის სარტყელი არის 
არა მთლიანი, არამედ მისი ნაVილი. პ. იოსელიანის აღწერით: „სიგრძე ამა 

სარტყლისა არს ორი მტკაველი, სიგანე მისი სამი გოჯი". აქვე პლატონ 
იოსელიანი მიუთითებს, რომ მეორე „ნაწილი ამ სარტყლისა ერთ-გუარის 

ფერისა იპოება ზუგდიდის მინგრელიის მთავრის სასახლის ეკლესიასა“.9 

საეკლესიო გადმოცემის მიხედვით, ღვთისმშობლის სარტყლის მესამე მცირე 
ნაწილი ამჟამად ინახება გერმანიაში, ტრირის მონასტერში (რეინის ყოფილი 
პროვინცია პრუსიაში) ღვთისმშობლის სარტყლის სხვადასხვა ნაწილების 
ადგილმდებარეობის შესახებ საინტერესო ცნობას იძლევა ათონის წმინდა 
მთაზე არსებული წმ. პანტელეიმონის მონასტრის მიერ 1903 წელს გამოცემული 
ღვთისმშობლის ცხოვრებისადმი მიიღვნილი ნაშრომი, სადღაც საზგასმითაა 
აღნიშნული, რომ „ღვთისმშობლის სარტყლის ერთი მნიშვნელოვანი ნაწილი 

ათონის მთაზე ინახება, ეატოპედის მონასტერში. იგი ცენტრალური ტაძრის 
საკურთხეველში, მოვერცხლილ კიდობანშია მოთავსებული. შეორე ნაწილი 

– ტრირის მონასტერში, ხოლო მესამე საქართველოშია, ზუგდიდის ტაძარ- 

ში“.“ მაგრამ, თუ როდის და ვის მიერ იქნა აღნიშნული სიწმინდე საქართველო- 

ში შემოსეენებული, ამის შესახებ უძველესი წერილობითი წყაროები ცნობებს 

არ გეაწედიან. მხოლოდ გვიანი ხანის, კერძოდ კი, XIX საუკუნის მოღვაწეები: 
ა, მურავიოვი, ფრანგი ჟან მურიე, პ. იოსელიანი და სხვები გადღმგვცემენ 

სოგჯერ ერთმანეთისაგან განსხვავებულ ვერსიებს ღვთისმშობლის სარ- 

ტყლისა და ვლაქერნის ხატის საქართველოში მოხვედრის შესახებ. ჩანს, 

რომ სოგიერთი ეს ვერსია ადგილობრივ მოსახლეობაში დაცულ საეკლესიო 
გადმოცემებს უნდა ეყრდნობოდეს, რის გამოც მას გარკვეული ნდობით უნდა 
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ყოვლადწმინდა ღვთისმშობლის სარტყლის ნაწილი, ვატოპედის მონასტერი, 

ათონის წმინდა მთა



მოვეკიდოთ. 

პლატონ იოსელიანის ვერსიის მიხედვით, ღვთისმშობლის სარტყელი 

ვლაქერნის ხატთან და ძელი ჭეშმარიტის ნაწილებთან ერთად საქართველოში 

VII საუკუნეში მოუსვენებია ჰერაკლე კეისარს. აღნიშნული სიწმინდეები 

ჰერაკლე კეისარს (610-641) ქართველებისათვის საჩუქრად გადაუცია ირანელთა 

წინააღმდეგ საღმრთო ომში აქტიური მონაწილეობის გამო. პ. იოსელიანის 

გადმოცემით, ძელი ჭეშმარიტის ორი ნაწილი ამკობდა ალაეერდისა და ნიქოზის 

ტაძრებს, ხოლო ღვთისმშობლის სარტყელი ელაქერნის ამავე სახელწოდებ- 

ის ხატთან ერთად სამეგრელოში იყო დასეენებული."' თუ რა ცნობებს 
ეყრდნობა დასახელებული მკვლევარი აღნიშნული მოსაზრების გამოთქმის- 

ას, ჩვენთვის უცნობია, რადგან ჰ. იოსელიანის მოტანილი თვალსაზრისი არც 

წერილობითი და არც საეკლესიო გადმოცემით არ დასტურდება. 

ქართული საეკლესიო ტრადიციით, რომელიც გვიანი ხანის, კერძოდ კი 

XIX საუკუნის უცხოურ წერილობით წყაროებში აისახა, ღვთისმშობლის 

სარტყლის ნაწილი საქართველოში ჩამოუტანია იმავე სარტყლის სასწაულ- 

მოქმედი იალით განკურნებულ ბიზანტიის იმპერატორის ძმისშვილს ელენეს, 

რომელიც მეფე ბაგრატ IV-ზე (1027 – 1072) დაუქორწინებიათ. რუსი ავ- 
ტორები, ა. მურავიოვი, მიტროპოლიტი ფილარეტი და ფრანგი ჟან მურიე 
არასწორად ასახელებენ დედოფლის მამის სახელს – რომანოზს, ასევე 
დედოფლის საქართველოში ჩამოსვლის თარიღს – X საუკუნეს. რუსი ავ- 

ტორებისაგან განსხვავებით ფრანგი ჟან მურიე სწორად მიუთითებს ქართვე- 

ლი დედოფლის სახელს – ელენეს. ამასთან, იგი, ზემოხსენებული აეტორებ- 
ისაგან განსხვავებით, მართებულად აღნიშნავს, რომ ელენე დედოფალი დაქორ- 

წინებული იყო არა მეფე ბაგრატ III-ზე (975 – 1014), არამედ ბაგრატ IV-ზე.” 
ამბროსი ხელაია კრიტიკულად განიხილავს ზემოთ დასახელებულ ავტორ- 
თა მოსაზრებებს და XVIII საუკუნის ისტორიკოსის ვახუშტი ბატონიშევი- 
ლის ცნობებზე დაყრდნობით აღნიშნაეს, რომ „დედოფალ ელენეს წამოუღია 
საბერძნეთიდან ქრისტეს სამსჭვალი და სასწაულმოქმედი ხატი, მაგრამ ეს 
იყო არა ვლაქერნისა, არამედ ოქონის ღვთისმშობლის ხატი“. იგი სამართლი- 
ანად აღნიშნავს, რომ ბაგრატ IV-ის მეუღლე ელენე იყო არა იმპერატორ 
რომანოზის (1028 – 1034), არამედ მისი ძმის, ბასილის (იმავე ვასილის) 
ქალიშვილი. ამბროსი ხელაიასვე დასკვჩით, ეს ამბები უნდა მომხდარიყო 
1028 – 1034 წლებს შუა.“ ბერძნულ-ქართული წყაროებით დასტურდება, რომ 

10322 წელს საბერძნეთში მყოფმა მეფე ბაგრატ IV-ის დედამ, მარიამმა, ბიზან- 

ტია-საქართველოს შორის მშვიდობიანობის ჩამოგდების მიზნით თავის შეილს 

ცოლად ჩამოუყვანა კეისარ რომანოზის ძმის, ბასილის შვილი, ელენე. თუმცა, 

წყაროებში არაფერია ნათქვამი იმის შესახებ, წამოიღო თუ არა ელენემ 

მსითევში ღვთისმშობლის სარტყელი. მხოლოდ ეახუშტი ბატონიშვილი წერს, 
რომ ელენე დედოფალს საქართველოში ჩამოუსვენებია არა ღვთისმშობლის 

სარტყელი, არამედ „სამსჭვალი უფლისა და ხატი ოქონისა“. ზოგიერთი 

მკვლევარის აზრით, „ეს უკანასკნელი უნდა იყოს ელაქერნის ხატი". 

ზემოაღნიშნულ საეკლესიო გადმოცემებს ღვთისმშობლის სარტყლის 
საქართველოში შემოსვენების შესახებ უნდა ვენდოთ, რადგან მის უარსაყ- 
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ოფად არავითარი არგუმენტი არ გაგვაჩნია. უფრო მეტიც, XV საუკუნის 
უცხოურ წერილობით წყაროებში საინტერესო ცნობებია დაცული საქართველო- 

ში ღეთისმშობლის სარტყლის არსებობის შესახებ. ამ მხრიე, მნიშვნელოვა- 
ნია 1480-1483 წლებში უცხოელი პილიგრიმის, ფელიქს ფაბრის მიერ შედგე- 
ნილი ქრონიკა. ამ ქრონიკის მიხედვით ირკეევა, რომ XV საუკუნეში წმინდა 
მიწაზე მყოფი უცხოელი პილიგრიმები ქართველებს მოიხსენებდნენ, როგორც 
„სარტყლის ქრისტიანებს“, რაც, ბუნებრივია, „ქრისტიანულ სამყაროში გავრ- 
ცელებული იმ წერილობითი თუ ზეპირი ტრადიციის გამოძახილი უნდა იყოს, 
რომელიც ღვთისმშობლის სარტყელს მაინცდამაინც საქართველოს და 
ქართველებს უკავშირებს“.· ამ ფაქტის აღნიშვნისას უცხოელ მორწმუნე- 
თათვის ცნობილი უნდა ყოფილიყო ღვთისმშობლის სარტყლის საქართველოში 
არსებობის ფაქტი." 

თუკი ზემოთ აღნიშნულ გადმოცემას ვენდობით, ელენე დედოფალს ღეთისმ- 
შობლის სარტყელთან ერთად საქართველოში უნდა მოესეენებინა ელაქერ- 
ნის ღვთისმშობლის ხატიც, რაღგან წერილობითი წყაროების მიხედვით ღვთისმ- 
შობლის სარტყელი ამ სახელწოდების ხატსე იყო მიმაგრებული. ამის გამო, 
ორივე სიწმინდე ერთად მოიხსენება, რის გამოც, ამბროსი ხელაიას ასრით, 
„ღვთისმშობლის სარტყლის ისტორია მჭიდროდაა შეკავშირებული ელაქერ- 
ნის ხატის ისტორიასთან“.9 

საქართეელოში არსებულ ელაქერნის ღვთისმშობლის სარტყელთან დაკაე- 
შირებით გასარკვევია ერთი საკითხი, არის თუ არა იგი ის სიწმინდე, რომელ- 
იც ოდესღაც კონსტანტინოპოლის ელაქერნის მონასტერში იყო დასვეენებუ- 
ლი, თუ იგი მისი ასლია? მკელევარ ი. მეუნარგიას აზრით, სამეგრელოში 
დაცული ვლაქერნის ხატი ღვთისმშობლის ის ხატია, რომელიც ერთ დროს 
ბისანტიაში ელაქერნის მონასტრის კუთენილებას წარმოადგენდა და „რომელ- 

მაც დაიცვა და დაიფარა კონსტანტინოპოლი განადგურებისაგან“. ამჟამად, 

(XX საუკუნეში – ე. ბე), როგორც ი. მეუნარგია წერს, კონსტანტინოპოლში 
დასახელებული ეკლესია აღარ არსებობს, მაგრამ ვლაქერნის ხატი კი 
საქართველოშია დაცულიო." ჩეენთვის რთულია, უარვყოთ ან დავადასტურ- 

ოთ ი. მეუნარგიას გამოთქმული მოსაზრება. ამუამად საქართველოს ხე- 
ლოვნების მუზეუმში დაცული ვლაქერნის ღვთისმშობლის სატის ავთენ- 
ტურობის დადგენა ჩეეჩნი კომპეტენციის ფარგლებს სცილდება. თუმცა, XI 
საუკუნის შემდგომ (ე. ი. ღვთისმშობლის სარტყლის ნაწილის საქართველო- 
ში ჩამოსვენების შემდეგ) არსებული უცხოური წერილობითი წყაროებიდან 
აშკარად ჩანს, რომ ელაქერნის ღვთისმშობლის ხატი გარკვეულ პერიოდამ- 

დე ისევ ბიზანტიაში, ამავე სახელწოდების მონასტერში იყო დასვენებული. 

აღნიშნული ხატი XIV საუკუნეში კონსტანტინოპოლში უნახავს რუს დიაკონ 
ალექსანდრეს.” როგორც ირკვევა, ვლაქერნის მონასტერში ინახებოდა აგრეთვე 

მეორე სასწაულმოქმედი ღვთისმშობლის სახელობის ხატი, რომელსაც ჰერ- 
აკლე კეისარი (610 – 641) თურმე თან დაატარებდა. ხატმებრძოლობის დროს 

აღნიშნული სიწმინდე პანტოკრატორის ტაირის კედელში საიდუმლოდ დაუ- 
მალავთ, სადაც საუკუნეზე მეტ ხანს ინახებოდა. ბიზანტიის იმპერიის დამხ- 

ობის შემდეგ კი იგი ათონის წმინდა მიწასე გადაასვენეს. სხვა ვერსიის 
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მიხედვით, სამალავში ჩასვენებული ხატი მუსლიმან პაბიზებს გაუძარცვავთ, 
შემდეგ კი ადგილობრივი მორწმუნე დედაკაცისათვის მიუყიდიათ. ამ უკა- 

ნასკნელისგან აღნიშნული სიწმინდე პროტოსინგელოზ გაბრიელს უყიდია. 
ამ ვერსიით, 1654 წელს ღეთისმშობლის ხატი რუსეთის იმეამინდელ მეფე 
ალექსი მიხეილის ძეს ეაჭარმა ოსტაფიევმა მიართვა. იერუსალიმის პატრი- 
არქი გაბრიელი ნაჩუქარი სიწმინდით დაეჭვებულ რუსეთის მეფეს აცნობებ- 
და, რომ ეს ის ვლაქერნის ხატი იყო. რომელიც ერთ დროს იფარავდა 

კონსტანტინოპოლს და რომელსაც პერაკლე კეისარი სპარსეთის წინააღმ- 
დეგ ლაშქრობის დროს თან დაატარებდა. რუსულ ისტორიოგრაფიაში გამოთ- 
ქმულია მოსასრება, რომ იერუსალიმის პატრიარქმა გაბრიელმა წერილით 
იმ მისნით მიმართა რუსეთის მაშიჩდელ ხელისუფალთ, რომ ნდობა მოე- 
პოვებინა ვაჭარ ოსტაფიევისთვის, კარგ ფასში რომ გაეყიდა ვლაქერნის 
სატი. „XVI-XVII საუკუნეებში ბერძნებს ხშირად მიჰქონდათ რუსეთში ხატე- 
ბი, წმინდა ნაწილები სხვადასხვა სარწმუნოებრივი რელიქვიები და ვაჭრობდ- 
ნენ ამ ნიეთებით. არაიშვიათად ხდებოდა ბოროტმოქმედებაც კი, ნაყალბევ 
რელიქეიებსაც ასაღებდნენ მოტყუებით, რასაც ადასტურებენ რუსეთის საეკ- 
ლესიო მეისტორიენი“." პროფ. კაპტერევის ცნობებზე დაყრდნობით, ამბროსი 
ხელაია ეჭვს გამოთქვამს რუსეთში გადასვენებული ხატის ნამდვილობის 
შესახებ. მკვლევარ გ. კალანდიას კი მიაჩნია, რომ საქართველოში ელენე 
დედოფლის მიერ ჩამოსვენებული ხატი ასლი კი არა, ვლაქერნის ღევთისმ- 
შობლის სატის დედანია. მისი აზრით, ისტორიკოს ვახუშტი ბატონიშვილთან 
მოხსენებული „ხატი ოქონისა“, რომელიც ელენე დედოფალმა საბერძნეთიდან 
ჩამოიტანა, ვლაქერნის ღვთისმშობლის ხატი უნდა იყოს.” ჩვენ ვერც უარეყ- 

ოფთ და ვერც დავადასტურებთ გამოთქმულ მოსაზრებას, მაგრამ ერთი რამ 
კი ცხადია, საქართველოში დღეს დაცული აღნიშნული სიწმინდე დედანი თუ, 
არა ასლი მაინცაა იმ ხატისა, რომელიც ოდესღაც ელაქერნის ტაძრის 

კუთვნილებას წარმოადგენდა. 
საეკლესიო გადმოცემით, XI საუკუნის 30-იანი წლების დასაწყისში 

საქართველოში შემოსეენებული ღვთისმშობლის სარტყლის ნაწილი ამავე 

სახელწოდების ხატთან ერთად დაუსვენებიათ სამურზაყანოში, ზღვის მახ- 
ლობლად, ახლადაგებულ ბედიის მონასტერში, რომელიც ელაქერნის სახ- 
ელობისა ყოფილა; როგორც ჩანს, ახლადმისვენებული ამავე სახელწოდების 
ღეთისმშობლის ხატის გამო. XVI საუკუნეში, როცა შავი ზღვის სანაპიროზე 

ოსმალები გამოჩნდნენ, ღვთისმშობლის სარტყელი ვლაქერნის ხატთან ერ- 
თად უსაფრთხოების დაცეის მიზნით გადაუსეენებიათ ჯერ მარტეილში, 

ხოლო ლეეან I (1532 – 1572) დადიანის დროს – ზუგდიდში, ღეთისმშობლის 
სახელობის ტაძარში. XVIII საუკუნის დასაწყისში კი აღნიშნული სიწმინდე, 

უშუალოდ სამეგრელოს მთაერების რეზიდენციაში ინახებოდა. ამასეე ადას- 

ტურებს საქართველოს პირველი მთავარმართებელი პაელე ციციანოვი (1803 
– 1806) – რუსეთის იმპერატორისადმი წარდგენილ მოხსენებაში, სადაც იგი 

გარკეევით აღნიშნავს: „როგორც ისტორიით და გადმოცემით, ისე ჩემგან 

შეკრებილი სარწმუნო ცნობებით, ვლაქერნის ხატი მუდამ ინახებოდა სამეგრე- 

ლოს დადიანების სასახლეში“ სწორედ ამ ფაქტორით უნდა ყოფილიყო 
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განპირობებული, რომ XVII საუკუნის 30-იანი წლების ბოლოს დადიანის 
სამთავროში საგანგებოდ ჩასული რუსი დესპანები ფედოტი ელჩინი და 
პავლე სახარევი არავითარ ცნობებს არ გეაწვდიან ვლაქერნის ხატისა და 

ღეთისმშობლის სარტყლის შესახებ. მათ საშუალება არ მიეცათ, ზუგდიდში, 
მთავრის რეზიდენციაში არსებული სიწმინდეები დაეთვალიერებინათ. თუმ- 
ცა, როგორც რუსული წყაროებიდან ირკეევა, რუსეთის ხელისუფლებისათვის 
ცნობილი იყო, რომ საქართეელოში ინახებოდა ღვთისმშობლის სარტყელი. 
ჩვენი აზრით, საქართველოში ღვთისმშობლის სარტყლის არსებობის ფაქტი 
მოსკოვს უნდა შეეტყო 1635 წელს რუსეთში ჩასული მეფე თეიმურაზ I-ის 
ელჩის, მიტროპოლიტ ნიკიფორეს მეშვეობით. ოღონდ ეს უკანასკნელი XVII 
საუკუნის 30-იან წლებში რუსეთის ხელისუფალთ აცნობებდა, რომ თითქოს 

ეს სიწმინდე აღმოსავლეთ საქართველოში ინახებოდა. მისივე ცნობით, შაჰ- 
აბას 1-ის შემოსევის დროს დაიკარგა ღეთისმშობლის სარტყელი, რომელიც 

ცარგრადიდან იყო მოტანილი, „ფიქრობენ, რომ ის სიწმინდეები შაჰმა წაიღო“.% 
მოსკოვის სამეფო კარსე მყოფი ქართველი ელჩი, როგორც შემდგომი 

მოვლენები გვიჩვენებს, ახმოვანებს იმდროინდელი კახეთის სამეფოს მეს- 
ვეურთა შეხედულებებს. თეიმურაზ მეფე 1639 წელს მოსკოვიდან ჩამოსულ 
რუს ელჩებს ზაგემში მოლაპარაკების დროს აცნობებს, რომ შაჰის მიერ 
რუსეთში გატანილი საჩუქარი უფლის კვართი კი არაა, არამედ ის შეიძლება 
იყოს რუსთველი ეპისკოპოსის ფერისცვალების ეკლესიიდან წაღებული 
ღვთისმშობლის სარტყელი. რა თქმა უნდა, მეფე თეიმურას I-ისა და მისი 

ელჩის, მიტროპოლიტ ჩიკიფორეს ცნობა ღვთისმშობლის სარტყლის შესახ- 
ებ რეალურ სინამდვილეს არ შეესაბამება, რადგან აღნიშნული სიწმინდე იმ 

დროისათვის სამეგრელოში იყო დასვენებული. როგორც ჩანს, რუსეთის ხე- 
ლისუფლებისათეისაც ცნობილი უნდა ყოფილიყო, რომ ღვთისმშობლის სარ- 
ტყელი მხოლოდ დასავლეთ საქართველოში ინახებოდა. ეს იქიდანაც ჩანს, 

რომ 1639 წელს სამეგრელოში მომავალ რუს ელჩებს ფედოტი ელჩინს და 
პავლე ზახარევს – მოსკოვი საგანგებო დავალებას აძლევდა, შეეკრიბათ 
სუსტი ცნობები საქართველოში არსებულ სხვადასხვა რელიქვიებზე. გან- 
საკუთრებული ყურადღება უნდა გამახეილებულიყო უფლის კვართზე და 
ღეთისმშობლის სარტყელშ“ე. გარდა ზემოაღნიშნულისა, ამბროსი ხელაიას 
ასრით, სხეა მისესითაც არ შეეძლოთ რუს ელჩებს, ეხილათ აღნიშნული 
სიწმინდეები, „რადგანაც, ელაქერნის ღვთისმშობლის ხატი იყო დადიანების 

საგვარეულო სიწმინდე და ხალხსაც ღიდი სასოება ჰქონდა მისი. სამეგრე- 
ლოს მთავრები დიდი მსრუნეელობით ეკიდებოდნენ მას. არაეის ანდობდნენ 

და ინახავდნენ თავის სასახლეში“. აღნიშჩულს ჩვენ დავამატებთ იმასაც, 
რომ ვლაქერნის ხატს და მასზე მიმაგრებულ ღვთისმშობლის სარტყელს 

მრავალი განძეული ჰქონდა შეწირული, რასაც მისი დღევანდელი მდგომარ- 
ეობაც ადასტურებს. სატის ლითონის დაფაზე მოთავსებულია უამრაეი ძვირ- 

ფასეულობა, ძვირფასი თვლებით შემკული ბეჭდები და ჯვრები, ბისანტიური 
ოქროს მონეტები, რაც ხდებოდა მიზეზი ხატის ხშირი გაძარცვისა. როგორც 
ჩანს, სამეგრელოს სამთავრო კარი, მდიდრული შემკულობის გამოც, აღნიშ- 
ნულ სიწმინდეებს საგანგებოდ უფრთხილდებოდა და საგულდაგულოდ ინახ- 
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ავდა მას. ასეთი გაფრთხილების მიუხედავად, როგორც წყაროებით დასტურ- 

დება, ვლაქერნის ღვთისშობლის ხატი მაიჩც იძარცვებოდა და ზოგჯერ 

ადგილმდებარეობასაც იცვლიდა. XVII საუკუნის 80-იან წლებში, როცა გურიის 

მთავარმა, გიორგი III გურიელმა (1664 – 1684), ლაამარცხა იმერეთის მეფე 
ალექსანდრე IV (1683 – 1695), მან „გაჩძარცუა ხატი ვლაქერნისა ღუთისმშო- 

ბელი, და ჰყო, სამკაელად თვსად“ 2 ჩვენი აზრით, გიორგი III-ის მიერ გატაცე- 

ბული ვლაქერნის ღვთისმშობლის ხატი უნდა მოხვედრილიყო შემოქმედის 
მონასტერში. ჩვენს მოსაზრებას ადასტურებს I737 წელს ტიმოთე გაბაშვი- 
ლის მიერ შედგენილი იმერეთის რუკაც, სადღაც აღნიშჩული სიწმინდის გან- 
სასვენებელი გურიაში, შემოქმედის ტაიარია მითითებული. აქვე აღვნიშ- 
ნავთ, რომ ტიმოთე გაბაშვილი ღვთისმშობლისადმი მიძღვნილ საკითხავებში 

საგანგებოდ გამოჰყოფს კვართისა ღა სარტყლის მნიშვნელობას: „რომელ- 
მან მცველად და საცხებლად წყაროდ ცხოევრებისად; გეანიჭე კეართი შენი 
საუფლო და უხრწნელისა ქალწულისა სამოსელი ღა სარტყელი საუნჯედ 

წარუპარეელად მოეც ქვეყანასა ჩვენსა“" ამ საკითხავიდან აშკარად ჩანს, 
რომ ღვოისმშობლის კვართთან დღა სარტყელთან ერთად საქართველოში 
ყოფილა ღეთისმშობლის სამოსლის ნაწილიც, რაზეც ზემოთ გექონდა საუბარი. 

ქართველ მორწმუნეთა შორის ღვთისმშობლის სარტყელი და ამავე სახ- 
ელწოდების ხატი ღიდ სათაყვანებელ სიწმინდედ ითვლებოდა. როგორც 
ჩანს, სამეგრელოს გარდა. ელაქერნის ღეთისმშობლის ხატის ასლები ამშ- 
ვენებდა საქართველოს სხვადასხვა კუთხის ეკლესია-მონასტრებს. ამ მხრივ, 

ყურადღებას იქცევს შიდა ქართლში არსებული ქვათახევის მონასტრის 
ხატი, რომელიც ცნობილი ქართეელი საეკლესიო მკელევარის, პლატონ იოსე- 

ლიანის გადმოცემით, „ვლახერნისად“ იწოდებოდა. დასახელებული მკელე- 
ეარი გამოთქვამს ვარაუდს, რომ აღნიშნული ხატი ღვთისმშობლის იმ ხატის 
ასლი უნდა იყოს, რომელიც კონსტანტინოპოლის მახლობლად, ვლაქერნის 
მონასტერში იყო დასვენებული.” ამის გარდა, ხოგიერთი ქართული ეკლე- 
სია-მონასტრის კედელზე გამოსახული ყოფილა ვლაქერნის ღვთისმშობლის 
ხატის ფრესკაც. ისტორიულად სამხრეთ საქართველოს ნაწილში, დებედას 

ხეობაში არსებულ ახტალის ქართულ მონასტერში (ამჟამად ეს ტერიტორია 
და ახტალის მონასტერი სომხეთის რესპუბლიკის მფლობელობაშია), საკურთხ- 
ევლის აფსიდის "'ხემოთ, ცისფერ ფონზე მოთავსებული იყო ფრესკა ღვთისმ- 
შობლის დიდი ხატის გამოსახულებით. გადმოცემის თანახმად, რომელსაც ა. 
მურავიოვი და დ. ბაქრაძე მოგვითხრობენ, ბიზანტიის კეისარმა ჰერაკლემ 
(610 – 641) თითქოს ახტალის ტაძარი ააგო იმის ნიშნად, რომ ვლაქერნის 

ღვთისმშობლის ხატმა დაიცეა კონსტანტინოპოლი სპარსთაგან, იმ დროს, 
როდესაც კეისარი დედაქალაქში არ იმყოფებოდა. იმავე გადმოცემის მიხე- 

დვით, ამ ფაქტის აღსანიშნავად, ახლადაგებული ტაძრის კედელზე გამოუ- 

სახავთ ვლაქერნის ღვთისმშობლის ხატის ფრესკაც.· ჩეენ არ შეგვიძლია, 

აღნიშნული გადმოცემის რეალობა დავასაბუთოდ, მაგრამ შეგვიძლია დავასკ- 

ენათ, რომ ახტალის მონასტრის კედელ“ზე ვლაქერნის ღეთისმშობლის ფრესკის 

არსებობა ფრიად საყურადღებოა. 

საქართველოში დაცული ელაქერნის ხატისა და ღვთისმშობლის სარტყ- 
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ლის შესახებ საინტერესო მასალებია ასახული იმ წერილობით წყაროებში, 
რომელიც XIX საუკუნის დასაწყისით თარიღდება. ქართლ-კახეთის სამეფოს 

გაუქმების (180) V.) შემდეგ. 1803 წელს, იმერეთის სამეფოსაგან შევიწროვებუ- 
ლი სამეგრელოს მთავარი გრიგოლ დადიანი რუსეთის ქვეშევრდომობაში 
შევიდა. ღვთისმშობლის სარტყელი და ვლაქერნის ხატი სამეგრელოს მთა- 
ვარ გრიგოლ დადიანს, ჯერ კიდეე მანამდე, საჩამ თავისი სიმამრი, მეფე 
გიორგი XII (1798 – 1800) ცოცხალი იყო, უსაფრთხოების მისჩით თბილისში, 
ქართლ-კახეთის სამეფო კარსე გაუგსავნია შესანახად.# მეფე გიორგი XII- 
ის სიკვდილისა და ქაროლ-კახეთის სამეფოს გაუქმების შემდეგ, აღნიშნული 
სიწმინდე გიორგი XII-ის ძეს, დავით ბატონიშვილს მიუსაკუთრებია, რომელ- 
საც რუსეთში გადასახლებისას ღეთისმშობლის სარტყელი თან წაუღია. 
სამეგრელოს მთავრის, გრიგოლ დადიანის გარდაცეალების (1804) შემდეგ 
მის ქვრივს, ნინო ბაგრატიონ-დადიანისას, არაერთხელ მიუმართავს დაეით 
ბატონიშვილისათეის, აღნიშნული სიწმინდე უკან დაებრუნებინა, მაგრამ თხ- 
ოვნამ და მუდარამ შედეგი ვერ გამოილო. „ბატონიშვილი სხვადასხვა პა- 
ტივსადებ გარემოებათა მომიზეზებით მუდამ უარს უთელიდა მთავრინა 
ნინოს და სამეგრელოს დიდებულნი იძულებულნი გახდნენ მიემართათ სხვა 
საშუალებებისათვის, ეხმარათ ხერხი. გადაწყვიტეს, მიართეან ხატი ხელმ- 
წიფე-იმპერატორს იმ ასრით, რომ შემდეგ ეშუამდგომლათ მისი დაბრუნები- 

სათვის სამეგრელოში. ისინი დარწმუნებულები იყვენენ, რომ ბატონიშვილი 
იმპერატორისათვის ხატის მირთმევის წინააღმდეგი არ გახდებოდა და ხერხ- 

მა მართლაც გაამართლა“ რუსეთის დედაქალაქში მყოფმა დავით ბა- 
ტონიშვილმა პეტერბურგში ჩასულ სამეგრელოს დეპუტაციას, რომელშიც 

შედიოდა ნიკო გიორგის ძე დადიანი, ბეჟან მანუჩარის ძე დადიანი და კარის 
დეკანოზი იოანე იოსელიანი, აღნიშნული სიწმინდეები გადასცა.» დეპუტა- 

ციამ პეტერბურგში თან მიიტანა რუსეთის იმპერატორ ალექსანდრე I-სადმი 
გადასაცემი, 1806 წლის 23 მარტით დათარიღებული სამეგრელოს დროებითი 
მმართველის, ჩინო ღადიან-ბაგრატიონის წერილი. აღნიშნული დოკუმენტი 
თავისი შინაარსით მეტაღ საინტერესოა. სამეგრელოს დროებითი მმართვე- 
ლი იმპერატორისადმი გაგზავნილ წერილში სასგასმით აღნიშნავს: «7, 

8000002V96CMსI89 იმ6მ, C CM00CIV8MM M0MMM წი0M80IV #M0 607, 9M0C70MVა/I0 28M91)!. I/60 
06083 CC 6CLხ 8ი98XC/9IICM0MI ნ0Xხ6M M87C8V!, X #X07000M ი0MM%088MI 2080 C8M0- 000C8910M 

ნიი0ი00MMIIხL M80MM, M0MM 6ხI18 0M8 0009C8Mმ. 860LხX6C MCIMM6 CCM, C0M0)(00X88Mხ1/ 
910M008M100ხ M 10CXI80ხ M81), M 1010MX #8007XMCII 0.M M00I8MM M VM08IIICII X8MCI9MMM M 

X6MVაX/-8MM. CI 610 M06I00V9CI! 0X M8C 0ILს/ #8II6MX, II8010 | C600LMI0, 086V 88V6Mა), M0 

ი0 M0M9MM6 M06(0 0C18MC98 V ნი278 Mი000 LI8008Mყ8 /I88V#M908. LI6 M0ლ0IM XC6 Mხ! 610 

803808IIIხ X C66C II0I0MX, 470 80მL II0M8 /18MმMM #6 ოი00X/CMმ# 8 LI 0V3MI0 M6M036M8 
M8IIICL0. 1IხII4C 06083 701 II9X0)IMXC9 8 II8იC181/101IICM (იმ06 88!06M წ» XI0CM89M1”/1010 60818 
M00CI0, V M0IL0 00 0#MCხMX M M00Cხ66 M0C#M 8398 1086C0CIMხI 0CI M6M9 9102MMCCVI 8 X606I8VM 

CM8».” იმავდროულად საქართველოს მაშინდელმა მთავარმართებელმა, პავ- 
ლე ციციანოვმა, აღნიშნულ სიწმინდესთან დაკავშირებით, რუსეთის იმჰერა- 

ტორს მოხსენებითი ბარათი გაუგზაენა. ამ მოხსენებაში საქართველოს 
მთავარმართებელი შუამდგომლობას უწევს ქართველთა დეპუტაციას, რომ 
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რუსეთის ხელმწიფემ მისთეის საჩუქრად მირთმეული სიწმინდე ისევ სამეგრე- 

ლოს მოსახლეობას დაუბრუნოს. „ამასთან, გბედავ – აცნობებს იგი რუსეთის 

იმპერატორს – დავძინო ჩემი უქვეშევრდომულესი აზრი ამ ხატის შესახებ. 

როგორც ცნობილია, მეგრელები ძალიან გულმოდგინენი არიან ქრისტეს 

სარწმუნოებაში და სამეგრელოსათვის უმაღლეს ბედნიერებად მიაჩნიათ ამ 

ხატის მათთვის დაბრუნება, რადგან მასსე ამყარებენ ულრმეს სასოებას. 

მათხე მოწევჩილ ყველა უბედურებას აწერენ მხსლოდ და მხოლოდ იმ 

გარემოებას, რომ დაკარგეს ეს მფარველი მათი ქვეყნისა და ამისათვის ამ 

დეპუტაციასთან მისი დაბრუნება აღავსებს გამოუთქმელი სიხარულით მთელ 

სამთავროს და მოახდენს მეგრელებში იმნაირსავე ღიდ შთაბეჭდილებას, 

როგორც მოახდინა წმინდა ნინოს ჯვრის საქართველოში დაბრუნებაშ“ (თარგ- 

მანი ამბროსი ხელაიასი)”. გამჭრიახი რუსი პოლიტიკოსი, პავლე ციციანოვი 

(თუმცა იგი წარმოშობით ქართველი იყო), ისეგ რუსეთის პოლიტიკური 

ინტერესებიდან გამომდინარე, სთხოვს იმპერატორს, რომ მასთან მისულ სამეგრე- 

ლოს დეპუტაციას უკან დაბრუნებისას გადასცეს აღნიმჩული სიწმინდეები. 

მისანი მიღწეულ იქნა. სამეგრელოს დეპუტაციამ, როგორც მისი ერთი 
წევრი ნიკო დადიანი გადმოგეცემს: „იოანე დეკანოზის ხელით, რომელიცა 
გვქონდა ძღყნად წაღებული ჩეენის მთავრინას ნინა დედოფლისაგან ხატი 

ელაქერნის ღმრთის მშობლისა, და მიართვა რა, მიიღო შესაბამითა პატივითა 

და დაასვენა თეისის სასახლის ეკლესიასა შინა დიდის ცერემონიითა“.7 
იმავე ნიკო დადიანის მონათხრობით, სამშობლოსკენ მომავალ დეპუტაციას 
რუსეთის იმპერატორმა თან გამოატანა მისთვის საჩუქრად მირთმეული 
სიწმინდეები. მან „შეამკო (რუსეთის იმპერატორმა _ ე. ბ) უძვირფასესად 
ხატი ვლაქერნის ღმრთის მშობლისა და წარმოგსავნა კვალად სახლსა 
შინა დადიანისასა, რათა მუნ განისვენოს წიჩდად ჩემის საფარველის დადე- 

ბისა და თქვენის ჩემდამი ერთგულებისა“.9 
აღნიშნულ სიწმინდესთან ერთად იმპერატორმა ალექსანდრე პირველმა 

სამეგრელოს სამთაეროს დროებით მმართეელს, ნინოს, 1806 წლის 31 მაისით 
დათარიღებული რესკრიპტი გამოუგზავნა, რომელშიც მითითებული იყო,რომ 

„.წმინდაი ხატი ვლაქერჩის ღვთისმშობლისა უპატიოსნესითა სარტყლითა 
მისითა მივიღე მე კმაყოფილებითა, ვითარცა ნიშანი ჭეშმარიტისა ქვეშევრ- 

დომებისა სახლისაგან თქვენისა და ყოველთა ერთა მეგრელისათა. ხატი 
ესე პატივითა მოსეენებული იქნა საიმპერატოროსა სახლსა შინა ჩემსა და 

დასვენებულ სასახლესა ეკლესიისა შინა“. იმავე რესკრიპტით რუსეთის 
ხელმწიფე ადრესატს აუწყებს, რომ თავისი კეთილგანწყობილების გამოხ- 

ატეის ნიშნად, იგი სამეგრელოს მოსახლეობას უკან უბრუნებს ამ ძვირფას 
სიწმინდეს. იმპერატორის განკარგულებით, აღნიშჩული სიწმინდეების დასას- 

ვენებლად სამეგრელოში მთავრის კარის შერჩეულ ადგილზე უნდა აეგოთ 

ღეთისმშობლის სახელობის ეკლესია. მშენებლობის დაწყების მისნით რუსე- 
თის იმპერატორმა 20ე0 ჩერვონეცი ოქროს ფული გამოგზაენა. ოღონდ იმ 

პირობით, რომ, სადაც ვლაქერნის ღვთისმშობლის სახელობის ტაძარი აშენ- 

დებოდა, იქვე ახლოს უნღა ყოფილიყო სამეგრელოს მთაერის რეზიდენციაც. 

ახლადდარსებულ ქალაქს კი გარდაცელილი მთაერის, გრიგოლ დადიანის 
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პატივსაცემად. გრიგოლიოპოლი უნდა დარქმეოდა.-% 

რუსუეთიდაჩ დაბრუნებული ღვთისმობლის სარტყელი და ელაქერნის 

ხატი ერთხანს გორდში, დადიანის კარის ეკლესიაში ყოფილა დასვენებული, 

"შემდეგ ისინი მარტვილის მონასტერში გადაუტანიათ. სოფელ სუგდიდში 

დადიანთა სამთავროს გადაწყვეტილებით შერჩეულ იქნა ადგილი ელაქერ- 

ნის ღვთისმშობლის სახელობის ეკლესიის ასაგებად, რი«მლის მშენებლობი- 

სას, როგორც სემოთ აღვნიშნეთ. რუსეთის იმპერატორმა 2000 ჩერვონეცი 

ოქროთი გამოგზავნა. 18)7 წელს. აღნიშნული ეკლესიის აგებასთან დაკავ- 

შირებით, კავკასიის მთავარმართებელი ალექსანტდრე ერმოლოვი ლევან V 

დადიანს (1804 – 1840) ატყობინებდა: „ვლაქერნის ღვთისმმობლის ეკლესიის 

გეგმა ახლო მომავალში დამთავრდება და მასთან ერთად გამოგეგსავნებათ 

2 ათასი თუმაჩი მის ასაგებად" როგორც ბარონ რო'სენის მიერ გრაფ 

ნესელროდთან 1837 წლის 29 იანვარს გაგ სავნილი მიმართვიდან ჩანს, მარ- 

თალია, ლევან V დადიანს დიდად უსრუნია ახალი ეკლესიის აწმენებისათვის, 

თვითონვე აურჩევია სოფელ სუგდიდში ეკლესიის ასაშეჩებელი ადგილი და 

თავისი ხარჯით დაუწყია მისი შენება, მაგრამ ამ დროისათვის რუსეთის 

იმპერატორის გამოყოფილი თანხა მას «ერ კიდევ არ ჰქონდა მიღებული. 

ექვთიმე თაყაიშვილის მიერ გადმოღებული VარVერით, რომელიც ეკლესი- 

ის შიგა კედელზე იყო მოთავსებული, დასტურდება, რომ სეგდიდში ვლაქერ- 

ჩის ღვთისმშობლის ხატის ტაძრის შენება დაუწყიათ 1825 წელს და დაუმთოავრე- 
ბიათ 1830 წელს.“ ეკლესიის მშენებლობის დამთავრებიდაჩ კარგა ხნის 

შემდეგ, 1537 Vლის 29 იანვარს, ბარონი როზენი გრაფ ნესელროდს ატყობინ- 

ებღა, რომ თავად დადიანს ნება დაერთოს, რომ მარტვილის მონასტერში 

დასვენებული ვლაქერნის ღეთისმშობლის ხატი სარტყელთაჩ ერთად გად- 

მოსვენებულ იქნას სუგღიდში, მისთვის საგანგებოდ აგებულ ამავე ხატის 

სახელობის ტაძარში და რუსეთის იმპერატორის სურვილისამებრ, ამ ადგ- 

ილს სამეგრელოს გარდაცელილი მთავრის გრიგოლის პატივსაცემად, 

გრიგოლიოპოლი დაერქვას. როგორც ჩანს, გათვალისწინებულ იქნა ბარონ 

როზენის თხოვნა, რის გამოც ხატი სარტყელთან ერთად სუგდიდში, ვლაქერ- 

ნის ღვთისმშობლის სახელობის ახლადაგებულ ეკლესიაში დაასვენეს. ამის 
დასტურია თუნდაც ის ფაქტი. რომ ა. მურავიოვს XIX საუკუნის 40-იან 

წლებში აღნიშნული სიწმინდე სუგღიდში უნახავს. შემდეგ ეს სიწმინდე 
დადიანებს ისევ გორდში, თავიანთ სასაფხულო რესიდენციაში გადაუს- 

ქენებიათ. ა. მურავიოვის მონათხრობის სისწორეს ასაბუთებს კ. ბორო'სდინიც. 
რომელიც აღნიშნავს, რომ „იმპერატორმა“ ალექსანდრე I-მა გრიგოლიოპოლი- 
სის ტაძარს შესწირა ის სასწაულმოქმედი ღვთისმშობლის ხაცი, რომელსაც 

ღვთისმშობლის სარტყელი ერტყა და რომელიც იმპერატორს სამეგრელოს 

ხალხის მოციქულებმა მიართვეს ძღვნად. ეს ხატი, ძვირფასი თვალ-მარგალ- 

იტით მოოჭვილი და ოქროთი მოჭედილი, უნდა ყოფილიყო ნიშანი წმინდა 
იმპერატორის მზრუნეელობისა იმ ხალხისათეის, რომელმაც მისი ქვეშევრ- 

თ. 47 დომობა მიიღო“. 
1856 წელს სამეგრელოს სამთავროს დედოფლის. ეკატერიჩე ჭავჭავაძე- 

დადიანის დაკვეთით, რუსეთში ელაქერნის ღვთისმშობლის ხატის ჩასას- 
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ვენებელი სანაწილე (კიოტი იგივე კუბო) გაუკყთებიათ. ამის შესახებ ცნობას 
გვაძლევს საჩაწილესე არსებული ჯწარჯერა. 

თუ როგორ გამოიყურებოდა XIX საუკუნეში ვლაქერნის ღვთისმშობლის 

ხატი მასსე მიმაგრებული სარტელით, ამის შესახებ საინტერესო ცნობა 

აქვს დაცული ა. მურავიოვს, 1848 წელს გამოქვეყნებულ თხზულებაში. მის 
ცნობებს აღნიშნული სიწმინდეების შესახებ წყაროს მნიშვნელობა ენიჭება. 
რადგან XIX საუკუნის 40-იან წლებში ა. მურავიოვმა იმოგზაურა სამეგრე- 
ლოში და როგორც თვითმხილველმა, დაწვრილებით აღწერა ღვთისმშობლის 

სახელთან დაკავშირებული სიწმინდეები, მათ შორის ვლაქერნის ღვთისმ- 
შობლის ხატიც. მას სუგდიდში, ვლაქერნის ღვთისმშობლის სახელობის 
ტაძარში, კანკელის წინ, სახატეში უნახავს ღეთისმშობლის სარტყელი და 
ხატი. მისივე გადმოცემით: «IIVIX ნ0”0M81604 86CხM8 XM068IIMI, 82VMMC8LI II2 3C0XIICM 
ყმCXII ი09Cმ, IC#00LIM 10X0/1MX მ MII2M0LCMMM 00820 M CII0CLMCMI 8 8606 30) 08XVIIM; LIMXIM29 
Vმთხ 60860LIICMLMI0 86Xმ. XLCCMMI/6 M3VM10X/ისნ! LI #X01I1ხI VX081II 9101 CM ,I00I0IIC#IMI9IC 0CIმIMM 
M ნმ30ხIVმ#ხI I0 300070Mა)/ ი0II0, M8 M#07000M 0MM IXC6CX87. 310, M0I6CVLM0, 00MIL M3 C8MხIX 
უიეი89MX I8M9MMMMM08 I0I00ხI# 0C-მ7/1C9/ I8M 01 06086IX 80CMCII X0MCIIმIMC-88ა, 

აგრეთვე, მეტად საინტერესოა XIX საუკუნის მეორე ნახევარში საქართველო- 

ში გამოცემული ფრანგული უურნალ „კოკას ილუსტრეს“ რედაქტორის, ფრანგი 
ჟან მურიეს ცნობები, რ“იმელმაც 1333 წელს ფრანგულ ენასე გამოცემულ 
სქელტანიან ნაშრომში დიღი ადგილი დაუთმო აღნიშნული სიწმინდეების 
აღწერას. მას XIX საუკუნის 80-იან წლებში ღვთისმშობლის სარტყელი და 

ელაქერნის ხატი უნახავს დადიანთა სასაფხულო რეზიდენციაში, გორდში, 
1875 წელს აგებულ წმინდა გიორგის ტაძარში. ჟან მურიე განცეიფრებული 

დარჩენილა სიწმინდეების ხილვით. მისი გადმოცემით, ეკატერინე დადიანის 
შეკვეთით დამზადებულ სანაწილეში ჩასვენებული ელაქერნის ხატი დახ- 

ვეწილი ფერის იშვიათ ნიმუშს წარმოადგენდა. ჟან მურიეს აღწერით: „ერთი 
მეტრის სიმაღლის ეს სამკარედი 300 პატიოსანი თელით ყოფილა შემკული, 

ღვთისმშობლის თავს გარს აკრაეს დახეეწილი ტექნიკით შესრულებული 

ოქროს შარავაჩდედი, რომლის სხივები დაფარული ყოფილა 329 წვრილი 

მარგალიტით და 82 მსხვილი მარგალიტით, ქვემოთ, სიგრძეში ჩასმულია 
ოქროს დაფა, დამშვენებული 79 ლალით, 20 ფირუსით. ი ალმასით და 93 
სურმუხტით, რომელთა ქვეშ მოჩანს რელიქვია, რომელიც უნდა იყოს, როგორც 
ამბობენ, ღვთისმშობლის სარტყელი და რომელიც დევს წერილი მარგალიტებით 

შემკული ოთხი გლუეი ფურცლისაგან შემდგარ სანაწილეზე. ვარდულები, 
რომელიც შემკულია დამუშავებული ლალით, ოპალით, ამეთეისტოთი, ჯვრე- 
ბით, პატარა ამობურცული მედალიონებით, არართული კომპო“იციური ნაკე- 
თობითაა შესრულებული. ეს ვარდულები გამოხატავს რელიგიურ სცენებს. 
ბერინული მონეტები, ნაირგვარი სტილის სამკაულები, უსარმაზსარი მარ- 
გალიტები, სხვადასხვა ფერის ძვირფასი ქვები ამდიდრებენ ამ ხატს“.” ჟან 

მურიე აღნიშჩავს, რომ ხატის სანაწილე (კიოტი იგივე კუბო) და კარები 
დამსადდა ეკატერინე დედოფლის ბრძანებით, რომელზეც სხვადასხეა რე- 

ლიგიური სცენებია გამოსახული. როგორც ვხედავთ, ჟან მურიეს აღწერილო- 

ბა შესანიშნავი წყაროა ვლაქერნის ღეთისმშობლის ხატისა და მასზე მიმაგრე- 
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ბული სარტყლის დასახასიათებლად. 
აღნიშნულ სიწმინდეთა შემდგომი ისტორიის შესახებ მწირი ცნობები 

მოგვეპოვება. 1913 წელს ექვთიმე თაყაიშვილს ექსპედიციაში ყოფნის დროს, 

ზუგდიდის სიძველეთა დათვალიერებისას, ღვთისმშობლის სარტყელი ვლაქერ- 
ნის ხატთან ერთად ვერ უნახავს, იმის გამო, რომ აღნიშნული სიწმინდეები 
სამეგრელოს მთავრის შთამომავლებს სასახლეში გადაუსვენებიათ, თვითონ 
კი იმ დროისათვის სუგდიდში არ იმყოფებოდნენ. I914 წლის დეკემბერში, 
პირველი მსოფლიო ომის პერიოდში თურქთა მოსალოდნელი თავდასხმის 
შიშით სამეგრელოს მთავრის მოურავს სასახლის ძვირფასეულობა, რომელ- 
თა შორის ვლაქერნის ღვთისმშობლის ხატიც იყო, ოთხ ყუთში ჩაწყობილი, 
სარდაფში მოთავსებულ საყინულეში შეუნახავს. შემდეგ იგი გადაუტანიათ 
ამავე სართულის კუთხის განჯინაში, სადაც იგი შენიღბეის მიზნით აგურით 
ამოუქოლაეთ და კედლისფრად შეულებავთ. 1919 წლის დეკემბერში იმ- 

დროინდელი მთაერობის დადგენილებით ექვთიმე თაყაიშვილი ლ. ქიაჩელთან 

ერთად, სიძველეთა მოძიების მიზნით, ზუგდიდს ეწვია. სასახლის მოურავმა 

მათ თბილისში გამოატანა საიდუმლოდ გადამალული განძეულობა, რომელ- 

თა შორის ყოფილა ვლაქერნის სატი.% 

წამოღებულ სიწმინდეთა შორის ნახსენები არაა ღეთისმშობლის სარტყე- 

ლი, რომელიც ვლაქერნის ხატზე იყო მიმაგრებული. 

საქართველოს გასაბჭოების შემდეგ განძეულობასთან ერთად დევნილმა 

დემოკრატიულმა მთავრობამ ვლაქერნის ხატი საფრანგეთში გაიტანა, საიდ- 

ანაც იგი 1945 წელს მის კანონიერ მფლობელს დაუბრუნდა. ამჟამად ვლაქერ- 

ნის ღვთისმშობლის ხატი შ. ამირანაშეილის სახელობის საქართველოს 

ხელოვნების მუზეუმის ფონღშია დაცული. აღნიშნული სიწმინდე დღემდე 

მეცნიერულად არავის შეუსწავლია, თუმცა არსებობს ხატის სანაწილეც 

(კიოტი, იგივე კუბო) და თვით ხატის აღწერილობაც. სანაწილე აღწერა და 

მასზე არსებლი წარწერა გადმოიღო აწ გარდაცვლილმა მკვლევარმა, ხე- 

ლოვნებათმცოდნეობის დოქტორმა გურამ აბრამიშვილმა. ამ აღწერის მიხედვით 

ელაქერნის ღვთისმშობლის ჩასასეენებელი სანაწილე „წარმოადგენს დიდი 

ზომის მოოქროვილ ვერცხლის ორკარიან კუბოს, რომლის თავზე დამაგრე- 

ბულია ნახევრადწრიული ფორმის ჯერით დამთავრებული მოსართავი ელე- 

მენტი, რომელიც ვარდის ბუტონების და მისი ღერების გამჭოლ რელიეფურ 

ფორმას გვაძლევს ფასადის მხრიდან. ეს ზედა ნაწილი ამჟამად მომძვრალია 

კუბოს კორპუსიდან და ცალკეა. ჯვარზე გამოსახულია ჯვარცმული მაცხ- 

ოვრის რელიეფური ფიგურა. ზედა მონაკეეთში გრაგნილზე დაწერილია 

ასოებით „IVIII“, გამჭოლი დეკორაციული მოტივის ცენტრში ოვალური დაფაა, 

რომლის კიდეები მსხვილი რელიეფური წერტილებითაა დაფარული. დაფის 

მთელ არეზე ექესფიგურიანი რთული კომპოზიციაა რელიეფურად გამოსახ- 

ული, ფერწერული მინანქრის სახეებით და სელებით. კომპოზიციას ახლავს 
რუსული და ქართული ასომთავრული წარწერები: „06083 ი04#0XCMM# II0#C8 II. 

ნხყყ“. - CI CC1%1სC )C010Lჩ1სC სCIV-4%IსC 95 L IსC ი 1ს 990%9%სC - 

„ხატი დადებისა პატიოსნისა სარტყლისა ყ(ოვლა)დ წ(მიდ)ისა ღ(მრთ)ის 

მშობელისა“. ხატის კუბო მოჩარჩოებულია მსხვილად გამოსახული მცენარეული 
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კიოტში 

ჩასვ, ენებული 

ვლაქერნის 
ღვთისმშობლის სატი 

ვლაქერნის 

ღვთისმშობლის 

ხატის 

ჩასასვენებელი 

კიოტი  



ხვეულებით, მათში პლასტიკურად გამოსახული ყვავილებით, ჯვრებით და 

ქერუბიმებით. კუბოს კარების ორივე ფრთაზე გარედან ფესტონებით დანაწ- 
ევრებულ თაღებში, რომელთა რსედა არეები მცენარეული დეკორით და ცენ- 
ტრში თითო ქერუბიმით იმკობა. მთელი ტანით გამოსახულია მარცხნივ 
წინასწარმეტყველი დავითი და მარჯენიე წმინდა მოწამე ეკატერინე, რუსუ- 

ლი და ქართული წარწერებით.. აქვე ამოკვეთილია 26-სტრიქონიანი წარწ- 
ერა, რომელიც მცირეოდენი (ცვლილებებით ი. მეუნარგიასა და გ. კალანდიას 

მიერ არის გამოქვეყნებული.“ 
ჩვენ სრულად ვაქვეყნებთ ვლაქერნის ღვთისმშობლის ხატის სანაწილეზე 

არსებულ წარწერას. რომელიც მკელევარ გურამ აბრამიშვილის მიერ არის 

გადმოღებული. 
„1 როსა მას, ოდესცა კეთილ დღეობით განიგებოდა დიდი სახელმწიფო 

ყოვლისა ჰჯუსეთისა 
2 თჯთ მპყრობელობითა მართლ მორწმუნისა 1მპერატორის Cლექსანდრე 

ჭეორისათა და ოდესცა 

3 მეშურნენი დიდებულებისა მისისა სახელმწიფოისანი, მეფენი დასავლე- 

თისანი, 1რისტეს Xეარის მოსავად 
4 სახელის მადებელნი თავისა თვსისანი თანა შეიკრნენ მოწაფისა თანა 

ცრუ წინასწარმეტეშლის მახმადისა ხონთ 

5 ქრისათანა ოსმალთასა კავშირითა ძმობისათა საენებელად მართლ 

მადიდებლობისა და მაშინ ქუშყანაიცა 
6 ჩუშნი განიცღებოდა პირადპირაღთა ზედა მოსილითაგან %(ეშმარიტად) 

ყ(ოელა)დ უწმინდესო რედაო IXეთ)ისაო მე მინდო 
7 ბილმან მფარეელობისა შენისადმი სამეგრელოის ჰპმართუმლემ)ან 

4თავრინა "კატერინა ფადიანისმან, ასულმან 
8 ზახეთის თავადის ღენერალ-ლეიტენანტის Cლექსანდრე 5აეჭავაძისამან 

შემკობისა შ(ემდგომა)დ ყ(ოელა)დ პატიოსნისა ჩლაქერა 
9 ნის ხატისა შენისა, რომელი და შორის მისა ნაწილიცა წ(მინდ)ის ჰენის 

სარტყლისა ძუწლითგანვე აქუნდა სახლსა 
10 ფადიანთასა უღელვოდ ნავთსაყუდელად განსაცდელთა შინა და რომელ- 

იცა ჩყვ (1806) წელსა შინა ოდესცა სამენგრე 
1 ლოსა მოევლინა ზხეგარდმოით მფარველობა ჰჯუსეთისა ნიშად სამა- 

რადისოისა ერთ-გულებისა მისადმი 
12 იქმნა მიძღუნილ ჭენგრელიის ჭართუშლა ჭთავრინა ჩინასაგან ასულისა 

3ჭეფის იორგი მეათ 
13 ცამეთისა, ”წელმწიფე 1მპერატორის Cლექსანდრე პირვწლისადმი, გარნა 

შისმან =იდებულებამან სათნო 
14 ჰყო სახელითა Cთვისითავე წარმოგზავნა მისვე ჩიჩასადში მისაქცევად 

სახლადვე ფაღიანთა ყ(ოვლა)დ უმოწყა 
15 ლესისა რესკრი პტისთანა ლა(31) მაისისა მისვე ჩყე(1806) წელსა,რომელ- 

სა შინა თქმულ არიან შემდგომნი ძჯრ 
16 ფასნი სიტყუანი: იყავნ იგი ორკერძოვე წმინდად და მოწამედ სამარად- 

ისოისა ჩემდამი თქუშნისა ერთ 
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17 გულებისა და ჩემისა განუშორებელისა თქუ6ნდა მფარველობისა და 

მიერითგან განგრძნობასა შინა ერგასთა 

18 წელთასა. ყენითა მეოხებითა იქმნა დაცულ სახლი სამთავრო Cადიან- 

თა და სრულია)დცა სამეგრელო უშფო 
19 თუწლად ამათგან მომხსენებელმან ღა ძალისაებრთა მადლობათა 

ყჰემომწირველმან ვიგულმოდგინე მორ 
20 თმევად ყენდა კიდობნისა ამის, რომელსა შორის ეგებოდესრა ყ(ოვლა)დ 

პატიოსანი ხატი შენი წ(მიდსით სარტლითურთ 

21 ყენით იყავნ იგი განმაძლიერებლად მართლ-მადიდებლობისა, აღსამაღ- 
ლებლად დიდის ჩუშნის წელ 

22 მწიფის სახელისა, წარსამართებლად ძისა ჩემისა ცხრაწლოვანისა 

მემკვიდრეობით სამეგრელოის ჰთავარს და 
23 რუსეთის ”ელმწიფის ღუარდიის პორუჩიკის ჩიკოლაოზ ლბავითის ძის 

ბადიანისა და ყ(ოე)ლისა სამენგრე 
24 ლოისა პ3თაერის სახლისა და საოხად I(ეთ)ისადმი შესუფშნებულის 

მეუღლის ჩემის 4ენგრელიის მთავრის და «”უსე 
25 თის მთავრის ღენერალ-მაიორის და კავალერიის თაეით ლეონის ძის 

დადიანისა წელთა განხორციელებითგან სიტ 
26. ყვსა Xერთ)ისა ჩყნე-სა (1856), იანვრის დ(ე)-სა, საზაფხულო სასახ- 

ლესა Lორდს.“ 
წარწერის ბოლოს შესრულებულია რუსული წარწერა, რომელიც საინ- 

ტერესო ცნობებს გვაწვდის აღნიშნული სანაწილის დამზადების შესახებ: 
„CI9 ICIთM 16818 8ს M0CM86 8 1857 L0/ს/ M8 თ860VMMX6 CI0 IIMი6ემ100CICI0 80VMMყტთ88 

C260MM8MX8 11C010890#M VI8608 LIMIC9MI0M ,18MM088 წ1იო08ტ88“ 

გურამ აბრამიშვილმა აგრეთვე აღწერა სანაწილეში (კიოტი, იგივე კუბო) 

ჩასვენებული ელაქერნის ღვთისმშობლის ხატიც. სამწუხაროდ, ამ ხატს პირ- 
ვანდელი სახე დაკარგული აქვს. შემორჩენილია ძვირფასი თვლებით შემკუ- 
ლი ადგილი, მაგრამ ღვთისმშობლის სახე, რომელიც მასზე არსებობდა, დაკარ- 

გულია, რის გამოც აღნიშნულ სიწმინდეს ხატის სახე აღარა აქვს. მართა- 
ლია, გ. აბრამიშვილმა აღწერა ვლაქერნის ხატი, მაგრამ, სამწუხაროდ, მას 
გამორჩენია სატის სურგზე არსებული წარწერა, რომელიც ჩეენი თხოვნით 
გადმოიღო მუზეუმის ფონდების მცველმა, ქალბატონმა ელენე კავლელიშ- 
ეილმა, რისთვისაც მას დიდ მაღლობას მოვახსენებთ. ე. კაელელიშეილის 

აღწერის მიხედვით „ცენტრალური დაფის ზურგი დაფარულია ვერცხლის 
გარსაკრავით, რომელზედაც განაწილებულია 26 სტრიქონიანი ქართული 

მხედრული წარწერა: 
1 ხატი ესე ყი-ოვლა)დ Mმიდ)ისა ”ლაქერნის IXვთ)ის მშობელისა ნაწილ- 

ითურთ წ(იიდ)ის სარტყლისა მისისათ ძუელთაგანვე იყო სამკვდრებელი 

სამთაჯრ 
2 ისა სამეგრელოისა სახლსა ფადიანთასა ხოლო ოდესაცა განგებასა 

ზეგარდმოსა ენება მონიჭება ამა სახლისადმი მფარველობისა 
3 8იდისა #უსეთის ხელმწიფისა მაშინ არა მყოვარ ჟამ გარდაცვალებისა 

შემდგომად სამეგრელოის 3თავრის =ადიანის Lრიგორის ქვევრი 
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4 ემან მისმან მმართველამან სამეგრელოისამან ჰთაერინამან ჩინა ასულ- 
მან საქართველოის 3ეფის გიორგი მეათსამეტისამან უძღუნა იგი ნიშ 

5 ნად ერთგულებისა ნეტარად სახსენებელსა IXვთი)საღმი შესუზნებულსა 
+უსეთის იმპერატორსა Cლექსანდრე ზურთხეულსა. ხოლო ჰისმან 

6 ბწიდებულებამან უკუნ აქცია ხატი ესე პთავრინას ჩინასადმი. კეთილ 
ინება მოწერად მისდა ლა=M%21) მაისიდამ, ჩყვს-ს (1806) წლისა შემდეგნი 

7 ღირს სახსოვარნი სიტყეანი: 
8 Cგანათლებულესო ჰთავრინა ჩინა ზიორგის ასულო: 
9 ჭოძღვნილო ჩემდა თქევეჩის სახელით დეპუტატთაგან პოლკოვნიკის 

C(ავაღდღის ნიკოლოზ და პოდპოლკოვნიკის თ(ავა)დის ბეჟან დად 
10 იანოვთაგან Mმიდ)ა ხატი წლაქერნის IXე)თის დედის ყ(ოელა)დ Mმი)დით 

სარტყლით მისითურთ მივიღე მე კმაყოფილებით ე(ითარც)ა ნიშანი 
ჭ(ეშმარი)ტისა ერთგულ 

11 ებისა ჩემდამო სახლისა თქუზნისა და ყ(ოე)ლისა 3ეგრელთ ერისა. 
ხატი ესე სათანადოითა პატივითა იქმნა მოტანილი საიმპერატოროსა სახლ- 

სა 
12 შ(ინ)ა ჩემსა და დასუზნებულ სასახლის 1კკლესიასა შ(ინ)ა. ვიცი რა 

რომელ ერსა 3ეგრელისასა ძუზლიდამვე აქესთ განსხვავებული კეთილ 

მოწიწება და მხუ 
13 რვალე სარწმუნოება ამა Mმიდ)ისა ხატისადმი ·ლახერნის (Xვთ)ის 

მშობლისა 3ე უკუნევაქცევ აწ მას ნიჭად ჩემგან სახლისა თქუზნისა და 
14 ჭეგრელთ ერისა; 1ყავნ იგი წინდად საორკერძოვედ და მოწმედ სამა- 

რადისოისა თქუმზნის ჩემდამო ერთგულებისა და 

15 ჩემისა შეუცეალოებელისა მფარუმლობისა; 
16 ხოლო რათამცა დაუვიწყარ ქმნილ იყო სასიხარულო ესე სახსოვარ 

მის გამო ბადიანთ სატახტოსა 
17 ადგილსა ქუწმოსა შინა 3ეგრელიასა ზუგდიდს იქმნა აგებულ ასალი 

წაძარი სახელისა სედა, ყ(ოელად) Mვეჩ)ისა ლა 
18 ხერნის IXეთ)ისა ბედისსა და ჯეროვნითა პატივითა დასვენებულ და 

დაცულ იქმნა მას შინა ხატი ეს, ხოლო სი 
19 გრძესა ჟამთასა რომლისაგანცა იცვალების ყოველივე კაცობრივი 

ძუზლ ექმნა ზურგითი კედელი ამისი და ამისთ 

20 ეის დამბადებელმან ყოვლისა სასოებისამან მფარუზლობასა ზედა 

ზეციერისა =ედოფლისასა სამეგრელოის 
21 პართუზლამან 3თავრინა კატირინამ Cსულმან კახეთის თ(ავა)დის 

ღენერალ ლეიტენანტის C9ლექსანდრე 
22 ჭავჭავაძისამან განვაახლე სურგი ესე და ახლად შევაწყვე თვთ 

ხელითა ჩემითა აღმკულებაცა გარეშემო პირის სასისა 

23 საოხად სულისა IXეთ)ისადმი შესეენებულის 3#ეუღლის ჩემისა ჭთავრის 
ბადიანის ბავითისა, და აღსასრდელად ძეთა ჩემთა 

24 მცირე მწლოვანის ჭეგრელიის ჭთაერის ნიკოლოზის და Cნდრია 
თავითის ძეთა და ასულთა სალომე და Cამა 

25 რისათა. ჩელთა განხორციელებითგან სიტყუსა IVმრთ)ისა. ჩყნდ-" (1854) 
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თთუმზსა C())გვისტოსა C-" (4) დღესა სასახლე 
26 სახაფხულო ჯორდი.“ 
ბოლოდროინდელ მკელევართა (ნ. ხაზარაძე, გ. კალანდია) განცსადებით, 

მართალია, ვლაქერნის ხატმა ჩვენამდე მოაღწია, მაგრამ ღეთისმშობლის 
სარტყელი დაკარგულად ითვლება. მათი ასეთი განცხადება უნდა მომ- 
დინარეობდეს ამბროსი ხელაიას მიერ გამოთქმული შეხედულებებიდან. 1920 
წელს ამბროსი ხელაია ზუგდიდიდან ექვთიმე თაყაიშვილის მიერ გადმოტ- 
ანილი სიწმინდეთა შესახებ აღნიშნავდა: „როგორც გაღმომცეს, ეს ღეთისმ- 
შობლის სარტყელი ახლა სატთან არ არის და ეის ხელში გადავიდა და ან 
სად ინახება ეს ძვირფასი სარწმუნოებრივი რელიქვია, არ არის ცნობილი“.! 
იგი იმითაც ყოფილა გაკვირეებული, რომ ზუგდიდიდან წამოღებული სიწ- 
მინდეები, მათ შორის ელაქერნის ხატიც, ექვთიმე თაყაიშვილს ეკლესიი- 

სათვის კი არ გადაუცია, „როგორც მორწმუნეთათვის სათაყვანებელი სიწ- 
მინდე, არამედ, არ ვიცი რა მოსასრებით, სახელმწიფოს ხაზინისათვის ჩაუბარე- 
ბია“ ზემოთ დასახელებული მკველევარების სასარგებლოდ მეტყველებს 
აგრეთვე 1920 წლის დასაწყისში ექვთიმე თაყაიშვილის მიერ ზუგდიდიდან 
თბილისში ჩამოტანილ სიძეელეთა შორის ღვთისმშობლის სარტყლის მოუსხ- 
სენებლობა. 

როგორც აღინიშნა, დღემდე ვლაქერნის ღვთისმშობლის სატი ხელოენებათ- 

მცოდნეობითი თვალსაზრისით მეცნიერული კვლევის საგანი არ გამხდარა. 
ჩვენ პრეტენზიას არ ვაცხადებთ ამ კუთსითო მეცნიერული მოსაზრებები 
გამოვთქვათ, მხოლოდ დავძენთ, რომ ხელოენების მუსეუმში დაცულ ვლაქერნის 
ხატს თავისი პირვანდელი სახე დაკარგული აქვს. მასზე გვირგეინის ქვე- 
მოთ აღარ არის ღეთისმშობლის გამოსახულება, რის გამოც იგი აღიქმება 

მხოლოდ ძვირფასი ქეებით მოჭედილ დაფად. მაგრამ, თუკი დავაკვირდებით, 
გვირგვინის ქვემოთ, რომელიც ამჟამად დაზიანების გამო დაფის ნაწილისა- 

გან მოშორებულია, იქ, სადაც ადრე ღეთისმშობლის გამოსასულება იყო, 
ოდნავ მის ქვემოთ მოთავსებულია ამოზნექილი ფორმის ლითონის ბადე, 
რომელიც აგრეთვე ძვირფასი თვლებითაა შემკული. მისი სედა და ქვედა 

განივი ნაწილები ღიაა, მათში ამჟამად შეინიშნება მუქი მოწითალო, მოშინდ- 
ისფრო, ალუბლისფერი ქსოვილი. ჩვენი თხოენით მუზეუმის ფონდების მცველმა, 
ქალბატონმა ელენე კავლელიშვილმა მოგვაწოდა ამ ქსოვილის აღწერილო- 
ბა და მისი ზომები: სიგრძე მისი 33 სანტიმეტრია, სიგანე 1I სანტიმეტრი. 
ჩვენი აზრით, ამოზნექილი ლითონის ბადე უნდა იყოს ღეთისმშობლის სარ- 

ტყლის განსასვენებელი. ჩვენივე ვარაუდით, ამჟამად მასში არსებული ქსო- 
ვილი ღეთისმშობლის სარტყელს უნდა წარმოადგენდეს. დღევანდელი მდგო- 
მარეობით ჩვენ მიერ ღვთისმშობლის სარტყლად მიჩნეული ქსოვილი ვლაქერ- 

ნის ხატზე ისეთივე სახითაა წარმოდგენილი, როგორც მას XIX საუკუნის 40- 
იან წლებში აღწერდა მისი თეითმხილველი ა. მურავიოვი. ა. მურავიოვის 

განმარტებით: „ხატზე მიმაგრებული სარტყელი წააგავს სამთავარდიაკონო 

გინგილას და დაკეცილია ოლარივით, ქვედა ნაწილი სარტყლისა მეტად 
დაძველებულია, სარტყლის ოქრომკერდის ნიადაგი მოფენილია მარგალიტე- 

ბით ღა ზურმუხტებით“.% 
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ჩვენ მიერ გამოთქმული მოსასრების მიმართ მკითხველს, უეჭველია, 

გარკვეული ეჭვი გაუჩნდება. ნუთუ ექვთიმე თაყაიშვილმა, როცა ზუგდიდში 
აღწერა და თბილისში ჩამოიტანა დადიანის სასახლეთა სიძველეები, არ 

მიუთითა ვლაქერნის ხატზე მიმაგრებული ქსოვილის შესახებ?! უეჭველია, 
იგი მაშინაც იქნებოდა. ან კიდევ, ამ ქსოვილის შესახებ არაფერია ნათქვამი 
იმ ოქმებში, როცა ვლაქერნის ხატი სხვა სიწმინდეებთან ერთად 1921 წელს 
სასღვარგარეთ გაიტანეს, ხოლო 1945 წელს საფრანგეთიდან დააბრუნეს 

საქართველოში. 
სიძველეთა აღწერის ოქმებში. გარკვეული თვალსაზრისით, არ დაფიქსირ- 

და ღვთისმშობლის სარტყელი. ჩეენი აზრით, ექვთიმე თაყაიშვილს შეგნებ- 
ულად არ გაუმახვილებია ყურადღება აღნიშნულ სიწმინდეზე. როცა მან 
1920 წლის დასაწყისში ზუგდიდში ინახულა ვლაქერნის სატი, ამ დროის- 
ათევის მასსე სარტყელი რომ არ ყოფილიყო, უეჭველია, იგი ამ ფაქტს აუცი- 
ლებლად აღნიშნავდა, მაგრამ, როგოთც ჩანს, იმ დროისთვის სარტყელი სატზე 
იყო მიმაგრებული, თუმცა მკელევარმა განგებ არ აღნიშნა მისი არსებობა იმ 
მიზეზის გამო, რომ იმდროინდელ ხელისუფლებასა და ახლად აეტოკე- 
ფალიაგამოცხადებულ ეკლესიას შორის არსებობდა შეთანხმება, რომლის 
ძალით, სახელმწიფოს მუზეუმებში ის სიძიეელეები უნდა მოთავსებულიყო, 

რომელიც ეკლესიისათვის რაიმე ღირებულებას აღარ წარმოადგენდა. თუკი 

ექვთიმე აღნიშნავდა, რომ ვლაქერნის ხატზე მიმაგრებული იყო ღვთისმშობ- 
ლის სარტყელი, მაშინ იგი, როგორც უდიდესი სიწმინდე, შეთანხმების ძალით 
ისევ ტაძარში უნდა დარჩენილიყო, რომლის უსაფრთხოების უზრუნველვე- 
ოფის გარანტიას სახელმწიფო ვერ იძლეოდა. არადა, დაუცველობის გამო, ამ 
დროისათვის ბევრი საეკლესიო სიწმინდე დაიკარგა. ელაქერნის სატი, როგორც 

დღევანდელი მისი აღწერილობაც (ცხადყოფს, შემკული იყო უძვირფასესი 
თელებით, რაც ზრდიდა მისი გაქურდვის საშიშროებას. შესაძლებელია, ამავე 

მიზესით არ დაფიქსირდა ვლაქერნის ხატზე მიმაგრებული ღეთისმშობლის 
სარტყელი ჩეენ მიერ ზემოთ აღჩიშნულ სიძეელეთა აღწერის ოქმებში. ჯერ 

ერთი, 1902) წელს დევნილობის გამო ვლაქერნის ღეთისმშობლის ხატის 
სრულყოფილი აღწერისათვის არავის სცხელოდა, ხოლო, როცა განძეულობა 

1945 წელს საქართველოში დააბრუნეს, ათეისტური ხელისუფლების პირობებ- 
ში ასრიც არ ჰქონდა, დაფიქსირებულიყო აღნიშნული სიწმინდე. 

ჩვენ მიერ გამოთქმულ მოსაზრებას აბსოლუტური ჭეშმარიტების პრეტენ- 
ზია არ გააჩნია. მისი დადასტურება ან უარყოფა ხელოენებათმცოდნეთა 

კელევა-ძიების შედეგადაა შესაძლებელი. მომავალში, იმედია ასეთი სამ- 
უშაო ჩატარდება. 
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თავი IV 

წმინდა მოციქულთა მოღვაწეობა საქართველოში 
და მათ სახელთან 

დაკავშირებული სიწმინდეები 

საქართველოს მართლმადიდებელი ეკლესია სამოციქულო ეკლესიაა, რაც 
იმას ნიშნავს, რომ ჩვენში, პირეელ საუკუნეში ქრისტეს მოძღვრება იქადაგეს 
მაცხოვრის მოციქულებმა – ანდრია პირეელწოდებულმა, სიმონ კანანელმა 
და მატათამ. აღნიშნული საეკლესიო გადმოცემის უტყუარობას ადასტურებს 
როგორც ქართული, აგრეთვე უცხოური წერილობითი წყაროები, რომლებიც 
საინტერესო ცნობებს გვაწვდიან საქართველოში მოციქულთა მოღვაწეობის 
შესახებ. ამ დოკუმენტური მასალებიდან უცხოური წერილობითი წყაროები 
ადრინდელი პერიოდისაა, ხოლო ქართული შედარებით გვიანი ხანით თარ- 

იღდება. 
ჩვენამდე მოღწეული უცხოური წერილობითი წყაროებიდან, რომელიც ან- 

დრია პირეელწოდებულის მიმოსელა-ქადაგებების შესახებ შეიცავს გად- 
მოცემებს, ყველაზე უძველესად მიჩნეულია ორიგენეს (185-254) ცნობა. მარ- 
თალია, იგი თავის შრომაში წმ. ანდრია მოციქულის უმთავრეს სამოღვაწეო 

ქვეყნად სკვეითიას მიიჩნევს და საერთოდ არ ასახელებს საქართველოს, 

მაგრამ ქართულ ისტორიოგრაფიაში უკვე კარგა ხანია დადგენილია, რომ 

ჯერ კიდევ უძველესი ხანის ბერძენი და ლათინი მწერლები: ესქილე (ქრისტეს 
შობამდე V საუკუნის ბოლო – IV საუკუნის დასაწყისი, ევრიპიდე (480–406), 
პლუტარქე (46-120), აპიანე (ქრ. შობით L ს), ეერგილიუს კომენტატორი (ქრ. 

შობით IV ს.) და სხვა, – „სკვითიაში“ გულისხმობენ არა მარტო კონკრეტუ- 
ლი სკეითი ტომით დასახლებულ ტერიტორიას, არამედ მასში ისინი მოიაზ- 
რებენ ამიერკავკასიის ტერიტორიის იმ ნაწილსაც, სადაც ქართველი ტომები 
ცხოვრობდნენ. ორიგენეს ცნობა, რომ – „როცა მოციქულები და მოწაფენი 

მაცხოვრისა ჩეენისა მოეფინენ მთელ ქვეყანას, თომამ წილად მიიღო პართია, 
ანდრიამ – სკვითია, იოანემ – ასია, პეტრემ – პონტო, გალატია და ბითვინია, 

კაპადოკია და ასია“? უცვლელად მეორდება შემდგომი ხანის მოღვაწეებთ- 
ან. ამ მხრივ აღსანიშნავია IV საუკუნის პირეელი ნახევრის მოღვაწის 

„საეკლესიო ისტორიის“ მამად წოდებულის, პალესტინის კესარიის ეპისკო- 
პოსის ევსევი კესარიელის (260-340) ჩვენამდე მოღწეული დოკუმენტური 

მასალა! იგიეე ცნობაა დაცული ლიონის ეპისკოპოს ეეხართან (1 449) და 

ისიდორე ისპანიელთან (L 629)“ 
დასახელებული პიროვნებებისაგან ოდნავ განსხვავებული და საინტერესო 

ცნობები მოეპოვებათ მომდევნო ხანის უცხოელ ავტორებს. მართალია, ისინი 

საქართველოს მაგიერად კვლაე სკვითიას ასახელებენ, მაგრამ კონკრეტუ- 

ლად სკვითიაში ისეთ გეოგრაფიულ სახელებს თუ ჰიდრონიმებს უთითებენ, 
რომლებიც, უტყუარად ადასტურებენ, რომ „სკვითიის პროვინციაში“ ისინი 
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უშუალოდ საქართველოს და ქართველი ხალხით ღასახლებულ ტერიტო- 

რიას გულისხმობენ. ამ მხრიე, ყურადღების ღირსია ქრისტეს შობიდან III 

საუკუნის დასასრულის მოღვაწე დოროთე ტვირელისა და IV საუკუნის 

მეორე ნახევრისა და V საუკუნის დასაწყისის წმინდა მამის ეპიფანე 

კვიპრელის (L 405) ცნობაში აღნიშნული ის გეოგრაფიული სახელწოდებანი, 
რომელიც ქართველი ხალხით იყო დასახლებული. ორივე აეტორის ცნობა 

თითქმის ერთმანეთის იდენტურია. მათი გადმოცემით: „ანდრია მივიდა დიდ 
სებასტოპოლისში, სადაც არის აფსარის ციხე-სიმაგრე („პარემბოლი“ – ჯარის 
ბანაკი – სამყოფელი“), და მდინარე ფასისი, სადაც ცხოვრობენ უშინაგანე- 
სანი ეთიოპნი (კოლხნი)" მოტანილი დოკუმენტური მასალიდან აშკარად 
ჩანს, რომ „დიდი სებასტოპოლისი“, იგივე ცხუმი – სოხუმია; აფსარის ციხე კი, 
სადაც ახალი წელთაღრიცხვით I საუკუნეში რომაული გარნიზონი იდგა, 
დღევანდელი ბათუმის მახლობლად მდებარე გონიოს ციხეა, რომელიც, როგორც 
არქეოლოგიური გათხრებით დასტურდება, მოციქულთა მოღვაწეობის დროს, 
I საუკუნის 30-40-იან წლებში მნიშვნელოვან სამხედრო-სტრატეგიულ პუნ- 

ქტს წარმოადგენდა. რაც მთავარია, წყაროში დასახელებულია ცენტრალურ 
კოლხეთში მდებარე მდინარე ფაზისი, იგივე მდინარე რიონი. დოროთე ტვირე- 
ლის აღნიშნული ცნობა იმდენად ღირებულად მიუჩნევიათ, რომ იგი X საუკუ- 
ნეში სრული სახით ქართულად უთარგმნიათL" ჩვენთვის საინტერესო საკ- 
ითხთან დაკავშირებით აგრეთეე მნიშვნელოვანია IV საუკუნის მოღვაწის, 
სოფრონის ცნობა. მან ბერძნულად თარგმნა ამავე საუკუნეში მოღვაწე იერ- 
ონიმეს რამდენიმე შრომა. ერთ-ერთ მის ნაშრომს სოფრონმა მიუმატა ცნობები 
მოციქულთა მოღვაწეობის შესახებ, რომელშიც აღნიშნულია, რომ წმ. ანდრი- 

ამ ქრისტიანობა იქადაგა სკვითიაში, სოგდიანასა და დიდ სებასტოპოლისში, 
აგრეთვე სამსუნსა და ფაზისის ახლოს, კოლხეთში“ 

საქართეელოში წმინდა მოციქულთა მისიონერული მოღვაწეობის შესახ- 
ებ მეტად საინტერესოა VIII საუკუნის წმინდა მამის, ეპიფანე კონსტანტინო- 
პოლელის თხზულება „ანდრიას ცხოვრება“. აღნიშნული ნაშრომის დაწერის 

დროს მას გამოუყენებია მანამდე მოციქულთა შესახებ არსებული გადმოცე- 
მები, რომელიც დაცული ყოფილა ეპიფანე კვი პრელთან, ევარგე სიცილიელ- 
თან და სხვებთან. გარდა ამისა, როგორც მისი ნაშრომიდან ირკეევა, იგი არ 
დაკმაყოფილებულა წინამორბედ მოღვაწეთა მონათხრობით და მეტი დამა- 
ჯერებლობის მისნით, უმოგზაურია და ფეხით მოუვლია ყეელა ის ადგილი, 

სადაც წმინდა ანდრია პირეელწოდებულს უმოღვაწია. როგორც მისი შრომი- 
დან ირკვევა, მოგზაურობის დროს მას ბევრი საინტერესო ეთნოგრაფიული 

მასალა მოუპოვებია ანდრია მოციქულის მოღვაწეობის შესახებ. ამ მხრივ, 

ეპიფანე კონსტანტინოპოლელის ნაშრომი სამეცნიერო გამოკვლევის შთაბე- 

ჯდილებას ტოეებს. თუმცა, მას ჩეენთვის წყაროს მნიშვნელობა ენიჭება, 

რადგან მასთან გეხვდება ბეერი ისეთი ცნობა, რომელსაც ჩეენამდე არ 

მოუღწევია. სხეა უცხოელი, ავტორებისაგან განსხვავებით, ეპიფანე კონსტან- 
ტინოპოლელი შედარებით დაწვრილებით ცნობებს გვაწედის საქართველო- 

ში მოციქულთა მოღვაწეობის შესახებ. ამ მხრივ მის ცნობებს დიდი მნიშ- 

ენელობა ენიჭება. ეპიფანე კონსტანტინოპოლელი IV საუკუნის მოღვაწე 
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ეპიფანე კვიპრელის ცნობებზე დაყრდნობით აღნიშნავს, რომ „ნეტარმა მო- 
ციქულმა ანდრიამ იქადაგა დიდ სებასტოპოლისში, სადაც არის აფსარის 
ციხე, ჰკსის ნავსადგური და მდინარე ფაზისი. იქ მოსახლეობენ იბერიელები, 
სუსანელნი, ფუსტელები და ალანები“. 

ეპიფანე კონსტანტინოპოლელის მონათხრობით, წმ. ანდრია მოციქულს 
სამჯერ უმოგზაურია საქართველოში. მისი ცნობა სრულ თანხმობაშია 
სოგიერთ ქართულ წყაროსთან. ეპიფანე კონსტანტინოპოლელის მიხედვით, 
წმ. ანდრია მოციქული პირეელი მოგზაურობის დროს წამოსულა ქალაქ 
ამასიიდან და მისულა ლაზიკის ქალაქ ტრაპიზონში. აქედან იგი ქრისტეს 
მოძღვრების საქადაგებლად გადასულა იბერიაში, შავი ზღვისპირეთში მცხ- 
ოვრებ წარმართთა მოქცევის შემდეგ იგი ისევ იერუსალიმში დაბრუნებულა, 
სადაც მას სხვა მოციქულებთან ერთად მონაწილეობა მიუღია ქრისტეს 
აღდგომის დღესასწაულში. ეპიფანეს გადმოცემით, მეორე მოგზაურობის დროს 
წმ. ანდრიამ „მოიწია ქალაქსა ტრაპისუნს“. მესამე მოგზაურობის დროს 
ანდრია პირველწოდებულს თან ხლებია ქრისტეს სხვა მოციქულები – სი- 
მონ კანანელი და მატათა. მათ „მოიარეს ქალაქები, იქადაგეს და სასწაულე- 
ბი მოახდინეს და ჩავიდნენ იბერიაში და ფაზისში“. აქედან ისინი ქრის- 
ტიანობის საქადაგებლად გადასულან სუსანეთში, სადაც თურმე ქალები 
მბრძანებლობდნენ მამაკაცებზე. ეპიფანე კონსტანტინოპოლელის გადმოცე- 
მით, მატათა მოციქული სუსანიაში დარჩენილა, „ხოლო სიმონი და ანდრია 
წავიდნენ ალანიაში და ქალაქ ფუსტაში, მათ მრავალი სასწაული მოუხდე- 
ნიათ, მრავალნი დამოძღერეს და წაეიდნენ აბასგიაში, დიდ სებასტოპოლისში 
რომ ჩავიდნენ, იქადაგეს ღვთის სიტყვა“. სებასტოპოლისში ანდრიამ დატოვა 

სიმონ მოციქული, თვითონ კი ახალი მოძღვრების საქადაგებლად ჯიქეთში 
გადაეიდა. ჯიქებმა ქრისტიანობა არ მიიღეს, ისინი უხეშად მოექცნენ მო- 

ციქულს და „განიზრახეს ანდრიას მოკელა“. ანდრია ღვთის წყალობით 
გადაურჩა სიკვდილს” 

ეპიფანე კონსტანტინოპოლელის აღნიშნული ცნობა სხეა მხრივაც იჰე- 
რობს ყურადღებას. იგი საგანგებოდ აღნიშნაეს, რომ წმინდა ანდრია პირველ- 

წოდებულის გარდა, ქრისტეს მოძღვრება საქართველოში ორ მოციქულს – 

სიმონ კანანელსა და მატათას უქადაგიათ. როგორც ჩანს, ეპიფანე კონსტან- 

ტინოპოლელმა საქართველოში მოციქულთა მოღეაწეობის შესახებ არსებუ- 
ლი გადმოცემა თავისი წინამორბედი უცხოელი მწერლებისაგან მოიპოეა. 
აღნიშნულის შესახებ საინტერესოა IV საუკუნის მოღვაწის სოფრონის მი- 
ნაწერი, რომელიც მის მიერ ბერძნულად თარგმნილ იერონიმეს თხზსულება- 
შია მოთავსებული, საიდანაც ჩანს, რომ საქართველოში ანდრია მოციქულს 
თან ახლდა მატათა, რომელმაც „..სახარება იქადაგა მეორე ეთიოპიაში 
(კოლხეთში), სადაც არის აფსარის ციხე და ჰესის ნავსადგური.“ ეპიფანე 
კონსტანტინოპოლელის ნაშრომი „ანდრიას ცხოვრება“ იმდენად სანდო და 

პოპულარული ყოფილა, რომ იგი XIV საუკუნის მოღვაწე ნიკიტა ქსანთოპჰუ- 
ლოსს თავის „საეკლესიო ისტორიის“ ძირითად წყაროდ გამოუყენებია. იგი 
უცელელად იმეორებს ეპიფანეს მონათხრობს საქართეელოში მოციქულთა 

მოღვაწეობის შესახებ." 
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საქართეელოში მოციქულთა ლღეაწლს საგანგებოდ აღნიშნავს აგრეთვე 
IX საუკუნის მოღვაწე ნიკიტა პაფლაგონელი, რომელმაც ანდრია პირველ- 
წოდებულისადმი მიძღვნილ ქებაში მიუთითა, რომ მან ქრისტეს რწმენა გააერ- 
ცელა იბერებთან, სავრომატებთან და სკვითებთან, „რომელნიც ეექსინიის 
პონტოს ჩრდილოეთით იმყოფებიან და სამხრეთითაც არიან განლაგებულნი“.9 

საქართველოში ქრისტიანობის გავრცელებაში ანდრია მოციქულის ღვაწ- 
ლი საგანგებოდაა აღნიშნული X საუკუნის დასასრულითა და XI საუკუნის 
დასაწყისით დათარიღებულ ბიზანტიის იმპერატორის, ბასილი დიდის (970 – 
1025) სახელით ცნობილ თეენში, სადაც აღნიშნულია, რომ ანდრია მოციქული 
„წავიდა დიდ სებასტოპოლისში, სადაც ზღვას ერთვის მდინარეები ფსარე და 
ფასიდი“. ე.ი. ჭოროხი და რიონი." 

ანდრია მოციქულის საქართველოში მოღვაწეობის შესახებ ცნობები და- 
ც”ულია აგრეთვე გვიანი ხანით დათარიღებულ რუსულ წერილობით წყაროებში. 
საეკლესიო გადმოცემითა და წყაროებზე დაყრდნობით რუსეთის ეკლესიას 
წმინდა ანდრია თავიანთ მოციქულად მიაჩნიათ. როგორც ერთ-ერთ ქართულ 
თარგმანშია აღნიშნული, ანდრია მოციქულს რუსეთის ქვეყნის სამხრეთ 
ნაწილში ქრისტიანობა გაუვრცელებია და კიევში აღუმართავს ჯვარი. ან- 
დრია მოციქულის „ცხოვრების“ რუსული ვერსიის ავტორმა იცის, რომ მან 
„ღრუზინებს ზედა კვერთხი აღმართა“.” წმ. ანდრიას „ცხოვრების“ რუსი 
ავტორი კარგად იცნობს ამ მოციქულის შესახებ არსებულ ბერძნულ-ქართულ 
წყაროებს. მათზე დაყრდნობით, რუსული წყაროები აღნიშნავენ, რომ შავი 
ზღვის მოსახლეობამ წმინდა მოციქული მტრულად მიიღო, ქვები დაუშინეს, 
კბილები ჩაუმტვრიეს (..3V6ხ! თ-იII88X6“). ასეთი წინააღმდეგობის მიუხედავად, 

მან უკან არ დაიხია და ქრისტეს რწმენა გაავრცელა ჩრდილოეთის ქვეყანა- 
ში. სხეათა შორის, რუსულ ენაზე არსებული ანდრია მოციქულისადმი მიძღვ- 
ნილი პროლოგ-სვინაქსარი, რომელშიც არის ცნობები იმის შესახებ, რომ მან 

ქრისტიანობა საქართველოში იქადაგა, XVIII საუკუნის დასაწყისში ქართუ- 
ლად უთარგმნია რუსეთში მყოფ მეფე-პოეტს არჩილს." 

როგორც ეხედაეთ, უცხოური წერილობითი წყაროები ძუნწ, მაგრამ საინ- 
ტერესო ცნობებს გვაწედიან მოციქულთა საქართველოში მოღვაწეობის 
შესახებ. ბერძენ-რომაელი მწერლები უტყუარად ადასტურებენ, რომ 

საქართველოში ქრისტიანობა მოციქულებმა იქადაგეს. უცსოური წყაროე- 

ბიდან ყველაზე ვრცელი ცნობები VIII საუკუნის მოღვაწე ეპიფანე კონსტან- 

ტინოპოლელის თხზულებაშია დაცული, რაც, ჩვენი აზრით, იმითაა განპირობე- 
ბული, რომ მან არა მარტო წინამორბედ მწერალთა ცნობებით ისარგებლა, 

არამედ ანდრია მოციქულის გზით მოგზაურობის დროს შეკრიბა საინტერესო 
მასალა, რითაც თავისი შრომა კიდევ უფრო გაამდიდრა., 

საქართველოში მოციქულთა ქადაგებამ თავისებური ასახვა ჰპოვა ქართულ 

მწერლობაში. ქართულმა საისტორიო წყაროებმა, საეკლესიო გადმოცემებმა 
და ეთნოგრაფიულმა მასალებმა საინტერესო ცნობები შემოგვინახა 
საქართველოში მოციქულთა მოღვაწეობის შესახებ. 

ქართველ მკვლევართა მიერ აღიარებულია, რომ გადმოცემა მოციქულთა 

მიმოსელის შესასებ საქართველოში ცნობილი უნდა ყოფილიყო VIII საუკუ- 
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ნის მეორე ნახევარში მოღვაწე იოანე საბანისძისათვის. იგი თავის ჰა- 
გიოგრაფიულ ნაწარმოებში „ჰაბოს წამება“ დასავლეთ საქართველოში არ- 
სებულ ისეთ ტოჰპონიმებს ასახელებს, რომელნიც მოციქულთა სახელთან 
მჭიდროდაა დაკავშირებული." ამავე გადღმოცემას იცნობს აგრეთეე IX საუკუ- 
ნეში დასავლეთ საქართველოში მოღვაწე ანონიმი ავტორი ჰაგიოგრაფიული 
პოემისა მიქაელ საბაწმინდელის შესახებ. აღნიშნულ თხზულებაში დასავ- 
ლეთ საქართველო მოციქულთა წილხეედრ ქვეყნადაა მოხსენებული." 

ანდრია პირველწოდებულის თემამ X – XI საუკუნის საქართველოში 
განსაკუთრებული იდეოლოგიურ-პოლიტიკური დატვირთვა შეიძინა. დღევან- 
დელ ქართულ ისტორიოგრაფიაში ხაზსგასმითაა მითითებული, რომ ზსემოაღნიშ- 
ნულ საუკუნეებში საზღეარგარეთ არსებულ ეკლესია-მონასტრებში მოღ- 
ვაწე ქართველი წმინდა მამები საქართველოში ანდრია მოციქულის მისიონ- 
ერული მოღვაწეობის რეალურ ფაქტებს სშირად იყენებდნენ ივერიის ეკ- 
ლესიის დამოუკიდებლობის შესანარჩუნებლად. აღნიშნულ საკითხზე 1057 
წელს გიორგი მთაწმინდელმა ცხარე პოლემიკა გაუმართა ანტიოქიის პა- 
ტრიარქს თეოდოსს. ამ უკანასკნელის ასრით, საქართეელოს ეკლესიას არ 

აქვს ავტოკეფალიის უფლება იმ უბრალო მიზეზით, რომ ივერიის ქვეყანაში, 

თითქოს, არც ერთ მოციქულს ქრისტიანობა არ უქადაგნიაო. როგორც წყაროები 
გადმოგეცემენ, გიორგი მთაწმინდელმა მტკიცედ დაიცვა საქართველოს მარ- 
თლმადიდებელი ეკლესიის დამოუკიდებლობა და ბერძენი პატრიარქის პრე- 
ტენზიებს თვით ბერძნული წყაროები დაუპირისპირა. მან მოითხოვა მოეტ- 
ანათ წმინდა ანდრიას „მიმოსვლის“ ბერძნული ტექსტი. როდესაც ტარსუს 
მიტროპოლიტმა თეოფილემ „მიმოსელის“ წიგნი შემოიტანა, გიორგი მთაწ- 
მინდელმა პატრიარქს მიმართა: „წმინდაო მეუფეო, შენ იტეე, ვითარმედ თავი- 
სა მის მოციქულთაისა პეტრეს საყდარსა ეზიო, ხოლო ჩვენ პირველწოდებუ- 
ლისა და ძმისა თვსისა მწოდებელისა ნაწილნი ვართ და სამწყსონი და მის 
მიერ მოქცეულნი და განათლებულნი: და ერთი წმინდანთა ათორმეტთა 

მოციქულთაგანი სიმონს ვიტყუ კანანელსა.. ამათ წმინდანთა მოციქულთა 

განათლებულიი ვართ და ვინაითგან ერთი ღმერთი გუცნობიეს არღარა 
უარგუყოფიეს და არცა ოდეს წვალებისა მიმართ მოდრეკილ არ ნათესავი 
ჩუენი. შუენის ესრეთ, რაითა წოდებული იგი მწოდებელსა მას დაემორჩილოს, 

რამეთუ პეტრესი ჯერ-არს, რაითა დაემორჩილოს მწოდებელსა თკვსსა და 
ძმას ანდრეას და რაითა თქუენ ჩუენ დაგუემორჩილნეთ“." გიორგი მთაწმინ- 

დელის წარმოთქმულმა სიტყეებმა ანტიოქიის პატრიარქზე დადებითად იმო- 
ქმედა, რის გამოც მან უარი განაცხადა საქართველოს ეკლესიის მიმართ 
გამოთქმულ პრეტენზიებზე. 

საზღვარგარეთ, ქართულ სავანეებში მოღვაწე ჩვენს სასულიერო პირებს 
ხშირად უხდებოდათ დაპირისპირება ბერძენ იერარქებთან, საქართველოს 
ეკლესიის ავტოკეფალიის შესანარჩუნებლად. ასეთ ფაქტებს ადგილი გიორ- 

გი მთაწმინდელამდეც ჰქონია. ალბათ, ესეც იყო ერთ-ერთი მიზეზი, რომ 
ექვთიმე ათონელმა, გიორგი მთაწმინდელამდე დიდი ხნით ადრე, ბერძნულ- 

იდან თარგმნა წმინდა ანდრია მოციქულის „მიმოსვლა“. ოლღლონდ, ქართულ 
ისტორიოგრაფიაში დღემდე სადაოდ რჩება საკითხი, კონკრეტულად რომელ 
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ავტორს ეყრდნობოდა ექვოიმე ათონელი თაეისი შრომის შესრულებისას, 

ეპიფანე კონსტანტინოპოლელისას (VIII. ს.), თუ ნიკიტა პაფლაგონელის ცნობებს 

(IX სე.” ამისდამიუხედავად, ჩვენთვის მნიშვნელოვანია, რომ უკვე XI საუკუ- 

ნის დასაწყისში ქართული ეკლესიის კუთენილებას წარმოადგენდა ბერძნუ- 

ლი წყაროების საფუძველსე “შექმნილი „მოსახსენებელი მიმიოსელისათკს 

ღა ქადაგებათა მოციქუელისა ანდრეასი“. 

როგორც ჩანს, ასეთი შრომების არსებობის მიუხედავად, ბერძჩების მხრი- 

დან საფრთხე მაინც იყო. ექვთიმე და გიორგი მთაწმინდელების გაწეული 
ღვაწლი საქმეს ვერ “შველოდა. როგორც წყაროებით ირკვევა, უცხოეთის 

მონასტერში მოღვაწე ქართველი ბერები ამის შემდგომაც აქტიურად მონაწ- 

ილეობდნენ ბერძნების წინააღმდეგ გამართულ „საღეთისმეტყველო დის- 
პუტებში „და გრძნობდცნენ ქართველთა“ გაქრისტიანების საქმეში არსებული 
წინააღმდეგობების მოგვარების აუცილებლობას“. ამ მიზნით, შაეი მთის 

ქართული მონასტრის ბერმა იოანე-კვირიკემ XII საუკუნეში იქ მოღეაწე 
ეფრემ მცირეს დაავალა, ბერძნულ წყაროებზე დაყრდნობით დაეწერა ისეთი 

თხსულება, რომელშიც სხვა საკითხებთან ერთად მნიშენელოვანი ადგილი 
დაეთმობოდა საქართველოში მოციქულთა მოღვაწეობის ჩვენებასაც. ასეთი 

დაკვეთით, ბერინულ წყაროებსე დაყრდნობით დაიწერა ეფრემ მცირეს ნაშ- 
რომი „უწყებაი მიზესსა ქართეელთა მოქცევისასა, თუ რომელთა წიგნთა 

შინა მოიხსენიების“. აღნიშნული შრომის დაწერის მიზანი ნათელი იყო – 
შავი მთის ქართ'ეული მონასტრის ბერებს სურდათ, „ბერძნული წყაროების 
მიხედვით ქართეელთა მოქცევის ძირითადი ეტაპების გარკვევა და ქართუ- 

ლი ეკლესიის დამოუკიდებლობის დასაბუთება“." ირკვევა, რომ სხვა ბერძნულ 

წყაროებთან ერთად, ეფრემ მცირეს გამოუყენებია თეოდორიტე კეიპრელისა 
და ევაგრე ანტიოქიელის ცნობები. ეფრემ მცირეს ზემოაღნიშნული შრომა 
იმ დროისათვის მნი შენელოვან სამეცნიერო გამოკვლევას წარმოადგენდა. 
მის ნაშრომში სოგიერთი ისეთი ბერძნული წყაროა გამოყენებული, რომელ- 

იც დღეს დაკარგულად ითელება. ამ მხრივ, ეფრემ მცირეს დასახელებული 

ნაშრომი წყაროს მნიშენელობას იძენს. 
გადმოცემა ანდრია მოციქულის საქართველოში მოღვაწეობის შესახებ, 

დაცულია ათონის წმინდა მამებისადმი მიძღვნილ თხზსულებებში. ამ მხრივ, 

პირველ რიგში, აღსანიშნავია გიორგი მცირეს „გიორგი მთაწმიჩდელის ცხ- 

ოერება“. მას აგრეთვე მნიშვნელოვანი ადგილი უკავია გიორგი მთაწმინდელ- 
ის (1009-1065) მიერ შედგენილ დიდ სვინაქსარში. საქართველოს მართლმა- 

დიდებელმა ეკლესიამ წმ. დაეით აღმაშენებლის იჩიციატივით 1104 წელს 

ჩატარებულ რუის-ურბნისის საეკლესიო კრებასე მიღებულ „მიეგლისწერაში“ 

გარკეეული კანონისირება მოახდინა იმ დიდი ღვაწლისა, რომელიც ანდრია 
პირეელწოდებულს მიუძღოდა საქართველოში ქრისტიანობის გაგრცელებაში. 

გეიანი ხანის ქართელ მწერლობაში მოციქულთა შესახებ არსებული 

ცნობები ძირითადად ეყრდნობა მანამდე არსებულ წერილობითი; წყაროებს და 

რაიმე სიახლით არ გამოირჩევა. 

ანდრია პირველწოდებულისა და მასთან ერთად მყოფ სხეა მოციქულთა 

საქართველოში მიმოსვლა დაწვრილებითაა აღწერილი ქართულ საისტო- 
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რიო წყაროებში. ამ მხრიე, აღსანიშნავია „ქართლის ცხოვრებაში“ დაცული 
XI საუკუნის ქართველი ისტორიკოსის, ლეონტი მროველის „ცხოვრება 
ქართველთა მეფეთას“ ჩანართი. უკანასკნელ პერიოდში აღნიშნული ჩანარ- 
თის ტექსტოლოგიური ანალიზით გაირკვა, რომ „ქართლის ცხოვრების“ 
ძველ რედაქციებში მოციქულთა მოღვაწეობა არ შედიოდა. იგი მხოლოდ 
XVII საკუნის დასაწყისში ვახტანგ VI-ის მიერ შექმნილ „მეცნიერ კაცთა 
კომისიას“ უნდა ჩაერთო ლეონტი მროველის ნაწარმოებად მიჩნეულ „მეფე- 
თა ცხოვრებაში“ იმ ადგილას, სადაც აღწერილი იყო „მეფე ადერკის მეფო- 
ბა“, რომლის დროსაც, მათი აზრითა და ტრადიციის მიხედვით, მოვიდნენ 
მოციქულები საქართველოში“... გამოთქმულია მოსაზრება, რომ „მეცნიერ 
კაცთა კომისიის“ მიერ შეტანილი აღნიშნული ჩანართი ეფუძნება ექვთიმე 
მთაწმინდისეულ წმ. ანდრიას „მიმოსვლის“ თარგმანის ქართულ ვერსიას. 

მართალია, „ქართლის ცხოვრებაში“ მოთავსებული ანდრიას „მიმოსვლის“ 
ჩანართი გარკვეულ მსგავსებას ამჟღავნებს ექვთიმე მთაწმინდელის თარგ- 

მანთან, მაგრამ ეს ჩანართი მისგან მაინც საგრძნობლად განსხვავდება. 
„მეცნიერ კაცთა კომისიის“ მიერ შედგენილი ჩანართი უფრო ვრცელი და 
დეტალურია.2 იგი უფრო დაწერილებით გადმოგეცემს მოციქულთა მიმოსე- 

ლის გზებს და მარშრუტებს საქართეელოში, მასში ისეთი ახალი გეოგ- 
რაფიული სახელები ჩნდება, რომელიც ექვთიმე მთაწმინდელის ეერსიაში 
საერთოდ არაა ნახსენები, რაც საშუალებას გეაძლევს დავასკვნათ, რომ 
XVII საუკუნის დასაწყისში ვახტანგ VI-ის ინიციატივით შექმნილ „მეცნი- 

ერ კაცთა კომისიას“ ექვთიმე მთაწმინდელის აღნიშნული თარგმანის გარდა, 
ხელთ ჰქონდა დღემდე ჩვენთვის უცნობი სხვა წყარო, რომელზე დაყრდნობი- 
თაც შეიქმნა საქართველოში მოციქულთა მოღვაწეობის ერცელი ვერსია. 

გეიანი ხანის ქართველი ისტორიკოსები, ვახუშტი ბატონიშვილი, თეიმუ- 

რაბ ბაგრატიონი და სხვები სათანადო შეფასებას აძლევენ საქართველოში 
ქრისტიანობის გავრცელებაში მოციქულთა ღვაწლს. 

საინტერესოა ერთი ფაქტის აღნიშვნაც. გარდა ანდრია მოციქულისა, სი- 
მონ კანანელისა და მატათა მოციქულისა, წერილობითი წყაროების ცნობით, 
საქართველოში სხვა მოციქულებსაც უმოღვაწიათ. ამის შესახებ საინტერესო 

ცნობა მოიპოვება ჩვენ მიერ ზემოთ მოხსენებულ, შავ მთაზე მოღვაწე ეფრემ 

მცირეს ნაშრომში. V საუკუნის პირველ ნახევარში მოღვაწე წმინდა მამის, 
თეოდორიტე კვირელის (393 – 457) „საეკლესიო ისტორიაზე“ დაყრდნობით 

“ეფრემ მცირე აღნიშნავს, რომ ანდრია პირეელწოდებულთან ერთად 

საქართველოში ქრისტიანობა უქადაგია მოციქულ ბართლომეს." ბართლომე 
მოციქულის საქართველოში მოღვაწეობას ადასტურებს გვიანი ხანის ლათ- 

ინური წყაროებიც. ამ მხრიე აღსანიშნავია, XVII საუკუნის 30 –- 40-იან 

წლებში საქართველოში მოღვაწე კათოლიკე მისიონერის არქანჯელო ლამ- 
ბერტის ცნობა. მის მიერ შედგენილ, ფრანგულ ენაზე გამოქვენებულ წიგნში, 

„წმინდა კოლხეთი“, ხაზგასმითაა აღნიშნული, რომ კოლხეთსა და იბერიაში 
ქრისტიანობა ანდრია და ბართლომე მოციქულებმა იქადაგეს. მკითხეელის 
დარწმუნების მიზნით, არქანველო ლამბერტი ხაზგასმით აღნიშნავს, რომ 
დასახელებულმა მოციქულებმა სათანადო კვალი დატოვეს თავიანთ წილს- 
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ქედრ ქვეყანაში. არქანჯელო ლამბერტის გადმოცემით, „ქართლში, სამცხის 
პროვინციაში არის ერთი ეკლესია, რომელიც მიძღვნილია წმინდა ბართლომ- 
ესადმი. ამ უკანასკნელმა, ხალხური გადმოცემის თანახმად, თავისი ქადაგე- 
ბით ამ მხარეში ქრისტიანობა გაავრცელა. ამ საეპისკოპოსო ეკლესიის 
ეპისკოპოსს იშხნელს უწოდებენ“.X 

საქართველოში მოციქულთა მოღვაწეობასთან დაკავშირებით მეტად საიჩ- 
ტერესოა კახეთის მეფის თეიმურაზ I-ის (1606 – 1648) მიერ ევროპაში გაგზა- 
ენილი ელჩის, ჩიკიფორე ირუბაქიმე-ჩოლოყაშვილის ხელით იტალიაში (XVII 

ს. 20-იანი წლები), „პროპაგანდა ფიდეს კონგრეგაციაში“ გაკეთებული ერთი 
მნიშვნელოვანი ჩანაწერი. ამ ჩანაწერით ირკვევა, რომ „პირეელი, ვინც იქადაგა 
მათთან (ქართველებში, ე. ბ) ჩვენი უფალი ბატონის, იესო ქრისტეს წმინდა 
სარწმუნოება, დიდებული მოციქული ფილიპე იყო, ხოლო ამის შემდეგ მო- 
ციქული სიმონი, რომელიც კერპთაყვანისმცემლებმა წამებით მოკლეს და 
რომლის საფლავი და წმინდა ნაწილები დღემდე დიდი პატივისცემით სარგე- 
ბლობს, ამ ქვეყნის ქრისტიანებს შორის“: მართალია, „პროპაგანდა-ფიდეს“ 
აღნიშნული ცნობა სხეა წყაროებით არ დასტურდება, მაგრამ მისი აღნიშვნა 
ფრიად საყურადღებოა. ამ ცნობებიდან ირკვევა,რომ ფილიპე მოციქულს სხვა 
მოციქულებზე ადრე უქადაგია ქრისტიანობა საქართველოში 

XVI საუკუნის ერთ-ერთი სლავური წყაროს მიხედვით, საქარველოს ეკ- 
ლესია თომა მოციქულის მიერ ყოფილა დაარსებული: ,,M6C:0 08:00 მი0თ098 
რ0Mხ! ი06010»% M3600MVIV.2 მიტროპოლიტ ანანიას (ჯაფარიძე) მოსაზრებით: 
„ეს არ უნდა მოგეეჩვენოს გასაკვირად, თუ გავიხსენებთ, რომ მოციქულმა 
თომამ იქადაგა სირიაში, სპარსეთსა და ინდოეთში. მოციქულთა ეპოქაში 
იბერია იყო სპარსეთის (პართიის) უშუალო მოსაზღვრე ქეეყანა, რომელიც 
ებრძოდა პართიას და ზოგჯერ ამარცხებდა კიდეც.“” გარდა ამისა, პირველი 

საუკუნის დასაწყისში იბერიის ქვეყანაზე გადიოდა დიდი სავაჭრო გზა, 
რომლითაც დასავლეთის ქეეყნები აღმოსავლეთის სახელმწიფოებს უკავ- 
შირდებოდნენ. უეჭეელია, რომ პართიასა და ინდოეთში მიმავალი თომა 

მოციქული საქართველოს გვერდს ვერ აუვლიდა. 
როგორც ეხედაეთ, ჩვენ მიერ ზემოთ განხილული უძველესი უცხოური და 

ქართული წყაროები უტყუარად ადასტურებენ, რომ საქართველოში ქრის- 

ტიანობა პირველი საუკუნის 30-იან წლებში გავრცელდა – ქრისტეს მო- 
ციქულების მეშვეობით. ამ შეხედულებას იზიარებდა XIX საუკუნის ქართუ- 

ლი ისტორიოგრაფიაც. XIX საუკუნის 40-ან წლებში რუსულ ენაზე გამოცემულ 
საქართველოს ეკლესიის ისტორიაში ცნობილი საკლესიო მკვლევარი პლა- 
ტონ იოსელიანი ხაზგასმით აღნიშნავდა მოციქულთა ღვაწლს – საქართველო- 

ში ქრისტიანული სარწმუნოების გავრცელებაში. ამავე შეხედულებისა იყვნენ 
საქართველოს სიძველეთა ცნობილი მკვლევარები: დიმიტრი ბაქრაძე, მოსე 

ჯანაშვილი, მიხეილ საბინინი, სერგი გორგაძე და სხვები. 

XIX საუკუნის მეორე ნახევრის ცნობილი ქართველი საზოგადო მოღ- 

ეაწეები: ილია ჭავჭავაძე, აკაკი წერეთელი, იაკობ გოგებაშვილი და სხვები 

თავიანთ პუბლიცისტურ წერილებში საგანგებოდ აღნიშნავდნენ მოციქულ- 

თა ღვაწლს საქართეელოში ქრისტიანობის გავრცელებაში. ცნობილია, რომ 
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აკაკი წერეთელმა 1884 წელს ჟურნალ „მწყემსში“ გამოაქვეყნა პოემა „ან- 
დრია პირველწოდებული“. 

საქართველოში მოციქულთა მოღვაწეობამ თავისებური ასახვა ჰპოვა 
რუსულ საეკლესიო ისტორიოგრაფიაშიც. რევოლუციამდელი რუსული ის- 
ტოგრაფიის აზრით, საქართველოს ეკლესია სამოციქულო ეკლესიაა, სადაც 
ქრისტიანობა იქადაგეს ანდრია პირველწოდებულმა და სიმონ კანანელმა. 

XIX საუკუნის ბოლოს მოციქულთა მოღვაწეობის შესახებ ქართულ ის- 
ტორიოგრაფიაში გაბატონებული შეხედულების საწინააღმდეგო მოსაზრება 
გამოითქვა. 1898 წელს პეტერბურგში რუსულ ენაზე გამოქვეყნდა იმხანად 
იქ მოღვაწე ქართველი მეცნიერის, ივანე ჯავახიშვილის ნაშრომი: „ანდრია 
მოციქულის და წმ. ნინოს მოღვაწეობა საქართველოში“. აღნიშნული შრომა 
1900 წელს ქართულ ენაზე დაიბეჭდა თბილისში გამომავალ ჟურნალ „მოამბ- 
ეში“. ივ. ჯავახიშვილი საქართველოში მოციქულთა მიმოსელის შესახებ 
არსებულ უცხოურ და ქართულ წერილობით წყაროებს ჰიპერკრიტიკული 
მეთოდით მიუდგა, რის გამოც, მან „უარყო ანდრია მოციქულის მოღეაწეობის 
სფეროსთან საქართეელოს დაკავშირება.” ივ, ჯავახიშვილს მიაჩნდა, რომ 
საქართველოში ანდრია მოციქულის მოღვაწეობის შესახებ ცნობები ჩნდება 

გვიან, X – XI საუკუნეებში, ათონის მთაზე მოღვაწე ქართველების ძალ- 
ისსმევით. მისი აზრით, ქართველმა ბერებმა ანდრია პირველწოდებული შეგ- 

ნებულად მიიჩნიეს ქრისტიანობის პირეელ მქადაგებლად საქართველოში, 
რომ ამით საფუძვლიანად გაემყარებინათ ქართული ეკლესიის თეითმ- 

მართველობის უფლება. ივ. ჯავახიშვილის აზრით, სწორედ ამ მიზანს ემსახ- 
ურებოდა ათონის ივერთა მონასტრის წინამძღერის, ექვთიმე ათონელის მიერ 

ანდრია მოციქულის „მიმოსვლის“ თარგმნა, ეფრემ მცირესაგან ბერძნულ 
წყაროებზე დაფუძნებული ნაშრომის შექმნა და სხვა. ივანე ჯავახიშვილის 
დასკვნით, VIII – IX საუკუნეებამდე მოციქულის მიმოსელის შესახებ 
საქართველოში არაფერი სცოდნიათ, რის გამოც, „ანდრიას მიმოსვლა და 
ქადაგება ივერიაში მხოლოდ თქმულებაა, ისეთი თქმულება, რომელსაც ის- 

ტორიისათვის არავითარი მნიშენელობა არ აქეს“." ასეთი დასკვნის მიუხე- 

დავად, ივ. ჯავახიშვილი არ უარყოფდა პირველ საუკუნეში ქრისტიანობის 

გავრცელების შესაძლებლობას საქართველოში, მაგრამ მის დასამტკიცე- 

ბლად მას საჭიროდ მიაჩნდა უფრო სანდო საბუთების გამოყენება და არა 

ანდრია მოციქულის „მიმოსვლის“ მოტანა, რომელიც, მისი აზრით, თქმულებე- 

ბზეა დაფუძნებული. აღნიშნული საკითხისადმი იე. ჯავასიშვილის ასეთი 
სკეპტიკური დამოკიდებულება აიხსნება არა ათეისტური მსოფლმხედველო- 
ბით, არამედ, როგორც ზემოთ აღენიშნეთ, წყაროებისადმი ჰიპერკრიტიკული 
დამოკიდებულებით. 

იე. ჯავახიშვილის ზემოთ აღნიშნული შრომის წინააღმდეგ 1901 წელს 
ჟურნალ „მოგზაურში“ „ვინმე მესხის“ ფსევდონიმით კრიტიკული რეცენზია 

გამოაქვეყნა ქალაქ ახალციხეში მოღვაწე ქართველმა კათოლიკე მღვედელ- 
მა ივანე გვარამაძემ რამდენიმე უცხო ენის მცოდნე ივანე გვარამაძემ 

(იცოდა ძველი და ახალი სომსური, ბერძნული, რუსული, იტალიური, თურქუ- 
ლი ენები), უცხოურ და ქართულ წერილობით წყაროებზე დაყრდნობით, უარყო 
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ივ. ჯავახიშვილის მოსაზრებანი და ხაზგასმით აღნიშნა, რომ საქართველო- 
ში ქრისტიანობა პირველად მოციქულებმა იქადაგესო. ამის დასტურად მას 
წერილობით წყაროებთან ერთად მოაქვს ანდრია მოციქულის სახელთან 
დაკავშირებული, სამხრეთ საქართველოში დარჩენილი საინტერესო ტოპონ- 
იმიკური მასალები. მისი აზრით, ამის დასტურია ახალციხის მახლობლად 
მდებარე სოფელი ანდრიაწმინდა, ახალციხეში – ანდრიას წვერი და სხვა.? 
ჯავახიშვილის მოსაზრებები აგრეთვე არ გაიზიარა საქართველოს ეკლესი- 
ის ისტორიის ცნობილმა მკელევარმა მოსე ჯანაშვილმა.” ივ. ჯავახიშვილის 
შეხედულებები დეტალურად გააკრიტიკა იტალიაში მოღეაწე ქართველმა 
კათოლიკე მღვდელმა და ცნობილმა ისტორიკოსმა მიხეილ თამარაშვილმა, 
1910 წელს რომში, ფრანგულ ენაზსე გამოქვეყნებულ ნაშრომში, „ქართული 
ეკლესია დასაბამიდან დღემდე“. მან, უცხოური და ქართული წერილობითი 
წყაროების ახლებური გააზრებით, უარყო ივ. ჯაეახიშეილის თვალსაზრისი 
და მოციქულთა მოღვაწეობა საქართველოში რეალურ ფაქტად მიიჩნია. 

კარგა ხნის მანმილზე აღნიშნული საკითხის კვლევა უყურადღებოდ იყო 
დატოეებული. ათეიზმის იდეოლოგიის ზეგავლენის ქეეშ მოქცეული მკელე- 
ვარები თავს არიდებდნენ საკითხის გაშუქებას, ან კიდევ არარეალურად 
მიაჩნდათ მოციქულთა მოღვაწეობა. ბოლო პერიოდში მომხდარი ცვლილე- 
ბების შემდეგ გამოქვეყნდა საინტერესო შრომები. თუმცა, საქართველოში 
მოციქულთა მოღვაწეობასთან მიმართებაში ბევრი საკითხი დაზუსტებას და 
დამატებით კვლევა-ძიებას მოითხოვს. ღღემდე დაუდგენელია მოციქულთა 
საქართველოში მოგზაურობის ზუსტი მარშრუტი. თუმცა, ამ საკითხთან 

დაკავშირებით საინტერესო ცნობებია დაცული „ქართლის ცხოერებაში“, 

რომელიც, როგორც ზემოთ აღვნიშნეთ, XVIII საუკუნის დასაწყისში „მეცნი- 

ერ კაცთა კომისიას“ ჩანართის სახით შეუტანია. 
„ქართლის ცხოვრება“ საქართველოში მოციქულთა „მიმოსვლის“ თხრობას 

იწყებს იმ ფაქტის აღნიშენით, რომ ქრისტეს ამაღლების შემდეგ, როდესაც 

მოციქულებმა წილი იყარეს (გაღმოცემით, წილისყრაში თავისი სურვილით 
ღეთისმშობელიც მონაწილეობდა), თუ ვის რომელ ქვეყანაში უნდა ექადაგა 
ახალი სარწმუნოება, ღეთისმშობელს წილად ხედა საქართველოს მოქცევა. 
„ქართლის ცხოვრების“ მიხდვით, ღვთის ნებით ღვთისმშობელი საქართველოში 

არ გამოემგზაერა. უფალი გამოეცხადა ღვთისმშობელს და განუცხადა: „დედაო 
ჩემო, არა უგულეებელ ეყო ერი იგი საზეპურო უფროს ყოველთა ნათესავთა, 

მეოხებითა შენითა მათთუს“. უფლის მითითებით, ღვთისმშობელს თავის 
წილხვდომილ ქვეყანაში – საქართველოში – ქრისტიანობის საქადაგებლად 

უნდა გაეგზავნა თავისი მოწაფე ანდრია პირეელწოდებული, „და თანა-წარი- 
ტანე ხატი შენი ვითარცა პირსა შენისა დადებითა გამოისახოს. და შენ წილ 

სატი იგი შენი მკვდრობდეს მცუელად მათდა უკუნისამდე ჟამთა“. ღვთისმ- 
შობელმა უფლის ნება ამცნო ანდრია პირეელწოდებულს, „რათა შენ წას- 

ვიდე და წარასუენო სახე ჩემი და სახიერისა ძისა ჩემისა ქუეყანასა, ჩემდა 

წილ-ხდომილსა, რათა მე ვიყო განმგებელ ცხოერებისა მათისა, ხელი აღუპყრა 
და შევეწირო მათ, და არავინ მტერთაგანი მძლე ექმნას მათ“. ანდრია პირეელ- 
წოდებული ღვთის ნებას დამორჩილდა, ხოლო „ღეთისმშობელმა მოითსოვა 
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ფიცარი, დაიბანა პირი და დაიდეა პირსა ზედა თვსსა და გამოისახა სატი 
ესავითარი, რომელ წიაღთა თკსთა ეტკჯრთა განხორციელებელ ჩკლი, ყოვ- 
ლად სახიერი სიტყუა ღმრთისა რომელ აწ ყოველთა მიერ სახილველ არს 

ხატი ყოვლად-წმიდისა აწყურისა ღეთისმშობლისა“. ხელთუქმნელი ხატი 
ღვთისმშობელმა ანდრია მოციქულს გადასცა და თან უთხრა: „მადლი და 
შეწევნა ჩემგან შობილისა უფლისა თანაშემწე გეყავ შენ, სადაცა სვიდოდე, 
და მეცა თანაშემწე ვარ ქადაგებისა მაგას, და დიდად შევეწიო მონაწილესა 
მას ჩემდა სუედრებულსა“. აღნიშნული სიტყვების შემდეგ ანდრია მოციქულს 
ყოვლდწმიდისათვის მადლი ცრემლით შეუწირავს და სახარების საქადაგე- 
ბლად გამგზავრებულა." 

ზოგიერთი ქართული წყაროს ცნობით, ანდრია მოციქულს საქართველო- 
ში ორჯერ, ზოგიერთის მიხედვით კი სამჯერ უმოგზაურია. პირველი მოგზა- 
ურობის დროს თანმხლებ პირებთან ერთად იგი მისულა ქალაქ ტრაპიზუნში, 
რომელიც „ქართლის ცხოერების“ ჩანართის მიხედვით, მეგრელთა ქვეყნად 
იწოდება,სადაც მას მცირე ხანი დაუყევია. აქედან იგი „შეეიდა ქვეყანასა 
ქართლისასა“. რომელიც დიდ-აჭარის სახელითაა ცნობილი. წყაროს მიხედ- 
ვით, ანდრია მოციქულმა, თანმხლებ პირებთან ერთად, „მრავალნი ჭირნი და 
განსაცდელნი დაითმინნა ურწმუნოთაგან“, რადგან დიდ-აჭარის მცხოვრებნი 
არ იცნობდნენ სამყაროს შემოქმედ ღმერთს და ურწმუნოების გამო ყოველ- 

სა საძაგელსა და არაწმინდასა წესსა აღასრულებდეს“. ლეთის შეწეენით, 
ანდრიამ ადგილობრივი მოსახლეობა ქრისტეს რწმენაზე მოაქცია. ყოვლად 

წმინდა ღეთისმშობლის ხატის დასეენების ადგილზე დიდი სასწაული მოხ- 
და, „აღმოცენდა წყარო ფრიად შუენიერი და დიდი“, რომელიც წყაროს აე- 
ტორის ცნობით, „დღესაცა დაუწყუედლად აღმოსდის“. დიდ-აჭარის მოსახ- 

ლეობამ სამების სახელით ნათელიღო, ხოლო ანდრია მოციქულმა მათ დაუდ- 
გინა „მღვდელნი და დიაკონნი“, ყოვლაწმინდა ღეთსიმშობლის სახელზე 

აშენებულ იქნა ეკლესია. მოქცევის შემდეგ ადგილობრივი მოსახლეობა 
მოციქულს სთხოვდა, თუკი თვითონ გაემგზავრებოდა, ხელთუქმნელი ხატი 
მაინც დაეტოებინა მათთვის „სასოდ და მცეელად“. ანდრიამ შეიწყნარა 

მათი თხოვნა. მან „შექმნა ფიცარი მსგავსი ზომისა და დასდვა ხატსა მას 
ზედა, მეყსეულად გამოისახა სახე უცვალებელი ხატისა მის და მისცა იგი 
მათ“. ე.ი. ანდრია მოციქულის ხელით შეიქმნა ღვთისმშობლის ხელთუქმნე- 
ლი სატის ასლი, რომელიც მან დიდ-აჭარის ეკლესიაში დაასეენა. ხელთუქმ- 

ნელი ხატის დედანთან და თანმხლებ პირებთან ერთად მოციქული ქართ- 
ლის შუაგულისაკენ წავიდა, გადავლო მთა, რომელსაც რკინის ჯვარი ეწოდა, 

რადგან, გადმოცემის მიხედვით, ამ ადგილზე ანდრია მოციქულს აღუმარ- 
თავს რკინის, ჯვარი. რკინის ჯერის შემდეგ იგი გადასულა ოპრახისის 

ხსეეში და მისულა სამცხის საზღვარზე. აქ მას სოფელ ჭზადენ-გორასთან 
დაუვანებია, სადაც საკერპო ადგილები ყოფილა. მოციქულმა ილოცა ხატის 

მიმართ და კერპები დაემხნენ. შემდეგ წმ. ანდრია გაემართა აწყურისაკენ, 
რომელსაც „პირველად ეწოდებოდა სოსანეთი, და პირისპირ საქრისი“. ან- 

დრია მოციქული აწყურში შეჩერებულა საკერპო ტაძრის ახლოს, „რომელ- 

საც აწ ძეელ-ეკკლესია ეწოდების“, წყაროს მისედვით, ამ დროისათვის ქართ- 
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ლის ამ კუთხის გამგებელი ყოფილა ქვრივი დედაკაცი – სამიივარი, რომელ- 
საც თურმე, აწყურში უცნობი პირების მისვლის დროს თავისი ერთადერთი 

ვაჟი გარდაცვლოდა და მთელი სამთავრო მას გლოეობდა. ღამით ადგილო- 

ბრივ მკვიდრთ შეუმჩნევიათ დიდი ნათება, რომელსაც ციხეში დასვენებული 
ღეთისმშობლის ხატი აშუქებდა. მეორე დღეს მოსახლეობამ დაადგინა უც- 
ნობთა ვინაობა – ქვრივ-მთავარს მოახსენეს: „უცხონი ვინმე კაცნი არიან, და 
უცხოსა ღმერთსა ქადაგებენ შემოქმედად ღა ღამბადებლაღ და მკუდართა 
აღმადგინებლად, და ჰყავს მათ ხატი შუენიერი და მას პატივს სცემენ“. ქვრიე, 
შეილმკვდარ დედაკაცთან საუბრისას წმ. ანდრიამ განაცხადა, რომ ისინი 
მოდიან წმინდა ქალაქ იერუსალიმიდან, სადაც რამდნიმე ხნის წინ ქრისტე 
ჯვარს აცვეს, რომელიც შემდეგ ზეცად ამაღლდა, თვითონ კი იყო „მონა და 
მოციქული ჩუენისა იესო ქრისტესი“, რომ იგი ქადაგებს მის რწმენას ურწმუ- 
ნოთა შორის, ხოლო ვინც მის რწმენას გულით აღიარებს და ნათელს იღებს 
„ყოველნი რაოდენი ითხოვოს სარწმუნოებით მიეცემის, და ყოველთა სენის- 
აგან გაჩიკურნების“. ქვრივი დედაკაცის თხოვნით ანდრია მოციქულმა, მას 
შემდეგ, როცა მან ახალი სარწმუნოება იწამა, მკვდრეთით აღადგინა მისი 
გარდაცვლილი ვაჟი. გახარებულმა დედაკაცმა სამცხის მთავრები იხმო და 

გაქრისტიანებისაკენ მოუწოდა. მომხდარი სასწაულების გამო ბევრი წარ- 

მართი ქრისტიანად მოექცა. ქალაქში არსებული საკერპო ბომონის არ- 
ტემისა და აპოლონის ტაძრის მსახური ქურუმები შურით აღივსნენ მოციქუ- 
ლის მიმართ, მაგრამ ანდრია პირველწოდებულმა ხელთუქმნელი სატის სა- 

შუალებით და გულმხურვალე ლოცვით შემუსრა კერპები, რის გამოც მორ- 
წმუნეთა რიცხვი კიდევ უფრო გაისარდა. მოსახლეობის მოქცევის შემდეგ 

ანდრია მოციქულმა მათ „დაუდგინა ეპისკოპოსი, მღვდელნი და დიაკონნი, და 

კუალად განემზადა ქადაგებად სახარებისა“. წასვლისას მოციქულ ანდრიას 

ქვრიეი დედაკაცი და მესხეთის მოსახლეობა შესთხოვდა: „უკეთუ წარხვალ, 
ხატი ეგე ყოვლად-წმიდისა აქა დაგუსვენე სასოდ და მცველად ჩუენად“. 
მოციქულმა მათ მოახსენა, რომ ღეთისმშობლის ხატი უფლის ნებით უნდა 

დარჩეს მათთან, რადგან „ვითარ-იგი ყოვლად წმიდისა ღეთისმშობელსა წილხ- 

უდა ქუეყანა ესე სამცხისა, და მის მიერ წარმოგზავნილ არს აქა ხატი იგი 

სასოდ და მცეელად წილხდომილთათკვს ღა ჯერეთაც ეგრეთ არს, რათა 

დაესვენოს აქ მკვდრად უკუნისადმე ჟამთა“. ამ სიტყვების მოსმენის შემდეგ. 
ღვთისმშობლის წილხვდომილობის გამო, მესხეოის მოსახლეობამ მადლი 
შესწირა უფალს, ცრემლითა და სიხარულით ადიდებდნენ მას, ხოლო ყოვ- 
ლადწმინდა ღვთისმშობლის ხატი დაასვენეს „მცირესა მას ეკუდერსა“, რომელ- 

სა აწ ძველ ეკლესიად სახელ-დებენ“. ანდრია პირველწოდებული ქრისტესმიერი 

სიყვარულით გამოეთხოეა ახალ რწმენაზე მოქცეული მესხეთის მოსახლე- 

ობას და „წარემართა სხუთაცა ადგილთა ქადაგებად სახარებისა“. 

წყაროს მიხედვით, იერუსალიმში დაბრუნებული ანდრია პირველწოდებუ- 

ლი, როდესაც „აღესრულა დღესასწაული მარტვიილისა", მოციქულ სიმონ 

კანანელთან და მატათასთან ერთად ისევ შემოდის „ქუეყანასა ქართლისასა“, 

მოიარა „ტაოს კერძი ქუეყანა და ვიდრე მდინარედ ჭოროხამდე“. აქედან 

მოციქულები, შავი სღეისპირეთის გავლით, სვანეთის ქვეყანაში მისულან, 
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რომლის მთავარს – დედაკაცს და მის ქვეშევრდომთ ახალი სარწმუნოება 

მიუღიათ. მატათა მოციქული ახლადმოქცეულებთან დარჩენილა, ხოლო ან- 

დრია და სიმონ კანანელი გადავიდნენ „ქუეყანასა ოვსეთისასა“ და მივიდნენ 

ქალაქ ფოსტაფორში. შემდგომ მოციქულები შესულან „ქუეყანასა აფხაზე- 

თისასა და სევასტეს ქალაქად მივიდეს, რომელსაც აწ ეწოდების ცხუმი“. აქ 

ანდრიამ სიმონ კანანელი დატოვა, თვითონ კი საქადაგებლად ჯიქეთის 
ქეეყანაში გაღავიდა, რომლებმაც არ შეიწყნარეს ქადაგება მოციქულისა. 

სიკვდილს სასწაულებრივად გადარჩენილმა ანდრია მოციქულმა დატოეა ეს 
მხარე. დაბრუნდა უკან, „კუალად გაჩამტკიცა წმინდამან ანდრიამ მეგრელნი 

და აფხაზნი და წარვიდა სკვითედ“, სიმონ კანაჩელი კი დარჩენილა, რომლის 

საფლავი „არს ნიკოფს ქალაქსა, შორისა აფხაზეთისა და ჯიქეთისა, რამეთუ 
მუნ აღესრულა წმინდა სვიმონ კანანელი“.% 

ასეთია „ქართლის ცხოვრების“ მოციქულთა მიმოსვლის გსა, რომელიც 
საინტერესო დასკვნების გაკეთების შესაძლებლობას იძლევა. მოტანილი 

მასალა ნათელს ხდის, რომ ანდრია პირველწოდებულმა ქრისტიანობა იქადა- 

გა არა მარტო დასავლეთ საქართველოში (როგორც დღემდე “სოგიერთ 
სამეცნიერო ნაშრომშია აღჩიშნული), არამედ აღმოსავლეთ საქართველოშიც, 
კერძოდ კი იმდროინდელი იბერიის ანუ ქართლის სამეფოში, რაც იმითაც 
დასტურდება, რომ მოციქულთა მოღვაწეობის ღროს, ქართლის სამეფოს 
სამხრეთ-დასაევლეთი საზღვარი თითქმის შავ სღვასე გადიოდა. ჯერ კიდეე 

ქრისტეს შობამდე, IV საუკუნის დასარულსა და III საუკუნის დასაწყისში 

ფარნავაზ მეფის მიერ გატარებული რეფორმის საფუძეელ“სე აჭარის ხეობა 
და მიმდებარე ტერიტორიები, სადაც ანდრიამ ქრისტიანობა იქადაგა. პოლი- 

ტიკური და ადმინისტრაციული თვალსასრისით, ომრახეს საერისთავოს სას- 

ით, ქართლის სამეფოს შემადგენლობაში შედიოდა” თვით აწყურიც (წყაროებ- 
ში იგი სოსანეთის სახელითაა მოხსენებული), სადაც აჩდრიამ ხელთუქმნე- 

ლი ხატი დაასვენა, იმ დროისათვის ქართლის სამეფოს მნიშენელოვანი 

ცენტრი იყო, რასაც აგრეთვე ადასტურებს ამ ტერიტორიაზსე ჩატარებული 
არქეოლოგიური გათხრები" 

მოციქულთა საქართველოში მიმოსვლამ გარკეეული კვალი დატოვა, რაც 
აისახა ადგილობრივ ტოპონიმიკაში დღა სხვა გაღმოცემებში. წყაროში აღნიშ- 
ნული ცნობა, რომ ანდრია „შევიდა ქუეყანასა ქართლისასა, რომელსა დიდ- 
აჭარა ეწოდების“, მკვლევარებისათვის მეტად საინტერესოა. ტოპონიმი 

„დიდაჭარა“ ამუამად შემონახულია სოფლის სახელწოდებაში, რომელიც 
ჭოროხის მარჯვენა შენაკადსე, აჭარის წყლის ზემო წელ“სე მდებარეობს, 
„მის სახელწოდებაში ასახულია მთელი კუთხის სახელი. საინტერესოა, რომ 

იქაურები ზოგჯერ ცდილობენ, სოფლის სახელწოდება „დედლა)აჭარა-დ გა- 

იაზრონ“” მიუხედავად თურქთა 300-წლიანი ბატონობისა და აქაური მოსახ- 

ლეობის გამუსულმანებისა, დიდაჭარის მკვიდრებმა დღემდე საინტერესო 

ქრისტიანული გადმოცემები შემოინახეს. ერთ-ერთი ამ გადმოცემის მიხედ- 

ვით, XX საუკუნის 50-იან წლებამდე სოფელ დიდაჭარაში მცხოვრები შავაძე- 

თა გვარის ერთ-ერთ შტოში გათხოვილი მანდილოსნები წლის გარკვეულ 
მონაკვეთში ეწვეოდნენ ხოლმე სოფლის განაპირა მაღალ, „ნაკაფის სერად“ 
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სოფელი დიდაჭარა, 

ხულო, ადგილი, სადაც 

გადმოცემით მოციქულმა 

ანდრიამ პირველი 

ქრისტიანული ტაძარი 

ააგო 

    

წმ. ანდრია 

პირველწოდებული, სიმონ 
კანანელი და მატათა 

მოციქული. (ხატმწერი 

დეკანოზი თეიმურაზ 

ჩაჩიბაია) 
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წოდებულ ადგილს და დაბალ ხმაზე გალობდნენ. ადგილს, სადაც ისინი 

გალობდნენ, ადგილობრივი მოსახლეობა ,თარანგელს“ ეძახის."? თარანგელი 

იგივე მთავარანგელოზია, რაც იმაზე უნდა მიუთითებდეს, რომ ამ ადგილზე 

ქრისტიანული ტაძარი უნდა არსებულიყო. ადგილობრივი მოსახლეობის 

მონათხრობით, „თარანგელად“ წოდებულ ადგილას ანდრია პირველწოდე- 
ბულს პირველი ქრისტიანული ტაძარი აუგია და ღვთისმშობლის ხელთუქზ- 

ნელი ხატის ასლი დაუსვენებია. ამჟამად აღნიშნული ადგილი ნაყარი ქვი- 
თაა გარშემოვლებული, ხოლო იქ, სადაც ნაეკლესიარია, ამ რამდენიმე ხნის 

წინ ადგილობრიე მოსახლეობას პატარა ნიში გაუკეთებია წარწერით იმის 
ნიშნად, რომ აღნიშნულ ადგილას არსებობდა ანდრია პირველწოდებულის 
მიერ აშენებული ეკლესია. ნიშის მახლობელ ფერდობზე, გადმოცემით, წყა- 
რო ყოფილა, რომელიც ამჟამად ღამშრალია. ადგილობრივი ქართველი მა+- 
მადიანი მოსახლეობა თარანგელის (მთავრანგელოსი) ადგილს დიდი პა- 
ტივისცემით ეპყრობა. სოფელში არსებული სხვა მიკროტოპონიმებით დასტუ- 
რდება, რომ „თარანგელის“ გარდა სხეა ეკლესიებიც ყოფილა. ადგილ „ხუ- 

ცურში“ (ხუცების სამყოფელი), გზის პირას ახსოვთ ნაეკლესიარის ქვიტ- 
კირის ნაშთი. აქვე უნახავთ ქრისტიანული საფლავები. დიდაჭარის ქრის- 
ტიანული მიკროტოპონიმებიდან აღსანიშნავია „ეკლიყანა“ ანუ „ეკლესიის 

ყანა“, „ელიაწმინდა" და სხე. ამჟამად სოფელ დიდაჭარიდან ჩანს გოდერძის 

უღელტეხილით სამცხისაკენ მიმავალი გსა. მაგრამ არის მეორე გზაც, 

რომელიც ზეკარის უღელტეხილისაკენ მიემართება. „ქართლის ცხოერების“ 
მონაცემებით თუ ვიმსჯელებთ, დიდაჭარიდან ანდრია მოციქულს უნდა გაე- 
ვლო სოფელი ირემაძეები, საციხური, აგარა, ღორჯომი, ცივწყაროს მთა, ქვაბის 

ჯვარი, მამლის მთა. ამ გზაზე ეკლესიათა ნანგრევებია ძველ რუკებზე 

აღნიშნული“. 
სამცხისაკენ მიმავალ ანდრია მოციქულს რკინის ჯვარი აღუმართავს 

ერთ ადგილზე, რომელიც შემდგომ რკინის ჯერის ტოპონიმის სახელითაა 

ცნობილი. „რკინის ჯვარი ზეკარის ხეობისა ღა უღელტეხილის ადრინდელი 
6 42 სახელწოდებაა“ აღნიშნული სახელწოდება ანდრია მოციქულის სახელს 

უკავშირდება, რადგან სამცხეში იგი სეკარის ხეობის გავლით ჩავიდა. რკი- 
ნის ჯვრად იწოდება აგრეთვე იმერეთში, ხარაგაულის რაიონის ტერიტორიაზე, 

2400 მეტრზე მდებარე მთა, სადაც, გადმოცემით, ანდრია პირველწოდებულს 
გაუელია და რკინის ჯვარი აღუმართავს. თუკი ანდრიას „მიმოსელის“ შესახებ, 
„ქართლის ცხოვრების“ მონაცემებს დავეყრდნობით მაშინ იმერეთის „რკი- 
ნის ჯერით“ ანდრია სამცხეში ვერ გადავიდოდა, რადგან აჭარიდან ყველაზე 

უმოკლესი გზა სეკარის უღელტეხილით გადადიოდა სამცხეში. ჩვენი აზრით, 
შესაძლებელია, ანდრია მოციქულმა სამცხიდან უკან დაბრუნების შემდეგ 

გაიარა იმერეთის „რკინის ჯვრის“ ტერიტორია და იქ აღმართა ჯეარი. 
საქართველოში მოციქულთა მოღვაწეობა აგრეთვე აისახა ზეპირ გად- 

მოცემებში. ზოგჯერ ეს გადმოცემები საქართველოს ისეთ კუთხეებში ფიქ- 

სირდება, სადაც წყაროების მიხედვით მოციქულები არც მისულან. უკა- 

ნასკნელ პერიოდში ეთნოგრაფთა მიერ შეკრებილი მასალებით საინტერესო 
ცნობები დასტურდება სამეგრელოში ანდრია პირველწოდებულის მოლ- 
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ვაწეობასთან დაკაეშირებით. ეთნოგრაფიული მასალის მიხედვით, სამეგრე- 

ლოში ანდრიას გაუნადგურებია მუხასთან მდგომი კერპი კაჰუნია და მის 
ნაცვლად ჯვარი აღუმართავს. მუხის ფიცრებისაგან კი ეკლესია აუშენებია,9 

სოგიერთი სეპირი გადმოცემის მიხედვით, თითქოს ანდრია მოციქულს აღ- 

მოსავლეთ საქართველოში – კახეთისა და ყაზბეგის მიდამოებში უმოგზაუ- 

რია და უქადაგია, მაგრამ, სამწუხაროდ, აღნიშჩული ეთნოგრაფიული მასალე- 

ბი წერილობით წყაროებში გარკვეულ დადასტურებას ვერ პოულობს. მო- 

მავალში ამ მხრივ, „უცილებლად უნდა გაგრძელდეს კვლევა-ძიება. 

ანდრია მოციქულის შესახებ დასავლეთ საქართველოში არსებობდა საი- 

ნტერესო გადმოცემ.. ეს გადმოცემა აფხასეთში ყოფნის დროს, XVII საუკუ- 

ნის 70-იან წლებში ჩაუწერია ფრანგ მოგზაურს ჟან შარდენს. მისი გადმოცე- 

მით, ბიჭვინთაში არსებული დიდებული ტამარი ანდრია პირველწოდებულის 

სახელობისა ყოფილა, რადგან მან ამ კუთხის მოსახლეობა მოაქციაო. იმავე 

უან შარდენის მიხედვით, სოფელ ბიჭვინთაში ანდრია მოციქულის სახელზე 

აგებულ სამნავიან ეკლესიაში „სიცოცხლეში ერთხელ ჩამოდის თითოეული 
კათოლიკოსი ან პატრიარქი ყველა ეპისკოპოსის თანხლებით – წმინდა 

ზეთის დასამსადებლად, რომელსაც ისინი მირონს უწოდებენ“.“ ჟან შარდე- 
ნის აღნიშნული გადმოცემა ფრიად ყურადსაღებია. შესაძლებელია, სასული- 

ერო იერარქია იმიტომ თვლიდა თავს ვალდებულად, სიცოცხლეში ერთხელ 
მაინც წასულიყო აღნიშნულ ტაძარში მოსალოცად, რომ იგი საქართველოში 
ქრისტიანობის პირველი მქადაგებლის, ანდრია მოციქულის სახელთან იყო 

დაკავშირებული. ჟან შარდენი ადგილობრიეი მოსახლეობის მონათხრობზე 
დაყრდნობით აღნიშნავს, რომ ბიჭვინთის აღნიშნული ეკლესია, თურმე, ან- 

დრია მოციქულს აუშენებია. ჟან შარდენი გადმოგვცემს ერთ საინტერესო 
ფაქტს. მისი აღწერით, ბიჭვინთაში არსებული ანდრია პირველწოდებულის 

„ეკლესიის წინ დგას მარმარილოს სეეტი, საიდანაც ღეთის განგებით ამ 
წმინდა მოციქულის სიკედილით დასჯის დროს მდუღარე წყლის ნაკადი 
გადმოღვრილა. ამ ნაკადის დინება შეუჩერებია რამდენიმე კაცს ამ წმინდ- 

აჩისადმი ვედრების ძალით. ასეთი სასწაულის შემდეგ ხალხი ამ წმინდ- 
ანისაღმი განსაკუთრებულ მოკრძალებას იჩენს. სვეტის წინ გავლის დროს 

მუხლს იდრეკენ და ემთხვევიან მას“. 
ბიჭვინთის ანდრია მოციქულის ეკლესიის შესახებ აგრეთვე საინტერესო 

ცნობებს გვაწვდის XVII საუკუნის შუა ხანებში საქართველოში მყოფი 
კათოლიკე მისიონერი დონ ქრისტოფორო დე კასტელი. ისიც, ჟან შარდენის 
მსგავსად, როგორც ჩანს, ადგილობრიექეი მოსახლეობის მონათხრობზე დაყრდ- 

ნობით, აღნიშნავს, რომ ტაძარი აგებულია ანდრია მოციქულის მიერ. მისივე 

ცნობით, ამ ტაძარში ამსადებენ მირონს, რომელსაც შემდეგ იბერიის პატრი- 

არქი „ავრცელებს თავის სამეფოში“. კასტელი საგანგებოდ ჩერდება ტაძრის 
წინ აღმართული ანდრიას სეეტის აღწერაზე. ბოლოს კი დასძენს, რომ „დროის 

ამაოებამ გასაოცარი სვეტის თაყვანისცემა ვერ შეანელა“.4 
ჟან შარდენის და კასტელის ცნობები რეალობასთან ახლოს დგას. XV 

საუკუნიდან, დასავლეთ საქართველოს ანუ აფხაზთა საკათალიკოსოს გამოყ- 
ოფის შემდეგ, მისი მწყემსმთავარი ბიჭვინთაში ანდრია პირველწოდებულის 
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სახელობის საყდარში იჯდა. ალბათ. იმის გამო, რომ საქართველოში ქრის- 

ტიანობა ამ მოციქულის მეშვეობით გავრცელდა. 

ანდრია მოციქულთან დაკავშირებით 19)პ წელს ექვთიმე თაყაიშვილს 

სამეგრელოში საინტერესო გადმოცემა ჩაუწერია. ამ გადმოცემის მიხედვით, 

„.ტრაპესი მარტვილის ეკლესიისა დადგმულია იმ მუხის ძირსე, რომელიც 

მოჰკვეთა ანდრია მოციქულმა ოდეს მეგრელნი მოაქცია“.? 

ჩვენამდე მოაღწია საქართველოში Vმინდა მოციქულების მოღვაწეობის 

ამსახველმა არა მარტო ზეპირმა თ'ე წერილობითმა ცნობებმა, არამედ, ქართული 

ეკლესია ფლობს მათ სახელთან დაკავშირებელ წმინდა რელიქვიებსაც. 

უძველესი უცხოური და ქართული წერილობითი Vყაროების მიხედვით, 

საქართველოში ორი მოციქულია დაკრძალული – სიმონ კანანელი და მატა- 

თა. VII საკუნეში მოღვაწე ეპიფანე კონსტანტინოპოლელის მიხედვით, მო- 

ციქული სიმონ კანანელი დაკრძალულია ნიკოფსიაში. როგორც "სემოთ აღვნიშ- 

ნეთ, ეპიფანე კონსტანტინოპოლელმა თვითონ ფეხით მოიარა ის ადგილები, 

სადაც გადმოცემით ანდრია მოციქულს უმოგსაურია და ჩვენს საკვლევ 

საკითხთან დაკავშირებით საინტერესო მასალები შეუგროვებია. იგი აღნიშ- 

ნავს, რომ „ქალაქ ბოსფორში გეიჩვენეს წმინდა მოციქულთა ტაძრის 
საძირკველსე დამარხული ლუსკუმა წარწერით: „სიმონ კანანელი“. მასში 

წმინდა სხეულის დიდი ნაწილებია დაცული, რომელთაგან სოგი რამ ჩეენც 

მოგეცეს, ხოლო მეორე საფლავი არის ჯიქეთის ქალაქ ნიკოფსში. მასზე 
წერია: „სიმონ კანანელი“ და ისიც შეიცაეს წმინდა ნაწილებს“. აღნიშნული 

ფაქტის შესახებ ცნობები XI საუკუნეში ექვთიმე მთაწმინდელის მიერ ან- 
დრიას „მიმოსვლის“ ბერძნულიდან ქართულად შესრულებულ თარგმანშია 

დაცული, სადაც აღნიშნულია, რომ „სიმონ კანანელის საფლავი არს ნიკოფს, 

ქალაქი აფხაზეთისა და ჯიქეთისა“" იმავეს იმეორებს XI საუკუნეში მოლ- 
ვაწე გიორგი მთაწმინდელის ცხოვრების ავტორი, გიორგი მცირე. გიორგი 

მთაწმინდელმა ანტიოქიის პატრიარქს პაექრობის დროს განუცხადა, რომ „ან- 

დრია მოციქულმა მოვლო ქვეყანა ჩვენი, ხოლო სიმონ კანანელი სრულიად 
დაემკვიდრა, რამეთუ ნიკოფსს არიან ნაწილნი მისნი წმინდანი“.? მოტანილი 
დოკუმენტური მასალით ირკვევა, რომ სიმონ კანანელის საფლავი ყოფილა 

ნიკოფს. ნიკოფსი ანუ ნიკოფსია შავი სღვის პირას მდებარეობდა, ამაეე 
სახელწოდების მდინარის ნაპირზე. „საუკუნეების გამნავლობაში მდ. ნიკოფ- 
სზე გადიოდა სასღვარი ჯერ ეგრის-აფხასეთის, იმავე აფხაზთა სამეფოსა და 

ჯიქეთს შორის, ხოლო საქართველოს გაერთიანების შემდეგ ერთიან ქართულ 

მონარქიასა და ჯიქეთს შორის“. მდინარე ჩნიკოფსიას დღეს ნეგეფსუხო ჰქვია, 
ხოლო ნიკოფსიას – ნოვაია მიხაილოეკა, რომელიც ტუაფსედან ჩრდილო- 

დასავლეთით, 40 კილომეტრის დაშორებით მდებარეობს. როგორც ეხედავთ, 
უძველესი უცხოური და ქართული წყაროების მიხედვით სიმონ კანანელი 
დასაფლავებულია ნიკოფსს. გვიანი ხანის წერილობითი წყაროები კი მის 

განსასვენებელ ადგილად მიიჩნევს ანაკოფიას (დღევანდელი ახალი ათონი). 
დღეს სწორედ ახალ ათონში აჩვენებენ სიმონ კანანელის საფლავს. იქ არსე- 

ბული ძველი ტაძრის საფუძველზე 1876 წელს რუსეთის უწმინდესი სინოდის 
განკარგულებით დაფუძნდა სიმონ კანანელის მონასტერი. თუკი ძველ წყაროებში 
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სიმონ კანანელის მონასტერი 

  

ახალი ათონის 

სამონასტრო კომპლექსი, XIX ს. 

   



  

წმ. ანდრია მოციქულის წმინდა ნაწილი, 

წმინდა სამების საკათედრო ტაძარი, თბილისი 

  
წმ. ანდრია მოციქულის განსასვენებელი გონიოში, ბათუმი 
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აღნიშნულია. რომ სიმონ კანანელი ნიკოფსს განისვენებდა, საიდან მოხვდა 

მისი საფლავი ანაკოფიაში (ახალ ათონში)? ეს შეუსაბამობა, როგორც ჩანს, 

XIX საუკუნეში შეამჩნია სამეგრელოს სამთავროს წარმომადგენელმა ნიკო 

დადიანმა, რომელმაც თავის შრომაში ადრე წყაროებში ნახსენები ნიკოფსი 
გააიგივა ანაკოფიასთან. რითაც უხეში შეცდომა დაუშვა.-%? უკანასკნელ ჰერი- 
ოდში ამ შეუსაბამობის შესახებ გამოითქვა საინტერესო მოსასრება, რაც 

რეალობასთან ახლოს დგას. ამ მოსასრების მიხედვით, XIV – XV საუკუნეებ- 
ში საქართველოს გავლენა თანდათან შესუსტდა ქეეყნის ჩრდილო-აღმოსავ- 

ლეო შავიზღვისპირეთში. სამაგიეროდ, მომთაბარე ჯიქებმა გააძლიერეს თავ- 

დასხმები საქართველოს სანაპირო სოლე. როგორც ჩანს, ჯიქებისაგან თავ- 

დაცვის მიზნით, ქართველებმა ნიკოფსიიდან სხვა სიVმინდეებთან ერთად 
წამოასვენეს სიმონ კანანელის წმინდა ნაწილები და ანაკოფიაში დაასვენეს, 
სადაც შემდგომ მისი სახელობის ტაძარი აშენდა. თუ რომელ საუკუნეში 

მოხდა სიმონ კანანელის წმინდა ნაწილების გადმოსვენება ნიკოფსიიდან ანა- 
კოფიაში, დღემდე დაუდგენელია. ცნობილია მხოლოდ ის, რომ XVII საუკუნეში 

ანაკოფიაში უკვე არსებობს მისი საფლავი. ამის შესახებ საინტერესო ცნობას 

გვაწვდის XVII საუკუნის 60-იან წლებში საქართველოში მყოფი ანტიოქიის 

პატრიარქის, მაკარიოსის ვაჟი, პავლე ალეპოელი." 
IV საუკუნის წმინდა მამის, ეპიფანე კვიპრელის თანახმად, საქართველო- 

ში დასაფლავებულია მეორე მოციქული, მატათა. მისი ცნობით: „მატათამ 

იქადაგა სახარება მეორე ეთიოპიაში (კოლხეთში), სადაც არის აფსარის 

ციხე-სიმაგრე და ჰკსის ნავსადგური... იქვე გარდაიცვალა და დამარხულია 
დღემდე“. ეპიფანე კვიპრელის ამ ცნობაზე დაყრდნობით ქართველი მკვლ- 
ევარების მიერ მიჩნეულია, რომ მატათა მოციქული დაკრძალულია ბათუმის 

მახლობლად მდებარე გონიოს ციხის ტერიტორიაზე, რომელიც უცხოურ 

წყაროებში აფსარის სახელწოდებითაა ცნობილი.% მატათა მოციქულის 
ბერძნული ცხოვრება კი მის განსასვენებელ ადგილად საქართველოს არ 

მიიჩნევს. ამ ცხოვრების მიხედეით, იგი იერუსალიმის მახლობლად, „ვე- 
ფლასკალად“ წოდებულ ადგილას წამებით მოკლეს და იქვე დაკრძალეს. 
ერთ-ერთი გადმოცემის მიხედეით, IV საუკუნეში მატათას ნეშტი წმინდა 
ელენე დედოფალმა, ჯერ რომში წაასეენა, შემდეგ კი აღნიშნული სიწმინდე 
უბოძა ტრირის ეპისკოპოს აგრიციუსს. ამ გადმოცემის საფუძველზე, გერ- 
მანელ მკვლევარებს მიაჩნიათ, რომ მატათა ერთადერთი მოციქულია, რომელიც 

გერმანიის ქალაქ ტრირში განისეენებს. ამიტომაც, მას გერმანიაში დიდ 
პატივს მიაგებენ. მკვლევართა მოსაზრებით, ამის დასტურია ხშირ შემთხ- 
ვევაში ბავშვებისათვის მათიასის (მატათეს სახეცვლილი ფორმა) სახელის 

დარქმევა. მოციქული მატათა მიჩნეულია ტრირის საეპისკოპოსოს პატრონად, 
ხოლო გერმანული ქალაქები: გოსლარი, ჰანოვერი და ჰოლდსჰაიმი, გადმოცე- 
მების მიხედვით, მატათას თავიანთ მფარველად მიიჩნევენ. მათი აზრით, 

მატათა მოციქული არის აგრეთვე კალატოზების, მჭედლების, ყასბების, კონ- 
დიტერების მფარველი წმინდანი. გადმოცემით, იგი კურნავს უშვილობას, 

ყივანახველას, წითელას. ტრირში მისი ხსენების დლედ დადგენილია 24 

თებერვალი. ამბობენ, რომ მატათას ხსენების ღამეს 11-12 საათებს შორის 
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აღებული წყალი ღვინოდ გადაიქცევა.” 
რუსული წყაროების მიხედეით, საქართველოში ანდრია პირველწოდებუ- 

ლის წმინდა ნაწილებიც ყოფილა დაცული. რუს ელჩებს, ალექსი იევლევს 

და ნიკიფორე ტოლოჩანოვს 1651 წლის 10 ივნისს დასავლეთ საქართველოში. 
კერძოდ კი რაჭაში ყოფნისას, ადგილობრივი მთავარეპისკოპოსის, სიმონის 

მეგსურობით დაუთვალიერებიათ მდინარე რიონის სანაპიროზე მდებარე 

მთავარანგელოს მიქაელის სახელობის ეკლესია. მათი ყურადღება მიიპყრო 

ეერცხლის მოოქროვილმა კიდობანმა, რომელშიც სხვა სიწმინდეებთან ერ- 

თად ინახებოდა ანდრია მოციქულის ხელის ნაწილი.” ანდრია მოციქულის 

სხვა წმინდა ნაწილი XX საუკუნის დასაწყისში დაცული ყოფილა მცხეთი 

სვეტიცხოვლის საკათედრო ტაძარში. თბილისის წმ. სამების საკაროედრო 

ტაძრის საკურთხეველში დასვენებულია მოოქროვილ ჯვარში ჩასეენებული 

წმ. ანდრია პირველწოდებულის წმინღა ნაწილები. 

საქართველოს ეკლესიის კუთვნილებაა თომა მოციქულის თავის ქ:ლ., 

რომელიც XIX საუკუნის მეორე ნახევარში იმერეთის სოფელ ჭალ.იყს 

ეკლესიაში იყო დასვენებული, ამჟამად კი თბილისის სიონის საკათედრო 

ტაირის კუთვნილებაა. XVII საუკუნის 50-იან წლებში ეს სიწმინდე რუს 

ელჩებს უნახავთ ქუთაისის საკათედრო ტაძარში.? მოციქულის მცირე ჩ.წ- 

ილი ჩასეენებული იყო აგრეთეე სეეტიცხოვლის ერთ-ერთი ხატის სან:წ- 

ილეში. თუ როგორ და რა ეითარებაში მოხდა ჩვენში თომა მოციქულის 

წმინდა ნაწილები, უცნობია. 

XIX საუკუნის დასასრულისათვის მცხეთის სვეტიცხოვლის ტაძრის ერთ- 

ერთი ხატის სანაწილეში ინახებოდა ქრისტეს 70 მოციქულთაგანის: ლუკა 

მახარებლის, მათეს, ტიმოთეს და არქიფო მოციქულების წმინდა ნაწილები. 

XVII საუკუნის 30-იანი წლების ბოლოს დადიანის სამთავროში მყოფ რუს 

ელჩებს მღვდელ პავლე სახარევსა და დიაკონ ფედოტი ელჩინს ერთ-ერთ 

მონასტერში უნახავთ ხატი, რომლის სანაწილეში დაცული ყოფილა მატათა 

მოციქულისა და ლუკა მახარებლის წმინდა ნაწილები.9 

პეტრე და პავლე მოციქულების წმინდა სისხლი ჩასვენებული ყოფილა 

XVIII საუკუნეში თბილისის ანჩისხატის ტაძარში დაცულ ერთ-ერთ ხელთუ- 

ქმნელ ხატში. აღნიშნული ხატი კათოლიკოს დომენტი IV-ს (1705 – 1742) 

რუსეთში ყოფნისას საჩუქრად მიუღია მეფე არჩილის ქალიშვილის დარე- 

ჯანისაგან. დომენტი კათალიკოსის შემდეგ აღნიშნული ხატი პატრიარქ 

ანტონ I-ის (1744 – 1788) კუთვნილება გამხდარა. საქართველოს ეკლესიის 

მომდევნო მწყემსმთავარს, მეფე ერეკლე II-ის ვაჟს ანტონ II-ს (1788 – 1810) 

აღნიშნული სიწმინდე თან წაუღია რუსეთში." ამჟამად მისი ადგილსამყოფე- 

ლი ჩეენთვის უცნობია. 

საქართველოში ანდრია მოციქულის მოღეაწეობასთან მჭიდროდაა დაკავ- 

შირებული მის მიერ შემოსეენებული ხელთუქმნელი ხატის ისტორია, რომელიც 

აწყურის ღვთისმშობლის ხატის სახელითაა ცნობილი. ამჟამად აღნიშნული 

ხატი საქართველოს სელოვნების მუსეუმის ოქროს ფონდშია დაცული. ხე- 

ლოენებათმცოდნეები აწყურის ღვთისმშობლის კარედი სატის მოჭედილობას 

XVI საუკუნის მეორე ნახევრით ათარიღებენ. „ქართლის ცხოვრების“ ანდრიას 
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„მიმოსვლის“ მიხედვით, ეს ის ხატია, რომელიც ღეთისმშობელმა მოციქულს 
გადასცა.-' აღნიშნული ხატი არავის დაუწერია. როგორც "სემოთ აღენიშნეთ, 
ანდრია მოციქულის წამოსელის წინ ღვთისმშობელმა მოითხოვა ფიცარი, დაიბანა 
პირი, მიიდო ფიცარი სახეზე და მასზე გამოისახა ღვთისმშობელი ყრმით. 
ღვთისმშობლის განცხადებით, სწორედ ამ სატის შემწეობით უნდა ჰქონოდა 
ანდრია მოციქულს „მადლი და შეწევნა“. საქართველოში ყოფნის დროს ან- 
დრია მოციქული სწორედ აღნიშნული ხატით ასდენდა სასწაულებს. პირველი 

სასწაულებრივი ძალა მან დიდაჭარაში გამოავლინა, როდესაც ხატის დასვენებ- 
ის ადგილზე „აღმოცენდა წყარო ფრიად მშეენიერი და დიდი“. ხატის ძალით 
ანდრიამ ადგილობრივი წარმართნი „მოაქცევინა და მოიყვანა სარწმუნოებად“.% 
ახლადმოქცეულმა დიდაჭარელმა მოსახლეობამ მოითხოვა, რომ აღნიშნული 
ხატი ახლადაგებულ ეკლესიაში დაესეენებინათ. მათი მოთხოენის პასუხად წმ. 
ანდრიამ შექმნა პირი ხელთუქმნელი ხატისა, რომელიც იმავე სომის იყო „და 
დასდვა ხატი მას'სედა. და მეყსეულად გამოისახა სახე უცელელი ხატისა და 
მისცა იგი მათ. ხოლო მათ სიხარულით შეიწყნარეს და დაასვენეს ეკლესიასა 
შინა თვსისა პატივითა“. თუ რა ბედი ეწია ანდრია მოციქულის ხელით შექმ- 

ნილ ხელთუქმნელი სატის პირს, ჩვენთვის უცნობია, მხოლოდ ის ვიცით, რომ 
ქართლის მეფე ადერკმა, როცა შეიტყო თავისი ქვეშევრდომების ახალ სარწმუ- 

ჩოებაზე მოქცევა, „განუწყრა და წარავლინა ერისთავნი მისნი და იძულებით 

კუალადვე მოაქცევინა ისინი“, ანდრია მოციქული ღეთისმშობლის ბოძებული 
ხატით გადავიდა სამცხეში, სადაც მან აწყურში დაივანა ხელთუქმნელმა 

ხატმა სწორედ აწყურში მოახდინა ახალი სასწაული, როდესაც ხატის ძალით 
დამხობილ იქნა არტემისა და აპოლონის საკერპო ადგილი, რამაც საბოლოოდ 

განაპირობა მესხეთის მოსახლეობის ახალ სარწმუნოებაზე მოქცევა. წერილო- 
ბითი წყარო ხატის სასწაულებრიე ძალას მიაწერს, აგრეთვე, ქვრივი დედაკაცის 
ახალგაზრდა ვაჟიშეილის გაცოცხლებას.“ 

ღვთის ნებითა და ანდრია მოციქულის სურვილით აღნიშნული ხატი 
დააბრძანეს აწყურში, ახლადაგებულ საყდარში. იგი ცნობილი იყო თავისი 
სასწაულმოქმედებით. VII საუკუნის 20-იან წლებში,საქართველოში ლაშქრო- 
ბის დროს ბიზანტიის იმპერატორს ჰერაკლე კეისარს (610 – 641) თაყეანი 
უცია აწყურის ღვთისმშობლის ხატისთვის. როგორც ჩანს, იმ დროისათეის, 
აწყურის ეკლესია საკმაოდ დაძველებული და დასიანებული ყოფილა. ჰერ- 
აკლე კეისარს აწყურის ღეთისმშობლის ხატის სათაყვანოდ საფუძველი 

ჩაუყრია ახალი საყდრის მშენებლობისთვის.“ როგორც წყაროებით ირკვევა, 
აწყურის ღვთისმშობლის ხატისათვის აგებული ტაძარი საეპისკოპოსო ტაძრად 
უქცევიათ” აწყურში არქეოლოგიური გათხრებით გამოვლინდა ჰერაკლე 
კეისრის მიერ აგებული მცირე სამლოცეელოს ნაშთები, რომელიც ამუჟამინ- 

დელი, X – XI საუკუნით დათარიღებული აწყურის ღვთისმშობლის ტაიძირის 
ნანგრევეზის ჩრდილოეთ ნაწილში, მიწის ქვეშაა მოქცეული. 

აწყურის ღვთისმშობლის ხატმა შემდგომშიც გამოავლინა თაეისი 
სასწაულთმოქმედება. 1283 წელს, აღდგომის წინა დლეს, დიდ შაბათს, 

საქართველოში დიდი მიწისძერა მომხდარა. მიწისძერის შედეგად ბეერი 
ეკლესია-მონასტერი დაქცეულა. მათ შორის აწყურის ღვთისმშობლის ტაი- 
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არიც, მაგრამ ტაძრის შუა ნაწილში დასვენებულ აწყურის ღვთისმშობლის 
სატს მიწისძერის შედეგად ჩამოქცეული გუმბათი ქუდღივით დაეხურა „და 

დარჩა უვნებლად“. მომხდარი ფაქტი აწყურის ღვთისმშობლის ხატის სასწაუ- 
ლებრიე გამოვლინებად მიუჩნევიათ.“ 

XV საუკუნის 70 - 80-იან წლებში აწყურის ღვთისმშობლის სატი ორგზის 
უკან დაბრუნებულა. პირეელად ხატი 1477 წელს ირანის მბრძანებელმა 
უსუნ-ჰასანმა აწყურის ციხის აღების დროს გაიტაცა, რის გამოც „იქნა დიდი 
გლოვა და მწუხარება მიუთხრობელი სრულიად მესხთა ზედა“. 

ქართული წყაროების გადმოცემით, აწყურის სატის გატაცების გამო უზუნ- 
ჰასანის ქვეყანაში უნაყოფობას დაუსადგურებია: „არცა შობა დედაკაცმან, 
არცა პირუტყვმან, არცა ჰყო ხემან ნაყოფი, არცა მიწამან აღმოაცენა“. აღნიშ- 
ნული უბედურების მიზესად მაჰმადიანი მოსახლეობა ღეთისმშობლის ხატს 
მიიჩნევდა. მათი მოთხოვნით იგი ისევ მესხეთის ქვეყანაში დააბრუნეს. 1486 
წელს უზენ-ჰასანის შვილმა, იაყუბ ყაენმა ხატი მეორედ გაიტაცა. ურიცხვი 
ლაშქრით იაყუბ ყაენი სამცხეს მისდგომია. აწყურის ტაძრის სიწმინდეები 
“ციხე-სიმაგრეში საგულდაგულოდ გადამალეს. მაწყვერელი ეპისკოპოსის ინი- 
ციატივით მტერს ციხიონი უბრძოლველად დანებდებოდა, თუკი ისინი აწყურის 
ტაძარს არ დაანგრევდნენ, მაგრამ იაყუბ ყაენმა პირობა დაარღვია. მან გაძ- 

არცვა ღეთისმშობლის ხელთუქმნელი ხატი, შემდეგ კი აგიზგიზებულ ცეცხ- 
ლში ჩააგდეს, მაგრამ მომხდარი სასწაულით თვით ურჯულონიც გაკვირეებუ- 
ლი დარჩენილან, ხატის ჩაგდების შემდეგ „ცეცხლი იგი დაშრტა და ხატს 
ყოვლადვე არ შეეხო“. ამის შემდეგ იაყუბ ყაენმა ხატი თავის ქეეყანაში 
წაასეენა, მაგრამ მას გამოეცხადა კაცი, რომელმაც ურჯულოთ გამოუცხადა: 

„უკეთუ არა წამიყვანო ქვეყანასა ჩემსა, დიდი ბოროტი მოვაწიო შენ ზედა“. 
ხატი ისევ აწყურში დააბრუნეს და „დაასეენეს საყდარსა თვისსა“. წყაროს 
მიხედეით, უკან დაბრუნების შემდეგ ხატმა იაყუბ ყაენს საშინელი რისხვა 

დაატეხა თავს, წამებით გარდაიცვალნენ მისი ახლობლები.” 
1546 წელს, თურქთა აგრესიის გამო, აწყურის ღვთისმშობლის ხატი იმერე- 

თის მეფე ბაგრატ III-მ ციხისჯვრის ციხეში გადაასვენა, საიდანაც მან ეს 

სიწმინდე 1553 წელს იმერეთში წაიღო. ბაგრატ III-ის ძემ, გიორგი II-მ 1578- 
1583 წლებში მრავალგზის გაძარცული აწყურის ღვთისმშობლის ხატი ოქრო- 

თი მოაჭედინა და შეამკო ძვირფასი თელებით. ბოლო ხანს იგი გელათის 
მონასტერში იყო დასვენებული, ხოლო საქართველოს გასაბჭოების შემდეგ, 

XX საუკუნის 20-იან წლებში, საეკლესიო ქონების სეკულარიზაციის დროს 
იგი საქართველოს ხელოენების მუზეუმის კუთვნილება გახდა. 

XII საუკუნის პიმნოგრაფის, იოანე ანჩელის ცნობით ანდრია მოციქულს 
საქართეელოში ანჩის ხატი მოუსვენებია" აღნიშნული ცნობა სხვა წერი- 

ლობითი წყაროებით არ დასტურდება. 

საქართველოს მართლმადიდებელი ეკლესია დიდად აფასებდა და აფასებს 

ჩვენში ქრისტიანობის გაერცელებაში მოციქულთა ღვაწლს. ალბათ ამითაა 
განპირობებული, რომ საქართველოს სამოციქულო ეკლესიამ თაეისი მწ- 
ყემსმთავრის – კათოლიკოს-პატრიარქის საყდრის – მცხეთის სეეტიცხოვ- 
ლის ტრაპეზი თორმეტი მოციქულის სახელზე აკურთხა. 
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თომა მოციქულის წმინდა ნაწილი, ქუთაისი 

თომა მოციქულის თავის ქალა, თბილისი, სიონის ტაძარი 

 



    
წმ. ანდრიას ტაძარი, X ს. 

სოფელი ანდრიაწმინდა, ასაპინძის რაიონი 

  

ზადენგორა, სავარაუდო ადგილი, 

სადაც ანდრია მოციქულმა 

საკერპო ტაძარი დაამხო 
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აწყურის ღვთისმშობლის ხატი, 

თბილისი ხელო ვნების მუზეუმი 
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თავი V 

ქართველთა განმანათლებლის და 
მოციქულთასწორის წმინდა ნინოს მოღვაწეობა და მის 

სახელთან დაკავშირებული სიწმინდეები 

მართალია, ქრისტიანობა საქართველოში ახალი წელთაღრიცხვით პირვ- 
ელ საუკუნეში მოციქულთა მეშვეობით გავრცელდა, მაგრამ ქართული წერ- 

ილობითი წყაროებითა და საეკლესიო ტრადიციით ქართველი ხალხის საბ- 
ოლოო მოქცევა ქრისტიანულ სარწმუნოებაზე მოხდა IV საუკუჩის პირველ 

ნახევარში, ივენში სამოღვაწეოდ შემოსული კაბადოკიელი ქალწულის, წმინ- 

და ნინოს მიერ. რომელიც ქართველთა განმანათლებლად და მოციქულთა 

სწორადაა მიჩნეული. 
გასარკვევია ერთი საკითხი, თუკი საქართველოში ქრისტიანობა მო- 

ციქულებმა გაავრცელეს, რატომ გახდი აუცილებელი წმინდა ნინოს შემოს- 

ელა? ეს კითხვა უძველეს დროშიც აწუხებდათ. ჯერ კიდეე, ეფრემ მცირეს 

გარკვეული შეუსაბამობა შეუნიშნავს აღნიშნულ საკითხთან დაკავშირებით. 
იგი შეეცადა აეხსნა, თუ რით იყო გამოწვეული ასეთი შეუსაბამობა. მისი 
ასრით, მოციქულების შემდეგ ხალხმა დაივიწყა ქრისტეს მოძღვრება და 

ისეე წარმართობისაკენ მიიქცა, ქვეყანა „მრავალჟამ დაიპყრნა ღუარძლმან 

მეკერპეთამან“. ეფრემ მცირეს განმარტებით, ასეთ ფაქტს ადგილი თვით 
საბერძნეთშიც ჰქონია, „ვიღრე ჟამთამდე მეორედ პავლედ ზეცით წოდებუ- 

ლისა დიდისა კონსტანტინესთა“. სწორედ წმინდა კონსტანტინე იმპერა- 
ტორის ხელშეწყობით იმპერიის მასშტაბით ქრისტიანობას გასაქანი მიეცა. 
უფალმა – ეფრემ მცირეს აღნიშვნით – „არცა ჩუენ მცირენი დაგკტევნა 
უღუაწად, არამედ ესრეთ განაგო კუალად აღმოწოდებაი ჩუენი“ და ჩვენთან 

ხელახლა საქადაგებლად გამოგ“საენა წმინდა ნინო.! 
ჩვენი მხრიე კი დავძენთ, რომ მოციქულთა მოღვაწეობის შემდგომ, როგორც 

დასავლეთ, ისე აღმოსავლეთ საქართველოში, ქრისტიანობა კვლავ ვრცელდე- 
ბოდა მოგსაურთა თუ სხეათა მეშვეობით. IV საუკუნემდე, როგორც დასავ- 
ლეთ ისე აღმოსავლეთ საქართველოში არსებობდა ე. V. ქრისტიანული 
თემები, რასეც მეტყველებს არქეოლოგიური მონაცემები და წერილობითი 
წყაროები. ახალი წელთაღრიცხვით IL-III საუკუნეებში საქართველოში არ- 
სებული ქრისტიანული თემები სამეფო ხელისუფლებისაგან, მართალია, დევ- 

ნას არ განიცდიდა, მაგრამ ისინი ფარული სახით არსებობდნენ. სახელმ- 
წიფო ხელისუფალნი და მათი ქვეშევრდომნი ისევ წარმართ კერპებს აღმ- 
ერთებდნენ, თუმცა, როგორც წყაროებით ირკვევა, ქრისტიანული თემები 

გარკეეულ გავლეჩას ახდენდნენ წარმართულ მოსახლეობაზე და თვით 

სამეფო ხელისუფლებაზეც. ამ მხრივ, საინტერესო ცნობებია დაცული დაახ- 
ლოებით III საუკუნის შუა ხანებში მოღვაწე ქართლის მეფე რეე მართლის 
შესახებ. „ქართლის ცხოერების" მიხედვით: „ესე რეე მეფე დაღაცათუ იყო 
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წარმართი, არამედ იყო მოწყალე და შემწე ყოველთა ჭირვეულთა: რამეთუ 
სმენილ იყო მისდა მცირედ რამე სახარება უფლისა იესო ქრისტესი, და 
აქუნდა რამე სიყვარული ქრისტესი“: მოტანილი ციტატიდან აშკარად ჩანს, 
თუ რა გავლენას ახდენდნენ მცხეთაში არსებული ქრისტიანული თემები 
წარმართ მოსახლეობაზე. ამ ფაქტით უნდა აისსნას ისიც, რომ მეფე რევ 
მართალმა აკრძალა არმაზის კერპისათვის ჩვილ ბავშვთა შეწირვა. მეფის ამ 
გადაწყვეტილებას წარმართი მოსახლეობა კმაყოფილებით შეხვედრია. როგორც 
ჩანს, სახარებისეულმა ქადაგებამ წარმართი მოსახლეობა ახალი სარწმუნოე- 
ბის მისაღებად მოამზადა. თვით წარმართი მეფის, რევის ზეწოდება „მართა- 
ლი“ ქრისტიანულია და იგი ჭეშმარიტების მაძიებელს ნიშნავსჰპ 

ყოველივე ზემოთქმულის მიუხედავად, წმინდა ნინოს დამსახურება იმაში 
მდგომარეობს, რომ მისი ქართლში შემოსვლის დროს ქრისტიანობა სახელმ- 
წიფო სარწმუნოებად გამოცხადდა. მისი ქადაგების შედეგად სამეფო კარის 
წევრებთან ერთად მთელი ერი მოექცა ახალ სარწმუნეობაზსე. ამის გამო 
ითვლება იგი ქართველთა განმანათლებლად და მოციქულთასწორად. 

ყურადღება უნდა მიექცეს ერთ მნიშენელოვან ფაქტსაც. წმინდა ნინოს 
დროს ქართლში ქრისტიანობის სახელმწიფო სარწმუნოებად აღიარება განა- 
პირობა წინა აზიაში იმ დროს შექმნილმა პოლიტიკურმა ვითარებამ. კერძოდ, 

იმ ფაქტორმა, რომ ნისიბინის სასავო ხელშეკრულებით (298 წ.) საქართვე- 

ლო და სომხეთი რომის იმპერიის ქვეშევრდომები გახდნენ. IV საუკუნის 
დასაწყისში კონსტანტინე იმპერატორმა იმპერიის მასშტაბით ქრისტიანობა 

შეიწყნარა, შემდგომ კი სახელმწიფო სარწმუნოებად გამოაცხადა. ამ ფაქ- 
ტორმა გავლენა მოახდინა აღმოსავლეთ რომის იმპერიისადმი დაქვემდე- 
ბარებულ საქართველოზე, სადაც აგრეთვე ამავე პერიოდში ქრისტიანობა 

სახელმწიფო სარწმუნოებად გამოცხადდა“ იმის აღნიშვნაც აუცილებელია, 

რომ წმინდა ნინოს ქართლში შემოსვლის დროს მთელი ერი მზად იყო 
ქრისტიანობის მისაღებად. რომ არა მოციქულთა ღვაწლი, წმინდა ნინოს 
გაუჭირდებოდა ქართველი ხალხის გაქრისტიანება. 

ყურადღება უნდა გამახვილდეს იმ ფაქტზეც, რომ ქართველთა განმანათლე- 

ბელი ქალია. რამდენადაც ჩვენთვის ცნობილია, ეს ერთადერთი შემთხვევაა 
მსოფლიოს ქრისტიანული ქვეყნების ისტორიაში. ამ ფაქტის შესახებ ცნო- 

ბილი ქართველოლოგი ბერნარდ უტიე აღნიშნავს: „ნამდვილად შეუდარებე- 
ლი არის საქართველო იმიტომ, რომ თქვენი დედა სარწმუნოებაში, თქვენი 
განმანათლებელი, თქვენი მოციქული – ქალია, წმინდა ნინო; რამდენადაც 
ვიცი, ეს მსოფლიოს ისტორიაში მხოლოდ ერთხელ მოხდა და ისიც თქვენ- 

თან, ქართველებთან“. აღნიშნულ ფაქტს ჯერ კიდეე XII საუკუნის მეორე 
ნახევრის მოღვაწე კათოლიკოს-პატრიარქმა ნიკოლოზ გულაბერიძემ (1150- 

1177) მიაქცია ყურადღება. იგი ცდილობს, გასცეს პასუხი კითხვას: ,,..ხოლო 
პირველად ესე საძიებელი არს, თუ რაისთვის უკუე დედაიკაცი აჩინა და 

წარმოავლინა ღმერთმან ჩუენდა მიმართ“5 ნიკოლოზ გულაბერიძემდე, როგორც 
მკვლევარი კორნელი კეკელიძე აღნიშნავს, არავის მოსვლია აზრად, პასუხი 

გაეცა კითხვაზე: „რატომ აირჩია ღმერთმა ქალი ამ მიზნის განსახორ- 

ციელებლად და არა მამაკაცი“? თავის დროზე თავად ნიკოლოზს გულაბერ- 
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იძემ გასცა პასუხი დასმულ კითხვას. ნიკოლოზ გულაბერიძის მიხედვით, 

ერთ-ერთი ფაქტორი, რამაც განაპირობა წმინდა ნიჩოს მიერ ქართლის მო- 

ქცევა. იყო საქართველოს ღვთისმშობლის წილხვედრობა. ღეთისმშობელს 

თავად სურდა ამ ქვეყნის მოქცევა, მაგრამ მაცხოვარმა მის მაგივრად საქა- 
რთველოს მოსაქცევად მოციქულთასწორი წმინდა ნინო მოავლინა) თავისთა- 

ვად „საქართველოს განმანათლებლად მოსული ღირსი დედა მალე თავად 

შეირაცხა „ქართლის მაცხოვრად“, „დედად ქართველთა თემისაი“.? 

ქართველთა განმანათლებელი წმინდა ჩინოსადმი მიძღვნილი წერილობი- 

თი წყაროები მრავალმხრიეი და მრავალფეროვანია. მათი შრავალმხრივობა 

იმითაა განპირობებული, რომ ქართული წერილობითი წყაროების გარდა, მის 
შესახებ ცნობები დაცულია ადრეული ხანის უცხოურ წერილობით წყაროებ- 
ში. თავის მხრიე, ქ.ართული წყაროების მრავალფეროვნება იმაში გამოიხატე- 
ბა, რომ ჩვენამდე მოაღწია ქართველი განმ.ნათლებლისადმი მიძღვნილმა 

ჰაგიოგრაფიული თხ სულების რამდენიმე რედაქციამ, რომელიც სხვადასხვა 

საუკუნით თარიღდება... 

უძველესი ქართული საისტორიო წყარო, რომელმაც ქართველთა გან- 
მანათლებლის წმინდა ნინოს ცხოვრება შემოგვინახა, ცნობილია „მოქცევა9 
ქართლისაის“ სახელით. „მოქცევაი ქართლისაი“ ორი ნაწილისაგან შედგე- 

ბა: პირველია „ქრონიკა“, რომელშიც ქრონიკების სახით მოთხრობილია ქართ- 

ლის ისტორია ძველი წელთაღრიცხეით IV საუკუნიდან ახალი წელთალ- 

რიცსეით IX საუკუნემდე. აღნიშნულ ქრონიკაში ნინოს მოღვაწეობას მცირე 

ადგილი აქვს დათმობილი, რის გამოც, მას „წმინდა ნინოს ცხოერების“ მცირე 
რედაქციას უწოდებენ. „მოქცევაის“ მეორე ნაწილში გადმოცემულია „ნინოს 
ცხოვრება“ უფრო სრული სახით. ამიტომ, იგი ვრცელი რედაქციის სახელი- 

თაა ცნობილი. „წმინდა ნინოს ცხოერების“ მოკლე და ვრცელი რედაქციები 

ერთმანეთისაგან მცირედ განსხვავდებიან." „მოქცევაი ქართლისაიმ“ ჩვენამ- 

დე ოთხი ხელნაწერის სახით მოაღწია. აქედან შატბერდული (იგი სამხრეთ 

საქართველოში არსებულ შატბერდის მონასტერში გადაიწერა) და ორი 
სიჩური (სინას მთაზე გადაწერილი) რედაქცია X საკუნისაა, ხოლო ჭელი- 
შური (იგი ჭელიშის მონასტრის კუთენილება იყო) XIV საუკუნით თარიღდ- 
ება. „მოქცევაი ქართლისაის“ ზემოთ აღნიშნული ხელნაწერები ერთმანეთი- 

საგან დამოუკიდებელ რედაქციებს წარმოადგენს." 

როგორც ეხედავთ, ქართველთა განმანათლებელისადმი მიძღვნილი თხ- 

ზულების უძველესი ხელნაწერი X საუკუნით თარიღდება, მაგრამ ეს არ 
ნიშნავს, რომ წმინდა ნინოსადმი მიძღენილი თსზულება ამ დროს დაიწერა, 

იგი ადრე უნდა შექმნილიყო. კარგა ხნის მანპილზე ქართულ ისტორიოგრა- 

ფიაში გაბატონებული იყო მოსაზრება, რომ „მოქცევაი ქართლისაი“ IX საუკუ- 

ნეში შექმნილი ძეგლია. დღესაც მეცნიერთა დიდი ნაწილი ამ მოსაზრებას 
იზიარებს. თავიანთი შეხედულების დასამტკიცებლად მათ მოაქეთ ის ფაქტი, 

რომ „მოქცევაის“ ქრონიკაში თხრობა IX საუკუნით მთავრდება და აქედან 

გამომდინარე წმ. ნინოს ცხოვრებასაც ამ საუკუნით ათარიღებენ. უკანასკნელ 

პერიოდში ჩატარებულმა ტექსტოლოგიურმა გამოკელევებმა აჩვენა, რომ „მო- 

ქცევაით ქართლისაი“ დაწერილია არა IX საუკუნეში, როგორც აქამდე მიაჩნ- 
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დათ. არამედ წმინდა ნინოს მოღვაწეობის დროს," რაც, ჩვენი აზრით, რეალო- 

ბასთან ახლოს დგას. თუმცა, როგორც მკვლევრები მიუთითებენ, ავთენტურ 

ტექსტს ჩვენამდე არ მოუღწევია, რადგან „წმინდა ნინოს ცხოერებას მნიშ- 
ვნელოვანი ცვლილება განუცდია. ტექსტოლოგიური კვლევით ,,მოქცევახ”ში“ 

“სც გამოიკვეთა ძველი შრეებიც“. 

„მოქცევაი ქართლისასს“ გარდა „წმინდა ნინოს ცხოვრებამ“ ჩვენამდე 
რამდენიმე რედაქციით მოაღწია. მათ შორის აღსანიშნავია XI საუკუნის 

მეორე ნახევრიი დათარიღებული ისტორიკოს ლეონტი მროველის რედაქ- 

ცია, რომელიც „ქართლის ცხოერებაშია“ მოთავსებული. იგი დაწერილია 

„მოქცევაის“ საფუძველ“სე. აგრეთვე მნიშვნელოვანია XII – XIII საუკუნით 

დათარიღებული „წმინდა ნინოს ცხოვრების ორი რედაქცია, რომელთაგან 
ერთი არსენ ბერისეულია, მეორე კი მის პერიფრაზს წარმოადგენს.“ ორივე 

რედაქცია „მოქცევაი ქართლისაის“ და ლეონტი მროველის ვერსიებს ეეყრდ- 
ჩობა. ყურადსაღებია აგრეთეე „წმინდა ნინოს ცხოვრების“ სვინაქსარული 
ცხოვრების ოთხი რედაქცია. წმ. ნინოს სამისიონერო მოღვაწეობას ეხება 
XII საუკუნის მეორე ჩახეერის კათოლიკოს-პატრიარქის ნიკოლოზს გულაბერ- 

იძის (1150 – 1177) ნაშრომი „საკითხავი სუეტის-ცხოველისანი, კუართისა 

საუფლოისა და კათოლიკე ეკლესიისალხ“. როგორც ტექსტოლოგებმა დაადგ- 

ინეს, XIII საუკუნეში არსენ ბერისეული მეტაფრასული „ცხოვრების“ საგრძჩობი 

შემოკლების საფუძველზე უცნობ ავტორს შეუდგენია ჩინოს ცხოვრება, რომელ- 

იც თავისი მოცულობის გამო სეინაქსარულ ცხოვრებათა რიცხვს განე- 

კუთენება.” მნიშვნელოვანია აგრეთვე წმ. ნინოს სვიჩაქსარული ცხოვრების 

ოთხი რედაქცია. XI საუკუნეში, ლიტურგიკული დანიშნულების მიზნით, 

შექმნილა წმინდა ნინოს ცხოვრების ყველასე ადრინდელი სეინაქსარული 

რედაქცია. თავის მხრიე, აღნიშნული სვინაქსარული რედაქცია საფუიძილად 

დასდებია XIV საუკუნეში შექმნილ მეორე სვინაქსარულ რედაქციას. რაც 
შეეხება ნინოს ცხოვრების დანარჩენ სვინაქსარულ რედაქციებს, ისინი შე- 

დარებით გვიანი ხანით, კერძოდ კი XVII – XVIII საუკუნეებით თარიღდებიან 
და ამდენად ახალს, მნიშენელოვანს არაფერს შეიცავენ. ასეთია Vმ. ნინო 
განმანათლებლისადმი მიძღვნილი ქართული საისტორიო წყაროების “სოგა- 
დი დახასიათება. ჩვენი აზრით, აღნიშნული წყაროებიდან თავისი სიძველისა 
და შემადგენლობის მიხედვით, უპირატესობა მაინც შატბერდის კრებულში 

მოთავსებულ წმ. ნინოს ცხოვრებას ენიჭება. 
გარდა ქართული წყაროებისა, საქართველოში წმ. ნინოს მოღვაწეობის 

შესახებ საინტერესო ცნობებს გვაწვდის უძველესი ხანის უცხოური წერი- 

ლობითი წყაროები. ამ მხრიე, აღსანიშნავია IV საუკუნის მეორე ნახევარში 
მოღვაწე ცნობილი საეკლესიო მამის გელასი კესარიელის (+ 395 წ.) „საეკ- 

ლესიო ისტორია“. მართალია, გელასი კესარიელის აღნიშნულ შრომას ჩვე- 
ნამდე არ მოუღწევია, მაგრამ უკვე დადასტურებულია, რომ მისი „საეკლესიო 
ისტორია“ სრული სახით შემონახულია V საუკუნის მეორე ნახევარში მოღ- 

ვაწე გელასი კვიზიკელის მეშვეობით.” ჩვენს საკელევ საკითხთან დაკავ- 
შირებით საინტერესოა რომაელი ისტორიკოსის რუფიჩნუსის (L 410 წ.) „საეკ- 
ლესიო ისტორია“, რომლის შედგენა მას დაუწყია 402 წელს. აგრეთვე, ყურ- 
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ადსაღებია თეოდორიტე კეირელის (393-457), სოკრატე სქოლასტიკოსის (380- 
440) და იერემია სო'სემენეს 0V საუკუნის ბოლო, V საუკუნის პირველი 

ნახევარი) შრომები. 

როგორც ეხედავთ, საკმაო რაოდენობის ბერძნულ-რომაული წყაროები 
გვაწვდიან ცნობებს ქართლის გაქრისტიანების შესახებ. თუმცა, უნდა აღინ- 

იშნოს, რომ ბერძენ-რომაელ ავტორებთან მოცემული ცნობები ერთმანეთის- 
აგან თითქმის არ განსხვავდება და უმეტესობა წინამორბედის მონათხრობის 
თარგმანს წარმოადგენს. უკანასკნელ დრომდე რუფინუსის „საეკლესიო ის- 
ტორია“ გელასი კესარიელის ისტორიის თარგმანად მიაჩნდათ, მაგრამ ამ 
ორი გადმოცემის შედარებით გაირკვა, რომ მიუხედავად ბევრი მსგავსებისა, 
დასახელებულ ისტორიკოსთა მონათხრობი ისეთ განსხვავებებს შეიცაეს, 
რომელნიც უარყოფენ იმ აზრს, რომ თითქოს იგი ერთი და იმაეე აეტორის 
ნაასრევს წარმოადგენს. ზემოჩამოთვლილი უცხოური წერილობითი წყაროების 

მონათხრობი, როგორც ტექსტიდან ირკვევა, ეერდნობა გელასი კესარიელის 
მიხედვით „ფრიად სარწმუნო ბაკურს, კაცს ფრიად ღეთისმოშიშს, მეფის 
შთამომავალს და იბერთა შორის სახელოვანს, რომელიც გახდა რომაელთა 
სატრაპი“ როგორც მოტანილი ციტატიდან ირკვევა, გელასი კესარიელს 
ქართლის გაქრისტიანების შესახებ ამბები ჩაუწერია ქართეელი მეფისწული 
ბაკურისაგან, რომელიც მის დროს აღმოსავლეთ რომის იმპერიის დომესტი- 

კოსი ყოფილა და იგი პირადად იცნობდა ქართველ მეფისწულს. იმავეს, 
ოდნავ განსხვავებული ფორმით, იმეორებს რუფინუსი. იგი აღნიშნავს, რომ ეს 

ყველაფერი „ჩვენ გვიამბო ფრიად სარწმუნო კაცმა ბაკურმა თვით ამ ხალხ- 
ის (იბერიელების – ე. ბ.ე) მეფემ, რომელიც ჩვენში იყო დომესტიკოსი... 
როდესაც ჩვენთან ერთად ცხოვრობდა. სრულის ერთსულენებით იერუსალ- 
იმში“". მოტანილი ვრცელი ციტატით დგინდება, რომ რუფინუსმა, როცა 

ბაკურისაგან მიიღო ცნობები (402 წელი) ქართლის გაქრისტიანების შესახებ, 
ეს უკანასკნელი უკვეე იბერიის მეფედაა მოხსენიებული, ხოლო გელასი კესა- 
რიელთან კი ბაკური ჯერ კიდევ მეფისწულადაა დასახელებული. როგორც 
ჩანს, ორივეს აღნიშნული მონათხრობი ერთიდაიმავე პირისაგან ჩაუწერიათ – 

სხვადასხვა დროს. გელასი კესარიელი და რუფინუსი (ერთხანს იგი იერუ- 
სალიმში მოღვაწეობდა) ახლოს იცნობდნენ ქართველ მეფისწულს და სავსე- 

ბით შესაძლებელია, რომ ორიეეს, ერთმანეთისაგან დამოუკიდებლად, ჩაეწერათ 

ქართველი მეფისწულის მონათხრობი. ყოველივე აღნიშნული გამორიცხავს 
იმ ფაქტს, რომ რუფინუსის „საეკლესიო ისტორია“ გელასი კესარიელის ის- 

ტორიის თარგმანია. რაც “შეეხება სოკრატე სქოლასტიკოსის, იერემია სო- 

სემენეს, გელასი კვიზიკელის ცნობებს, ზოგი რუფინუსის მასალით სარგე- 

ბლობს, სოგი კი გელასი კესარიელით." 

მცირე განსხვავების მიუხედავად, ბერძნული წყაროები ერთნაირი სახით 
გადმოგვცემენ იბერიის გაქრიასტიანებას, რომლის „მიზეზი გახდა ერთი 
დედაკაცი, რომელიც მათთან იყო ტყვედ“. მათ მონათხრობში დიდი ყურა- 
დღება ექცევა წმინდა ნინოს ღვთისმოსაობას, „კურნების ნიჭს“, თუ როგორ 

კურნავს იგი – სრულიად უანგაროდ –ავადმყოფ ბავშვს, შემდეგ კი მოურჩენელი 
სენით დაავადებულ დედოფალს. დიდი ყურადღება ექცევა აგრეთეე მეფის 
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ნადირობის დროს მომხდარი სასწაულის აღწერას, შემდგომ კი მთელი ერის 
მოქცევასა და „ტყვე ქალის ლოცვის შედეგად ეკლესიის შენების დროს 
ჰაერში დაკიდებული სვეტი თუ როგორ დაეშვა კვარცხლბეკსე და სხვა. 

ერთი სიტყვით, შინაარსობრვი თვალსაზრისით, ნინოს ცხოვრების ბერძნული 
ვერსია თითქმის ქართული ვერსიის იდენტურია, რაც საშუალებას გვაძლევს 

დავასკვნათ, რომ ბაკურმა მათ (გელასი კესარიელი და რუფინუსი) მართა- 
ლია, უამბო ქართლის გაქრისტიანების ამბები, მაგრამ, როგორც ჩანს, ქართეე- 
ლი მეფისწულის ცნობები სეპირ მონათხრობს არ ემყარება. ბაკური უეჭვე- 
ლია, სარგებლობდა იმ დროისათვის ქართულ ენაზე არსებული წმინდა 

ნინოს ცხოვრებით. ბერძნული წყაროები საშუალებას გვაძლევს, დავასკენათ, 
რომ IV საუკუნეში უკვე არსებობდა „ნინოს ცხოვრების“ ქართული ვერსია.3 
სხვანაირად წარმოუდგენელია, წმინდა ნიჩოს მოღვაწეობიდან 80 წლის შემ- 
დეგ მისი ცხოვრების შესახებ უცხოური ვერსიები იქმნებოდეს და ამ დროს არ 
არსებობდეს მისი ცხოვრების ქართული ვერსია. გამოდის, რომ IX საუკუნეში 

უცხოური წყაროების გავლენით ქართველობას საჭიროდ მიუჩნევია, აღეწერა 
წმ. ნინოს ცხოვრება. საქართველოში ყველა წმინდანის სახელზე იქმნებოდა 

მათი „ცხოვრება“, წარმოუდგენელია, რომ ქართველთა განმანათლებლის შესახებ 
მისი მოღვაწეობის ეპოქაში არ დაწერილიყო ასეთი „ცხოვრება“. 

ბერძნული წყაროების გარდა წმ. ნინოს საქართველოში მოღვაწეობის 

შესახებ ფრაგმენტული, მაგრამ საინტერესო ცნობებია დაცული არაბულ, 

სირიულ და კოპტურ ძეგლებში. აღნიშნული წყაროების მნიშენელობა ქართულ 
ისტორიოგრაფიაში დღემდე შეუსწავლელია. მის შესახებ პირველად 1910 

წელს მკვლევარმა მ. თამარაშვილმა მიუთითა. ამ უკანასკნელის მიხედვით, 

ჩვენამდე მოღწეული მცირე კოპტური წყარო წმინდა ნინოს შესახებ არაბულ 
სვინაქსარშია დაცული, რომლის შემდგენელიც, მ. თამარაშვილის აზრით, 
„ქართლის მოქცევის თანამედროვე უნდა იყოს“." 

ქართლის გაქრისტიანების შესახებ საინტერესო ცნობებია დაცული სომსურ 
წყაროებში. ამ მხრიე, პირველ რიგში ყურადღებას იმსახურებს V საუკუნის 
სომეხი ისტორიკოსის მოვსეს ხორენაცის „სომხეთის ისტორიის“ პირეელი 
წიგნის 86-ე თავი, სადაც მოთხრობილია ნუნეს (წმინდა ნინოს იგი ამ სახ- 
ელით მოიხსენიებს) მიერ ქართლის გაქრისტიანება. მის ამ ცნობას დიდი 

მნიშვნელობა ენიჭება, რადგან შემდგომი ხანის სომეხი ისტორიკოსები, მოსე 
კალანკატუელი, აგათანგელოსის ისტორიის არაბული ვერსიის ავტორი და 
სხვები საერთოდ არ ახსენებენ წმ. ნინოს და ქართველთა განმანათლებლად 
ისინი მიიჩნევდნენ სომეხ განმანათლებელ გრიგოლს. თუმცა, მოვსეს ხორენაცი 

გარკვეულ უზუსტობას უშვებს. მართალია, იგი აღიარებს, რომ საქართ- 
გელოში ქრისტიანობა წმ. ნუნემ (ნინომ – ე.ბ.) იქადაგა, მაგრამ, მისი ასრით, 
იგი იყო გრიგოლ განმანათლებლის მისიის წევრი და მისი მითითებით 
მოქმედებდა ქართლში.? რაც სინამდვილეს არ შეესაბამება, რადგან სომეხ 

ისტორიკოსთან დაფიქსირებული აღნიშნული ცნობა სხვა წყაროებით არ 
დასტურდება. 

წმინდა ნინოს ცხოვრებამ თავისებური ასახვა ჰპოვა რუსულ მწერლობა- 

ში, რომელშიც იგი სამი ვერსიითაა წარმოდგენილი. რუსულ წყაროებში 
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წმინდა ნინოს შესახებ ცნობები XVI – XVII საუკუნეებს განეკუთვნება.2 
პირეელ რიგში, აღსანიშნავია 15)2 წლით დათარიღებული მატიანისეული 
ქერსია; მეორე – 1641 წლის 27 ოქტომბრის პროლოგ-სვინაქსარის „საკითხ- 

ავი“ და მესამე – სტეფანე ათოჩელის „,წმV% MხICი6MMხIM“ – 1659 წელს ბეჭდური 

სახით გამოცემული. ჩვენ მიერ ზემოთ განხილული ბერძნული წყაროების 

მსგავსად, რუსული წყაროებიც ქართველთა განმანათლებლის სახელს არ 

იცნობს და მას „ტყვე ქალად“ მოიხსენიებს, რაც იმაზე მეტყეელებს, რომ 
„წმინდა ნინოს ცხოვრების“ რუსული ვერსია ბერძნულიდან უნდა მომდინარ- 
ეობდეს." ამის ღასტურია ისიც, რომ რუსული ვერსია შინაარსობრივად დიდ 

მსგავსებას იჩენს ბერიძჩულთან. 

წმინდა ნინოს შესახებ არსებული უცხოური წყაროების მიმოხილვიდან 
აშკარად ჩანს, რომ მათ დიდი მნიშვნელობა აქვთ ქართეელთა განმანათლე- 
ბლის ცხოვრების შეს. სწაელიად. 

სანამ უშუალოდ ქართულ წყაროებზე დაყრდნობით საქარეელოში წმ. 

ნინოს მოღვაწეობის სოგიერთ ასპექტზე გავამახვილებთ ყურადღებას, აუცი- 
ლებელ საჭიროებ.დ მიგე:ჩნია, გარკვეული მოსაზრება გამოვთქვათ ქართველთა 
განმანათლებლის სახელთან დაკავშირებით. ქართულ წერილობით წყაროებ- 

ში იგი ნინოს სახელით იხსენიება. წმ. ნინოს სახელთან დაკავშირებით 
ქართულ ისტორიოგრაფიაში აზრთა სხვადასხვაობაა. ზოგიერთი მკვლევარის 

ასრით, სახელი „ნინო“ მიღებულია ლათინური სიტყვა „ნონა“-საგან, რაც 
მონასონს ნიშნავს. სოგ მკვლევარს მიაჩნია, რომ „ნინა-ნონას“ სახელი მომ- 

დინარეობს წარმართული რელიგიური ონომასტიკიდან.ი ბერძნული წყაროები 
ქართველთა განმანათლებლის სახელს არ იცნობს და მას „ტყვე ქალის“ 
სახელით მოიხსენიებს, არსაიდან ჩანს, რატომ იხსენებენ ბერძენი ავტორები 
ქართველთა განმანათლებელს ტყვე ქალად” უცხოელი წყაროების მსგავსად, 

ქართულ წყაროებში „ტყეე-ქალის“ სახელით წმინდა ნინო ხშირად იწოდება. 
ამ ზედწოდებით ნინო თავის თავს მოიხსენიებს. ბუნებრივია, რომ „ტყეე- 
ქალის“ ცნებაში უეჭველია, იგულისხმება ქრისტიანული ტყვეობა, ღვთისადმი 
მორჩილება. თუმცა აღნიშნული მოსა'ზსრების გარდა ამ საკითზე სხვა შეხედ- 

ულებაც არსებობს.” 
კოპტურ წყაროებში წმ. ნინო „თეოგნოსტას“ სახელითაა ცნობილი, რაც 

ქართულად „ღეთის მცოდნეს" ნიშნავს. როგორც ჩანს, კოპტური სვინაქსარის 

შემდგენელისათვის უცნობი იყო წმ. ნინოს სახელი და მან „ტყეე-ქალის“ 

ნაცვლად „ღვთის მცოდნე“ – ზოგადი სიტყვა გამოიყენა. სომხური წყარო, 

კერძოდ კი V საუკუნის ისტორიკოსი მოვსეს ხორენაცი მას „ნუნეს“ სახელით 

იცნობს. გვიანი ხანის, კერძოდ კი XIX საუკუნის რუსულ წყაროებში წმინდა 
ნინო „ნინად“ იწოდება. ხოლო XIX საუკუნის ფრანგული წყარო მას „სენ- 

კრეტიენის“ ანუ „წმინდა ქრისტიანი ქალის“ სახელით მოიხსენიებს. 
საქართველოში წმ. ნინოს მოღვაწეობის ზოგად სურათს XI საუკუნით 

დათარიღებული ხელნაწერის, შატბერდის კრებულში შესული „წმ. ნინოს 

ცხოვრების“ მიხედვით წარმოვადგენთ, რადგან იგი სხვა შემორჩენილ ხელ- 
ნაწერთა შორის ერთ-ერთი უძველესია. მეტად საინტერესოა შატბერდის 

კრებულში შესული „წმინდა ნინოს ცხოერების“ შედგენილობა. თსზულება 
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იწყება წმ. ჩინოს მოახლოებული აღსასრულის აღVერით. კახეთში, „დაბასა 

ბოდს“ მყოფი დასნეულებული წმინდა ნინო სიკედილის პირას იყო მისული, 
როცა მას ქართლის სამეფო კარის წარმომადგენლები ეწვიენენ. მირიან 
მეფის რძლის სალომე უჯარმელისა და ეინმე პეროუჟავრი სივჩნიელის და- 

ჟინებული მოთხოვნით წმ. ნინოს მონათსრობი სწორედ მათ ჩაიწერეს და 

შემდგომ ეს ჩაჩაწერი დაედო საფუძვლად „წმინდა ნინოს ცხოვრებას“. 
თუმცა ტექსტში პეროჟავრი სივნიელის სახელი შემდგომ საერთოდ არ 

ფიგურირებს. მასში მხოლოდ სალომე უჯარმელის მონათხრობია ჩართუ- 

ლი. რაც ჩვენი ასრით, იმით უნდა იყოს განპირობებული, რომ ორივეს 

ჩანაწერი ერთი და იმავე შინაარსისა იყო. უპირატესობა სალომე უჭარმე- 
ლის ჩანაწერს მიენიჭა, რადგან იგი სამეფო კარის წარმომადგენელი იყო. 

„წმინდა ნინოს ცხოვრებაში“ სალომე უჯარმელის გარდა ჩართულია იმ 

დროს მცხეთაში მოღვაწე ებრაელი მღვდლის აბიათარისა და მისი შვილის, 

სიდონიას, მღვდელ იაკობის და თვით მირიან მეფის მონათხრობი და სხე. 

ქართული წყაროების მიხედვით, Vმ. ნინო კაპადოკიის ქალაქ კოლას- 

ტადან იყო. მამამისი – საბილონი რომის იმპერატორის ერთ-ერთი მხედარ- 
თმთავარი გახდა, დედა – სუსანა იერუსალიმის პატრიარქის იუბენალის და 

იყო. დაქორწინებამდე საბილონი რომის სამხედრო სამსახურში საკმოდ 
დაწინაურებულა. საბილონს თავი გამოუჩენია ბრან«თა აჯანყების ჩახ'შო- 

ბაში. ბრანჯები, რეინის ოლქში მცხოვრები საფრანგეთის ძველი მოსახლე- 

ობა იყო. დამარცხებული და დატყვევებული ბრანჯები რომის იმპერა- 
ტორის გადაწყვეტილებით, სიკვდილით უნდა დაესაჯათ. სიკვდილმისჯილ 
ბრანჯებს უთხოვიათ ქრისტიანობასე მოქცევა. სზაბილონმა აღნიშნული 
თხოენა მათ შეუსრულა, შემდეგ კი იმპერატორთან შუამდგომლობით ისინი 

სიკვდილით დასჯისაგან გაათავისუფლა. ბრანჯების თხოვნით საბილონი 
მათ სამშობლოში გაემართა და იქ ათი საერისთავო გააქრისტიანა. სოგი- 

ერთი მკელევარის აზრით, წმ. ნინოს ცხოვრებაში აღწერილ “საბილონის 
სამისიონერო საქმიანობას რეალური ისტორიული საფუძველი უდევს.” 
ბრანჯთა ქვეყნიდან დაბრუნებული საბილონი ტოვებს თაეის თანამდე- 
ბობას და იერუსალიმში მკვიდრდება, სადაც იგი უახლოედება იერუსალი- 
მის პატრიარქს იუბენალს, რომლის დას – სუსანას ცოლად ირთავს. როგორც 
ჩანს, „ზაბილონის იერუსალიმში წასვლა მისი სარწმუნოებრივი მისწრაფე- 
ბებით იყო განპირობებული.” ზაბილონსა და სუსანას მალე შეეძინათ 

ქალიშვილი ნინჩო, რომელიც პატარაობიდანვე ქრისტეს მცნებას ეზიარა. 
როცა ნინო თორმეტი წლის შეიქნა, მისმა მშობლებმა მთელი ქონება 

ღარიბ-ღატაკებს დაურიგეს, ზაბილონი იერუსალიმის პატრიარქის კურთხ- 
ევით ბერად აღიკვეცა, ხოლო ნინოს დედას სუსანას იმავე პატრიარქმა 

ტაძარში მიუჩინა ადგილი, ალახაკთა და უძლურთა მომელელად. 1996 
წლის 10(23) დეკემბერს საქართველოს მართლმადიდებელი ეკლესიის 
წმინდა სინოდის განჩინებით ქართველთა განმანათლებლის წმინდა ნი- 

ნოს მშობლები ზაბილონი დღა სუსანა შერაცხულ იქნენ წმინდანებად: 
ზაბილონი – ღირსი მამა საბულონის, სუსანა – ღირსი სოსანას სახელით 

და მათი ხსენების დღედ დაწესდა 20 აპრილი (2 მაისი). მშობლების 
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გარეშე დარჩენილი წმ. ნინო ორი წლის მანძმილსე ისრღებოდა სომეხ 

დეიჩელ ქალთან სარა მიამფორთან (სხვა წყაროს ცნობით ნიამფორი). 

ქრისტიანობის ღრმად მცოდნე სარა მიამფორთან ყოფნის დროს წმინდა 

ნინო კიდევ უფრო განისწავლა ქრისტეს მოძღვრებაში. მასთან ყოფნის 

ღროს გაიგო მან, რომ ქრისტეს ჯვარცმის შემდეგ დარჩენილი უფლის 

კვართი წილად ხედა „ჩრღილოსა მას ქუეყანასა“ მდებარე მცხეთის მკვიდრთ. 
წმ. ნინო ევედრებოდა ღვთისმშობელს, მისთვის ძალა და შესაძლებლობა 

მიეცა, რომ ენახა ქეეყანა, სადაც 'რეფლის კვართი განისვენებდა. სარა მიამ- 

ფორთან ყოფნის დროს ეფესოდან მოვიდა ეიჩმე დედაკაცი, რომელმაც გა- 

ნაცხადა, რომ ელენე დედოფალს „დიდი წადიერება9 აქუს პრომთა ქრისტეს 
მიმართ შჯულისათუს და ნათლის-ღებისა“. იერუსალიმის პატრიარქის კურთხ- 
ევით წმინდა ნინო ელენე დეღოფალს ეწეია, სადაც მან გაიცნო ქრისტეს 

მოყვარე რიფსიმე, მისი დედამძუძე გაიანე და მათი ორმოცდაათი სულიერი 

და, „წარვიდეს ესენი ყოველნი მონასტერსა თვისსა და იყო მათ თანა წმინდა 

ნინო ორ Vელ“. რომის ეეისრის დევნის გამო, წმინდა ნინო, რიფსიმეს, 

გაიანესა და ორმოცდაათ სულიერ დასთან ერთად სომხეთის ქვეყანაში 
გადაიხვეწა. დევნილები სომხეთის წარმართი მეფის თრდატის ბრძანებით 

სიკვდილით დასაჯეს. ნინო კი სასწაულებრივად გადაურჩა სიკვდილს. ეკალ- 

ბარდებში დამალულმა წმინდანმა იხილა „ზეცით სამოსლის მსგავსად ჩამო- 
მავალი დიაკონი ოლარით“, რომელმაც წმინდა ნინოს აცნობა: „ხეიდოდე 

აღმოსავლეთით, სადა იგი არს სამკალი ფრიად და მუშაკი ყოვლადვე, არ 

არიან“ გამოცხადების შემდეგ წმ. ნინო გაემართა აღმოსავლეთით და 
„მოაწია მთათა ჯავახეთისათა“, სადაც მან ორი დღე დაჰყო. სწორედ აქ, 

ფარავნის ტბასთან მწყემსებისაგან წმინდა ნინომ შეიტყო, თუ სად მდებარ- 
ეობდა მისთვის საოცნებო ქალაქი მცხეთა, სადაც უფლის კეართი იყო 
დაფლული. ტბა ფარავანთან ძილის დროს წმ. ნინოს გამოეცხადა კაცი, 

რომელსაც თმა წელამდე ეყარა და მას გადასცა „წიგნი დაბეჭდული“. 

გამოცხადების შემდეგ წმინდა ნინომ წაიკითხა წიგნი, რომელიც იწყებოდა 
სახარებისეული სიტყვებით: „წარვედით და მოიმოწაფენით ყოველნი წარ- 

მართნი და ნათელსცემდით მათ სახელითა მამისათა და ძისათა და სულისა 
წმიდისათა და აჰა ესერა მე თქვენთანა ვარ, ყოველთა დღეთა და ვიდრე 

აღსასრულამდე სოფლისა“. ამ სიტყვებით გამხნევებული წმინდა ნინო მცხ- 

ეთისაკენ გაემართა, წამოჰყვა მდინარე მტკვარს და სავარაუდოდ, გამოიარა 

ახალქალაქი, ხერთვისი, ასპინძა, ახლციხე.' მოგზაურობის დროს მან ბევრი 
შიში და შიმშილი დაითმინა, ბოლოს კი მოაღწია ურბნისს, სადაც მან აქ 

მცხოვრებ ებრაელებთან ერთი თვეე დაჰყო. 
ურბნისში ყოფნისას ნინომ დაინახა, რომ სასეიმოდ გამოწყობილი მრავა- 

ლი ადამიანი მცხეთისაკენ მიემართებოდა, ისიც გაჰყვა მოზეიმე ხალხს. მან 

მცხეთაში უამრავი ადამიანი იხილა, რომლებიც ქართლის მეფე-დედოფალ- 

თან ერთად მაღალ მთასე აღმართული არმაზის კერპის დღესასწაულს 

სეიმობდნენ. მრავალრიცხოვანი ხალხის უგნურებით წმინდა ნინო დიდად 
შეწუხებული იყო. მან განისრახა, რომ უფლის ნებით მოესპო წარმართული 

კერპები,რომ ხალხს ჭეშმარიტი რწმენა შეეცნო. ლოცვა-ვედრების დამთავრე- 
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ბისთანავე ამოვარდა „დასავლეთით ქარნი და ჰაერნი. და ხმა სცეს ქუხილისა 
ხმითა საზარელითა და გამოჩნდეს ღრუბელნი მოსწრაფედ ნიშნით საშინელ- 
ითა“. წმ. ნინომ ღეთის შეწევნით დაამსხერია მცხეთის კერპები. მეფე, მისი 
ოაახი და ხალხი შიშმა შეიპყრო. ამიერიდან, ღვთის ძალით, როგორც წეარო 

გადმოგვცემს, „ქება-დიდება ქრისტესი არღარა ფარულად ითქმოდა ქართლსა 

შინა, რამეთუ მადლისა ღმრთისასა ეწყო მიფენად აღმოსავლეთს.» 
მცხეთაში ჩასული წმინდა ჩინო დამკვიდრდა დღევანდელი სამთავროს 

ტაძრის მახლობლად, მაყვლოვანში. იგი თავისი თმებით შეკრული ვაზის 
ჯვრით რამდენიმე Vლის განმაელობაში მხურვალედ ქადაგებდა ქრისტიანობას. 
პირველად იგი დაუახლოედა მცხეთელ ებრაელთა მღვდელს აბიათარს და 

მის ქალიშვილს სიდონიას. მათგან შეიტყო მცხეთაში უფლის კეართის 
ჩამოსვენების ისტორია, მაგრამ მათ არ მიუთითეს კვართის განსასვენებელი 
ადგილი. ებრაელი აბიათარი, მისი ქალიშვილი სიდონია და მცხეთაში მცხ- 
ოვრები 50 ებრაელი წმ. ნინოს გავლეჩით ქრისტიანად მოექცნენ, რის გამოც 
ისინი მცხეთელმა ებრაელებმა თავიანთი თემისგან მოკვეთეს. 

მცხეთაში მყოფი წმინდა ნინო,რომელიც მთელ დროს ლოცვა-ვედრებაში 
ატარებდა, ხშირად სტუმრობდა ხოლმე მეფის ბაღს. სადაც გადმოცემით 
უფლის კვართი იყო დაფლული. მალე წმ. ნინოს მოქცეულთა რიცხვი გაიზარდა. 

მან სახელი გაითქვა უიმედო ავადმყოფთა კურნებით. იგი ხალხს შთააგონებდა, 
რომ განკურნების ძალა მოდიოდა არა მისგან, არამედ უფლისგან. ამიტომ 
იგი განკურნების მსურეელებს ახალი სარწმუნოების მიღებისაკენ მოუწოდებდა. 

ამგვარი შთაგონებით წმ. ნინომ მოარჩინა უკურნებელი სენით დაავადებული 

მეფე მირიანის მეუღლე, დედოფალი ნანა, რომელიც “შემდეგ ქრისტიანად 

მოექცა. მეფე მირიანმა კი ქრისტიანობა მას შემდეგ აღიარა, როცა მცხეთის 
მიდამოებში ნადირობის დროს თხოთის მთაზე სასწაული იხილა. მოულოდ- 

ნელად ჩამობნლდა, მაგრამ ყველაფერი განიფანტა მას “შემდეგ, როცა მირიან 
მეფემ წმინდა ნიჩოს ღმერთს სთხოვა დახმარება. ამის შემდეგ მან იწამა 

ქრისტე და მცხეთაში დაბრუნებულმა ხალხს გაქრისტიანებისაკენ მოუწო- 
და. მირიან მეფის ხელშეწყობით წმ. ნინომ მოაქცია ქართლის მთიანეთი. 

ქართლის სამეფო კარის დახმარებით დაიწყეს პირველი ეკლესიების 
მშენებლობა კვართის განსასვენებელ ადგილსე და იმ ადგილზეც. მაყლო- 
ვანში, სადაც წმ. ნინო იყო დავანებული. ქართლის მოქცევა შეატყობინეს 
ბიზანტიის იმპერატორ კონსტანტინეს. ბისანტიიდან მოწვეულმა სასულიე- 

რო პირებმა მდინარე მტკვარზე მონათეს ქართლის მოსახლეობა. კონსტან- 
ტინე იმპერატორის დახმარებით დაადგინეს მთავარეპისკოპოსნი და მღვდელნი. 
კონსტანტინე იმპერატორი შემდგომშიც არ აკლებდა ზრუნვას ახლადმოქ- 
ცეულ ქართლის სამეფოს. ერთ-ერთი ქართული წყაროს მიხედვით, 

საქართველოში ხალხის მოსაქცევად თითქოს ანტიოქიის პატრიარქი ეს- 
ტატე ჩამოსულა. კონსტანტინე იმპერატორმა ქართლის პირველ ქრისტიან 

მეფეს გამოუგზაენა ქრისტეს სახელთან დაკავშირებული სიწმინდეები „ძელი 

ცხოვრებისა და ფიცარნი“ და „სამსჭვალნი ფერხთანი“. კონსტანტინე იმპერ- 
ატორის წარმოგზავნილების მიერ მანგლისსა დღა ერუშეთში აშენდა პირვე- 
ლი ქრისტიანული ტაძრები და ეკლესიები, სადაც სემოაღნიშნული სიწმინდ- 
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წმ. ნინო წმ. მირიან მეფისა და 

მშობლებთან ერთად ნანა დედოფლის ხატი 

ფრაგმენტები ცხოველმყოფელი სვეტის მოხატულობიდან, XVII ს. 

 



ეები დაასვენეს. ქართლის მოქცევის შემდეგ დასნეულებული წმინდა ნინო 
მიიცვალა „დაბასა ბოდისასა“. 

როგორც ზემოთ განხილული ქართული წყაროებიდან ჩანს, საქართველო- 

ში წმ. ნინოს ღვაწლით ქრისტიანობა სახელმწიფო სარწმუნოებად გამოცხ- 
ადდა. საეკლესიო ტრადიციით, ეს მოხდა 326 წელს, რაც აგრეთვე უკა- 

ნასკნელ პერიოდში გამოქვეყნებული ნაშრომებითაც დასტურდება. ამავე 
პერიოდში დასავლეთ საქართველოშიც ქრისტიანობამ სახელმწიფო სტატუ- 
სი მიიღო. 

როგორც მოტანილი წერილობითი წყაროებიდან ჩანს, საქართველოში 
ქრისტიანობის გამარჯვება წმინდა ნინოს სახელს უკავშირდება. ქრისტიანობის 
მიღებით კი ძირფესვიანად შეიცვალა საქართველოს საგარეო პოლიტიკური 

მდგომარეობაც. „ქართველებისათვის ქრისტეს ჯვარი გადაიქცა, ერთი მხრიე, 
ქართველი ერის სიძლიერისა და დამოუკიდებლობის სიმბოლოდ, ხოლო, მე- 
ორე მხრიე, ქართველთა ხელში ანტიქრისტიანული სამყაროს რისხვად“.# 

ასეთი დიდი დამსახურების გამო, საქართველოს მართლმადიდებლი ეკ- 
ლესია წმინდა ნინოს ქართველთა განმანათლებლად და მოციქულთა სწო- 
რად მიიჩნევს. ქართული წყაროები მას „ქართლისა მაცხოვრად“ და „დედად 

ქართველთა თემისაის“ უწოდებს. საქართველოს ეკლესია ქართველთა გან- 
მანათლებლის დღეს წელიწადში ორჯერ აღნიშნავს: პირველ იენისს, მისი 

საქართველოში შემოსვლისა, ხოლო ოცდაშვიდ იანეარს – წმინდა ნინოს 

მიცვალებისა. წმინდა ნინოსადმი პატივისცემა წარმოჩინებულია მისდამი 

მიძღვნილ უძველესი ხანის ჰაგიოგრაფიულ ძეგლებში. იგი არაერთი თან- 

ამედროვე თუ წარსულში მოღვაწე ქართველი პოეტის შთაგონების წყაროდ 

იქცა. 18690ი წელს სამხედრო მღვდელმა იროდიონ ელიოზის ძემ თბილისში 
გამოაქვეყნა პოეტურად გალექსილი წმინდა ნინოს ვრცელი ცხოვრება. 

Vმინდა ნინომ, როგორც ქართველმა განმანათლებელმა და მოციქულთას- 
წორმა, გარკვეული ასახვა ჰპოვა რომაულ-კათოლიკურ მარტიროლოგიაში, 
მისი სსენების დღედ 15 დეკემბერია მიჩნეული და იგი „სენ-კრეტიენის“ – 
„წმინდა ქრისტიანი ქალის“ სახელითაა ცნობილი. მის შესახებ რომაულ- 

კათოლიკურ მარტიროლოგიაში აღნიშნულია, რომ „იბერიაში, შავი ზღეის 
მიღმა, დაცულია ხსენება ქრისტიანი მსახურის წმიდისა (დედაკაცისა), რომელ- 
მაც კონსტანტინეს დროს მოაქცია ეს ხალხი ქრისტეს რწმენაზე, თავისი 

სასწაულებით“. აღნიშნულთან დაკავშირებით ფრიბურგის (შეიცარია) უნი- 
გერსიტეტის პროფესორი პრინც მაკს დე ზსაკსი აღნიშნაედა: „არ ვიცი, ასე 

იყო თუ არა შუა საუკუნეთა მარტიროლოგიაში. შესაძლოა, რომ იგი (წმინდა 

ნინო-ნინა) ჩასწერეს როგორც „კრეტიენ“, რადგან დასავლელი ისტორიკოსე- 
ბი არასდროს იხსენიებენ მის სახელს, რომელიც ეგონათ იყო უცნობი. იგი 
წოდებულია მსახურად მისი თავმდაბალი ცხოვრების გამო, რომელსაც იგი 
ეწეოდა იბერიაში ყოფნის დასაწყისში“.X 

კათოლიკურ სამყაროში წმ. ნინოს სახელზე დაფუძნებული დაწესებულე- 
ბებიც არსებობს. ჯერ კიდევ 1807 წელს, საფრანგეთის ქალაქ მეტცში 

ეპისკოპოსმა ჟოფერმა ქალბატონ ლე მეჟანესთან ერთად დააარსა ქალთა 
რელიგიური კონგრეგაცია. ეს კონგრეგაცია ამჟამადაც მოქმედებს და მას 
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თავისი ფილიალები აქვს მსოფლიოს სხვადასხეა კუთხეში. კონგრეგაციის 

დაქვემდებარებაშია სკოლები და სამედიცინო დაწესებულებები. ეპისკოპოს- 
მა ჟოფერმა ქალთა რელიგიურ კონგრეგაციას რომაული მარტიროლოგიის 
მიხედვით „სენ კრეტიენის“ სახელი უწოდა. თუმცა, მან XIX საუკუნის დასაწყის- 

ში არ იცოდა „სენ-კრეტიენის“ სახელის უკან თუ რომელი წმინდანი ქალი 

იგულისხმებოდა, ხოლო XIX საუკუნის ბოლოს, როდესაც გაირკვა, რომ „სენ- 
კრეტიენი“ ქართველთა განმანათლებელი იყო, კონგრეგაციას „წმინდა ნი- 
ნოს“ სახელი დაერქვა. 1898 წლიდან ამ კონგრეგაციას მუდმიეი კავშირი 
ჰქონდა კონსტანტინოპოლში არსებულ ქართულ კათოლიკურ ტაძართან და 
მცხეთის სამთავროს დედათა მონასტერთან. კონგრეგაციას აქვს წმინდა 
ნინოს ხატი, რომელსაც ამშვენებს წარწერა: „ო, წმინდა ნინო, რომელმან იესო 

ქრისტეს სწავლისადმი თქეენი სათაყვანებელი ერთგულებით, დაიმსახურეთ 
ზედმეტი სახელი კრეტიენისა, ილოცეთ ჩვენთვის მეოხებით თქვენისა მიგ- 
ვაღებინეთ მადლი, რომ შეგეეძლოს ერთგულებასა თქვენსა მიებაძოთ, რათა 
სული იესო ქრისტესი უფრო და უფრო შემოვიდეს ჩვენში, გამოჩნდეს ჩვენს 
მოღვაწეობაში და ღირსი გაგეხადოს განვაგრძოთ თქვენი მოციქულობა, იყავნ 
ეგრე“. დღესაც აღნიშნულ კონგრეგაციაში ბერები დღეში სამჯერ აღავლენენ 
ლოცვას იმ ქვეყნის მიმართ, სადაც წმინდა ნინომ ქრისტიანობა იქადაგა. 

კათოლიკური სამყაროს ინტერესი წმინდა ნინოს მიმართ იმითაც გამოიხატა, 
რომ საგანგებო ნაშრომები დაიწერა მის შესახებ. 1874 წელს ლიონში (სა- 
ფრანგეთი) ფრანგული ენაზე გამოქვეყნდა კათოლიკე მღვდლის ოვგუსტ დარას 
ორმოცდახუთგვერდიანი ნაშრომი. ფრანგულმა სამყარომ აღნიშნული თხზუ- 
ლების გარდა XIX საუკუნის უკანასკნელ მეოთხედში საქართველოში მოღვაწე 
დე ბაის ნაშრომებითაც ახლოს გაიცნო წმინდა ნინოს ცხოვრება და მისი 

ღვაწლი. აგრეთვე აღსანიშნავია, 1888 წელს პარიზში მღვდელ კოლონ დე პლან- 

სის „წმინდანთა ქრონიკაში“ შესული „წმინდა ნინოს ცხოვრება“. 
საფრანგეთის გარდა, ინგლისურმა სამყარომაც გარკვეული დაინტერესე- 

ბა გამოიჩინა წმინდა ნინოს მიმართ. 1900 წელს ოქსფორდში საქართველოს 

დიდმა გულშემატკივარმა და-ძმა ოლივერ და მარჯორი უორდროპებმა ინ- 

გლისურ ენაზე გამოაქვეყნეს „წმინდა ნინოს ცხოვრების“ ერთ-ერთი ვერსია. 

აღნიშნული თარგმანის შესახებ იმავე წელს ნიკო მარმა რუსულ ენაზე 

დაბეჭდა საინტერესო რეცენზია. აღსანიშნავია, რომ ოლივერ უორდროპმა 

წმ. ნინოს პატივისცემით თავის ქალიშვილს სახელად ნინო დაარქვა. 

წმ. ნინოს სახემ თავისებური ასახვა ჰპოვა ქართულ ქრისტიანულ ხე- 

ლოვნებაში. მის სასელზე იგებოდა ქრისტიანული ტაძრები. მისი სახელო- 

ბის ფრესკული თუ ჭედური ხატები ამშვენებდა სხვადასხვა ეკლესია-მონას- 

რებს.” 
ბ წმინდა ნინოს სახელთან დაკავშირებულმა მრავალმა სიწმინდემ მოაღ- 

წია ჩვენამდე. პირველ რიგში, აღსანიშნავია ვაზის ნასხლავისაგან დამზადე- 

ბული წმინდა ნინოს ჯვარი. 
ქართულ წერილობით წყაროებში წმინდა ნინოს ვაზის ჯვრის წარმომავ- 

ლობის შესახებ ორი ვერსია არსებობს. XII საუკუნით დათარიღებული 

წმინდა ნინოს ცხოვრების არსენ ბერის მეტაფრასული ვერსიის მიხედვით, 
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კაპადოკიელ ქალწულს, წმინდა ნინოს იერუსალიმში ყოფნისას „ძილსა შინა“ 
გამოეცხადა ღვთისმშობელი და საქართველოში ქრისტიანობის საქადაგე- 
ბლად გადასცა თავისი ხელით ვაზისაგან დამსადებული ჯვარი, რათა „ამით 
ნიშითა სძლო ყოველთა მანქანებითა ეშმაკისათა და წარგემართოს ქადაგე- 

ბა შენი, და თანაშემწეგეყო და არა დაგიტეო შენ“ მეორე ეერსია დაცულია 
X საუკუნით დათარიღებულ „მოქცევაი ქართლისაიში“. ამ ვერსიის მიხედ- 
ვით,მცხეთაში ჩასული წმინდა ნინო სამი წლის განმავლობაში ლოცულობ- 

და მაყლოვანში და სწორედ ამ დროს თვითონ „შექმნა სახშ ჯუარისაი, 

ნასხლევისაი“ და თავისი თმებით შეკრა. ცნობილია, რომ ვაზი ღვთისმშობ- 

ლის სიმბოლოა. აქედან გამომდინარე, წმინდა ნინოს სახელით ცნობილი 
ჯვარი ვაზისა ღვთისმშობელს განასახიერებს. ასე რომ, წმინდა ნინო ღვთისმ- 
შობლის წილხვედრ ქვეყანაში – საქართეელოში შემოვიდა ვაზის ნასხლაე- 
ისაგან გაკეთებული ჯვრით და სწორედ ამ ჯერით განამტკიცა ქრისტიანო- 
ბა ჩვენში. ქართული წყაროების მიხედვით, წმ. ნინო ვაზის ჯვრის საშუ- 
ალებით ახდენდა სასწაულებს. ამ ჯვრით განკურნა მან უკურნებელი სენით 

დაავადებული ნანა დედოფალი: „და მოიღო ჯუარი იგი, რომელი აქუნდა, 
შეახო თავსა, ფერხთი და მხართა ჯუარის სახე, და შეესეულად განიკურნა, 

და აღდგა განცოცხლებული“.” ამავე ჯვრის მეშვეობით განიკურნა აგრეთვე 
მირიან მეფის ნათესავი მოგვთუხუცესი ხუარა. ღა რაც მთავარია, ვაზის 

მეშვეობით წმინდა ნინომ მოაქცია ქართლის სამეფო. ქართული წყარო 
ვაზის ჯვრის ძალას შემდეგნაირად გამოგეცემს: „და გამოაჩინა ჯუარი იგი 
ნასხლევისა, და მით იქმოდა საკვრეელებათა დიდთა, რამეთუ განრღუეულნი 

განკურნის თუნიერ წამლისა, შეხებითა ჯუარისათა“.9 
სიკვდილის წინ წმინდა ნინომ ვაზის ჯვარი მირიან მეფეს გადასცა. ამ 

უკანასკნელმა აღსასრულის მოახლოების დროს მოიხმო მემკვიდრე ბაქარი, 

მოატანინა ვაზის ჯვარი, „რომელ პირველთაგან აქუნდა, ჩამოჰკიდა ჯვარზე 

თავისი გვირგვინი, შემდეგ აიღო ჯვრიდან გვირგეინი ღა შეილს დაადგა 
თავზე, დალოცა მეფედ და მიიცვალა“." 

წმინდა ნინოს ჯვრის შემდგომი ისტორიის შესახებ სხვადასხვა ვერსია 
არსებობს. ერთი ვერსიით თითქოს ვაზის ჯვარი სვეტიცხოველის საკათედრო 

ტაძარში იყო დასვენებული.“ თუმცა, ასეთი ცნობა წყაროებით არ დასტურდება 

და იგი ერთ-ერთ საეკლესიო გადმოცემაში გვხვდება. სხვა ვერსიით, მცხეთის 
მთაზე ჯერის აღმართვის შემდეგ „ჯუარი იგი ვასისაი, რომელ მოიღო წმინდ- 

ამან ნინო ხელისაგან ყოვლად წმიდისა ღმრთის-მშობელისა“, ჩაასვენეს „ჯუა- 
რსა მას შინა, რომელ დაასვენეს ჯუარსა პატიოსანსა“.! 

წმ. ნინოს ჯვარი მცხეთაში 544 წლამდე ყოფილა დასვენებული. ამის 
შემდეგ ჯერის შესახებ ქართული წყაროები არანაირ ცნობებს არ გვაწვდი- 
ან. მხოლოდ XIX საუკუნის 60-იან წლებში საეკლესიო ისტორიის ცნობილი 
მკვლევარი პ. იოსელიანი სომხურ წყაროებზე დაყრდნობით გადმოგეცემს 
ვაზის ჯვრის შემდგომ ისტორიას. ამ ცნობის მიხდვით, VI საუკუნიდან 
ვაზის ჯვარი კარგა ხნის მანმილზე საქართველოს ფარგლებს გარეთ იყო 

გატანილი. პ. იოსელიანის მიერ შეკრებილი მასალებიდან ჩანს, რომ ერთხ- 

ანს ჯვარი წმინდა მოწამე შუშანიკის კუთვნილება ყოფილა, სიკვდილის წინ 
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აღნიშნული სიწმინდე წმ. შუშანიკს გადაუცია ცურტავის მოძღვარ ანდრია- 
სათვის. ამ უკანასკნელს ცეცხლთაყეანისმცემელთა შიშით ვერ მოუხერხე- 
ბია მისი მცხეთაში დაბრუნება და იგი ტარონში წაუსვენებია და წმ. ლაზ- 

არეს ტაძარში საიმედოდ შეუნახავთ. აქედან ქართული სიწმინდე სპერში 
მოხვედრილა, სადაც კარგა ხანს ინახებოდა. შემდგომ სომეხთა ერისთავს 
გრიგოლ მამიკონიანს იგი კაპუეტის ანუ ლურჯ ციხეში გადაუსეენებია. 
აქედან ჯვარი ვანანდში გადაუტანიათ. სომეხთა და ქართველთა საეკლე- 
სიო განხეთქილების შემდეგ (608 წ) სომეხთა კათოლიკოსმა ნერსე III-მ წმ. 
ნინოს ჯვარი აღთამარში გადააბრძანა. აქედან ჯვარი ისევ ქალაქ ვანანდში 

დაუბრუნებიათ. ერთხანს იგი ყარსშიც ყოფილა გადამალული. შემდეგ კი, 
არაბთა შემოსევის გამო, ქალაქ ანისში დაასვენეს. სომხური წყაროების 
მიხედვით წმინდა ნინოს ჯვარი მცხეთაში 175 წელი ყოფილა, კაპოეტის 
ციხესა და ვანანდში – 459 წელი, ყარსში – 146 წელი, ხოლო მისი მცხეთიდან 

გატანიდან, ვიდრე ანისამდე განვლო 798 წელმა, ანისში ჯვარი 142 წელი იყო 
დასვენებული. სომხურ წყაროებზე დაყრდნობით, პ. იოსელიანი წერს, რომ 

სომხურ ეკლესიას ანისში ჯვრის დაბრძანების დღეს მისი ხსენება დაუწესე- 
ბია“ სომხური წყაროების ცნობით, ანისში ვაზის ჯვარი თითქოს XIII საუკუ- 

ნის 40-იან წლებამდე ყოფილა. 1239 წელს, როდესაც მონღოლთა სარდალ 
ჩარმაღანს ანისი აუღია, საქართველოს მეფე რუსუდანს და საქართველოს 

ეკლესიის მღვდელმთავრებს მონღოლებისაგან გამოუთხოვიათ კუთენილი 
ჯვარი. უკანდაბრუნებული ვაზის ჯეარი ქართველ მეფეებს შეუმკიათ და 
სვეტიცხოველში დაუსვენებიათ.# 

ქალაქ ანისიდან ვაზის ჯვრის საქართველოში დაბრუნების სხვა ვერსიაც 
გვაქვს, რომელიც რეალობასთან უფრო ახლოსაა, ვიდრე სომხური ვერსია. 

ქართული საეკლესიო გადმოცემით, XI საუკუნეში, როცა მეფე დაეით აღ- 

მაშენებელმა (1089-1125) ანისი გაათავისუფლა, ჯვარი საქართველოში წამოას- 
ვენეს და ისევ მცხეთის სვეტიცხოვლის ტაძარში დაასვენეს. სომხურ წყაროე- 
ბზე დაფუძნებული პ. იოსელიანის ცნობა წმ. ნინოს ჯვრის სანგრძლივი 

მოგზაურობის შესახებ, გაზიარებულ იქნა ქართველ მკვლევართა მიერ. უკა- 
ნასკნელ პერიოდში ჰ. იოსელიანის აღნიშნული ცნობის მიმართ მკვლეეარმა 

ქ. ასათიანმა გამოთქვა საინტერესო კრიტიკული შენიშვნა. მან კრიტიკულად 

განიხილა ყველა ის სომხური წყარო, რომელსაც ჰ. იოსელიანი თავის შრომა- 

ში იყენებს და დაასკვნა, რომ სომხურ წერილობით წყაროებში ზუსტი ცნობე- 
ბი არაა დაცული წმ. ნინოს ვაზის ჯვრის შესახებ. მისი აზრით, ხშირად ვაზის 
ჯერის ნაცვლად სომხურ წყაროებში საუბარია იმ ჯერებზე, რომელიც წმინდა 
ნინოს დროს აღმართეს მცხეთაში და მის შემოგარენში. მაგრამ წყაროებში 
ამ მხრიე, ისეთი ბუნდოვნება შეინიშნება, რომ ძნელი გასარჩევია, თუ კონკრე- 
ტულად რომელ ქართულ ჯვარზეა საუბარი.” 

სომხეთიდან საქართველოში წმინდა ნინოს ვაზის ჯერის დაბრუნების 
შემდეგ ცნობები აღარ მოგვეპოეება. როგორც ჩანს, იგი სვეტიცხოვლის 
ტაძარში საიმედოდ იყო დაცული, თუმცა, როგორც გადმოგვცემენ, ძნელბე- 

დობის დროს, სხვა სიწმინდეებთან ერთად იგი მთაში, კერძოდ კი ხეეში 

გაუხიზნაეთ. ერთხანს იგი გერგეტის სამებაში იყო დასვენებული, შემდეგ კი 
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ანანურის ღვთისმმობლის ტაძარში. 

ერთ-ერთი გადმოცემის მიხედვით, 1749 წელს რუსეთში მიმავალ თბილელ 
მიტროპოლიტ რომანოზს (არაგვის ერისთავის შეილი) სხვებისაგან მალუ- 
ლად წმინდა ნიჩოს ვასის ჯეარი ანაჩურის ტაძრიდან მოსკოვში წაუს- 

ვენებია. თუმცა გეა:ქვს სხვა ვერსიაც საქართველოდან ვასის ჯერის გა- 

ტანის შესახებ. ამ ვერსიის მიხედეით, 1688 წელს თითქოს მეფე არჩილმა 

წაასვეჩა ჯვარი რუსეთში და იგი მოსკოვში ქართველ მეფეთა სასახლეში 

დაასვენა. ეს ვერსია არც ერთი წერილიბითი წყაროთი არ დასტურდება. 

მიტროპოლიტ რომანო! ერისთავის მიერ რუსეთში წასეეჩებული წმინდა 

ნინოს ჯვარი მოსკოვიდან გადაასვენეს ნიჟნი ნოვგოროდში მდებარე სოფელ 

ლისკოვოში, სადაც ცხოვრობდნენ ქართეელი მეფის ვახტანგ VI-ის შთამო- 

მავლები. ლისკოვოში წმინდა ნინოს ჯვარი ინახებოდა ვახტანგ VI-ის შვი- 

ლის, ბაქარის შვილიშვილთან, გიორგი ალექსანდრეს ძე გრუზინსკისთან. 

საქართველოს ს.მეფო კარი და ეკლესი» მიიმედ განიცდიდა წმინდა ნინოს 

ჯვრის ქვეყნიდაჩ გატანას. XVII საუკუჩის მეორე ნახევარში ქართველი 

სასულიერო პირები ხმირად ჩადიოდნენ სოფელ ლისკოვოელ წმ. ნინოს 
ჯერის თაყვანსაცემად. თვით მეფე გიორგი XII-მ არაერთხელ მიმართა წერ- 

ილით გი(ლირგი ალექსანდრეს ძე გრუზინსკის, რომ ქართველი ერის კუთენილი 
სიწმინდე უკან დაებრუნებინა" ლისკოვოში მყოფი ქართველები ვერ ელეოდ- 
ნენ ვასის ჯვარს. რ.ღდგან შორეულ ქეეყანაში მყოფ ქართველებს მხოლოდ ეს 

სიწმინდე აკავშირებდა საქართველოსთან. ბოლო წერილით მეფე გიორგი XII 

დამუქრებია ლისკოველ ქართველობას, თუკი ისინი ქართველთა სიწმინდეს 
არ დააბრუნებდნენ სამშობლოში, მაშინ მოიწვეედნენ „კრებას სამღვდელოთა 

და კრებისა განაჩენისა ძალითა მოეთხოენა საუნჯე ქეეყანისა, ექადოდნენ 
შეჩვენებითისა განჩინებითისა წარვლეჩასა".? როგორც ჩანს, მუქარამ გაჭრა. 

180) წელს, კორონაციის დროს რუსეთის იმპერატორს ალექსანდრე I-ს გიორ- 
გი ალექსანდრეს ძე გრუჭზინსკიმ წმ. ნინოს ვაზის ჯეარი მიართვა. ქართლ- 
კახეთის სამეფოს გაუქმების შემდეგ (1801 წლის I2 სექტემბერი), 1801 წლის 8 
ოქტომბერს საქართველოს მაშინდელი მმართველის პეტრე კოვალენსკის 

მიმართვის საფუძველსე რუსეთის იმპერატორმა კეთილი ნება გამოხატა 
ერთმორწმუნე ქართველი ხალხის მიმართ და იმავე წლის 15 ოქტომბრის 
რესკრი პტით წმინდა ნინოს ჯვარი დაუბრუნა მის კანონიერ მფლობელს.? 

ამავე რესკრი პტით იმპერატორი ალექსანდრე საქართველოს დროებით რუსულ 

მმართველობას აცნობებდა, რომ რუსეთიდან საქართველოში წმინდა ნინოს 

ჯერის შესვენება ადგილობრივ სასულიერო უწყებასთან შეთანხმებით საზე- 
იმო ვითარებაში უნდა მომხდარიყო და იგი საბოლოოდ უნდა დაესვენებიათ 
თბილისის მთავარ ტაძარში, სიონში." ამ მიზნით. საქართველოს მმართეელს, 

გენერალ პ. კნორინგს უნდა შეემუშავებინა წმინდა ნინოს ჯვრის საქართეე- 

ლოში შემოსვენების გეგმა. პ. კნორინგმა 180) წლის 24 ჩოემბერს იმპერატორ 

ალქსანდრე I-ის მიმართეის საფუძველსე იმდროინდელ საქართეელოს კათო- 

ლიკოს-პატრიარქ ანტონ II-ს აცნობა, რომ მას უნდა უზრუნეელეყო ადგილო- 
ბრიეი სასულიერო პირების მზადყოფნა საქართველოში წმინდა ნინოს ვაზის 

ჯერის ჩამოსვენების დღესასწაულში მონაწილეობის მისაღებად. პ. კნორინგი 
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საქართველოს ეკლესიის მწყემსმთავარს სთხოვდა, რომ რუსეთის იმპერა- 

ტორის ასეთი კეთილშობილური ჟესტი ცნობილი გამხდარიყო ქართველი 

ხალხისათვის.” რუსეთის ხელისუფალნი საქართველოში წმინდა ნინოს ჯერის 

შემოსვენებას დიდ პოლიტიკურ დატეირთვას ანიჭებდნენ. ეს კარგად ჩანს 

საქართველოს მმართველის, 3. კნორინგის მიერ 1802 წლის 25 მარტს გენერალ 

ლაზარევისადმი გაგსავნილ მიმართვაში.” პ. კნორინგის მიერ შემუშავებული 

წინასწარი გეგმა დაედო საფუძმელად იმ საზეიმო ღონისძიებებს, რომელიც 

ვასის ჯვრის ს.აქართეელოში ”შემოსეენებისას უნდა განხორციელებულიყო. 

ამ გეგმის მიხედვით, დაბა ყაზბეგში მორწმუნე ხალხი და ადგილობრივი 

ქართველი სამღვდელოება მიეგება რუსეთიდან დაბრუნებულ ვაზის ჯვარს. 

მეორე დიდი შეხვედრა მოუწყვეს ანაჩურში, საიდანაც იგი რამდენიმე ხნის წინ 

რუსეთში წაასვენეს. ანანურში რუსეთიდან ჯერის მოსვენების გამო შეკრე- 

ბილი ხალხის წინაშე სიტყვით გამოსულა მიტროპოლიტი იოანე წილკნელი." 

მესამე შეხვედრა მიხდა დაბა დუშეთთან. შემდეგ კი ჯვარი მცხეთაში, სვეტ- 

იცხოვლის ცამარში შეასსვენეს, სადაც მაჩ რამდენიმე დღე დაჰყო. გზადაგზა, 

ვახის ჯვარის შემოსვენებასთან დაკ-ეშირებით, სასულიერო პირები იხდიდ- 

ნენ სამადლობელ პარაკლისებს, მრევლი კი მას გალობით მიაცილებდა. სვეტ- 

იცხოელის საკათედრო ტაძრიდან, მრავალრიცხოვან მორწმუნე ერთან და 

სამღვდელოებასთან ერთად, რომელთა შორის იყო კათოლიკოს-პატრიარქი 

ანტონ II, წმ. ნინოს ვასის ჯვარი თბილისის სიონის საკათედრო ტაძარში 1802 

წლის 9 აპრილს დაასვენეს, სადღაც დღესაც ინახება. 
რუსეთის ხელისუფლებამ წმინდა ნინოს ჯერის კანონიერი მფლობელი- 

სათეის გადაცემის ფაქტი კარგად გამოიყენა თავისი პოლიტიკური მიზნებ- 
ისათეის. წმინდა ჩინოს ჯვარს მრაეალი რუსი სამხედრო მოჰყვა, რომელთა 
მისანი იყო დაპყრობილი ქვეყნის მართვა. ვაზის ჯერის ჩამოსვენებიდან 
რამდენიმე დღის შემდეგ, 1802 წლის 12 აპრილს კნორინგმა თბილისის 
სიონის ტაძარში ღეთისმსახურებასე შეკრებილ ქართველობას სამხედრო 
ალყა შემოარტყა, ქართლ-კახეთის სამეფოს გაუქმების მანიფესტი გააცნო 
და სამხედრო ძალის გამოყენების შიშით ქართველობას რუსეთის ერთ- 

გულებასე იძულებით ფიცი დაადებინა. 
თბილისის სიონის საკათედრო ტაძრის კანკელის მარცხენა კუთხის კედელ- 

ში ჩასვენებული წმ. ნინოს ვაზის ჯვრის მოჭედილობა დიდ სიწმიდესთან 

ერთად ხელოვნების შესანიშნავ ნიმუშს წარმოადგენს. ვაზისგან დამზადე- 

ბული ჯეარი შეკრულია წმინდა ნინოს თმებით და ფარჩის საფარელით 

არის შემოსილი. ჯერის ვერცხლის შემკულობა და მისი ჩასასვენებელი 

კუბო, როგორც მასზე არსებული წარწერით ირკეევა, დამზადებულია XVIII 
საუკუნის 60-იან წლებში, მეფე ვახტანგ V შაჰნავაზის (1758 – 1775) მოღ- 

ეაწეობის დროს. ზოგიერთი მკვლევარის აზრით, წმინდა ნონოს ჯვრის შემკობა- 
ში მონაწილეობა უნდა მიეღო არა ვახტანგ V შაჰნაეაზს, არამედ – მეფე 

ეახტანგ VI-ს (1716 – 1723) აზრთა სხვადასსვაობა გამოწვეულია ვაზის 

ჯვრის კუბოზე არსებული წარწერით: „დედაო, ნინა, დედისა ნიჭებულსა 

ჯეარსა გიმკობ მეფე ვა..ანგი, რომლითა განანათლე ქუეყანა ქართლისა, – 
მეცა..+- წარწერაში, უეჭველია, მეფე ვახტანგია ნახსენები, მაგრამ არ ჩანს, თუ 
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მცხეთა, 

წმ. ნინოს ტაძარი 

მაყვლოვანში, IV ს. 

   



რომელი მეფე ვახტანგი იგულისხმება. მკვლევართა უმრავლესობის აზრით, 

წარწერაში მოხსენებული უნდა იყოს მეფე ვახტანგ V შაჰნავაზი, რადგან 
კიოტზე არსებულ სხვა წარწერებში აღნიშნულია, რომ ჯვარი შეამკო 1667 
წელს არჩილ მეფემ, რომელიც იყო შევილი ვახტანგ V შაჰნავაზისა. ამავე 

პერიოდს განეკუთვნება კიოტის ის წარწერაც, რომელშიც მეფე ვახტანგია 
ნახსენები, რაშიც, ბუნებრივია, ვახტანგ V შაჰნავაზი იგულისხმება. 

ვაზის ჯვრის ვერცხლის პერანგზე გამოსახულია ექვსი კომპოზიცია 

წმინდა ნინოს ცხოვრებიდან შესაბამისი ქართული წარწერებით: წმინდა 
ნინოს სასწაულებრივი ხსნა, ღეთისმშობლის მიერ ღირსი დედისათვის ჯერის 

გადაცემა, რომელსაც თან ახლავს წარწერა: „ღუთისმშობელმან ჯუარი ვაზისა 
მისცა ნინოს და წარმოავლინა ქართლად“; ანგელოზის გამოცხადება ფარაე- 

ნის პირას – წარწერით „ოდეს მოვიდა ნინო ფარავანსა ზედა, დაიძინა მან და 
მისცა კაცმან წიგნი ათნი სიტყეანი დაწერილნი“; კერპების შემუსერა წმინ- 
და ნინოს მიერ: „ოდეს იხილა ნინომ მირიან, თაყვანის მცემელი არმაზ და 
გაცისა, ევედრა ლმერთს» და სიტყვითა შემუსრა კერპნი იგი.“ აქეეა ნანა 
დედოფლის განკურნებ., წარწერით: „ოდესა აღადგინა ნანა დედოფალი 

სნეულებისაგან ჯვარისა ამის შეხებითა“. და ბოლოს – უფლისწულ რევის 

განკურნება შესაბამისი ქართული წარწერით: „ოდეს აღადგინა რეე ძე მე- 
ფისა მირიანისა შეხებითა ჯვარისა ამის“.% 

გარდა ზემოაღნიშნული წარწერებისა, ჯერის კუბოს უკანა მხარეს მოთავსე- 
ბულია 1667 წელს მეფე არჩილის მიერ შესრულებული ორი წარწერა: „წმინდ- 
აო მოციქულო ნინა, მეოხ-გუშყავ ორსაეე შინა ცხოვრებასა მეფესა არჩილს, 
რომელმან შემოგწირე სულის ჩემისა საოხად და მეფობისა ჩუშნისა წარსა- 
მართებლად შევამკე ხატი ესე“ მეორე წარწერა შემდეგი შინაარსისაა: „ძელო 
ცხოერებისაო, ცხოვრებისაგან ნუ ხუმბულ-მყოფ, ვითარცა პირუწლსა მამასა 

ჩუშნსა ადამსა, ყოვლად-მცუზლ და მფარუმლ-მეყოფ ორსავე ცხოერებასა, ეგრე- 
თუმ თქუშნ, სიმრავლენო მოწამეთანო, მიოხენით წინაშე ღუთისა მეფესა არ- 

ჩილს. ქრონიკონს ტნე (1667 წ.. 
წმინდა ნინოს სახელთან დაკავშირებული დღემდე შემორჩენილი სიწ- 

მინდეები, ძირითადად დაფიქსირებულია ქალაქ მცხეთაში და მის მიდამოებ- 

ში. ამ მხრიე, მნიშვნელოვანია წყაროებში „მაყლოვნად“ წოდებული ადგილი, 
სადაც წმინდა ნინომ მცხეთაში შემოსვლის შემდეგ დაივანა. სწორედ ამ 
მაყლოვანში ლოცულობდა რამდენიმე წელი იგი ფარულად. წმინდა ნინოს 

გარდაცვალების შემდეგ მირიან მეფე მაყლოვანს არ შეხებია. მას იგი დიდი 
მოკრძალებით ეკიდებოდა. უფრო მეტიც, დიდი სიწმინდის გამო, მირიან მეფემ 

მას შემოავლო სღუდე, ხოლო მაყელოვანიდან ზემოთ, მცირე მოშორებით 

ააშენეს ზემო ეკლესია. როგორც თვით მირიან მეფე გადმოგვცემს, „-და 
აღვაშენე ეკლესიაი მაყულოვანსა მას შინა ნინოისა და ვქმენ მას შინა 
საქმეც, ქმნული უჩინოი, და ცხადი, დიდებაი მაყულოვანთა მათ, რამეთუ არაა 

გამოვაჰუთო ფურცელი ერთიცა მათგან, არამედ ხარისხითა (საფეხური, ქვით- 
კირის კიბე) გარე შევიცეენ, რამეთუ მეხილენეს მრავალნი სასწაულნი მას 
შინა და კურნებანი დიდნი““" ამჟამად მაყელოეანის ამ წმინდა ადგილზე 
ადრექრისტიანული ხანის მცირე ზომის ტაძარია აშენებული, მის გვერდით 
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    წი რგი: 

მცხეთის ჯვრის ტაძარი, 586/587–604/605 წწ. 

მცხეთის ჯვრის ტაძრის ფერდობზე 

არსებული სამლოცველო 

წმ. ნინოს წყაროსთან, 

ადრექრისტიანული ხანა  



კი სასწაულებრივად კვლავ ჰყვავის მაყვლის ბუჩქი. ამ პატარა ტაძრის 
სემოთ მდებარე სამთავროს ფერისცვალების მონასტერში დასაფლავებუ- 
ლია პირველი ქრისტიანი მეფე-დედოფალი მირიანი და ნანა. 

წმინდა ნინოს სახელთან არის დაკავშირებული სამი დიდი ჯვრის ალღ- 
მართვა, რომელთაც ქართველთა განმანათლებლისადმი მიძღვნილ ცხოვრე- 

ბაში მნიშვნელოვანი ადგილი უკავია. აღნიშნული ჯვრების აღმართვას 

სოგიერთ თხსულებაში ცალკე თავი ეთმობა, ზოგან კი იგი საკითხავის 
სახითაა წარმოდგენილი. ქართული წყაროების მიხედვით, „კლდესა ზედა 
ბორცუსა შეუვალსა“ იყო „ხე იგი შუენიერი ფრიად და სულნელი“. აღნიშ- 

ნული ხე 25 მარტს მოჭრეს „და წარმოიღეს რტოთურთ თკვსით“ ქალაქ 

მცხეთაში. მის სახილველად მცხეთაში უამრავი ხალხი შეიკრიბა. ისინი 

გაკვირვებულები იყვნენ, „ჟამსა ზამთრისასა, ოდეს სხუა ყოველი ხე ხმელი 

იყო, ხოლო ესე ფურცელ-დაუცვენელი, სულ-ამო და სახილველად შუენიერი“. 
ხის მოჭრიდან ოცდაჩვიდმეტი დღის შემდეგ „არცა შეიცვალა ფერი ფურ- 

ცელმან მისმან“. მირიან მეფის ბრძანებით, მოჭრილი ხისგან გამოკეეთეს 
სამი ჯეარი. „მოქცევაი ქართლისალს“ მიხედვით, „ერთი ჯუარი აღმართა 

მირიან მეფემ მთასა ზედა მაღნარისასა, რომელსაც ჰქეიან თხოთისა“”! 
თხოთის მთა ის ადგილი იყო, სადაც ნადირობისას მირიან მეფეს გამოცხა- 
დება ჰქონდა და რომლის ძალითაც მან ჭეშმარიტი ღმერთი აღიარა. სწორედ 
ამ მიზნით აღიმართა ჯეარი ამ მთაზე, რომელიც თხოთის ჯვრის სახელი- 
თაა ცნობილი. მატიანეს გადმოცემით, მირიან მეფეს თხოთის მთაზე აუშენებია 
მცირე მოცულობის ეკლესია, სადაც თხოთის ჯვარ-პატიოსანი იყო დას- 
ვენებული. მ. საბინინის ცნობით, XIX საუკუნეში თხოთის ეკლესიაში აღ- 

მართული ჯეარი სოფელ ქვეემოჭალაში ამილახერიანთ კარის ეკლესიაში 
ყოფილა დასვენებული. ამჟამად აღნიშნული ჯვარი საქართველოს ხელოენების 
მუსეუმშია დაცული. იგი წარმოადგენს 260X123 სმ სიგრძე-სიგანის ხის 
ჯვარს, რომელიც ვერცხლის ფურცლებითაა მოჭედილი. აღნიშნული მოჭედილ- 
ობა ხელოენებათმცოდნეების დასკენით XV საუკუნის მეორე ნახევრით თარ- 
იღდება.“ «გვარსე არსებული წარწერა მოჭედილობის დამკვეთის ვინაობას 

ამხელს: „ამილახორი და გორისა მოურავი ზედგენიძე იმარინდო“.? 
ღიდი ხისგან გამოკეეთილი მეორე ჯვარი აღმართეს მცხეთის პირდაპირ, 

მთასე, სადაც ახლა ჯერის ტაძარია. მეფე მირიანმა და ახლადმოქცეულმა 

ქართველობამ ჯგრისათვის შესაწირავი გაიღეს და მისი მსასურების ღღეც 

დაადგინეს. VI საუკუნის მეორე ნახევარსა და VII საუკუნის დასაწყისში (585/ 

5%6 – 604/605 წ.წ) ქართლის ერისთავმა სტეფანოზ I-მ პატიოსანი ჯვრის 
გეერდით აღმართა ჯვრის ეკლესია. XIX საუკუნის ქართული წყაროები მას 
გოლგოთას უწოდებენ. დღეს ჯვრის მონასტერში შემორჩენილია წმ. ნინოსეუ- 
ლი ჯერის კვარცხლბეკი. მისი ქვის წყობაში ასომთავრულით შესრულებული 

წარწერიანი ქვა ყოფილა ჩატანებული. აღნიშნული ქვა 1938 წელს საკურთხ- 

ევლის გვიანდელ კანკელში იპოვეს. VI საუკუნით დათარიღებული წარწერა 

კვარცხლბეკზე აღმართულ ჯვარს ეხება: „ესე «უარი ქრისტმსი აღშწმართა 
სალოცველად სტეფანოზ პატრიკოსისა, დემეტრე უჟპატოსისა, ადარნასე უპატო- 

სისა, და სულთა და ხორცთა მათთა მეოხად და ყოვლისა სოფლისა“. 
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მცხეთის მთაზე ჯვარპატიოსნის აბრძანების დროს პროცესია შეჩერებუ- 
ლა წმინდა ნინოს ლოცვით აღმოცენებულ წყაროსთან და ლამე ლოცეაში 

გაუთევიათ. ეს წყარო დღესაცაა შემორჩენილი. ქართული წყაროების გად- 

მოცემიო „წმინდა ჩინო ცრემლითა შეასავებდა წყაროსა და სასწაულნი 
დიდნი ხოლო ხვალისა დღე აღვიდეს კლდესა სედა. ლოცვის შედეგად 

გერის მტვირთველებს ჯვარი უვნებლად აუტაჩნიათ და აღუმართავთ. 
მცხეთის ჯვარპატიოსანს ახლავს ქართლის მეფე თეიმურას II-ის (1745- 

1762) ნაზირის, დავით ავალიშვილის წარწერა, საიდანაც დადგინდა, რომ 175! 

წელს მას იგი შეუმკია. თუმცა, მანამდე, I725 წელს თეიმურას #M-ს იგი ვერცხ- 

ლის პერანგით შეუმოსავს.4 

მცხეთის ჯვარპატიოსანი შედგება ხის ორი ძელისაგან, რომელიც ვერცხ- 
ლის ფურცლებით არის შეჭედილი. ჯვრის პორისონტალური მკლავების 
ბოლოებში გამოსახულია თითო მახარებელი. 

მ. საბინინის ცნობით. XIX საუკუნის მიწურულამდე ყოვლადპატიოსანი 
ჯვარი სვეტიცხოვლის ტაძრის საკურთხეველში იყო, ხოლო ამავე საუკუნის 

დასასრულს იგი ისევ ჯერის მონასტერში გადაასვენეს. 1964 წელს ჯვარი 
ორგზის გაუძარცეავთ. ჯვარში ჩასვენებულია წმ. ჩინოს ვასის ჯვრის ნაწ- 
ილი. 2004 წელს აღნიშნული ჯვრიდან მირონმა დაიწყო დენა. სვეტიცხოვ- 
ლის ტაძრის მაშინდელი წინამძღვარის, მამა ილია ნასიძის ხელმძღვანელო- 

ბით ჯვარს რესტავრაცია ჩაუტარდა, 2004 წლის 24 ივნისს იგი ჩაასეენეს 
ძველი ქართული მინანქრული წესით შესრულებულ ვერცხლის მოოქროვილ 

ლუსკუმაში. ამჟამად ეს «ჯვარი სვეტიცხოვლის ტაძარშია აღმართული. 
სასწაულმოქმედი ხისგან გამოკვეთილი მესამე ჯვარი აღმართეს გარე კახ- 

ეთში მდებარე უჯარმაში, სადაც მირიან მეფის შეილი რევი ღა მისი მეუღლე 
სალომე უჯარმელი ცხოვრობდნენ. აღნიშნული ა,ვარი უჯარმის ჯვარ-პატიოს- 

ნის სახელითაა ცნობილი. ეს ჯვარი ერთხანს სოფელ ახმეტაში იყო გადას- 
ვენებული. 1923 – 1924 წლებში, ანტირელიგიური მოძრაობის დროს, იგი დაიკარგა. 

ოთარაშენის ეკლესიაში უძველესი დროიდან დაცული იყო წმინდა ნინოს 
თმა და კვიპაროსის ხის ტოტის ნაწილი,რომელიც მირიან მეფის ბრძანებით 
მცხეთაში მოჭრეს წმინდა ჯერების დასამსადებლად. ეს სიწმინდეები ამჟა- 
მად საქართველოს საპატრიარქოს კუთვნილებას წარმოადგენს. 

წმინდა ნიჩოს სახელთან დაკავშირებული სიწმინდეებიდან აგრეთვე ალ- 
სანიშნავია მისი განსასვენებელი, რომელიც კახეთში, დღევანდელი სიღნალღ- 

ის რაიონის სოფელ ბოდბის ტაძარშია მოთავსებული. ქართულმა წყაროებმა 

საინტერესო ცნობები შემოგვინახა წმ. ნინოს გარდაცვალებასთან დაკავ- 
შირებით. წყაროს მიხედვით, მირიან მეფეს სურდა მისი მცხეთაში გადმოს- 

ვენება და სვეტიცხოვლის მახლობლად დამარხვა, მაგრამ სასწაული იხილა, 
ორასმა კაცმა ძვრა ვერ უყო წმინდანის სარეცელს; მაშინ იგი იქვე დაკრძა- 
ლეს თვით წმინდა ნინოს სურვილისამებრ. გაღმოცემის მიხედვით, წმინდა 

ნინოს საფლაეზე პირველი ტაძარი მირიან მეფეს აუგია. გარდაცვალების 
წინ მირიან მეფემ ანდერძით ნანა დედოფალს დაუბარა, რომ მისი გარ- 
დაცვალების შემდეგ სამეფო განძი ორ ნაწილად გაეყოთ და ერთი ნაწილი 
წმინდა ნინოს საფლავისათვის შეეწირათ, „რათა არა შეირყიოს უკუნისამდე 
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იგი ადგილი“. 
წმინდა ნინოს საფლავის თავდაპირველი ადგილმდებარეობის შესახებ 

ისტორიოგრაფიაში სხვადასხვა შეხედულება არსებობს. ამისდამიუსედა- 
ვად, დღეს ყველა მკვლევარი ერთსულოვანია იმაში, რომ ამჟამად წმინდა 
ნინოს საფლავი ბოდბის წმინდა გიორგის სახელობის IX-X საუკუნით და- 
თარიღებულ ბაზილიკურ ეკლესიაშია მოთავსებული. 

საეკლესიო გადმოცემის მიხეღვით, XIX ს. 40-იან წლებში ბოდბის ტაძარ- 
ში დაკრპალულ წმინდა ნინოს ნეშტს ადგილი შეუცვალეს და იგი იმავე 
ეკლესიის საკურთხევლის ქვეშ გადაასეენეს. აღნიშნული გადმოცემა წერი- 
ლობითი წყაროებით არ დასტურდება. ტაძრის საკურთხეელის მარჯვნიე 
მდებარე წმინდა ნინოს საფლავს თავდაპირველად გადაფარებული ჰქონია 
ფარჩის ქსოვილის საფარველი ოქრომკერდით მოქარგული ვაზის გამოსახ- 
ულებით. ამჟამად აღნიშნული ფარჩის ქსოვილი საქართველოს ხელოვნების 
მუზეუმშია დაცული. 

18232 წელს ბოდბელმა მიტროპოლიტმა იოანე მაყაშვილმა განაახლა და 
მოხატა წმინდა ნინოს განსასვენებელი ბოდბის ტაძარი. ამ დროისათვის 

უნდა იყოს შესრულებული მის საფლაეზე წმინდა ნინოს გამოსახულებაც. 
XIX საუკუნის 60-იან წლებში წმინდა ნინოს საფლავს დიდი ამაგი დასდო 

მიხეილ საბინინმა. მან წმინდა ნინოს საფლაეზე ჯერ ხის ლუსკუმა დადგა, 

ხოლო XIX საუკუნის ბოლოს იგი მარმარილოს ლუსკუმით შეცვალა,რომელ- 
საც ზემოდან წმინდა ნინოს ფერწერული ხატი დააფარა. 

საქართველოს ეკლესიის ავტოკეფალიის გაუქმების შემდეგ რუსმა ეგ- 
ზარქოსმა თეოფილაქტე რუსანოემა (1817-1821) წმინდა ნინოს საფლავის 

გასსნა მოინდომა. გადმოცემით, როგორც კი მან სელი შეახო ამ სიწმინდეს, 
მაშინვე სული განუტევა და მის გვამს ჭიები დაეხვიენენ.? 

საქართველოს ეკლესია-მონასტრებში უძველესი დროიდან არსებობდა 
წმინდა ნინოს ფრესკული გამოსახულება თუ წმინდა სატები. მისი ხატწერ- 

ული გამოსახულებებიდან აღსანიშნავია მცხეთაში, სამთავროს დედათა 
მონასტერში დაცული ხატი, რომელიც, მართალია, სიძველით არ გამოირჩევა 

(იგი თარიღდება XVIII საუკუნით), მაგრამ მასში ჩასვენებულია დაახლოე- 
ბით ოცამდე წმინდა ნაწილი. აღნიშნული სიწმინდე, როგორც ნაშრომის 

შესავალ ნაწილში აღენიშნეთ, პეტერბურგში მცხოვრებმა, საქართველოს 
უკანასკნელი მეფის, გიორგი XII-ის შვილიშვილის შვილმა, იოანე გრიგოლის 
ძემ დებისა და დედის თანხმობით 1876 წელს – თავიანთი სულის მოსახსენე- 
ბლად სამთავროს დედათა მონასტერს შესწირა. 

XX საუკუნის 90-იან წლებში საქართველოს კათოლიკოს-პატრიარქ ილია 
I-ის ლოცვა-კურთხევით მ. საბინინისეული მარმარილოს ლუსკუმა აღებულ 

იქნა და წმინდა ნინოს საფლავი ვერცხლით შეიმოსა, რომელიც თავის მხრიე, 

მინანქრებითა და პატიოსანი თვლებითაა შემკული. ამჟამად წმ. ნინოს საფლა- 
ეზე აღმართულია მწვანე დიაბაზისაგან შექმნილი ოთხი სეეტი, რომლებზეც 

თეთრი მარმარილოს ფილაა დასვენებული. მასზე გამოსახულია წმ. ნინოს 

მკლავებდახრილი ჯვარი და ვაზის გამოსახულება, გვერდზე კი ასომთავრუ- 

ლი წარწერით წმინდა ნინოს ტროპარია ამოკეეთილი. 
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თავი VI 

ასურელი მამების მოღვაწეობა და მათ 
სახელთან დაკავშირებული სიწმინდეები 

VI საუკუნეში საქართველოში ცამეტი ასურელი წმინდა მამის შემოსე- 
ლით ახალი ეტაპი იწყება საქართველოს მართლმადიდებელი ეკლესიის 
ისტორიაში. მათმა მოღვაწეობამ მნიშვნელოვანი როლი შეასრულა საქა- 
რთველოში ქრისტიანული მოძღერების განმტკიცებაში. 

ასურელი მამების შემწეობით აღმოსავლეთ საქართველოსა და მისი მთიანი 
ნაწილის წარმართ მოსახლეობაში გავრცელდა ქრისტიანობა. ამ მხრიე, ცამეტი 
ასურელი მამის ღვაწლი, ქართული წყაროების მიხეღვით, შედარებულია 
ქრისტეს მოციქულებისა და ქართველთა განმანათლებლის, წმინდა ნინოს 
მოღვაწეობასთან. მათდამი მიძღენილი „ცხოვრების“ ერთ-ერთ რედაქციაში 
ასურელ მამათა წინამძღოლი თავის მოწაფეებს მოძღვრაეს „მსგავსად წმინ- 
დანთა მოციქულთა“, რათა განამტკიცონ ქრისტიანობა! ერთ-ერთი ასურელი 
მამის, შიოს „ცხოვრებაში“ პირდაპირ ნაქეამია, რომ მათ უნდა „განანათლონ 
ყოველი ესე ქუეყანაი, ვითარცა პირველ ნინო“: მოტანილი მასალიდან აშკარად 

ჩანს, რომ ასურელი მამები მოციქულთა და წმიჩდა ჩინოს ღვაწლის გამგრ- 

ძელებლები არიან. 
როგორც საქართველოს ეკლესიის შემდგომი ისტორიიდან ჩანს, ცამეტი 

ასურელი მამის მოღვაწეობით ჩეენში საბოლოოდ განმტკიცდა მართლმა- 

დიდებლური ქრისტიანული რწმენა. გარდა ამისა, მათი რუდუნებით 

საქართველოში საბოლოოდ დამკვიდრდა სამონასტრო ცხოერების და ბერ- 
მონასენობის ტრადიცია. ეერ გავიზიარებთ ზოგიერთი მკელევარის მო- 

საზრებას იმის შესახებ, რომ თითქოს არ არის „არავითარი საბუთი იმისა, 
რომ ჩვენში ე. წ. ასურელ ათცამეტ მამათა მოსვლამდე მონასტრები... არსე- 
ბობს“) უკანასკნელ პერიოდში ჩატარებული არქეოლოგიური გათსრებით და 
ახლადგამოვლენილი წერილობითი წყაროებით დასტურდება, რომ IV – V 

საუკუნეებში საქართველოში უკვე არსებობდა რამდენიმე მონასტერი, რომ- 
ლებიც ბერძნული ტიპისა უნდა ყოფილიყო. ახლადაღმოჩენილი მასალებით 

ნათელი ხდება, რომ ასურელი მამების მოსვლამდე საქართველოში არსებობ- 
და ცალკეული მონასტრები. მათი მოსვლით ჩვენში სამონასტრო ცხოვრე- 

ბას ფართო გასაქანი მიეცა. ასურელმა მამებმა მოახდინეს სამონასტრო 
საქმის ორგანიზაცია. მათმა მოღვაწეობამ საქართველოში ხელი შეუწყო 

„მრავალრიცხოვან ახალ სავანეთა აღმოცენებას“ " თავდაპირველად, მათი 
მოღვაწეობის დროს სამონასტრო ცხოვრება მხოლოდ აღმოსავლეთ საქართეე- 

ლოს მოიცაედა, შემდგომ საუკუნეებში კი მისი არეალი გაიზარდა და იგი 
მთელი ქვეყნის მასშტაბით ფართო სახეს ღებულობდა. ასურელი მამების 

დაარსებული მონასტრები არა მარტო რწმენის განმტკიცებას ემსახურებოდა, 
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არამედ ისინი ქართული მწიგნობრობისა და განათლების მჩნიშენელოვან 

კერებად იქცნენ. 
ქართული წერილობითი წყაროების მიხედვით, VI საუკუნეში საქართველო- 

ში შემოსული ასურელი მამები ცამეტჩი ყოფილან. ქართული ქრონიკები 

მათ „ათცამეტნი ასურელნი მამანის“ სახელით მოიხსენებენ, რომელთა „მოღ- 
ვაწეობამ დააჩქარა ქვეყნის შემდგომი ქრისტიანისაციის პროცესი“ ასე- 

თივე ცნობებია დაცული ასურელ მამათა წინამძღვრის, იოანე –სედასნელი- 

სადმი მიძღვნილი ცხოერების სხვადასხვა რედაქციებში." მაგრამ, როგორც 
წერილობითი წყაროების შეჯერებით ირკვევა, მათი რაოდენობა ცამეტს 
აჭარბებს. ზოგ წყაროში იგი ჩეიდმეტს შეადგენს, სოგან კი – ოცდაერთს. ეს 
შეუსაბამობა XVIII საუკუნის დასაწყისში კარგად შეუნიშნავს ვახტანგ VI- 
ის მიერ შექმნილ „მეცნიერ კაცთა“ კომისიას, რომელიც საკუთარი რედაქცი- 
ით შექმნილი „ქართლის ცხოვრების“ ჩანართში „ათცამეტი ასურელი მა- 

მი სახელის ჩამოთელის შემდეგ აღნიშნავს, რომ „მრავალნი სხუანიც 

დაემოწაფნეს წმინდასა მას მამასა (წმ. იოანე სედასჩელს – ე.ბ.) კაცნი 
წმინდანი და სულიერნი მამანი დაჰყუნეთ ჟამისათა“. 

ბუნებრივია, რომ მათში ისეთი პიროვნებებიც იგულისხმება, რომლებიც 

იოანე ზედაზნელთან ერთად არ მოსულან, მაგრამ მათი საქმიანობა ასურე- 
ლი მამების მოღვაწეობასთან მჭიდროდ იყო დაკავშირებული, მათ დაემოწაფნენ 
და მათი მიმდევრები გახდნენ. ასეთი იყო დოდო, რომელმაც დავით გარე- 
ჯელთან ერთად დიდად იღეაწა დავით გარეჯის უდაბნოში, აგრეთვე აღსანი- 
შნავია ლუკიანე, ევაგრე დღა სხვა. ასურელ მამებთან დაკავშირებით კ. 
კეკელიძე აღნიშნავს, რომ სხეადასხვა წყაროებში არსებული შეუსაბამობა 
გამოწვეული უნდა იყოს იმით, რომ „სირიიდან ქართლში მოსულა არა ერთი 

პარტია მოღვაწეებისა, არამედ რამდენიმე, და არა ერთს, არამედ სხვადასსვა 

დროს. შემდეგ საუკუნეებში, როდესაც საქმის ნამდვილი ვითარება დავიწ- 

ყებული იყო, სხვადასხეა დროს მოსულ მოღეაწეთა სახელები გაუერთიანებიათ 
და მიუღიათ საზოგადოება, არც მეტი, არც ნაკლები, ცამეტი კაცისაგან 

შემდგარი; ამათგან ერთი, იოანე, მოძღვარია, დანარჩენი 12 – მოწაფე მისი. აქ 

უკეე გარკვეულ ტენდენციასთაჩ გვაქვს საქმე“.“” მკვლევარების მიერ 
საქართველოში შემოსული ცამეტი ასურელი მამა შედარებულია იესო ქრისტ- 
ესთან და მის მოწაფეებთან, ამიტომ სავსებით სწორადაა აღნიშნული, რომ 
„ათსამეტ ასურელ მამაში“ სიმბოლურად მოია'სრება ქრისტე და მისი თორმეტი 

მოციქული." 
იოანე ზედაზნელის მოწაფეთა სახელები ასურელი მამებისადმი მიძღე- 

ნილ მხოლოდ ორ ნუსხაშია ჩამოთვლილი. დანარჩენი რედაქციები საერთოდ 
არ მოიხსენებს მათ. X საუკუნით დათარიღებული, კათალიკოს არსენ II-ის 
(955 – 980) მიერ შედგენილი ერთ-ერთი ასურელი მამის – შიო მღვიმელის 
ცხოვრებაში აღნიშნულია, რომ საქართველოში სამისიონერო მოღეაწეო- 
ბისთვის წამოსვლისას იოანეს თან გამოჰყოლია უფლის მიერ გამორჩეული 

თორმეტი მოწაფე; დავითი, შიო, იოსები, ანტონი, თეოდოსიოს, თათაი, პიროს, 

ელია, პიმენ, ნათან, აბიბოს, იოანე.” იოანე ზედასნელისადში მიძღვნილ „ცხ- 

ოვრებას“ დართული აქვს აგრეთვე ასურელ მამათა სია, სადაც ისინი ზედ- 
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წოდებით იხსენიებიან: დავით გარეჯელი, სტეფანე ხირსელი, ზენონ იყალ- 
თოელი, იოსებ ალავერდელი, ანტონ მარტყოფელი, შიო მღვიმელი, ისიდორე 

სამთავნელი, მიქელ ულუმბოელი, პიროს ბრეთელი, აბიბოს ნეკრესელი და 
ელია დიაკონი.) როგორც ვხედაეთ, ეს ორი ნუსხა ერთმანეთისაგან საგრძნო- 
ბლად განსხვავდება. პირეელ ნუსხაში არის ასურელ მამათა ოთხი ისეთი 
სახელი (თეოდოსიოს, პიმენ, ნათან, იოანე), რომელიც მეორე ნუსხაში საერ- 
თოდ არ არის, ხოლო მეორე ნუსხაში არის ისეთი ხუთი სახელი (სტეფანე, 

ზენონ, ისე, ისიდორე, მიქაელ), რომელიც პირველ ნუსხაში არ იხსენიება." ამ 
ორი ნუსხიდან მკვლევარები უპირატესობას იოანე ზედაზნელის ცხოერება- 
ში დაცულ ჩამონათვალს ანიჯებენ. აღსანიშნავია, რომ ზოგიერთ ასურელ 

მამას სახელი იმ ადგილის მიხედეით ეწოდა, სადაც ისინი მოღვაწეობდნენ 

და სადაც მათ დააარსეს მონასტრები. დღეს ეს მონასტრები მათი სახ- 
ელებითაა ცნობილი. 

საქართველოში ასურელ მამათა მოღეაწეობის შესახებ არსებობს მხ- 
ოლოდ ქართული წერილობითი წყაროები, მაგრამ ჩვენამდე მათი ცხოვრების 
ამსახველმა მასალებმა არასრული სახით მოაღწია. ზოგიერთი წმინდა მა- 
მის შესახებ ცნობები ფრაგმენტულია, ზოგიერთის ცხოვრება კი საევრთოდ 
არ შემონახულა. ჩვენამდე შედარებით სრული სახით მოაღწია ასურელ 
მამათა წინამძღოლის, იოანე ზედაზნელის ცხოვრებამ. მისი მოწაფეებიდან 
აღსანიშნავია: შიო მღვიმელის, დავით გარეჯელის ცხოვრებანი და აბიბოს 
ნეკრესელის მარტვილობა. აგრეთვე საინტერესოა გვიანი ხანით, XVII – 
XVII საუკუნით დათარიღებული ისე წილკნელის, ანტონ მარტყოფელის, 
იოსებ ალავერდელის ცხოვრებათა სვინაქსარული, შემოკლებული რედაქციები." 

ასურელი მამების ცხოვრებისადმი მიძღვნილი ხელნაწერი ნუსხების უმ- 
რავლესობა მეტაფრასულ რედაქციებს წარმოადგენს და ისინი გვიანი ხანით 
თარიღდებიან. მკვლევართა შორის აზრთა სხვადასხვაობაა ასურელი მამე- 
ბისადმი მიძღვნილი თხზულებების დათარიღებაში. იოანე ზედაზნელის ცხ- 
ოვრებამ ჩვენამდე რამდენიმე რედაქციით მოაღწია. ყველაზე ადრეულ რე- 
დაქციას მკვლევარები X საუკუნით ათარიღებენ და მის ავტორად ამ პერი- 

ოდის ცნობილი მოღვაწე, კათოლიკოსი არსენ II (955-980) არის მიჩნეული. 
ასურელ მამათა „ცხოვრების“ ავტორის ვინაობის შესახებ ცნობას გვაწვდის 
ჯუანშერის თხზულების, „ცხოერება ვახტანგ გორგასლისას“ ერთ-ერთი ჩა- 
ნართი. ამ ჩანართის მიხედეით, ასურელ მამათა ქართლში მოსელიდან 420 

წლის შემდეგ ცხოერება მათი „გამოიკითხა და გამოიძია წმინდამან მამამან 
ჩუენმა არსენი ქართლისა კათოლიკოსმან“.% იოანე ზედაზნელის „ცხოვრებ- 
ის“ ერთ-ერთი რედაქცია XV საუკუნეში გადაწერილ, ანასეული „ქართლის 
ცხოვრების“ ხელნაწერს აქვს დართული. მეტად საინტერესოა XII საუკუ- 
ნით დათარიღებული იოანე ზედაზნელის მოღვაწეობის ამსახველი რედაქ- 

ცია.” ცალკე აღნიშენის ღირსია XVII საუკუნის პირეელი ნახევრით და- 

თარიღებული სვინაქსარული რედაქცია, რომლის ძირითადი წყარო, მკვლე- 
ვართა აზრით, წმ. იოანეს მეტაფრასული ცსოვრება უნდა ყოფილიყო." 

წყაროთმცოდნეობითი თვალსაზრისით, მეტად საინტერესოა იოანე ზედაზნე- 

ლის მოწაფის, შიო მღვიმელის ცხოვრება, რომელიც ორი რედაქციითაა 
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ჩვენამდე მოღწეული. აქედან უძველესი XII საუკუნით თარიღდება. მეორე კი 
შედარებით გვიანდელია. აღსანიშნავია, რომ შიოს ცხოვრების მოკლე რე- 
დაქცია დამოუკიდებელ ნაწარმოებად კი არაა მიჩნეული, არამედ იგი „ორ- 
განულ და განუყოფელ ნაწილს შეადგენს იოანე ზედაზნელისა და მოწაფე- 
თა მისთა ცხოვრებისა“.” 

ჩვენამდე მოაღწია აგრეთვე აბიბოს ჩეკრესელის მარტევილობამ, რომელიც 
ორი რედაქციითაა ცნობილი. ერთ-ერთ მათგანს XIII საუკუნით ათარიღებენ. 

აგრეთვე საინტერესოა დავით გარეჯელის „ცხოვრების“ ვრცელი მეტაფრა- 
სული რედაქცია. რომელიც XII საუკუნის პირველ ნახევარში ვინმე ონოფ- 
რეს დაკვეთით გადაუწერიათ. ხოლო მისი მეორე, მოკლე რედაქცია ფრაგ- 

მენტული სახითაა შემორჩენილი.2 

შედარებით გვიან, XVII – XVIII საუკუნის დასაწყისში დაიწერა ასურელ 

მამათა სვინაქსარული საკითხავები, რომელიც მათი მოსახსენებელი დღისადმი 
იყო მიძღვნილი. ამ პერიოდისათვის სეინაქსარებში ცნობები ჩნდება არა 
მარტო იმ ასურელი მამების შესახებ, რომელთა მოღვაწეობა ჩეენთვის მან- 
ამდეც იყო ცნობილი, არამედ იწერება იოანე სედასნელის იმ მოწაფეთა 
ცხოვრება, რომელთა შესახებ ცნობებს, სხვადასხვა მისესის გამო, ჩვენამდე 
არ მოუღწევია. ამ მხრივ აღსანიშნავია, ანტონ მარტყოფელის, ისე წილკნელ- 
ის, იოსებ ალავერდელის და დღოდო გარეჯელის ცხოერება."' მართალია, ეს 
უკანასკნელი ადგილობრივი მკეიდრი იყო და იგი მოსულ ასურელ მამათა 
რიცხვს არ განეკუთვნებოდა, მაგრამ მისი მოღვაწეობა მჭიდროდ დაუკავშირ- 

და დავით გარეჯელს. 
აგრეთვე საინტერესოა, XVIII საუკუნის დასაწყისში ვახტანგ VI-ის „მეც- 

ნიერ კაცთა" კომისიის მიერ „ქართლის ცხოვრებაში“ ჩანართის სახით 
მოთავსებული „ათსამეტ ასურელ მამათა“ ცხოვრება. აღნიშნულ კომისიას, 

როგორც ჩანართიდან ირკვევა, ასურელ მამათა ცხოვრება შეუდგენია ქართ- 
ლის კათოლიკოსის არსენის თხზულებიდან.2 

ასურელი მამების „ცხოვრების“ მოკლე მიმოხილვიდან აშკარად ჩანს, რომ, 
მართალია, ჩვენამდე მოაღწია მათი მოღეაწეობიდან რამდენიმე საუკუნის 

შემდეგ შედგენილმა თხზულებებმა, მაგრამ ეს არ ნიშნავს იმას, რომ მანამდე 
აღწერილი არ იყო მათი ცხოერება. მათდამი მიძღვნილი ტექსტებიდან აშკარად 
ჩანს, რომ ისინი „უთუოდ ეყრდნობიან ჩვენთვის უცნობ ასურელ მოღვაწეთა 
შესახებ არსებულ უფრო ძველ მასალას“: აღნიშნული მოსაზრების შესას- 
ებ საინტერესო ცნობას გეაწედის ანა დედოფლისეული „ქართლის ცხოვრე- 
ბის“ დამატებაში გადამწერის მიერ იოანე სედღაზნელის ცხოვრების ტე- 

ქსტზე გაკეთებული ერთი მინაწერი: „ხოლო პირველი იგი ცხოვრებაი და 
საქმენი იგი ამის ნეტარისანი წერილ არიან პირველსა მას წიგნსა და 
ჩუენდა ნეტარ არს მეორედ აღწერად“. ვახტანგ გორგასლის ცხოვრების 
აღმწერი, XI საუკუნის ისტორიკოსი ჯუანშერი ხაზგასმით აღნიშნაეს, რომ 
წმინდა ასურელი მამების სიცოცხლეშივე შექმნილა მათი ღვაწლის ამსახ- 
ეელი ცხოერებანი.#. აღნიშნული ფაქტის შესახებ უტყუარ ცნობას გვაწედის 

იოანე ზედაზნელის „ცხოვრებაც“. ამ თსსულებაში არსენ კათოლიკოსი 
პირდაპირ მიუთითებს, რომ აბიბოს ნეკრესელის მარტვილობა მას შეუდგე- 
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ჩია უძველეს ნაშრომებზე დაყრდნობით, რომელშიც მისი ამბები უფრო ვრ- 

ცლად იყო გადმოცემული.4 

სემოთ აღწერილი ცხოვრება-მარტვილობების გარდა ასურელი მამების 

მოღვაწეობის შესახებ მოკლე, მაგრამ საინტერესო ცნობებს იძლევა „მო- 

ქცევაი ქართლისასს“ მოკლე რედაქცია და „ქართლის ცხოვრება“. აგრეთვე 

აღსანიშნავია გყიანი ხანის მოღეაწეთა: ისტორიკოს ვახუშტი ბატონიშევი- 

ლის, კათოლიკოს-პატრიარქ ანტონ I-ის, იოაჩე ბატონიშვილის და სხვათა 

შრომები. 

ასურელი მამებისადმი მიძღვნილი წერილობითი წყაროების გამოვლენასა 

და შესწავლას დიდი ამაგი დასდეს მკელევ«რებმა: მ. საბინინმა, ს. კაკაბაძემ, 

#«. კეკელიძემ, გრ. ფერაძემ, ივ. ჯავახიშვილმა, ე. გაბიძაშვილმა და სხე. მათ 

ეკუთვნით ასურელი მამების შესახებ არსებული პირველი პუბლიკაციებიც. 

სემოდასახელებული მკვლევარების მიერ გამოვლენილი წერილობითი წყაროე- 

ბი დაედო საფუძვლად მომდევნო ხანის მკვლევარების (ვ. გოლიაძე, მ. ჩხარ- 

ტიშვილი, დ. მერკვილაძე, ქ. გაფრინდაშვილი და სხვა) ნაშრომებს. 

ქართულ ისტორიოგრაფიაში ასროთა სხვადასხვაობაა ასურელ მამათა 

საქართველო”მი, მოსვლის დროის. და მიზნების, მათი ეთნიკური წარმომავ- 

ლიბისა და აღმსარებლობის შესახებ. თითქმის ყველა მკვლევარი აღიარებს, 

რომ იოაჩე სედასნელის მოწაფეები რამდენიმე ნაკადად. სხვადასხვა დროსა 

და სხვადასხეა ადგილიდან შემოვიდნენ საქართველოში. განსხვავება იმა- 
შია, რომ ისინი მათი შემოსვლის სხვადასხვა დათარიღებას გვთავაზობენ. 
ასრთა სხვადასხვაობის მიუხედავად, უკანასკნელ პერიოდში გამოიკვეთა 

გარკეეული თვალსასრისი, რომლის მიხედეით, ასურელ მამათაგან 
საქართველოში პირველი – დავით გარეჯელი VI საუკუნის 20-იან წლებში 
შემოსულა. მეორე ნაკადი იმავე საუკუნის 40-იანი წლების დასაწყისში უნდა 
მოსულიყო. გამოთქმულია მოსა'სრება, რომ ერთმანეთისაგაჩ დამოუკიდებლად 
უნდა მოსულიყენენ ქართლში ანტონ მარტყოფელი (დაახლოებით 545 წელს) 
და აბიბოს ნეკრესელი (VI საუკუნის 70-იანი წლების დასაწყისი). გაჩსხვაეე- 

ბული თარიღების მიუხედავად, მკვლევართა უმრავლესობა ასურელი მამებ- 
ის ქართლში შემოსელას VI საუკუნის შუა ხანებით ათარიღებს. 

მკელევართა შორის აგრეთვე აზრთა სხვადასხვაობაა ასურელ მამათა 
აღმსარებლობის შესახებ. აღსანიშნავია, რომ XX საუკუნემდე მათი აღმსარე- 
ბლობის საკითხი სადავოდ არავის გაუხდია. XIX საუკუნის მეორე ნახევრის 

ქართული ისტორიოგრაფიის წარმომადგენლები (დ. ბაქრაძე. მ. ბროსე, პ. 
იოსელიანი, მ. საბინინი, მ. ჯანაშვილი, ეპისკოპოსი კირიონი (საძაგლიშვილი) 

და სხვები, საგანგებოდ აღნიშნავდნენ მათ ღვაწლს და ისინი დიოფიზიტური 

აღმსარებლობის წამომადგენლებად მიაჩნდათ. მხოლოდ XX საუკუნის 

დასაწყისში ტრადიციული შეხედულებების საწინააღმდგოდ გაჩნდა ახალი 
ვერსიები ასურელ მამათა აღმსარებლობის შესახებ. ერთ-ერთი პირველი 

მკვლევარი, რომელმაც ეჭეის ქვეშ დააყენა ასურელ მამათა დიოფიზიტობა, 

იყო ჩიკო მარი, რომელმაც ისინი რატომღაც ნესტორიანელებად მიიჩნია და 

დაასკვნა, რომ მათ საქართველოში ნესტორიანული მიმდინარეობა გაუვრ- 
ცელებიათ." 
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მართალია, ნ. მარის აღნიშნული თვალსაზრისი ზოგიერთმა მკვლევარმა 

მისაღებად მიიჩნია. მაგრამ მათმა შეხედულებებმა ფეხი ვერ მოიკიდა. 

XX საუკუნის 20-იან ლებში, ასურელ მამათა აღმსარებლობის საკითხის 

გარკვევას გამოკვლევა მიუძღვნა კ. კეკელიძემ. მან მანამდე არსებული 

შეხედულება ასურელ მამათა დიოფი სიტური აღმსარებლობის შესახებ უარყო 

და მათდამი მიძღვნილი თხსულების შინაარსის ახლებური იჩტერპრეტაცი- 

ით შეეცადა, დაესაბუთებინა მათი მონოფიზიტობა. ჩვენს მი'ხანს არ წარ- 

მოადგენს. დაწვრილებით განვიხილოთ, თუ რა არგუმენტებსე დაყრდნობით 

ახდენს იგი თავისი მოსასრებების გამყარებას. მხოლოდ აღვნიშნავთ, რომ 

მისმა შეხედულებამ გამოქვეყნებისთანავე სათანადო კრიტიკა დაიმსახურა. 

19926 წელს ემიგრაციაში მყოფმა, ახლახან საქართველოს ეკლესიის წმინდა 

სინოდის მიერ წმინდანად შერაცხულმა გრიგოლ ფერაძემ გერმანულ ენაზე 

გამოცემულ ასურელი მამებისადმი მიძღვნილ შრომაში სათანადო ადგილი 

დაუთმო კ. კეკელიძის მოსა'სრებების კრიტიკას. გრ. ფერაძემ არ გაი'სიარა კ. 

კეკელიძის შეხედულება ასურელი მამების მონოფისიტობის შესახებ და 

წერილობითი წყაროების მოშველიებით დაასაბუთა მათი დიოფი“სიტობა. გრ. 

ფერაძის მოსასრებები გაიზსიარა და იგი ახალი მონაცემებით გაამყარა იე. 

«ჯავახიშვილმა. თანამედროვე მკვლევარების (ე. გოილიაძე. დ. მერკვილაძე 

და სხვები) დიდი ნაწილი მაო დიოფისიტებად მიიჩნეეს, მაგრამ. ამისდამიუხე- 

დავად, სოგიერთი მათგანი დღესაც მხარს უჭერს კ. კეკელიძის მოსა'სრებებს 

და ცდილობს, იგი ახალი მეცნიერული არგუმენტებით დაასაბუთოს. ჩვენი 

მხრიდან კი დავიენთ, რომ უსაფუძელოა იმ მკვლევართა მოსასრებანი, რომ- 
ლებიც ასურელ მამებს მონოფიზიტებად მიიჩნევენ. ეს რომ ასე ყოფილიყო, 
მაშინ ქართული წყაროები მათ „გამწმენდელად სჯულისად“ არ მიიჩნეედნენ 

და მათ საქართველოს მართლმადიდებელი ეკლესია წმინდანთა დასში არ 

ჩარიცხავდა. თუკი თეორიულად მაინც დაეგუშვებო ასურელი მამების მონოფი%- 

იტობის ვერსიას, მაშინ VI საუკუნეში საქართველოში უნდა ვიგულისხმოთ 

რომელიმე სხვა ქრისტიანული ჯგუფის შემოსვლა, რომელმაც დიოფიზიტო- 

ბის განმტკიცება შეიძლო. ასურელი მამებისაგან განსხვავებული ამგვარი 

სხვა დასის საქართველოში შემოსვლა ამ დროისათვის ისტორიულად არ 

დასტურდება. არადა, ამ პერიოდში ისე მყარად ყოფილა ჩვენში დიოფიზ- 
იტური ქრისტიანობა დამკვიდრებული, რომ VII საუკუნის დასაწყისში (608 
წელს) საქართველოს ეკლესია სარწმუნოებრივი უთანხმოების გამო საბ- 

ოლოოდ გაემიჯნა სომხურ მონოფისიტურ ეკლესიას. ჩეენი არით, მომხ- 
დარი ფაქტი ასურელი მამების დამსახურებით უნდა იყოს განპირობებული, 

VI საუკუნეში მათ მიერ საქართველოში დიოფისიტობის განმტკიცებას 

უნდა გამოეწვია სომხური მონოფიზიტური ეკლესიისაგან გამოყოფა. 

მკელევართა ის ნაწილი, რომლებიც ასურელ მამებს მონოფიზიტებად 

მიიჩნევს, ყურადღებას არ აქცევს მათი მოღვაწეობისდროინდელი (VI საუკუ- 
ნე) საქართველოს პოლიტიკურ ღა სარწმუნოებრივ ვითარებას. ასურელი 

მამების შემოსვლისა და მოღვაწეობის დროს აღმოსაგლეთ საქართველო 
დაპყრობილი იყო სპარსეთის მიერ, რომელმაც ქართლში მეფობა გააუქმა 

(523 წ) და მათ მიერ დანიშნული მოხელე მართავდა აღმოსავლეთ საქართეე- 
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ლოს. ქართლში მეფობის გაუქმების გამო პოლიტიკურ მხარდაჭერას მოკლე- 

ბული საქართველოს ეკლესია მიიმე წნეხის ქვეშ იმყოფებოდა, სპარსი დამპა- 

ყრობლები ყიოეელ ღონეს ხმარობდნენ, აღმოსავლეთ საქართველოში ქრის- 

ტიანობის მონოფისიტური, მწვალებლური მიმდინარეობა ფართოდ გავრცელე- 

ბულიყო. ამ მი“სნით ისინი ამიერკავკასიაში უპირატესობას სომხურ მონოფი%- 

იტურ ეკლესიას ანიჭებდნენ და ცდილობდნენ, ქართული ეკლესია მათი გავ- 

ლენის ქვეშ მოექციათ. ასეთი პოლიტიკის მიუხედავად, საქართეელოს ეკლე- 

სიამ უმეფობის ხანაში თავისი საკუთარი სახე შეინარჩუნა და მისი ოფი- 

ციალური სარწმუნოებ. დიოფისიტური იყო. სოგიერთი მკვლევარი მიიჩნევს, 

რომ საქართველოს ეკლესია» ასურელ შამათა მოღვაწეობის დროს თითქოს 

მონოფისიტ ური იყო. მათი ეს მოსასრება უკაჩასკნელ პერიოდში უარყოფილ 

იქნა, რადგან ქართული ღა უცხოური წყაროებით უცილობლად დასტურდება, 

რომ VI საუკუნის მანმილსე ქართული ეკლესია, მიუხედავად სპარსელთა 

აქტიური მცდელობის... დიოფი სიტურ ქრისტიანობის ინარჩუნებდა. 

მართალი... VI საუკუნეში ქართველოს ეკლესიის ოფიციალური სარჯ- 

მუნოება დიფოფიზნიტ ერი იყო, მაგრამ მხედველობიდან არ უნდა გამოგერჩეს 
ის გარემოებაც, რომ სომხეოის მოსასღვრე ოლქში, კერძოდ კი ქვემო ქართლში 
სომხური ეკლესიის მეშვეობით ამ ღროისათვის მონოფიზიტობას ძლიერ 

მოუკიდებია ფეხი. ამას ემატებოდა ისიც, რომ სპარსელი დამპყრობლები, 
სადაც კი საშუალება ჰქონდათ, თავიანთ სარწმუნოებას, მაზდეანობას ავრ- 

ცელებდნენ. ასურელ მამათა ცხოვრებიდან ჩანს, რომ მათ მასდეანური სალო- 
ცავები ჰქონიათ აღმოსავლეთ საქართველოს სხვადასხვა კუთხეში. ასე რომ, 

VI საუკუნეში ცეცხლთაყვანისმცემლობაც საკმაოდ გავრცელებული ყოფი- 
ლა ქართლში. გარდა ამისა, აღმოსავლეთ საქართველოს მთიანეთის ზოგი- 

ერთ კუთხეში, განსაკუთრებით მთისა ღა ბარის მომიჯნავე სოლში, ძველი 

წარმართული სარწმუნოების აღორძინების გამო ქრისტიანობა გარკეეულ- 
წილად შესუსტებულად გამოიყურებოდა. სწორედ ასეთი პოლიტიკური და 
რელიგიური სიტუაცია დახედათ VI საუკუნეში აღმოსაელეთ საქართველო- 
ში მოსულ დიოფისიტური აღმსარებლობის მქონე ასურელ მამებს, რომ- 
ლებმაც სამონასტრო ცხოვრების დაფუძნებით აქტიური მუშაობა გააჩაღეს 
ჭეშმარიტი ქრისტიანული რწმენის განმტკიცებისთეის. 

გარკვეული აზსრთა სხვადასხვაობა არსებობს ასურელი მამების ეროვნუ- 

ლი კუთვნილების შესახებაც. სოგიერთი მკვლევარის ასრით, სირიიდან 
წამოსული წმინდა მამები ეროვნებით ქართველები უნდა ყოფილიყენენ.? 

მართალია, აღნიშნული მოსასრება ქართულ ისტორიოგრაფიაში კელავ ვარაუ- 

დის დონეზეა, მაგრამ არაა გამორიცხული, რომ გამოთქმული შეხედულება 
სინამდვილეს ასახავდეს. შუამდინარეთის აჩტიოქია – ედესის მიღამოებში 

არსებულ მონასტრებში, საიდანაც ასურელი მამები მოსულები ჩანან, მრავა- 

ლი ქართველი სასულიერო პირი მოღვაწეობდა. შესაძლებელია, ერთ-ერთი 

ასეთი მონასტრის მკვიდრი ქართველი ბერები შემოვიდნენ საქართეელოში." 

ასურელ მამათა მოღვაწეობის ცალკეული საკითხებისადმი მკვლევართა 

განსხვავებული დამოკიდებულების მიუხედავად, თითოეული მათგანის ცხ- 
ოვრებას მათდამი მიძღვნილი წყაროების მიხედეით წარმოგიდგენთ. მართა- 
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ლია. სოგიერთი ასურელი მამის ცხოვრება ცალ-ცალკე არსებობს, მაგრამ 

სავსებით სწორადაა მიჩჩეული. რომ „იოანე სედასნელის ცხოერების ე.წ. 

არქეტიპების სათაური მიუთითებს. რომ ეს თხსულება შეიცავს არამარტო 

იოანეს მოღვაწეობას. არამედ მისი მოწაფეების ცხოვრებასაც. 

ჩვენს მიზანს არ წარმოადგენს დაწერილებით გადმოვცეთ თითოეული 

წმინდა მამის მოღვაწეობა. ჩვენი სურეილი მოკრძალებულია – “სოგადად 
აღვნიშნოთ მათი ღვაVლი და ყურადღება გავამახვილოთ ასურელ წმინდა 

მამათა სახელთან დაკავშირებულ იმ სიწმინდეებსე, რომლებმაც ჩვენამდე 

ნივთიერი სახით მოალწია. 

ქართული წყაროების მიხედვით „ათსამეტ ასურელ მამათა“ წინამძღვარი 

იოანე ზედასნელი შუამდინარეთიდან იყო. მისი მშობლების შესახებ ცნობებს 
ჩვენამდე არ მოუღწევია, მხოლოდ ის ეიცით, რომ ჯერ კიდევ სრულიად 

ყმაწვილმა მიატოვა მშობლიური სოფელი და უდაბნოში ბერული ცხოვრება 

დაიწყო ერთ-ერთ მონასტერში. გამორჩეული ღვთისმოსაობით, განათლებითა 

და „მიჰმადლებული კურნების“ ნიჭით იოანემ დიდად გაითქვა სახელი. თავის 
რამდენიმე მოწაფესთან ერთად იგი ყველაფერს განერიდა და უდაბნოს ერთ- 

ერთ მონასტერში დაემკვიდრა. გარკვეული პერიოდის შემდეგ იოანე სედაზჩე- 

ლი თავის მიერ გამორჩეული თორმეტი მოწაფით, სამისიონერო მოღეაწეო- 

ბის მიზნით, საქართველოსაკენ გამოემგზავრა. ერთი წყაროს ცნობით, იგი 

საქართველოში შემოსულა უფლის გამოცხადების შემდეგ. რომლის სურ- 
ვილი ყოფილა „ახალნერგ“ ქვეყანაში ქრისტიანული მოძღვრების განმტკი- 

ცება-' მეორე ვერსიით, იოანე სედა'სჩელი თავის მოწაფეებთან ერთად ღვთისმ- 

შობლის კარნახით გამომგსავრებულა, რათა „ვიღუაწოთ სარწმუნოებისათვის 
რ" ქუეყანასა“,' რომელიც მისი წილხვდომილი იყო. ძნელი გადასაწყვეტია, თუ 

რომელ ვერსიას შეიძლება მიეცეს უპირატესობა. ერთი რამ კი ცხადია, 
იოანე ზედაზნელისა დღა მისი მოწაფეების საქართველოში შემოსელა ღვ- 
თის ნებით მოხდა, ღვთის ნებით გამოარჩია აგრეთვე მაჩ საქართველოში 
გამოსამგზავრებლად თავისი თორმეტი მოწაფე: დავით გარეჯელი, სტეფანე 
ხირსელი, იოსებ ალავერდელი, სენონ იყალთოელი, აჩტონ მარტყოფელი, ისე 

წილკნელი, თათე, (იგივე თადეოზ) სტეფანწმინდელი, შიო მღვიმელი, ისიდორე 
(იგივე ეზდერიოსი) სამოავნელი, აბიბოს ნეკრესელი, მიქელ ულუმბოელი, 
პიროს ბრეთელი. მათთან ერთად იყო ელია დიაკონი. იოანემ უდაბნოში 

დარჩენილებს მოძღვრად მღვდელ-მონაზონი ექეთიმე დაუტოვა, თვითონ კი 
თავის სულიერ შვილებთან ერთად საქართველოს დედაქალაქში მოვიდა. იმ 
დროისათვის ქართლის მეფე ყოფილა ფარსმანი, ხოლო კათოლიკოსი – 
ევლავიოსი. ერთ-ერთი ასურელი მამის შიოს „ცხოვრებაში“ დაცულია მეტად 
საიჩტერესო ცნობა. ამ ცნობის მიხედვით, იოაჩე ზედა'სნელსა და მის მოწა- 
ფეებს ქართლში გამომგზარებამდე მოუნახულებიათ ასკეტური ცხოვრების 
„დიდი მჩათობი სკმიონ საკვკვრველთმოქმედი მთასა საკვრეელსა“ და „ლოცვაი 

მისი მიიღეს და ესრეთ წარემართნეს გზასა ქართლად მიმყუანებელსა“." 
საქართველოს მაშინდელ მეფე ფარსმანს და კათოლიკოს ევლავიოსს, 

ქართული წყაროების მიხედვით, ანგლოზებისაგან ეუწყათ მათ ქვეყანაში 

წმინდა მამების მისვლა. ქართლის დედაქალაქ მცხეთაში მისულ „ათსამეტ 
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ასურელ მამას“ მეფე და კათოლიკოსი დიდი სიხარულით მიეგებნენ და მათ 

დაათვალიერებინეს წმინდა ადგილები. წმინდა მამებმა მოილოცეს და თაყ- 

ვანი სცეს მცხეთაში არსებულ კეართის განსასეენებელს, მირონმდინარე 
წმინდა სვეტს და სხვა სიწმინდეებს, რომელიც წმინდა ნინოს სახელთან იყო 
დაკავშირებული. კათოლიკოს ევლავიოსის კურთხევით იოანე ზედაზნელი 

თავის მოწაფეებთან ერთად დამკვიდრდა მცხეთის ჩრდილო-აღმოსავლეთით, 

არაგვის მარცხენა ნაპირზე მდებარე „მთასა მას მაღალსა, რომელსა ჰრქვან 

ზედაზენი“, სადაც ადრე წარმართი ზადენის კერპი ყოფილა აღმართული.“ 

სწორედ ამიტომ "სადენის კერპის გამო ამ მოას ზედზადენი ანუ ზედაზენი 
უნდა დარქმეოდა. აღნიშნულ ადგილხე წმ. იოანეს დამკვიდრების მიზეზი 
სწორედ ის ფაქტი უნდა ყოფილიყო, რომ ამ ადგილზე, როგორც წყაროდან 

ჩანს, წარმართული სამსხვერპლო კვლაე შემორჩენილი ყოფილა, რომლის 
განადგურება სურდა ასურელ მამათა წინამძღოლს. იოანემ ზედაზნის მთაზე 

„ჰპოვა მცირე ქუაბი და შექმნა იგი წმინდად ეკლესიად, და დაემკვიდრნეს 
მუნ“, სადაც იგი სიცოცხლის ბოლომდე ცხოვრობდა” ერთ ღამეს წმ. იო- 
ანეს ღეთისმშობელი გამოეცხადა, რომელმაც წმინდა მამას აუწყა, რომ მას 

საქართველოს სხვადასხვა კუთხეში თავისი მოწაფეები უნდა გაეგზავნა 
ქრისტიანობის საქადაგებლად. მეორე დღეს მან თავის მოწაფეებს აუწყა 

ღვთის ნება და განუცხადა, „.სარგებლისათუვს ამის ქუეყანისა წარმოგავ- 
ლინნა უფალმან ჩუენმან იესუ ქრისტემან, რამეთუ ახალ ნერგ არიან კაცნი 
ესე ამის სოფლისანი, ამისათვსცა ჯერ არს, რაითა წარხკდეთ კაცად-კაცადი 
და განამტკიცებდით ძმათა, რომელთა აღუარებიეს ქრისტე, უფალი ჩუენი“.? 

იოანე ზედახნელის კურთხევით მისი თორმეტი მოწაფე სამისიონერო 
მოღეაწეობისათვის აღმოსავლეთ საქართველოს სხვადასხვა კუთხეში წავ- 
იდა, თავისთან კი დაიტოვა ერთადერთი მოწაფე, ელია დიაკონი. მისი მოწაფეე- 
ბიდან ექვსი ასურელი მამა (დავით გარეჯელი, სტეფანე ხირსელი, იოსებ 
ალავერდელი, სენონ იყალთოელი, ანტონ მარტყოფელი და აბიბოს ნეკრესე- 

ლი) კახეთის მხარეში დამკეიდრდა, ხოლო დანარჩენი ექვსი (ისე წილკნელი, 
პიროს ბრეთელი, მიქელ ულუმბოელი, ისიდორე სამთავნელი, შიო მღვიმელი 

და თათე (იგივე თადეოზი) სტეფანწმინდელი ქართლში. მათმა დიდმა ნაწ- 
ილმა თავიანთი მოღვაწეობის ადგილზე დააარსა ეკლესია-მონასტრები, 
სოგიერთი კი მათ მისვლამდე აშენებულ ტაძარში დამკვიდრდა. ევლავიოს 

კათოლიკოსის ლოცვა-კურთხევით ისე წილკნელი და აბიბოს ნეკრესელი 
დადგენილ იქნა იმჟამად დაცარიელებული წილკნისა და ნეკრესის ეპარქიის 

მღვდელმთავრებად. აღმოსავლეთ საქართველოს სხვადასხვა კუთხეში დამკვი- 
დრებული იოანე სედასნელის სულიერი შვილები კავშირს არ წყვეტდნენ 

თავიანთ მოძღვართან. ისინი დროდადრო მისგან სათანადო რჩევა-დარიგე- 

ბასაც იღებდნენ. 
გარდაცვალების წინ ღრმად მოხუცებულმა იოანე სედაზნელმა მიიწვია 

თავისი მოწაფეები ელია დიაკონი და თათა, რომელთაც ანდერძი დაუტოვა, 
რომ მიძინების შემდეგ იგი თავისი მწირობის ადგილზე დაეკრძალათ. წმ. 

იოანეს გარდაცეალების შემდეგ (გარდაიცვალა დაახლოებით VI საუკუნის 

70-იან წლებში) მისმა მოწაფეებმა და თანამოღვაწეებმა იგი დაკრძალეს არა 
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ანდერძისამებრ, არამედ სედაზნის ძირას მდებარე მონასტერში. გადმოცემის 

მიხედვით, აღნიშნული მონასტერი დაუარსებია იოაჩეს ერთ-ერთ მოწაფეს, 

თათას. თათა იგივე თადეოზ სტეფანწმინდღელია, რომლის შესახებ ქართული 

წყარო წერს: მან „აღაშენა მონასტერი ქუეშე კერძო მთისა მის და იმყოფო- 

და მას შინა ძმათა თანა მრავალთა მის მიერ შეკრებულთა მონასტერსა 
შინა“. სწორედტ თათას მონასტერში დაუკრძალავთ იოანე ზედაზნელი. მა- 

გრამ იმავე წყაროს გადმოცემით, იოანეს დაკრძალვის შემღეგ უეცრად მიწა 

იძვრა და არ გაჩერებულა მანამდე, სანამ არ გაიხსენეს წმინდა მამის აჩდერძი 

და არ მიხვდნენ, რომ ეს მიწისძერა სეციური ნიშანი იყო. მომხდარი ფაქტის 

შემღეგ იგი სედასნის მთასე გადაასვენეს. 

წმინდა იოანეს გარდაცეალების 'შშემდეგ მისმა მოწაფეებმა და თანამოღ- 

ვაწეებმა ფართო სამშენებლო საქმიანობა გააჩაღეს სედაზნის მთაზე" თეით 

იოანე სედასნელს არავითარი მშენებლობა არ უწარმოებია, როგორც წყარო 

გადმოგვცემს: „შენებაით ადგილისაი მის არა ინება, არამედ მარტოდ მყო- 
ფობაი აღირსი:“" მისმა მიმდევრებმა წმ. იოანე სედასნელის ქვაბი ეკლე- 
სიად გადააკეთეს, სადაც „შემდგომად მისა აღაშენეს ეკლესიაი“ ?”? როგორც 
წყაროები გადმოგვცემენ, VIII საუკუნის 70-იან წლებში წმინდა კლემენტოს 
კათოლიკოსმა, იოანე სედასნელის სადგომის ახლოს აღაშენა ნათლის- 

მეცემლის სახელობის ეკლესია, ამ ტაძრის ჩრდილოეთ მხარეს, სიღრმეში 
მოთავსებულია იოანე სედასნელის საფლავი, რომელმაც დღემდე მოაღწია. 

წმ. იოანე სედაზნელის სახელთან დაკავშირებული სიწმინდეებიდან 
აგრეთეე აღსანიშნავია მისი სახელწოდების წყარო. ამ წყაროს შესახებ წმ. 

იოანეს ცხოვრებაში საინტერესო ცნობებია დაცული. ცხოვრების მიხედვით, 
სედაზნის მთაზე, იმ ადგილას, სადაც იოანე და მისი მოწაფეები დაემკვიდრნენ, 
თავდაპირველად იყო „პირეელ ურწყული“. უწყლობის გამო, მისი მოწაფეები 

დიდი წვალებით შორი მანძილიდან ეზიდებოდნენ წყალს. მოწაფეთა შრომის 
შემხედვარე წმინდა იოანეს შეებრალა ისინი და ღმერთს შეევედრა: „რაითა 
აღმოუცენოს წყალი მაღალსა მას ქედსა ზედა“ და მართლაც, მოხდა სასწაული: 
„გამოჰხდა წყალი ტკბილი, გრილი და ფრიად შუენიერი მდიდრად“.4+ ამ 

წყაროსთანაა დაკავშირებული წმინდა ასურელ მამათა ცხოერების წიგნში 

აღწერილი კიდევ ერთი სასწაული. წყაროს დათვი შეეჩვია და ელია დიაკო- 

ნი მისი შიშიო წყალს ვეღარ ეკარებოდა. გადმოცემის მიხედეით, წმ. იოანემ 
წყაროსთან დათვს მიუსწრო წყლის სმის დროს. წმინდა მამამ დათვს ალერ- 

სიანად ხელი გადაუსვა თავსე და განუცხადა: ახლა დალიე წყალი, მაგრამ 
დღეის შემდეგ „ნუვის ავნებ კაცთაგანსა“. დათეი წმ. მამის ნებას დამორ- 

ჩილდა, თავდახრილი გაეცალა იქაურობას. მას შემდეგ წყაროს სასწაულმო- 

ქმედად მიიჩნევენ, რასაც ადასტურებს XVIII საუკუნის ცნობილი ისტორიკო- 
სის ეახუშტი ბატონიშვილის ცნობაც: „ეს წყალი ჰკურნავს სენთაცა“." გად- 

მოცემის მიხედვით, აღნიშნულ წყაროს მორწმუნეთათვის დღესაც არ დაუკარ- 

გავს თავისი მკურნალი თვისებები. 
XIX საუკუნის მოღეაწენი აღწერენ ზედაზნის ტაძრის ხელმარცხნიე არ- 

სებულ, ქვით მოპირკეთებულ ჭას, რომელიც მთელი წლის განმაელობაში 

ცარიელია და მხოლოდ წმ. იოანე ზედაზჩელის ხსენების დღეს კლდიდან 
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სასწაულებრივად გამომავალი, ცრემლივით მდინარი ანკარა წყლით ივსება. 

საეკლესიო ტრადიციით, თუკი ჭა წყლით ბოლომდე აიეგსო, ეს კეთილდღეო- 

ბის ნიშანია, მაგრამ ნაკლული თუ დარჩა, ის წელიწადი უიღბლო და წარუ- 

მატებელია. როგორც ზედასნის მონასტრის სასულიერო პირები გადმგგვცე- 

მენ. დღესაც სასწაულებს ახდენს წმ. იოანე სედასნელი მორწმუნე პირ- 
თათვის. მისი ხსენების დღეს მღვიმის კედლები მირონით ივსება. იოანე 
ზედასჩელისა და მისი თორმეტი მოწაფის ხსენების დღედ საქართველოს 

ეკლესიამ დაადგინა 7 (20) მაისი. 

Vწმ. იოანე ზედაზნელის მოწაფეთა შორის გამორჩეული ადგილი უკავია 

დავით გარეჯელს, რომელიც, როგორც სემოთ აღვნიშნეთ, მკვლევართა აზრით, 

თავის მოძღვარსე ადრე, VI საუკუნის 20-იან წლებში უნდა მოსულიყო 

საქართველოში. მაგრამ დავით გარეჯელისადმი მიძღენილ „ცხორებაში“ 

აღნიშნულია, რომ იგი იოანე სზედასნელთან ერთად შუამდინარეთიდან მო- 
სულა საქართველოში. იოანე სედაზხსნელის ლოცეა-კურთხევით დავით გარე- 

%ელი თავის მოწაფე ლუკიანესთან ერთად გარე კახეთში მდებარე უდაბნო- 

ში, გარეჯში დამკვიდრებულა. აქედან წარმოსდგება მისი “სედმეტსახელი 
გარეჯელი. მართალია, დავით გარეჯელის „ცხოვრებაში“ არაა აღნიშნული, 

მაგრამ საეკლესიო ტრადიციითა და სოგიერთი ქართული წყაროს ცნობით, 

დავითი თაეის მოწაფე ლუკიანესთაჩ ერთად გარეჯის უდაბნოში გამგზა- 

ვრებამდე, მცირე ხანს თბილისის ერთ-ერთ მიუვალ გარეუბანში დამკვი- 

დრებულა: „პირეელად საკჯვრუელი დავით, დაემკვდრა ტფილისის დასაელე- 

თის მთასა სედა აწ მთად წმინდად წოდებულსა მცირე ქუაბსა შინა, რომელიც 

ჰპოვა, სანატრელმან ბუჩქიან ტყეში, რომელითა სავსე იყო მთა იგი“.% თბილისის 
დასავლეთით, მთის ფერდობზე დამკვიდრებულმა დავით გარეჯელმა მცირე 
სამლოცველო შექმნა. თავისი ღვთისმოსაობითა და ასკეტური ცხოვრების 
წესით მან ქალაქის მცხოვრებთაგან დიდი ყურადღება მიიქცია. გადმოცემის 

მიხედვით, ხუთშაბათობით მამა დავითი ხშირად ჩადიოდა იმ ადგილას, სა- 

დაც დღეს წმ. გიორგის სახელობის ქაშუეთის ტაძარი დგას და სადაც 
თურმე იმ დროს დედათა მონასტერი ყოფილა. წმინდა დავითის სამისიონ- 

ერო მოღვაწეობას წინ აღუდგნენ იმ დროს თბილისში საკმაოდ მომრავლე- 
ბული ცეცხლთაყვანისმცემელი მოგვები, რომლებმაც სხვადასვა ბინძური 

ხერხების გამოყენებით გადაწყვიტეს წმინდა მამის თავიდან მო”შორება. წმ. 
დავითის სამხილებლად მათ გამოიყენეს ქაშუეთის „მონასტერში“ მყოფი 
ერთ-ერთი მონაზონის დაფეხმძიმების ფაქტი. მათ მოისყიდეს გაუბედურებუ- 
ლი დედაკაცი და ათქმევინეს, რომ მამა დავითმა შემაცდინაო. ცილისწამე- 
ბამ გაჭრა და ღირსი დავითი წარსდგა სამსჯავროს წინაშე. მოსყიდული 
დედაკაცი წმინდა ბერს ადანაშაულებდა. წმინდა დავითმა აილო კვერთხი, 
შეახო დედკაცის მუცელს და ხმამაღლა წარმოთქვა: „ლაღადყაე, ყრმაო, 

ნუთუ მე ვიყვე მამა შენიო“. ჩვილმა ხმა გაიღო მრუში დედაკაცის მუცლიდ- 

ან დღა სხვაზე მიანიშნა. განრისხებულმა ხალხმა დედაკაცი იქვე ჩააქვავა, 
შეძრწუნებულმა დავითმა ბრბო ვერ შეაჩერა, გარდაცვლილი დედაკაცის 

გვამი ქვათა შუა დატოვეს, გადმოცემით, აქედან წარმომდგარა სახელწოდება 

»„ქვათაშუეთი“, ანუ „ქვაშვეთი““ არსებობს ამ გადმოცემის მეორე ვარიანტი, 
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ქაშუეთის წმ. გიორგის 

ეკლესია 

თბილისი, მამა დავითის 

  

ე, კლესია, (მთაწმინდა) 

 



რომლის მიხედვით, თურმე ხალსს შეუწყნარებია წმინდა დავითის მუდარა 
და დედაკაცისათვის სიცოცხლე უჩუქებია, მაგრამ მამა დავითის წყეელის 
გამო, თითქოს მას ბაევშეის მაგიერ ქვა ეშევას.“ ეს უკანასკნელი ვარიანტი 
მიუღებლად მიაჩნიათ, რადგან წმინდა მამა ხალხს თვითონ ეხვეწებოდა, 
ცილისმწამებელს სიცოცხლეს ნუ მოუსპობთო და „როგორ დასწყევლიდა 
ჯერ არ შობილ უდანაშაულო ბავშეს““. ზემოთ აღნიშნული გადმოცემა, 
ძირითადად, საეკლესიო ტრადიციას ეყრდნობა. საეკლესიო გადმოცემების 

გარდა, დავით გარეჯელის თბილისში მოღვაწეობის ამბები შეტანილია XI 
საუკუნით დათარიღებულ წმინდა დავით გარეჯელისადმი მიძღვნილ საეკ- 
ლესიო საგალობელში. რაც შეეხება მისადმი მიძლვენილ „ცხოერებაში“, 
როგორც ზემოთ აღინიშნა, წმინდა მამის თბილისში მოღვაწეობა აღწერილი 

არაა. საქართველოს ეკლესიამ დავით გარეჯელის თბილისში სამისიონერო 
მოღვაწეობის აღსანიშნავად დააწესა წმ. დავით გარეჯელის ხსენება ამაღ- 

ლების შემდგომ სუთშაბათს. თბილისში, იმ ადგილს, სადაც ერთ დროს 
დავით გარეჯელი მოღვაწეობდა, შემდგომში მთაწმინდა ეწოდა. მამა დაეი- 
თის სენაკის მახლობლად, მთაწმინდის ფერდზე აგებულ იქნა მცირე ეკლე- 
სია. 15992 წელს მამა დავითის მთაწმინდაზე მოღვაწე ბერებმა, დავით და 
ნიკოლოზ გაბაშვილებმა საბერძნეთის წმინდა ათონის სახედ ღვთისმშობ- 

ლის სახელობის მონასტერი ააგეს, რომელიც შემდგომ ჟამთა სიავის გამო 
დაზიანებულა. მისი აღდგენა ითავა საქართველოს კათოლიკოს-პატრიარქმა 
ანტონ II-მ (1788 – 1810) მისი ხელშეწყობით მამა დავითსე აშენდა ფერ- 

იცვალების სახელობის ახალი ტაძარი და დედათა მონასტერიც დაარსდა. 
ანტონ I-ისა და მეფე გიორგი XII-ის (1898 – 1800) შემწეობით შეკეთდა 
წმინდა დავითის სენაკ-მღვიმე.? XIX საუკუნის მეორე ნახევარში მამა დაე- 
ითის ტაძარმა კელავ განიცადა გადაკეთება. მამა დავითის სადგომ-მღვიმის 
წინ აგურის კედლებით ამოაშენეს მცირე სადგომი, რომელიც მღვიმისაკენ 
თაღოვანი სარკმლით იყო გახსნილი, XX საუკუნის 30-იან წლებში ტაძრის 
მიდამოები მწერალთა და საზოგადო მოღვაწეთა პანთეონად აქციეს, სადაც 

დაკრძალულნი არიან ერისათვის თავდადებული მამულიშვილები. პანთეონად 
გადაქცევისას, კეთილმოწყობის დროს წმინდა დავითის მღვიმე აგურის კედლით 
მთლიანად დაიფარა, დარჩა მხოლოდ მცირე სადგომი, რომელშიც მხოლოდ 

მილები იყო გამოყვანილი, საიდანაც შესაძლებელი იყო წყლის აღება. 2002 
წლის აპრილში საქართველოს კათოლიკოს-პატრიარქის ილია II-ის კურთხ- 
ევით ამოშენებული კედელი გაიხსნა და გამოჩნდა მღვიმე, რომელშიც ამჟა- 

მად ყოველი მხრიდან წყალი მოჟონავს. იგი სენაკის ძირში მოთავსებულ 

მცირე აუზში გროვდება. 
თბილისში მოღვაწეობის შემდეგ დავით გარეჯელი თავის მოწაფე ლუკი- 

ანესთან ერთად გარეჯის უდაბნოში მიემგზაერება, სადაც მათ, მკაცრი ბუნე- 
ბრივი პირობების მიუხედავად, ფართო აღმშენებლობითი მუშაობა გააჩაღეს. 

მათ მიერ გარეჯში აშენებულ იქნა ერთ-ერთი მონასტერი, რომელმაც სათ- 
ავე დაუდო უდაბნოს მრავალმთაში სამონასტრო ცხოვრების გაფართოებას. 

გარეჯში დამკვიდრებულ მამა დავითსა და ლუკიანეს მალე ბევრი მიმდე- 
ეარი გაუჩნდათ. ძმობის რიცხეი თანდათან იზრდებოდა. კახეთიდან მათ 
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ეწვიათ დოდო,რომელმაც წმ. დავითის ლოცვა-კურთხევით ლავრის მოპირდა- 
პირე მხარეს, კლდის რქაზე ააშენა მონასტერი ღვთისმშობლის სახელზე. 
ძმობის გაზრდასთან ერთად გარეჯის მრავალმთის ტერიტორიაზე გაიზარ- 
და ეკლესია-მონასტრების რაოდენობაც. წმ. დავითი ყურადღებას არ აკლებ- 

და მონასტრის მკეიდრთ. წმ. დავით გარეჯელისა და მისი თანამოღვაწეთა 

მიერ დაარსებულმა სამონასტრო კერებმა დავით გარეჯის უდაბნო მნიშ- 

ვნელოვან სულიერ და კულტურულ-საგანმანათლებლო კერად აქცია.? 
მრავალმთის უდაბნოში დამკვიდრებული დავით გარეჯელი წმინდა ადგ- 

ილის მოლოცეის მისნით რამდენიმე მოწაფესთან ერთად იერუსალიმისაკენ 

გაემგზავრა. პილიგრიმები მაღლის ქედად წოდებულ მთას მიუახლოვდნენ, 
საიდანაც ხელისგულივით ჩანდა ქალაქი იერუსალიმი. მამა დავითმა მად- 
ლობა შესწირა უფალს და თავის თანმხლებ პირებს თავმდაბლობით გა- 

ნუცხადა: „ვითარ ვერ გავბედავ ცოდვილის ჩემის ფერხითა ვთელო ნავალი 

ღმერთკაცისა“. წმ. მამამ ქალაქში თავისი მოწაფეები შეუშვა, თვითონ კი 
შორიდან უმზერდა წმინდა ქალაქს. ქალაქის კარიბჭესთან მხურვალედ ილოცა 
და ევლოღიად სამი ქეა წამოიღო იმ რწმენით, „ვითარ თკთ მის ქრისტეს 

საფლავისგან გამოკუეთილნი“ ყოფილიყეჩენ. პილიგრიმების საქართველოსკენ 
გამომგზსავრებისას იერუსალიმის პატრიარქ ილიას ანგელოზი გამოეცხადა 
და აუწყა: „სარწმუნოებითა მისითა წარიღო მადლი იერუსალიმისაო“. იერუ- 

სალიმის პატრიარქის მალემსრბოლები დაეწივნენ წმ. დაეითს და აუწყეს 
ანგელოზთა განცხადება. მათ პატრიარქის სურვილით წმინდა მამას ორი 

ქვა ჩამოართვეს, „რომ სრულიად არ წაერთვას მას მადლი, ხოლო ერთი 

წილი მომიცია შენთეის, შენი უდაბნოსათვის, წაიღე ეს ქვა ეითარცა მადლი 

შენ უდაბნოში სახსოვრად და საუწყებლად სარწმუნოებისა შენისა.““ მამა 
დავითმა იერუსალიმიდან პატრიარქის დასტურით სამი ქეიდან მხოლოდ 
ერთი ქეა ჩამოიტანა და დავით გარეჯის უდაბნოში დაავანა. სასწაულებრივი 
მადლით აღესილი ეს საკვირველმოქმედი ქვა კურნავდა „ყოველთა სნეულე- 
ბათა და ტკივილთაგან სარწმუნოებით მისდამი მიმთხვეულთ“.”- ასე გრ- 
ძელდებოდა საუკუნეების განმავლობაში. აღნიშნული სიწმინდის ფლობით 

დავით გარეჯი თავისი მადლით უტოლდებოდა იერუსალიმს, „ქართლის 
ცხოვრების“ მიხედვით, „ვინაიდგან სამ-გზის აქა (დავით გარეჯში – ე.ბ) 

«94 ლოცვა მიესწორების ერთ-გზის იერუსალიმის მისვლასა“. 
წმ. დავით გარეჯელის გარდაცვალების შემდეგ, გადმოცემით, მადლის ქვა 

მის საფლავზე ყოფილა დასვენებული. შემდგომი პერიოდის წყაროებში 
მისი ადგილსამყოფელი არ ჩანს. ეიცით მხოლოდ ის, რომ თავისი სასწაულ- 

მოქმედების გამო დავით გარეჯის ლაერის ბერ-მონაზსნობა მას საგანგებოდ 

უფრთხილდებდა და საიდუმლოდ ინახავდა. 

1811 წელს დაეითის ლაერაში ფერიცვალების ეკლესია განაახლა უდაბ- 

ნოს წინამძღვარმა, არქიმანდრიტმა ილარიონმა (ბებურიშვეილი)." ეკლესიის 

შეკეთებისას, წმინდა დავითის საფლავის ბოლოს, კანკელის შელესილი სეე- 
ტის ჩამონგრევისას, გაჯით გალესილი კედლის უკან აღმოჩნდა პატარა ნიში, 

სადაც საიდუმლოდ გადამალული იყო იერუსალიმიდან ჩამოტანილი მად- 

ლის ქვა. XIX საუკუნის პირეელ ნახევარში მოღვაწე ქვათახევის მონას- 
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მადლის ქვა 

გარეჯა, წმ. დავითის ლავრა 

 



ტრის არქიმანდრიტის ტარასი ალექსი-მესხიშვილის გადმოცემით, „ეს ქვა 

სიდიდით ბატის კვერცხზედ ცოტა ნაკლებია, იმასავით მოგრძო შეხედულება 

აქვს და მრგვალად მოყვანილი ბოლო. ბოლოზედ ეტყობა ლაქა, რომელსაც 

მუქი სისხლის (დიდი ხნის მიმხმარის) ფერი აქვს. თვითონ ქვა მოთეთრო ღა 

მოწითალო ფერისაა“.% იმავე ტარასის გადმოცემით, უსაფრთხოების მიზნით, 

ახლადნაპოვნი მადლის ქვა საიდუმლოდ შეინახეს იმავე ეკლესიაში, სხეა 

ადგილზე. მისი ადგილსამყოფელი ლავრის რამდენიმე უხუცესმა სასული- 

ერო პირმა იცოდა. საეკლესიო დღესასწაულების დროს აღნიშნულ სიწმინდ- 
ეს სამალავიდან გამოასვენებდნენ დღა ისევ საიდუმლოდ ინახავდნენ. XIX 
საუკუნის შუა ხანებში ვერცხლის პატარა სანაწილეში ჩასვენებული სიწ- 

მინდე დასეენებული ყიფილა ტრაპეზის ქვეშ.” 

1897 წელს დავით გარეჯის ლაერა გაღამთიელმა მოთარეშე ლეკებმა 

ააოხრეს, დაანგრიეს და გაძარცვეს წმ. დავითის ლიუსკუმა და სხვა ნადაელ- 

თან ერთად მადლის ქვაც თან წაიღეს. ალაფის გაყოფის შემდეგ მადლის 

ქვა, რომლის მნიშენელობა მათ არ ესმოდათ, ერთ-ერთი სახლის ჭერში 

შეინახეს. აღნიშნულ სიწმინდეს თვალყურს ადევნებდა ტყვედ წაყვანილი 

მღედელ-მონასონი მიტროფანე (ნაცვლიშვილი). ერთი წლის შემდეგ ტყეეო- 

ბიან განთავისუფლებულმა მიტროფანემ ლეკებისაგან შეუმჩნევლად თან 

წამოიღო მაღლის ქვა და ისევ დავითის ლავრაში დაასვენა. XIX საუკუნის 

დასასრულსა და XX საუკუნის ღასაწყისში დავით გარეჯის ლავრაში მოღ- 

ვაწე სასულიერი პირებს მადლის ქვის სასწაულმოქმედების შესახებ საინ- 

ტერესო მასალები აქვთ ჩაწერილი. 

საქართველო! გასაბჭოების შემდეგ გარეჯის სმონასტრო კომპლექსი 

მძიმე მდგომარეობაში ჩავარდა. 1923 წელს მადლის ქვა სხვა სიწმინდეებთან 

ერთად თბილისი ჩამოიტანეს და ხელოვნების მუზეუმში მიუჩინეს ბინა. XX 

საუკუნის 80-ია-ი წლების ბოლოს, ეროენულ-განმათავისუფლებელი მოძრაო- 

ბის დაწყებისას, მუზეუმის თანამშრომლებმა აღნიშნული სიწმინდე საქართვე- 

ლოს კათოლიკოს-პატრიარქ ილია II-ს გადასცეს. ამჟამად იგი თბილისში, 

წმ. ელიას მთასე ახლადაგებულ სამების საკათედრო ტაძრის საკურთხევ- 

ელშია დასვენებული. 

წმინდა დავით გარეჯელის სახელთან დაკავშირებული სიწმინდეებიდან 

ჩვენამდე მოაღწია უდაბნოს ლავრის ტერიტორიაზე არსებულმა წყარომ, 

რომელიც „ცრემლი დავითის“ სახელითაა ცნობილი. წმინდანისადმი მიძღე- 

ნილ „ცხოვრებაში“ აღნიშნულია,რომ დავით გარეჯელი და ლუკიანე გარე- 

ჯის ხრიოკ უდაბნოში დაბინავების შემდეგ შეწუხებული იყვნენ უწყლობის 

გამო. გადმოცემის მიხედვით, დავით გარეჯელი გულმხურეალე ლოცვით 

შეევედრა უფალს და ცრემლით შესთხოვა წყაროს აღმოჩენა. უფალმა შეისმინა 

მისი ლოცეა და მათ გამოქვაბულში აღმოცენდა წყარო, რომელიც ცრემ- 

ლებივით მოწანწკარებდა და ერთ ადგილას გროვდებოდა. დავითის ცრემ- 

ლის წყარო დღესაც არსებობს. 
გადმოცემის მიხედეით, „ცრემლი დავითის“ უსათუოდ დაშრებოდა, თუკი 

მას ურწმუნო შეეხებოდა. თვითმხილეელთა გადმოცემებიდან ირკეევა,. რომ 

ურწმუნოების ხელი წყალს ორჯერ შეხებია და წყალი ორჯერვე დამშრალა. 
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- ს. L -– 

  
ლავრა, დავით გარეჯელის წყარო, (დ. ერმაკოვის ფოტო)



ორივე შემთხეევაში ლავრის ბერ-მონაზვნებს წმინდა დავით გარეჯელის 
მიერ იერუსალიმიდან ჩამოტანილი მადლის ქვა მიუსეენებიათ წყაროზე და 
პარაკლისის გაღახდის შემდეგ, წმ. მამა დავით გარეჯელის ლოცვითა და 
მარხვით გამოთხოვილი წყალი კელაე აღმოცენდა. ორიეე სასწაული, რომელიც 
თვითმხილველთა მონათხრობს ეყრდნობა, მომხდარა XIX საუკუნის 70-80- 
იან წლებში.“ 

სოგიერთი მკელევარის აზრით, წმინდა ღავით გარეჯელისა და მისი 
თანამოღვაწის წმ. დოდოს სახელთანაა დაკავშირებული თბილისში არსებუ- 

ლი ერთი სიწმინდე. გადმოცემით, წმ. დავით გარეჯელი თავის მოწაფეებთან, 
ლუკიანესთან და დოდღოსთან ერთად ერთხანს თბილისში, მეტეხის კლდის 
ფერდზე არსებულ მღვიმეში დროებით დამკვიდრებულა. ეს პატარა ქვაბი 
XIX საუკუნეში დოდოს ეკლესიის სახელითაა ცნობილი. XX საუკუნის 

დასაწყისში მას სახელი შეეცვალა და იგი ჯოჯოს ეკლესიად იწოდებოდა. 
სახელის ცვლილება, როგორც აღნიშნავენ, გამოწეეული უნდა იყოს იმით, 
რომ ცნობა ამ ქვაბ-ეკლესიის წარმოშობის შესახებ დაიკარგა და სახელი 

„დოდო“ მიტოვებული გამოქვაბულის ირგელივ მომრაელებული ქვეწარმავა- 
ლის ჯოჯოს სახელთან გაიგივდა. თუმცა, გამოთქმულია მოსაზრება, რომ 
აღნიშნულ სიწმინდეს კავშირი არ უნდა ჰქონდეს წმ. დავითის თანამოლ- 

ვაწის, დოდოს სახელთან. თავიანთი არგუმენტის გასამყარებლად, მათ წმინ- 
დანისადმი მიძღვნილი „ცხოვრებიდან“ ის ცნობა მოჰყავთ, რომ მთაწმინდის 
მიტოვების შემდეგ გარეჯში გამგზავრებამდე წმინდა მამა მცირე ხანს 

მტკერის მოპირდაპირე მხარეს, გამოქვაბულში ცხოვრობდა.” განსხვავებუ- 
ლი შეხედულების მიუხედავად, აშკარაა, რომ აღნიშნული სიწმინდე წმ. დავ- 

ითის სახელს უკავშირდება. ამ სიწმინდესთან დაკავშირებით აღდგომის 

შემდგომ სამშაბათს თბილისელი ქალები იხდიდნენ ჯოჯოობის დღესასწა- 

ულს. აღნიშნული დღესასწაული დავით გარეჯელს უნდა უკავშირდებოდეს.ი 
მიხეილ საბინინის გადმოცემით, მეტეხის კლდის ფერდობზე წმ. დავითმა და 
მისმა თანამოღვაწეებმა მცირე ხანი დაჰყვეს, შემდგომ კი გარეჯის უდაბნოს 

მიაშურეს." 
დღემდე მოაღწია აგრეთვე დავითის ლავრის ფერისცვალების ეკლესია- 

ში დაკრძალულმა წმ. დავით გარეჯელის საფლაემა. აღნიშნული ტაძარი, 

„ცხოვრების“ მიხედვით ბუბაქარს გამოუკეეთია. IX საუკუნეში დავით გარე- 
ჯის ლავრაში დროებით მოღვაწე წმინდა ილარიონ ქართეელმა წმინდანის 

სიცოცხლეში გამოკვეთილი ეკლესია განაერცო და აკურთხა მისი საფლა- 

ვი: „შინა სამხრით კერძო ეკლესიასა მას შექმნა ლუსკუმაი შუენიერი, 

რომელსა შინა დაკრძალულ არიან ნაწილნი წმიდისა მამისა ჩუენისა დავ- 

ითისნი და ვიდრე აქამომდე, რომელთა სარწმუნოებით მიიღონ მტუერი სა- 

მარხოისა მისგან წმიდისა, ჰკურნებას ყოველსა სენსა და უძლურებასა კაც- 

თასა.? 
საუკუნეების განმაუელობაში დავით გარეჯელის საფლაემა არაერთი დარ- 

ბევა განიცადა. საქართველოს გასაბჭოების შემდეგ, XX საუკუნის 20-იან 

წლებში, ანტირელიგიური მოძრაობის დროს მისი განსასვენებელი ერთიანად 

გაღაუთხრიათ. უპატრონოდ მიტოეებული ეკლესია-მონასტრები გაპარტახ- 
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და. XX საუკუნის უკანასკნელ მეოთხედში საქართველოს ძეგლთა დაცვის 

სამმართველომ ითავა მისი მოვლა-პატრონობა. მოწესრიგდა გარეჯის ლავრა 

და წმინდა დავითის საფლავიც, მაგრამ იქვე ახლოს მდებარე სამხედრო 

პოლიგონის გამო სამონასტრო კომპლექსი სიანდებოდა. ერთ-ერთი გადმო- 
ცემით, სამხედროებს განძის ძიების მისნით წმინდანის საფლავიც გაუთხრი- 
ათ. XX საუკუნის 90-იანი წლების დასაწყისში ვითარება სასიკეთოდ შეიცვ- 

ალა. გაუქმდა სამხედრო პოლიგონი, ხოლო დავითის ლავრაში აღდგა წირ- 

ვა-ლოცვა, მოწესრიგდა წმ. დავითის განსასვენებელიც. 2000 წლის საფხულში 
საქართველოს კათოლიკოს-პატრიარქის ილია II-ის კურთხევით არქეოლ- 

ოგებმა გათხარეს დავით გარეჯელის საფლავი. დაახლოებით 1.40 მეტრის 
სიღრმეზე გამოჩნდა საფლავის ლოდი, რომლის ქვეშ განისვენებდა წმ. 

დავითის დაზხიანებული თავის ქალა. მონასტრის მღვდელმსახურებმა სიწ- 
მინდეები დიდი სიფრთხილით გაწმინდეს. წმინდანის საფლავი სამი დღის 
განმავლობაში იყო გახსნილი. მესამე დღეს კათოლიკოს-პატრიარქმა ილია 
II-მ გახსნილ საფლავთან ლოცვა აღავლინა და წმინდა საფლავში დიდი 
პატივით ჩააბრძანა იერუსალიმიდან ჩამოტანილი სკვნილი, ჯეარი და სად- 
აფის ფილა, რომელზეც მაცხოვრის შობა იყო გამოსახული. თეთრი აბრეშუ- 

მის გადასაფარებლით დაიფლა სიწმინდე და საფლავი ქეის ფილებით დაიხ- 
ურა. გარეგნულადაც მოეწყო საფლავი. საფლავს სემოდან დაედო რელიეფ- 

ური გამოსახულებით შემკული ლოდი. საგანგებოდ გამოიყო და მოპირკეთ- 
და დავით გარეჯელის მიერ იერუსალიმიდან ჩამოტანილი მადლის ქვის 

ჩასაბრძანებელი ადგილი. ამჟამად, დაეით გარეჯის ტერიტორია ორ ნაწ- 

ილადაა გაყოფილი. დავით გარეჯელის ლავრა საქართველოს შემადგენ- 

ლობაშია, ხოლო უდაბნო კი აზერბაიჯანის რესპუბლიკის კუთვნილებაა. 
ცამეტ ასურელ მამათა მოღვაწეობიდან ცალკე აღნიშენის ღირსია წმინ- 

და ანტონ მარტყოფელის მისიონერული საქმიანობა. მისადმი მიძღვნილი 

სვეინაქსარული ცხოვრებიდან ირკეევა, რომ იგი იოანე ზედაზნელის დასის 

წევრი ყოფილა და ცამეტ ასურელ მამასთან ერთად ჩამოსულა საქართველო- 
ში. თუმცა, მკვლევარები მიიჩნევენ, რომ იგი შედარებით გვიან, იოანე ზედაზნე- 
ლის დასის წევრების გარეშე მოსულა საქართველოში. მისი „ცხოვრებიდან" 

ირკვევა, რომ იოანეს კურთხევით სამისიონერო მოღვაწეობისათვის იგი ჯერ 
კახეთში, მდინარე ალაზნის გაღმა მხარეს წასულა, შემდგომ კი აკრიანის 
მთაზე დაემკვიდრა, სადაც მან ააშენა პირველი მონასტერი. წმინდა ანტონი 

საზოგადოებისგან განმარტოებით, მარტოდ ცხოვრობდა. აქედან წარმოსდგა 
მისი ზეწოდება – მარტოდმყოფელი ანუ მარტყოფელი. გვიან კი აკრიანის 

მთასა და მის მიდამოებს, სადაც წმინდა ანტონი მოღვაწეობდა, მარტყოფი 

ეწოდა. დღეს ამ ტერიტორიის ახლოს არსებობს ამავე სახელწოდების სოფე- 

ლი. წმ. ანტონმა თავისი ღეთისმოსაობით, სნეულებათა კურნებითა და 
სასწაულმოქმედებით შორს გაითქვა სახელი, რამაც მრავლად მიიზიდა მორ- 

წმუნე ერი, წმინდა მამას კი განმარტოებული ცხოვრება სურდა. ამის გამო, 

მან დატოვა თავისი მონასტერი და იქვე ახლოს, კლდის წვერზე ააშენა 

თორმეტი ადლის სიმაღლის სვეტი (კოშკი) სადაც მან სვიმონ მესეეტის 
სახელზე პატარა ეკლესია მოაწყო. აღნიშნულ სვეტზე წმინდა მამამ სიც- 
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ოცხლის ბოლომდე დაჰყო. სხვა ასურელ მამებისაგან განსხვავებით, წმ. 

ანტონ მარტყოფელმა ასკეტური მოღვაწეობის ახლებურ ფორმას – მესვეტ- 

ეობას ჩაუყარა საფუძველი, ამიტომ ქართული წყაროები მას „ანტონ მეს- 
ქეეტეს“ უწოდებენ.) სვეტზე დამკვიდრებიდან თვრამეტი წლის შემდეგ ანტო- 

ნი მიიცვალა. მისმა მოწაფეებმა იგი ჩამოასვენეს და დაკრძალეს მის მიერ 

დაარსებულ ღვთაების მონასტერში. ფეოდალურ ხანაში აღნიშნული მოჩას- 

ტერი გაპარტახდა, ანტონ მარტყოფელის საფლავი კი უყურადღებოდ იყო 

მიტოვებული. 1823 წელს მიწისძვრის შედეგად მონასტრის გუმბათი ჩამოიქ- 
ცა. საქართველოს ეგზარქოსმა, ისიდორე ჩიკოლსკიმ (1844-1858) დანგრეული 

მონასტერი განაახლა, ადგილობრივი პირების დახმარებით მოიძია წმ. ანტონ 

მარტყოფელის საფლავი და გაამშვენა. ცამეტი ასურელი მამის დღე- 

სასწაულის გარდა (7 (20) მაისი) საქართველოს ეკლესიამ ანტონ მარტყ- 

ოფელის ხსენების დღედ აგრეთვე დააწესა 19 იანვარი. სადღესასწაულოში, 

საგალობლის მეოთხე მუხლში წმ. ანტონი იოანე წინამორბედსა და ილია 
წინასწარმეტყველთან არის შედარებული.” 

გადმოცემის მიხედვით, ანტონ მარტყოფელის სახელს უკავშირდება 
საქართველოში ქრისტეს სახელთან დაკავშირებული უდიდესი სიწმინდის, 

მაცხოვარის პირი ღვთისას ხატის – კერამიონის (კეცზე გამოსახულის) 
ჩამოსვენება. ამის შესახებ ცნობები მოიპოვება XIII საუკუნის პირველ 
ნახევარში მოღვაწე ცნობილ ჰიმნოგრაფ არსენ ბულმაისიმისიძესთან, რომელ- 

მაც მაცხოვრის ხელთუქმნელ ხატს საგალობელი მიუძღვნა.%# იგივე ცნობე- 
ბი მეორდება გვიანი ხანით, XVII-XVIII საუკუნით დათარიღებულ ანტონ 
მარტყოფელის ცხოერებაში. საეკლესიო ტრადიციით მაცხოვრის პირი ღე- 
თისას ხატი – კერამიონი, რომელიც წმ. ანტონ მარტყოფელმა საქართეელო- 
ში მოასვენა, ასლია ამავე სახელწოდების მანდილიონის (ტილოზე გამოსახ- 

ული ხელთუქმნელი ხატის) იმ ხატისა, რომელიც უფალმა ედესიის დას- 
ნეულებულ მეფე ავგაროზს გაუგზავნა სამეფო კარის მხატვრის ანანიას 
ხელით. გადმოცემის მიხედეით, ძვირფასი სიწმინდით ედესისაკენ მიმავალ 
ანანიას გზაზე შემოაღამდა. ღამის გასათევად იგი გაჩერდა ქალაქ იერაპო- 

ლის განაპირას მცხოვრებ ერთ-ერთ მექოთნესთან. მანდილიონის (ტილოზე 

შესრულებული) ხატი კი, იმის შიშით, რომ არ დაზიანებულიყო, ორ გამომწ- 

ვარ კეცს შუა ჩაასვენა. შუაღამისას ქალაქის მოსახლეობამ და მათ შორის 

ქალაქის გამგებელმა იხილეს არაბუნებრივი ცეცხლოვანი სვეტი, რომელიც 

სატის თავზე იყო აღმართული. კეცებიდან ხატის ამოღების შემდეგ გაირკვა, 
რომ ზემო კეცზე ხელთუქმნელი ხატის სახე გადასულიყო. ქალაქის თავმა 

შეიტყო პირიღეთისას ხატის ისტორია. მან მანდილიონი მეფე აეგაროზთან 

მხატვარ ანანიას გაატანა, ხოლო კეცზე გადასული ხატი თავის სასახლეში 

დაასვენა. გადმოცემის მიხედვით, კერამიონის (კეცზე გადასული) ხატი შემდგომ 

ნესტორიანების კუთვნილება გამხდარა და მათ ეს სიწმინდე თავიანთ მწვალე- 
ბლურ ტაძარში დაუსვენებიათ. გამომგზავრებამდე ედესში მყოფ ანტონ 

მარტყოფელს ნესტორიანულ ტაძარში არსებული აღნიშნული სიწმინდე 

გამოუსყიდია და იგი საქართველოში წამოუსვენებია. წმ. ანტონმა აკრიანში 
დამკვიდრების შემდეგ იქ ხატის სახელსე ააშენა ღეთაების სახელობის 
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ტაძარი. XIII საუკუნის პირველი ნახევრის მოღვაწის, ტბელი აბუსერიძის 

ინიციატივით ძეელი სტილით 16 აგვისტოს აღესრულება ხელთუქმნელი 

ხატის დღესასწაული. რომელიც ამასთანავე თვით მონასტრის დღედ ითელე- 

ბა, რადგან მარტყოფის ღვთაების მონასტერი უფლის ხელთუქმნელი ხატის 

სახელსეა დაარსებული. 
ქართული წერილობითი წყაროები საინტერესო ცნობებს გვაწვდიან უფ- 

ლის ხელთუქმნელი ხატის მიერ მოვლენილი სასწაულების შესახებ. XIV 
საუკუნის პირველი ნახევრის ჟამთააღმწერლის თხსულებაში – „ასწლოვან 

მატიანეში“ აღნიშნულია, რომ მძიმე სენით შეპყრობილი საქართველოს მეფე 

ულუ დავითი (1247-1270) „ვითარ მიეახლა მარტყოფსა, მივიდა ხატსა მას 

ხელთუქმარსა, რომელ თუთ გამოისახა ტილოსა ხატისა მიერ კეცსა ზედ. 
მოყვანება ბრძანა მარტყოფისა ხატისა, და ევედრა ცრემლითა და შეუერდა, 
განკურნა, ეითარ უფლისა მიერ განკურნებული ცხედარსა "სედა მდებარე“. 
იგივე წყარო გადმოგეცემს, რომ მეორედ დასნეულებული დავით ულუ ისევ 
ეახლა ხატს, მაგრამ რაკი იგი ეკლესიურ ცხოვრებას არ მისდეედა, მისი 

თხოენა უფალმა არ შეისმინა. მემატიაჩეს ცნობით: „მეფესა შეედეა სალმო- 
ბა მუცლისა და ვითარ მკურნალთა ვერ უძლეს კურნებად, მაშიჩ ევედრა 
ხატსა მას მარტყოფისასა, და მიეიდა მის წინაშე, ვითარ ჩვეულ იყო, რამეთუ 
პირველ ამისსა მუცლისა სნეულებითა შეპყრობად იყო, და, ვითარ მკუდარი, 
იდვა უსიტყვოდ, და აღედგინა ხატსა ხორცშესხმულსა ღმრთისასა. ხოლო 

აწ არღარა ჰპოვა ლხინება ამისთვს, რამეთუ მოაკლო ღმრთისმსახურება და 

იწყო რღუევა საყდართა და შლად, ამისთკს აღიღო ღმერთმან ხელი წყალო- 

ბისა, და პირველ წელთა მოკუდა ძე მისი პირმშო, გიორგი, სიკეთე აღმატებუ- 
ლი, და აქა მიიცვალა დავითცა მწუხარებითა ძისათა“. 

ქართული წყაროების გადმოცემით, XIV საუკუნის ბოლოს, გიორგი VII-ის 

(1493 – 1407) მეფობის დროს,თემურ ლენგის შემოსევისას მარტყოფის ეპისკო- 
პოსმა გიორგიმ უსაფრთხოების მისნით წმ. ანტონ მარტყოფელის ხატი საი- 

დუმლოდ გადამალა. იგი ბრძოლაში ისე დაიღუპა, რომ მონასტრის ძმობი- 
სათვის ხატის ადგილსამყოფელი არ უცნობებია. მარტყოფის ღეთაების მო- 
ნასტრის მღვდელმსახურნი სხვადასხვა დროს ცდილობდნენ ეპოვათ ეს სიწ- 
მინდე, მაგრამ მათი ყოველი ცდა უშდეგო აღმოჩნდა. ერთ-ერთი საეკლესიო 

გადმოცემის მიხედვით, მარტყოფის უფლის ხელთუქმნელი ხატის გამოჩინება 

მოხდება იმ სასულიერო პირის მიერ, რომელიც ღვთისაგან გამორჩეული 

იქნება. უკანასკნელ პერიოდში, მკვლეეართა ერთი ნაწილი მიიჩნევს, რომ 
ანტონ მარტყოფელის მიერ კერამიონად მიჩნეული ხელთუქმნელი სატის 

საქართველოში ჩამოსვენება რეალურ სინამდვილეს არ უნდა ასახავდეს.” 
მათ საწინააღმდეგოდ, მკვლევართა მეორე ნაწილი სავსებით რეალურად მიიჩ- 

ნევს საქართველოში აღნიშნული სიწმინდის მოსვენების ფაქტს.” 

მართალია, ანტონ მარტყოფელის მიერ საქართველოში მოსვენებული კერა- 

მიონის ხატი ჯერჯერობით დაკარგულად ითელება, მაგრამ ჩვენამდე მოაღწია 
ამ სატის პირმა. მარტყოფის მონასტერში, როგორც ჩანს, თავის დროზე შეიქმ- 

ნა კერამიონის ხატის ასლი, რომელიც „პირი მარტყოფის მაცხოერის ხატის“ 

სახელითაა ცნობილი. ეს ხატი თურმე კარგა ხნის მაჩნძილსე ქალაქ თბილის- 

250



 
 
 
 

პირიღვთისას ხატი, 

თბილისის სიონის ტაძარი 

251



ში არსებულ ღვთაების მონასტრის მეტოქის ნიშში ინახებოდა. ეს მეტოქი, 
როგორც გადმოგვცემენ, იმყოფებოდა ოქროსმჭედლების ქუჩის მიდამოებში. 
1817 წელს მარტყოფის მაცხოვრის ხატის პირი სიონის საკათედრო ტაძარში 

გადაასვენეს, სადაც დღესაც ინახება. ხატი ძეელია, დახატულია ტილოზე, 

პერანგი კი 1818 წელს გაუკეთებიათ და რუსული ხელოენების ნიმუშს წა- 
რმოადგენს. ხატზე მოთავსებულია გაურკვეველი ბერძნული წარწერა, რო- 

გორც გადმოგვცემენ, განმეორება ძეელი ხატის წარწერისა. „მაცხოვრის თავის 

გარშემო გაკეთებულ სხივების უკანა მხარესე აღნიშნულია, რომ სხივებზე 

დასმული ქვები შეუწირავს 1867 წელს ვინმე იოანე ვარღანის ძეს“. 
ასურელ მამათა შორის ერთადერთი მარტვილი იყო აბიბოს ნეკრესელი, 

რომელიც კათოლიკოსმა ევლავიოსმა კახეთში, ნეკრესის ეპისკოპოსად გაამ- 

წესა. მისი მოღვაწეობის დროს აღმოსავლეთ საქართველოში ფეხმოკიდებუ- 
ლი ყოფილა ცეცხლთაყვანისმცემლობა. მან თავის ეპარქიაში ცეცხლის 

საგზებელს წყალი დაასხა და ჩააქრო,რის გამოც იგი სპარსელებმა შეი პყრეს 

და შიდა ქართლში მყოფ თავიანთ მმართველ მარზპანს მიჰგვარეს 
დასასჯელად. გადმოცემის მიხედვით, აბიბოს ნეკრესელს გარკვეული სულიერი 

ურთიერთობა ჰქონია სიმონ შესვეტე უმცროსთან. სიმონ მესვეტეს თურმე 
სულიწმინდის მადლით ეუწყა წმინდა აბიბოსის მოსალოდნელი წამების 
შესასებ და ეპისტოლე და კვერთხი გამოუგზავნა საჩუქრად. წყაროებით 

დასტურდება,რომ აბიბოს ჩეკრესელი აწამეს ლეხურის ხეობაში, სამთავროს 

ტაძრის სიახლოვეს." გადმოცემით, იგი სამთავისის ტაძარში დაკრძალეს, 
შემდეგ კი მისი Vმინდა ნაწილები მცხეთაში გადმოუსვენებიათ და სამ- 
თავროს მონასტრის ტრაპეზის ქვეშ დაუფლავთ. აბიბოს ნეკრესელი ხატზე 

ჯერითა და სურითაა გამოსახული, საიდანაც გაღმოღერილი წყლით ცეცხ- 
ლს აქრობს. 

მცხეთის მახლობლად, სარკინეთში დამკვიდრებული შიო მღვიმელიც იოანე 

ზედაზნელის მოწაფე იყო. ციხედიდის მთავარ ევაგრესთან ერთად მან 
გაუკაცრიელებულ ადგილზე დაიწყო იოანე ნათლისმცემლის ეკლესიის აგება, 

რომელმაც ჩეენამდე გადაკეთებული სახით მოაღწია. ამ მონასტერში მან 

ძმობის წევრები დააფუძნა, თვითონ კი მონასტრის ახლოს შეარჩია მღვიმე 

„ფრიადსა სიღრშესა მქონებელი და ყოვლად ბნელი“. ამ მღვიმეში ცხ- 
ოვრობდა იგი სიცოცხლის ბოლომდე. გარდაცეალების შემდეგ იგი იქეე 
დაკრძალეს. მის საფლავზე კი შემდგომ ეკლესია ააგეს.” ასურელ მამათა- 
გან შიო მღვიმელი ერთადერთი წმინდა მამა იყო, რომელიც მწერლობას 
ეწეოდა. მას შიომღვიმის მონასტრის ძმობის თხოვნით დაუწერია „ასსამოცი 

თავი სწავლაი ყოვლად შუენიერი და ტკბილი, რომელითა განისწავლებოდეს 
ყოველნი იგი კრებულნი მარადის“. სამწუხაროდ, მისი აღნიშნული ნაშრომი 

დღემდე მიკელეული არაა, მაგრამ შიო მღვიმელის „ცხოვრებაში“ უხეადაა 
მოტანილი დარიგება-შეგონებანი, რომელიც „ნათელ წარმოდგენას გვიქმნის 

კრებულის რაობის შესახებ“.”? სელნაწერებს შემოუნახავს „ღვთისმშობლისა 

და საქმისადმი მიძღვნილი ორი „ოხითაი“, რომლებშიც ავტორი მხურვალედ 

ითხოვს მონასტრისა და ძმობის წევრთა მტერთაგან დაცვას“.ჯ შიო მღვიმელი 

დიდი პატივით მოიხსენიება ქართულ მწერლობაში. მეფე დემეტრე I-მა (1125- 
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1156) მას უძღვნა იამბიკო. შიო მღვიმელის ხსენების დღეს საქართველოს 

ეკლესია აღნიშნავს ყველიერის ხუთშაბათს და 9 (20) მაისს. შიო მღვიმელის 
ძვლის წმინდა ჩაწილი სხვა სიწმინდეებთან ერთად მოთავსებული იყო XVIII 
საუკუნეში ანჩისხატის ტაძრის ერთ-ერთი ხატის სანაწილეში. 

ჩვენამდე მოაღწია ასევე ისე წილკნელის საფლავმაც, რომელიც ეელავ- 

იოს კათალიკოსის მიერ წილკნის ეპისკოპოსად იყო დადგენილი. იგი განის- 

ვენებს მცხეთის მახლობლად, წილკნის ღეთისმშობლის ტაძარში. აღნიშნუ- 

ლი ტაძარი ისე წილკნელის მისელამდე იყო აშენებული. მკვლევარები მას 

IV საუკუნით ათარიღებენ. ისე წილკნელის ხსენების დღეა 2 დეკემბერი. 

კახეთში დღემდე არსებული ალავერდის ტაძრის აგება და ამ კუთხეში 

სამისიონერო მოღვაწეობის დაწყება დაკავშირებულია იოანე ზედაზნელის 

მოწაფის, იოსებ ალავერდელის სახელთან. იოსებ ალავერდელმა მონასტრის 

დაარსებით „მ კუთხეში „ურწმუნოება სრულიად წარდევნა და ღუთისმსახ- 

ურება ესრეთ პატიოსნად აღაღორძინა და ადგილი ესე გაავრცელა კაცთა 

მიერ და „ღავსო კრებულითა სულიერითა“. გადმოცემით, იოსები განუშო- 

რებლად ატარებდა ჯვარს, გამოთლილს იმ ჯერის ხისაგან, რომელზეც 

ქრისტე აწამეს. სიყრმიდან სასო და შესავედრებელი ყოფილა ეს ჯვარი 
იოსებ ალავერდელისათვის. იგი ხატზე ამ წმინდა ჯერით არის გამოსახუ- 
ლი. მისი ხსენების დღედ 15 სექტემბერია მიჩნეული. იოსებ ალავერდელი 

დაკრძალულია ალავერდის საკათედრო ტაძარში. 

იოსებ ალავერდელის სამისიონერო ტერიტორიაზე XI საუკუნეში ჩამოჟ- 

ალიბდა ალავერდის ეპარქია, რომლის ეპისკოპოსი „ამბა ალავერდელის“ 
სახელითაა ცნობილი. ეს ტრადიცია დღესაც დაცულია. „ტერმინი „ამბა“ 

სირიულია და მონასტრის წინამძღვრის ქართული სახელწოდების, „მამის“ 
შესატყვისს წარმოადგენს. ამ ზეწოდებას ალავერდელი ეპისკოპოსები 

ატარებდნენ იმის გამო, რომ ისინი მონასტრის წინამძღვრებიც იყვნენ. ტრადიცია 
უნდა მომდინარეობდეს ალავერდის პირველი წინამძღერის, ერთ-ერთი სირი- 

ელი მამის, იოსებისაგან, რომელიც ამბა ალავერდელად იწოდებოდა“.? 
იოანე ზედასნელის ერთ-ერთი მოწაფე ეზდერიოსი, იგივე ისიდორე ქრისტეს 

მოძღვრებას ქადაგებდა დღევანდელი კასპის რაიონის, მდინარე ლეხურის 

მარცხენა ნაპირზე მდებარე სამთავისის მიდამოებში, სადაც მას გადმოცე- 
მით, მაცხოვრის ხელთუქმნელი ხატის სახელზე ტაძარიც აუგია. ზოგიერთი 
წყარო ეჭვის ქეეშ აყენებს ამ გადმოცემას. ერთ-ერთი წყაროს ცნობით, VI 

საუკუნის დასაწყისში სამთავისში უკეე არსებობდა საეპისკოპოსო კათე- 
დრა" საეკლესიო ტრადიციით, ისიდორე სამთავნელი დაკრძალეს თავისსავე 

დაარსებულ მონასტერში. 
ასურელმა მამამ თათემ, იმავე თადეოზ სტეფანწმინდელმა იოანე 

სედასნელთან განშორების შემდეგ მოღვაწეობა თავდაპირველად იქეე, მცხ- 
ეთაში დაიწყო. მას ზედაზნის მთის ძირას აუშენებია მონასტერი. შემდეგ 

იგი შიდა ქართლში გადავიდა და ურბნისში დააფუძნა წმინდა პირეელმოჯწ- 

ამე სტეფანეს სახელობის ტაძარი; ბოლოს კი დაეყუდა კასპთან არსებულ 

წლევის მთის მღვიმეში, სადაც აღესრულა კიდეც. გადმოცემით, იგი იქვე 
დაკრძალეს. 
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წმ. სტეფანე | აჭ ხირსელის ' 
საფლავი 

წმ. სტეფანე 

სირსელის 

ტაძარი, VI ს.  



კახეთში, კერძოდ კი ქიზიყში ასურელმა მამა სტეფანემ დააარსა ხირსის 
მონასტერი. ამ მონასტრის უდიდეს სიწმინდეს წარმოადგენს „წმინდა პირეელ- 
მოწამე სტეფანეს ნეკი, რომელიც, სავარაუდოდ, მოუტანია თვით ღირს სტე- 

ფანეს" აღნიშნული სიწმინდე ჩასვენებული იყო ვერცხლის სანაწილეში, 
რომელსაც ქართული წარწერა ამშვენებდა. XX საუკუნის დასაწყისში წმინ- 
და პირველმოწამე სტეფანეს ნეკი თავის სანაწილესთან ერთად უსაფრთხ- 

ოების მიზჩით ინახებოდა ბოდბის მონასტერში. ამჟამად იგი დაკარგულად 
ითელება. 

კახეთის მთიაჩეთში მოღვაწეობდა აგრეთვე იოანე სედასჩნელის მოწაფე 

ზენონი, რომელმაც იყალთოში ააშენა მონასტერი, დაკრძალულია იქვე. 
პიროს ბრეთელმა კი მდინარე ჯვარისწყლის მარცხენა სანაპირზე არსე- 

ბულ ბრეთში საფუძველი ჩაუყარა მონასტერს. გადმოცემით, მისი წმინდა 

ნაწილები ამავე ეკლესიაშია დაკრძალული. 

ბოლო, მეთორმეტე ასურელი მამა, მიქაელ ულუმბოელი ქრისტიანობას 
ქადაგებდა შიდა ქართლსა და ოსეთში. დღევაჩდელი ხაშურის რაიონის 
ტერიტორიაზე, მაღალ მთაში მდებარეობს ულუმბოს მონასტერი, რომელიც 

მიქაელის მიერაა დაარსებული. გადმოცემით, აქვე განისვენებს მისი წმინდა 
ნაწილი. 

დაბოლოს, დასკვნის სახით დაეძენთ, რომ ასურელი მამების მოღვაწეობით 
მნიშვნელოვნად განმტკიცდა ქრისტიანობა საქართველოში. მათ მიერ დაარსე- 
ბული წმინდა სავანეები ქართული კულტურის კერებად იქცნენ, სადაც საუკუ- 
ნეების განმაელობაში დიდი საგანმანათლებლო საქმიანობა მიმდინარეობდა, 

საქართველოს ეკლესიის ისტორიაში ასურელი მამები არა მარტო ზედ- 

წოდებით მოიხსენიებიან, არამედ გამოყოფენ იმ ღირსებასაც, რომლითაც მათ 
თავი გამოიჩინეს თავიანთი მოღვაწეობის დროს. ასურელ „მამათა თვალი“ 

იოანე – ღირსი იოანე სედაზნელის სახელითაა ცნობილი. მისი მოწაფეები 
კი შემდეგი ეპითეტებით იხსენიება: „სიწმინდისა და მარხულობის მარგალ- 

იტივით მბრწყინავი – დავით გარეჯელი; მესეეტეობის მანათობელი მზე – 

ანტონ მარტყოფელი; სანატრელი უმანკოების ყეავილი – ამბა იოსებ ალა- 

გერდელი; ძალმოსილებით დაგვირგვინებული – სტეფანე ხირსელი; სვეტი 
ტკბილი მორჩილებისა – ზენონ იყალთოელი; წმინდა მოწამეობით შემკული 
– აბიბოს ჩეკრესელი; ქრისტიანული ცრემლისა და გოდების ხატი, საქართეე- 
ლოს სამეფოს სიმტკიცე, დიდი სასწაულმოქმედი – შიო მღვიმელი; გოდების 
ღეთაებრივი ხატი – პიროს ბრეთელი; წმინდა სიმართლისა და რწმენის 

ხატი – თადეოზ სტეფანწმინდელი; სათნოების გოდოლი – ისიდორე სამთავნე- 
ლი; ყოვლადწმინდა სიყვარულისა და უბიწოების ორღანო – ისე წილკნე- 
ლი“.95 
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თავი VII 

წმინდა გიორგის სახელთან დაკავშირებული 
სიწმინდეები საქართველოში 

წმ. გიორგი საყოველთაოდ პოპულარობით სარგებლობს მთელ ქრისტიან- 
ულ სამყაროში. მას დიდ პატივს მიაგებენ არა მარტო მართლმადიდებლები, 

არამედ –– კათოლიკეები, პროტესტანტები და სხვა. უფრო მეტიც, იგი პა- 

ტიედებულია სხვა აღმსარებლობის წარმომადგენლებთანაც. მაჰმადიანთა 

საღმრთო ლიტერატურაში დიდი აღგილი უკავია სხვადასხვა გადმოცემებს 

უმ. გიორგის შესახებ. ჟან შარდენის ცნობით, XVII საუკუნეში მუსულმანთა 

შორის იმდენად დიდი პატივისცემა ყოფილა წმინდა გიორგის მიმართ, რომ 

„ოსმალთა ფლოტში კანონად იყო მიჩნეული, ზღეაში გასვლა უეჭველად 

წმინდა გიორგის დღეს, ძველი სტილით 23 აპრილს უნდა მომხდარიყო“. 

წმინდა გიორგის პოპულარობიდან გამომდინარე, მასზე სხვადასხვა ენაზე 

შექმნილია უამრავი შესხმა, ჰიმნოგრაფიული კრებულები, ლექსები თუ პოე- 

მები, ლეგენდები, თქმულებები და სხვა. მართალია, წმინდა გიორგი მთელ 

ქრისტიანულ სამყაროში პოპულარობით სარგებლობდა, მაგრამ მისადმი 

თაყვანისცემას „არცერთ ქვეყანაში არ მიუღია ისეთი მასშტაბები, როგორც 

საქართველოში“. უფრო მეტიც, გარკვეულ პერიოდში „ბიზანტიასა და რუსეთში 

ოფიციალური ღვთისმეტყველება არ ცნობდა წმ. გიორგის კულტს“:2 თუმცა, 

შემდგომ როგორც წმინდანს აღიარებდა და მის დღესასწაულებსაც იხდიდა. 

საქართველოს მართლმადიდებელი ეკლესიის წმინდანთა შორის გამორ- 

ჩეული ადგილი უკავია წმინდა გიორგის. აღნიშნულის შესახებ საგანგებოდ 

მიუთითებენ როგორც ქართული ისე უცხოელი მკვლევარები. წმინდა გიორ- 

გის შესახებ ქართულ სინამდვილეში უამრავი ლეგენდა თუ თქმულებაა 

შექმნილი. სწორედ ამიტომ, უცხოელები საქართეელოს მიიჩნევენ წმინდა 

გიორგისე ლეგენდების შექმნის კლასიკურ ქეეყანად! მისი პოპულარობის 

ერთ-ერთი დასტურია თუნდაც ის, რომ გადმოცემით, წმინდა გიორგის სახ- 

ელზე აგებული ეკლესიები საქართველოში იმდენია, რამდენი დღეც არის 

წელიწადში. ამ ცნობით, საქართველოში თითქოს 365 წმინდა გიორგის სახ- 

ელობის ეკლესიაა, სინამდვილეში მათი რაოდენობა დასახელებულ რიცხვს 

რამდენჯერმე აღემატება. აღნიშნული გადმოცემები უნდა მომდინარეობდეს 

იქიდან, რომ ხალხური ტრადიციით ქართულ სინამდვილეში წმინდა გიორ- 

გის დღესასწაულად წელიწადის ყოველი დღეა მიჩნეული. აღნიშნულის 

შესახებ საგანგებოდ მიუთითებს XIX საუკუნის საეკლესიო მოღეაწე ტარა- 

სი ალექსი-მესხიშვილი: „ხოლო ჩვენ ქართველნი ედღესასწაულობთ სსუა- 

თა და სხუათა დღეთა, შემდგომად აღვსებისა ყოველთა კვირიაკეთა“.' უეჭვე- 

ლია, აღნიშნულით უნდა იყოს განპირობებული, რომ საქართველოში სხვა 
წმინდანებთან შედარებით უამრავი წმინდა გიორგის სახელობის ტაძარია. 

XVIII საუკუნის ცნობილი ისტორიკოსი ვასუშტი ბატონიშეილი საგანგებოდ 
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აღნიშნავს: „არ არის ბორცვი, ანუ მაღალნი გორაკნი, რომელსა ზედა არ 
იყოს შენნი ეკლესიანი წმიდისა გიორგისანი“.' იმავე ისტორიკოსის მიხედ- 
ვით, ქართველთა უცხოური სახელწოდება „გეორგია“ წმინდა გიორგიდან 

უნდა მომდინარეობდეს. მისივე სიტყვებით: „კუალად გიორგიაცა მხნედ მო- 
მჭირნეობის მუშაკობის ქართველთა ეწოდა (რამეთუ მუშაკად ითარგმნის). 
კუალად ვინაითგან იცნეს სამება – ერთარსება, ჭეშმარიტი ღმერთი და 

ესეცა ამის მიერ ეწოდა. არამედ ევროპელნი და ბერძენნი უხმობენ ჯორჯი- 
ანასა, და რუსნი გრუზინია და მოჰმადიანი გურჯსა მათითა ორთოღრაფიისა 
გამო, არამედ იგივე გიორგივე არს“ ვახუშტის გარდა, აღნიშნულის შესახებ 
უცხოელი ავტორებიც მიუთითებენ. XIII საუკუნის მოღვაწე, ქალაქ აკრას 

ეპისკოპოსი ჟაკ დე ეიტრი თავის წიგნში „იერუსალიმის ისტორია“ ქართველებ- 
ის შესახებ აღნიშნავს, რომ „მათ ეწოდებათ გვევორგიანები, რადგანაც გან- 
საკუთრებულ პატიესა და თაყეანს სცემენ წმინდა გიორგის, ვისაც თავის 
მფარველად და მედროშედ თვლიან ურჯულოებთან ომებში და ადიდებენ 
ყველა სხეა წმინდანებზე მეტად.“ მსგავსი ცნობებია დაცული XIV საუკუ- 

ნის გერმანელი მოგზაურის ჰანს შლიტბერგერისა და XVI საუკუნეში 
საქართველოში ჩამოსული პოლონელი მოგზაურის კიტოვიჩის თხზულებებში. 

ეს უკანასკნელი წერს, რომ „ქართველები (გეორგიანები) გიორგი მთავარ- 
მოწამეს (რომლის სახელიც თავიანთთეის ეროვნულ სახელადაც კი აქვთ 

შეთვისებული), სხვა წმინდანებსე მეტად სცემენ პატივს და თაეის მფარვე- 
ლადაც მიაჩნიათ“ როგორც ვხედავთ, ვახუშტი ბატონიშვილის მოღვაწეობამდე 

რამდენიმე საუკუნით ადრე უცხოელ აეტორებთან დაფიქსირებულია, რომ 
გეორგიანები ქართველებს წმინდა გიორგისადმი განსაკუთრებული თაყეა- 
ნისცემის გამო ეწოდათ. შესაძლებელია, ვახუშტისათეის ცნობილი იყო მათი 
მოსაზრებანი. მართალია, ვახუშტისა და უცხოელ აეტორთა აღნიშნული 
შეხედულებანი მკვლევართა მიერ გაზიარებული არაა, მაგრამ თავად აღნიშ- 

ნული ფაქტი იმაზე მიგვანიშნებს, რომ ქართველი ხალხი უძველესი დროიდან 
დიდი პატივით ეპყრობოდა წმინდა გიორგის კულტს. გვიან ხანაში 
საქართველოში მოღვაწე უცხოელი ავტორები, მართალია, უარყოფდნენ 

ქართველთა სახელის დაკავშირებას წმინდა გიორგის სახელთან, მაგრამ 
ყველანი საგანგებოდ აღნიშნავდნენ ქართველი ხალხის განსაკუთრებულ 

თაყვანისცემას წმინდა გიორგისადმი. ამ მხრიე აღსანიშნავია, XVII ს-ის 70- 

იან წლებში საქართველოში მყოფი ფრანგი მოგზაური ჟან შარდენი, რომელ- 
იც აღნიშნავს, რომ „წმინდა გიორგი ამ ქრისტიანებისათვის (ქართველებისათვის, 
ე.ბ) უმთავრესი წმინდანია“. 

საქართველოს ეკლესია დიდ პატივს მიაგებს წმინდა გიორგის. ამის 
დასტურია თუნდაც ის, რომ უძველესი დროიდან საქართველოს ყველა კუთხ- 

ეში მის სახელზე აგებულია უამრავი ეკლესია. საქართველოს ეკლესიის 
განსაკუთრებული დამოკიდებულება წმინდა გიორგისადმი იმაშიც ვლინდება, 
რომ მის ხსენებას იგი წელიწადში ორჯერ აღნიშნავს. 23 აპრილს (ახალი 
სტილი 6 მაისი) აღინიშნება წმინდა გიორგის თავის კვეთის დღე, ხოლო 10 

(23) ნოემბერს მისი ბორბალზე წამების დღე. წმინდა გიორგისადმი მიძღვ- 
ნილ ამ უკანასკნელ დღესასწაულს მხოლოდ საქართველოს ეკლესია აღნი- 
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შნავს, სხვა ქვეყნების ეკლესიებში ის არ აღინიშნება. საეკლესიო გადმოცე- 

მით, წმ. გიორგის ბორბალზე წამების დღის დღესასწაულად დადგენა წმინდა 
ნინოს მიეწერება. აღნიშნული დღესასწაული თავისი შინაარსით ქართული 

რომ არის, ამის დასტურია თუნდაც ისიც, რომ ქართველმა ხალხმა ნოემბრის 

თვეს თავისი მფარველი წმინდანის პატივსაცემად „გიორგობისთვე“ უწოდა. 

ეკლესიის ასეთი დამოკიდებულება წმ. გიორგისადმი იმის მანიშნებელია, 
რომ იგი საქართველოსა და ქართველი ხალხის განსაკუთრებულ მფარეე- 

ლადაა მიჩნეული. 

საქართველოს ეკლესიის სასულიერო პირებმა წმინდა გიორგის ღვაწლის 

წარმოჩენას უამრავი თარგმნილი თუ ორიგინალური ხასიათის თხზულება 

მიუძღვნეს. გადაჭარბებული არ იქნება, თუ ვიტყვით. რომ საქართველოს 

ეკლესიის წმინდანთა შორის ყველაზე მეტი ლიტერატურული ძეგლი წმინ- 

და გიორგისეა დაწერილი. თავდაპირველად ქართველ მოღვაწეებს უძველე- 

სი დროიდან ორიგინალური ნაშრომების შექმნამღე ბერძნულიდან უთარგმ- 
ნიათ წმ. გიორგისადმი მიძღვნილი ჩაშრომები. ჩვენამდე მოაღწია სხვადასხ- 

ვა დროს თარგმნილმა მისაღმი მიძღვნილმა ოთხი სხვადასხვა სახის თხზუ- 
ლებამ, რომელიც აგრეთვე სხეადასხვა დროს გადაწერილი მრავალი ხელ- 
ნაწერის სახით... ცნობილი. პირეელი თხსულების ქართული თარგმანი, 
რომლის ბერძნული ტექსტის ავტორად მიჩნეულია წმ. გიორგის თანამედ- 

როვე და მისი საქმეების თეითმხილველი ბასიქარტოსი, ათონის ქართული 
მონასტრის X საუკუნის ხელნაწერშია მოთავსებული და მკვლევართა მიერ 
ამავე საუკუნით თარიღდება. წმ. გიორგისადმი მიძღვნილი მეორე თხზულებ- 

ის ავტორად ვინმე პასიკრატოსია დასახელებული. დადასტურებულია, რომ 

დასახელებული ავტორი იგივე ბასიქარტოსია, მაგრამ აღნიშნული თხზულე- 
ბები მაინც განსხვავდება ერთმანეთისაგან, მიუხედავად იმისა, რომ „ორივე 

ქართული თარგმანი რედაქციულად ერთი წარმომავლობისაა და წარმოად- 
გბენენ.. ბისანტიური კანონიკური რედაქციის ორ განსხვავებულ თარგმანს“." 
აღნიშნულმა ქართულმა თარგმანებმა ჩვენამდე რამდენიმე ხელნაწერის სახით 

მოაღწია, რომელთაგან ყველაზე ძველი XI საუკუნით თარიღდება. წმინდა 

გიორგის წამების მესამე მეტაფრასული თხზულების ავტორია X საუკუნის 

ცნობილი ბიზანტიელი საეკლესიო მოღვაწე სიმონ ლოღოთეტი, რომლის 
თხსულების მთარგმნელად მიჩნეულია ათონის ივერთა მონასტრის წინამძღ- 

ვარი ექვთიმე მთაწმინდელი (L 1028) ქართულად თარგმნილი მეოთხე თხ- 
ზულება, მართალია გვიანი სანის ხელნაწერებმა შემოგვინახა, მაგრამ დას- 

ტურდება, რომ მისი თარგმანი შესრულებული უნდა იყოს XII – XIII საუკუ- 
ნეებში.' გარდა ზემოთ ჩამოთვლილი თხზულებებისა, ქართველ სასულიერო 

პირებს ნათარგმნი აქეთ წმინდა გიორგისადმი მიძღვნილი შესხმები, რომელ- 

თა ძირითადი ნაწილი X - XIII საუკუნეებით თარიღდება. თითქმის ამავე 

საუკუნისაა ბერძნული ენიდან თარგმნილი წმ. გიორგის სასწაულები. სვი- 

ნაქსარული ტექსტებიდან აღსანიშნავია გიორგი მთაწმინდელის მიერ XI 
საუკუნეში თარგმნილი წმ. გიორგის მოსახსენებლები. ცალკე აღნიშვნის 

ღირსია წმინდა მოწამისადმი მიძღენილი ბერძნულიდან გადმოქართულებული 
საგალობლები." ბისანტიურ მწერლობაში სულ არსებობს წმ. გიორგისადმი 
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მიძღვნილი ცამეტი საგალობელი, აქედან შვიდი ქართველებს უთარგმნიათ.) 

ნათარგმნი ლიტერატურის გარდა, საქართველოს ეკლესიის წიაღში 
ქართველმა სასულიერო პირებმა შექმნეს Vმიჩდა გიორგისადმი მიძღვნილი 
ნაწარმოებები, რომლებიც ძირითადად ეყრდნობა აღნიშნული წმინდანის შესახებ 

ბიზანტიური მწერლობიდან გადმოთარგმნილ თხზულებებს." ორიგინალური 

ნაშრომებიდან, პირეელ რიგში, აღსანიშნავია XIII საუკუნის ქართველი მოღ- 

ვაწის აბუსერიძე ტბელის „წმინდა გიორგის სასწაულები“; XVII საუკუნის 

სასულიერო პირის, დეკანოს სვიმონის ლექსად დაწერილი „ქებაი სადგერის 

წმინდა გიორგისა“; XVIII საუკუნის საეკლესიო მწერალს გაბრიელ მცირეს 
ეკუთვნის „შესხმა მოწამისი გიორგისი“. აგრეთვე აღნიშვნის ღირსია XVII 

საუკუნის დასასრულის მოღვაწის ეპისკოპოს ამბროსი ნეკრესელის „ქად- 
აგება და სწავლანი წმიდისა გიორგისი“. XVII საუკუნის მეორე ნახევრის 
მოღვაწე დათუნა ქვარიანს წმინდა გიორგის საქებრად დაუწერია ჰოემა. 
წმინდა გიორგისადმი მიძღვნილი ორიგინალურ ქართულ ჰიმნოგრაფიიდან 
აღსანიშნავია X საუკუნის პირველ ნახევარში მოღვაწე ცნობილი პჰიმნოგრაფის 
იოანე მინჩხის მიერ შედგენილი ცხრა საგალობელი." 

წმინდა გიორგისადმი მიძღვნილი თხზულებების გარდა მის შესახებ მწი- 

რი, მაგრამ საინტერესო ცნობებია დაცული ქართველთა განმანათლებლის 
წმინდა ნინოს ცხოვრებაში. წმინდა ნინოს ცხოვრების შატბერდულ-ჭელი- 

შური რედაქცია ქართველთა განმანათლებლის ცხოვრებას წმ. გიორგის 
ხსენებით იწყებს, მაგრამ წმინდა ნინოს მამასთან – “საბილონთან მისი 
ურთიერთობის შესახებ არავითარი მითითება არ არსებობს. მხოლოდ გვი- 
ანი ხანით დათარიღებულ ერთ-ერთ რედაქციაშია აღნიშნული, რომ ქართველ- 

თა განმანათლებლის მამა საბილონი იყო „ნათესავი წმიდისა დიდის მოწა- 
მის გიორგისა“.M” წყაროებით დასტურდება, რომ კაპადოკია, საიდანაც წმინდა 
ნინო და წმინდა გიორგი იყენენ, ქართეელი ტომებით იყო დასახლებული. 
ფაქტიდან გამომდინარე, ქართველ ისტორიკოსთა ერთი ნაწილს მიაჩნია, რომ 

წმინდა ნინო ქართველთა ტომიდან უნდა ყოფილიყო გამოსული და რაკიღა 
წმინდა ნინოს ცხოვრების ერთ-ერთ მეტაფრასულ რედაქციაში აღნიშნულია, 

რომ წმ. გიორგი წმ. ნინოს ბიძაშვილი იყო, მისი ქართველობაც დასაშვებად 

მიაჩნიათ. ჩვენი ასრით, მართალია, აღნიშნულ მოსაზრებას აკლია მეცნიერ- 
ული დასაბუთება, მაგრამ მოყვანილი ფაქტის აღნიშვნა ფრიად საინტერე- 
სოა. შესაძლოა, წმინდა გიორგი ეთნიკური წარმომავლობით ქართველი არც 

იყო, მაგრამ, როგორც ქვემოთ დავინახავთ, ქართველთა რწმენა-წარმოდგენა- 
ში მას ისეთი ადგილი უკავია, რომ ალბათ ქართეელ ხალხს სურდა, იგი 

თავისი ეროვნების წარმომადგენლად მიეჩნია. როგორც ჩანს, ქართულ სი- 
ნამდეილეში „წმიჩდა გიორგის სახე იქცა ეროვნული ცნობიერების უმთაერეს 
ხატად“, რომელიც საუკუნეების განმავლობაში კვებავდა საქართველოს სული- 

ერ ცხოვრებას. გარდა ამისა, „წმინდა გიორგის კულტი ღვთისმშობლის 

კულტთან ერთად, უდიდეს როლს ასრულებდა ქართველი ტომების ეროვნუ- 

ლი კონსოლიდაციის საქმეში“." 
წმინდა გიორგიმ თავისებური ასახვა ჰპოვა ქართულ მითოლოგიასა და 

ფოლკლორში. ქართულმა ხალხურმა ზეპირსიტყვიერებამ უამრავი რიტუ- 
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ალური ტექსტი შექმნა წმინდა გიორგისთან დაკავშირებით, რის გამოც, იგი 
ქართული მითოლოგიის მთავარ გმირად იქცა“ ამ მხრივ, განსაკუთრებით 
გამოირჩევა საქართველოს მთიანეთის (სვანეთი, მთიულეთი, თუშ-ფშავ-ხეე- 
სურეთი, ხევი) ზეპირსიტყვიერება. სწორედ ხალხური ტრადიციიდან მომ- 
დინარეობს გადმოცემა, რომ წელიწადში წმინდა გიორგის 365 დღესასწაულია, 

ე.ი. ამ გადმოცემით, წლის ყოველი დღე წმინდა გიორგის დღღესასწაულად 

არის მიჩჩეული. საეკლესიო დღესასწაულების გარდა იმართება ხალხურ 
კალენდარსე დაფუძნებული წმინდა გიორგისადმი მიძღვნილი სახალხო 
დღესასწაულები. ასეთ დღესასწაულად ითვლება ხევსურეთში ხახმატის 

ჯვარი, გუდანის «გარი და სამების ჯვარი; მთიულეთში – ლომისის ჯვარი; 
ფშავში – ლაშარის ჯე:რი. საქართველოს მთიანეთის გარდა წმინდა გიორ- 
გის სახალხო დღესასწაულები იმართება კახეთში –ალაეერღობა, ახმეტის 

რაიონის სოფელ აწყურში – თეთრი გიორგობა, ქართლში – გერისთაობა, 
ფსანეთობა, გორიჯვარობა, ატოცობა; სამეგრელოში – ილორობა და სხე. 
სემოჩამოთვლილი წმინდა გიორგისადმი მიძღენილ სახალხო დღესასწაულების 

უმრავლესობას აშკარად წარმართობის გავლენაც ეტყობა. ეს განსაკუთრე- 
ბით ითქმის საქ.ართველოს მთიანეთში (თუშეთი, ფშაეი, ხევსურეთი) გამა- 

რთულ სახალხო ღღესასწაულებსე. სწორედ ამიტომ, აღნიშნულ 
დღესასწაულებში მონაწილეობას არ ღებულობენ საეკლესიო პირები. ამ 
დღეობებსე ყველა რიტუალს ასრულებს არა სასულიერო პირი, არამედ 
ადგილობრივი მოსახლეობისაგან არჩეული საერო პირი – დეკანოზი. ეს 

დღესასწაულები უძეელესი დროიდან არსებობდა და დღემდე ოდნავ სახეცე- 
ლილი ფორმითაა შემორჩენილი. ეკლესია აღნიშნული ხალხური 

დღესასწაულების მიმართ არასოდეს მტრულად არ იყო განწყობილი. 
საქართველოში ჩამოსული უცხოელი მოგზაურები საინტერესოდ მიანიშ- 

ნებენ ამ დღესასწაულების შესახებ. მათ მიაჩნიათ, რომ ქართეელ მთიელთა 

ყოფაში დარჩენილი დღესასწაულები, გარკვეულწილად, მათ წარმართობაზე 

მიუთითებს. 
მთისგან განსხვავებით, ბარში არსებულ წმინდა გიორგისადმი მიძღვნილ 

სახალხო დღესასწაულებში უფრო ნაკლებად შეინიშნება წარმართობის ნაშ- 
თები. მასში სასულიერო პირებიც აქტიურ მონაწილეობას ღებულობენ. ამის 

ნათელსაყოფად განსაკუთრებით გამოირჩევა დასავლეთ საქართველოში 

არსებული ილორის წმინდა გიორგის დღესასწაული. იგი მთელი დასავლეთ 
საქართველოს ერთ-ერთი უდიდესი დღესასწაულია, რომელსაც ქრისტიანებთან 

ერთად პატივს არაქრისტიანებიც სცემდნენ. 
ილორის წმინდა გიორგის სახელთან დაკავშირებულ რწმენა-წარმოდ- 

ბენების შესახებ საინტერესო ცნობებია დაცული XVII საუკუნის უცხოურ 

წერილობით წყაროებში. ამ მსრივ, აღსანიშნავია ამ პერიოდისათვის 

საქართველოში მყოფი ფრანგი მოგზაურის ჟან შარდენისა და კათოლიკე 

მისიონერების არქანჯელო ლამბერტის, ჯუზეპე ჯუდიჩე მილანელისა და 

სხვათა ცნობები. ისინი მოგვითხრობენ იმ სასწაულების შესახებ, რომელიც 

ილორის წმინდა გიორგის სახელს უკავშირდება. თუმცა, ამ გადმოცემებს 
ჟან შარდენი საკმაოდ სკეპტიკურად უყურებდა. არქანჯელო ლამბერტი კი 
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ილორის წმინდა გიორგის სასწაულების შესახებ საკუთარ თვალსაზრისს 

არ აფიქსირებს. მათი გადმოცემით, რომელიც ადგილობრივი მოსახლეობის 

მონათხრობს ემყარება, ყოველწლიურად, ძველი სტილით 10 ნოემბერს, გიორ- 

გობის წინა ღამეს მრევლისგან დაფარულად წმინდა გიორგი ხარს იჭერს და 

ეკლესიაში ამწყვდევსო. ღამისთევით მოსულ ხალხს ლოცვასთან ერთად 

სურს, სასწაული იხილოს. საღამოთი კი ამ კუთხის მთავარი კათოლიკოსის, 

ეპისკოპოსისა და სასოგადოების თანხლებით შედის ეკლესიაში, ათვალიერ- 

ებენ, რომ ხარი არსად იყოს დამალული, შემდეგ კი კარებს საგანგებოდ 

კეტავენ, მთავრის ბეჭდით დასმულს. მეორე დღეს კი მოდიან, აღებენ კარებს 

და ეკლესიიდან გამოჰყავთ წმინდა გიორგის მოყვანილი ხარი, შემდეგ გაიყ- 

ვანღნენ მას ეკლესიის გალავნის გარეთ, დაკლავდნენ და გაინაწილებდნენ. 

შეწირული ხარის ხორცს წერილად ანაწილებდნენ და ხალხს ურიგებდნენ, 

რომელიც უებარ სამკურნალო საშუალებად მიაჩნდათ. რქები და შეწირული 

ხარის ხორცის ძირითადი ნაწილი სამეგრელოს მთავრის კუთვნილება იყო. 

დაკლული ხარის რქებს მთავარი შეამკობდა ძეირფასი ქვებითა და ოქროთი. 

დღესასწაულის დროს აღნიშნული რქებით მთავარი წმინდა გიორგის სა- 

დიდებლად ღვინოს შესვამდა.2 

ხალხური ტრადიციით ილორის წმინდა გიორგი განასახიერებდა სიმა- 

რთლისა და “ზნეობის დამცველის სახეს. ეს კარგად ჩანს ამ წმინდანის 

სახელთან დაკავშირებულ სასწაულში. „იგი ეხება ილორის წმ. გიორგის 

ტაძარში დაცულ სასწაულმოქმედ, მართლმსაჯულების ოქროს სასწორს, 

რომელიც ეკლესიის თაღიდან ტაძრის შუა ნაწილში ეშეებოდა. ხალხის 

წარმოდგენით, ილორის წმინდა გიორგი მომრიგებელი იყო ყოველგვარი 

დავისა და გაუგებრობისა ადამიანთა შორის. ეს მორიგება სდებოდა ამ 

სასწორის მეშვეობით. მოდავე მხარეები დგებოდნენ სასწორის ქვეშ, ლოც- 

ულობდნენ ილორის ხატთან, რომელიც, თავის მხრიე, მართალის მხარეზე 

იხრებოდა და ქვეყანაზე სუფევდა მშვიდობა და სამართალი“! გადმოცემით, 

ერთხელ უცდიათ წმინდა გიორგის მოტყუება, რის გამოც იგი განაწყენდა და 

აღნიშნული ოქროს სასწორი ზეცაში წაიღო ილორის წმინდა გიორგის 

ხალსური გადმოცემა სხვა მრავალ სასწაულსაც მიაწერს – უშვილოთა 

განკურნებას, სატზე გადაცემას და სხე. 

საქართველოს სხეადასხეა კუთხეში წლის სხვადასხვა დროს ტარდება 

წმინდა გიორგისადმი მიძღვნილი დღესასწაულები, რომელთა დიდი ნაწილი 

სათავეს ხალხური ტრადიციებიდან იღებს. ზოგიერთ ხალხურ გადმოცემაში 

იგი ღმერთადაა მიჩნეული. ამის დასტურია თუნდაც ის ფაქტი, რომ იგი თუშ- 

ფშავ-ხევსურულ დღესასწაულებზე დალოცვის დროს ღმერთად იხსენიება, 

რაც, ბუნებრივია, ქრისტიანული პრინციპებიდან აშკარა გადახვევას წარ- 

მოადგენს. „მართალია, წმინდა გიორგის საეკლესიო მართლმადიდებლური 

კულტისაგან სერიოზულად სხვაობს ხალსურ თქმულებებში წარმოჩინებული 

გიორგის სახე, მაგრამ ეს ფაქტიც საქართველოში გიორგის კულტის უს- 

აზღვროდ თაყვანისცემის შედეგია“. 
ქართულ სინამდვილეში წმინდა გიორგის პოპულარობას მეცნიერთა დიდი 

ნაწილი იმით ხსნის, რომ IV საუკუნის დასაწყისში დიოკლეტიანეს მიერ 
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წამებული წმინდა გიორგი, მათი ასრით, ჩაენაცვლა წარმართობის დროინ- 

დელ ღვთაებას. ასეთი დასკვნა მათ გამოაქეთ იმის საფუძველსე, რომ 
საქართველოს მთიანეთში არსებულ წმინდა გიორგისადმი მიძღვნილ 
დღესასწაულებს ნათლად ატყვია წარმართობის კვალი. თუ რომელი ღვთაე- 
ბა იყო იგი, ამის შესახებ მკვლევარებს შორის ასრთა სხვადასხვაობაა. ივ. 

ჯავახიშვილის აზრით, წმინდა გიორგი განასახიერებს წარმართობის დროინ- 

დელ ქართველთა უზენაეს და მთაეარ ღვთაებას. ამის საფუძველზე იგი 

წმინდა გიორგის კულტს ეროვნულ მოვლენად მიიჩნევს.” იე. ჯავეახიშეილის 

ეს მოსაზრება მეცნიერთა დიდმა ნაწილმა არ გაიზსიარა. სოგიერთი მკელ- 

ევარი წმინდა გიორგის მითრას კულტთან აკავშირებდა.“ ზოგიერთი მათგა- 

ნის მოსასრებით „წმინდა გიორგის მსის ღვთაების ნიშან-თვისებანიც მოე- 

პოვება“.” თუმცა, არის ისეთი შეხედულებაც, რომლის მიხედვით, „წმინდა 

გიორგის სახე რთული ბუნებისაა. მასში სსვადასხვა ღეთაების ფუნქციებია 
გაერთიანებული“, რომელშიც ჭარბობს ქრისტიანული ნიშნებიც." 

ხემოთ გამოთქმულ მოსაზრებათა საწინააღმდეგოდ უკანასკნელ პერი- 

ოდში გამოიკვეთა საინტერესო შეხედულება, რომელიც, ჩვენი ასრით, რეალ- 
ობასთან ახლოს უნდა იყოს. ამ თვალთახედვით, წმინდა გიორგი ,ფწმინდა 
მხედრადაა“ მიჩნეული. ეს სახელი ბუნებრივად შეესატყვისება მას, თუნდაც 
იმის გამო, რომ იგი რომის ერთ-ერთი მმართველის, დიოკლეტიანეს მხედარ- 

თმთავარი იყო და ქრისტიანობის დასაცავად კიდეც ეწამა. თავისი მოწამე- 
ბრივი ცხოვრებით წმინდა გიორგი სიმბოლოა სამხედრო-რაინდული მსახ- 

ურებისა.” ჩვენი აზრით, აღნიშნულით უნდა იყოს განპირობებული ის ფაქტი, 
რომ მართლმადიდებელი ქრისტიანული ქვეყნების სახმელეთო ჯარის ყეე- 

ლა სახეობის იარაღის მფარველად ითელებოდა წმინდა დიდმოწამე გიორგი. 
სწორედ ამის გამო, რუსეთის იმპერიაში მისი სახელობის ორდენს ანიჭებდ- 

ნენ სამხედრო დამსახურებისათვის. ყოველივე ზემოაღნიშნულის გათვალ- 
ისწინებით, „ქართული რელიგიური ცნობიერებისათვის წმინდა გიორგი გაც- 
ილებით უფრო ყოვლისმომცველი და ღრმა სიმბოლოა, ვიდრე ისტორიულად 
არსებული მხედართმთავარი დიოკლეტიანესი, რომელიც წამებულ იქნა მის 
ეპოქაში. ქართველთათვის წმინდა გიორგი სიმბოლოა მებრძოლი ქრისტიანო- 
ბისა, სიმბოლო თავად ღვთისა, ძალისმიერ, მებრძოლ ასპექტში, ბოროტების 

დამთრგუნველ ასპექტში. წმ. გიორგიმ ქართველი ხალხის წარმოსახვაში 
გააერთიანა ყოველივე საუკეთესო, რაც მოიტანა ქრისტიანობამ“.? მუდმივ 

ბრძოლებში ჩართულ „ქართველ ხალხს ამხნევებდა შარავანდედით მოსილი 
სახე თეთრ ტაიჭზე ამხედრებული შუბოსანი წმინდა რაინდისა“, რომელიც 

„გამოზატავდა არა მარტო მის იდეალს, არამედ მის ყოველდღიურ ცხოერე- 
ბასაც“" სავსებით სწორადაა მიჩნეული, რომ ქართველი ხალხის მებრძოლი 
სულისათვის „წმინდა მხედრად“ მიჩნეული წმინდა გიორგი დიდად პოჰუ- 
ლარული უნდა ყოფილიყო. თაეის მხრიე, „ქართველი რაინდები წმინდა 
გიორგის მიმართ დიდი თაყვანისცემის მაგალითებს ავლენდნენ“, რადგან 
იცოდნენ, რომ წმინდა გიორგი უთანასწორო ბრძოლაში ხილულად თუ უხ- 
ილავად ქართველ ხალხს შეეწეოდა და მფარველობდა მას. ქართულმა 
წყაროებმა აღნიშნული ფაქტის დამადასტურებელი არაერთი მაგალითი 
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შემოგვინახა. 112) წლის 12 აგვისტოს, დიღგორის ომის დროს, როგორც 
მემატიანე გადმოგვცემს: „წმინდა მოწამე გიორგი განცხადებულად და ყოველ- 

თა სახილველად წინაუძღოდა მას და მკლავითა თვსითა მოსრვიდა ზედა 
მოწევნულთა ურჯულოთა მათ წარმართთა, რომელ თკთ იგი ურჯულონი და 
უმეცარნი მოლმართ აღიარებდეს და მოგკთხრობდეს სასწაულსა ამას მთა- 
ვარმოწამის გიორგისსა“.' წმინდა გიორგის მფარველობის შესახებ საინ- 

ტერესო ცნობას გვაილევს XVIII საუკუნის პირეელ ნახევარში მოღვაწე 
საქართველოს კათოლიკოს-პატრიარქი ბესარიონ ბარათაშვილ-ორბელიშვილი 

(1724-1737). მისი მონათხრობით, სპარსელების წინააღმდეგ ბრძოლაში „ქართვე- 

ლი ქრისტიანი ჯარის წინ პაერში იხილეებოდა თეთრ ბედაურზე ამხე- 
დრებული ლამაზი ჭაბუკი,რომელიც მუსრს აელებდა მტერს“.“ ბახტრიონის 
აჯანყების დროს, 1660 წელს, გადმოცემით, ხილულად ქართველთა ჯარს წინ 

მიუძღოდა თეთრ ცხენზე ამხედრებული მხედარი: „ცხენსა ზედა სპეტაკსა 
ელვის სახედ მიმომსრბოლი წინამძლოლად მათდა“. 

წერილობითი წყაროების გარდა, წმინდა გიორგის მფარველობის შესახებ 
საინტერესო ცნობები “შემოგვინახა ზეპირსიტყვიერმა გადმოცემებმა. ერთ- 
ერთი გადმოცემით, 1795 წელს, აღა-მაჰმად ხანის შემოსევისას ჩასაფრებულ 
სპარსთა ჯარს თავს დაესხა შავნაბდიანი მხედარი, რომელიც მტერს მუსრს 
ავლებდა. მეომრებმა მასში წმინდა გიორგი შეიცნეს, რომელიც ბრძოლის 

დამთავრების შემდეგ უკვალოდ გაქრა. იმ მთას კი, სადაც ქართველებს 
მხსნელად წმინდა გიორგი მოევლინა „შავნაბადა“ უწოდეს. შემდგომ ამ 

ადგილზე მისი სახელობის ტაძარი აიგო, რომელიც დღესაც არსებობს. წმინ- 
და გიორგის შესახებ საინტერესო ცნობებია შემორჩენილი შაჰ-აბას I-ის 
მიერ XVII საუკუნის 10-იან წლებში ირანის შიდა პროვინციაში – ფერეიდან- 

ში გადასახლებულ ქართველთა გადმოცემაში. ამ გადმოცემის მიხედვით, 
როდესაც ავღანელები ირანს დაესხნენ თავს და ფერეიდანს მიადგნენ, უმწეო 

მდგომარეობაში მყოფ მოსახლეობას მფარველად მოევლინა უზარმაზარი 
ქეის ლოდიდან გადმოსული,თეთრ ცხენზე ამხედრებული ხმალშემართული 
კაცი, რომლის წყალობით ფერეიდნელი ქართველები დამარცხებას გადაურჩ- 

ნენ. გაღმოცემით,ომის დამთაერების შემდეგ მხედარი ისევ ლოდში გაუჩინარე- 
ბულა, ლოდი კი ორად გაპობილა. ფერეიდანში, თამზიანის („მთა მზიანი“) 
გორად წოდებულ ადგილას დღესაც დევს ორად გახლეჩილი ლოდი,რომელ- 
საც ადგილობრივი მოსახლეობა „თამზის ცხენს“ ეძახის. იმ ადგილას კი, 

სადაც წმინდა გიორგი იხილეს, ფერეიდნელმა ქართეელებმა ნიში აღმართეს. 

აქ ყოველი წლის იენისის თვეში სალოცავად ადიან და სანთლებს ანთებენ. 

ამ გადმოცემით დასტურდება ის ფაქტი, რომ XVII საუკუნეში საქართვეელო- 

დან ფერეიდანში გადასახლებულმა გამუსულმანებულმა ქართველმა მოსახ- 

ლეობამ შემო- ინახა წმინდა გიორგისადმი თაყეანისცემა.% 
წმინდა გიორგის სამხედრო-რაინდული სულისკეეთება კარგად ჩანს იმა- 

შიც, რომ საომრად წასულ ქართულ მხედრობას წმინდა გიორგის ხატით წინ 

მიუძღოდა სასულიერო პირი, ხოლო ქართულ სამხედრო და სახელმწიფო 

დროშაზე წმინდა გიორგი იყო გამოსახული. 
წმინდა გიორგის პატივისცემაზე უჩნდა მეტყველებდეს ისიც, რომ XVII 
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საუკუნის ბოლოს ქართლ-კახეთის უკანასკნელი მეფის, გიორგი XII-ის (1798 

– 1800) ვაჟის, იოანე ბატონიშვილის (1768 – 1830) მიერ შედგენილ სახელმწი- 

ფოს მართვა-გამგეობის გარდაქმნის პროექტში ღირსეულ პირთა დასაჯილ- 
დოებელ მეოთხე ორდენად მიჩნეულია „ვერცხლის ნახევარმნათი, წმინდა 
გიორგის სახე, მდაბალთა ხალსთათვის, მამაცობისა გამო, ყვითლისა ბაფთ- 

ითა ანუ წითლისა ბაფთითა, მკერდზედ დაკერებული და სურგზედ ეწეროს: 
„მამაცობისა და სიმხნისათვის“.” 

ზემოთ მოტანილი მასალა, უეჭველია, იმასე მეტყველებს, რომ საქართველო- 
ში წმინდა გიორგის პოპულარობა განპირობებული იყო იმით, რომ იგი განა- 
სახიერებდა მეომრულ სულს, რის გამოც, წმინდა გიორგი წმინდა მეომრული 
სულის სახით ჩამოყალიბდა.% ამის დასტურია თუნდაც ის, რომ იგი ხატებზე 
გამოსახულია თეთრ ცხენზე ამხედრებული, შუბით ხელში, რომლითაც ურ- 
ჩხულს გმირავს. წმინდა გიორგის მეომრული სული კარგად ჩანს მისადმი 
მიძღვნილ ტროპარში: „ტყვეთა განმათავისუფლებელო და გლახაკთა ხელის 

აღმპყრობელო, სნეულთა მკურნალო და მეფეთა უძლეველო, წინამბრძოლო, 
ღვაწლით შემოსილო დიდო მოწამეო გიორგი, ევედრე ქრისტესა ღმერთსა 
შეწყალებად სულთა ჩვენთათვის“. აღნიშნული ტროპარის ანალიზის საფუძ- 
ველზე კათოლიკოს-პატრიარქი კალისტრატე ცინცაძე წერდა: წმინდა გიორ- 

გი „იყო სამშობლოს ერთგული დამცველი („მეფეთა წინამბრძოლი“), ომის 

დროს მტერთა დამმარცხებელი („ძლევა-შემოსილი“), ტყვეობაში ჩაცეივნულ- 
თა შემწე და მფარველი (,ტყვეთა განმათავისუფლებელი“), გლახაკთა და 

ღარიბთა დამხმარე (გლახაკთა ხელის აღმპყრობელი'), ჭეშმარიტებისა და 
სიმართლისათვის მებრძოლი და წამებული („ღვაწლით შემოსილი დიდი 
მოწამე“ ანუ ,„მთავარმოწამე“) 7? 

გასარკვევია ერთი საკითხი – თუ როდის წარმოიშვა წმინდა გიორგისად- 
მი თაყვანისცემა საქართველოში. აღნიშნულ საკითხთან დაკავშირებით ასრთა 

სხვადასხვაობაა. სოგიერთი მკვლევარის აზრით, თითქოს IX-X საუკუნიდან 
ხდება წმ. გიორგის კულტი პოპულარული. აღნიშნული მოსაზრების აე- 
ტორები ეყრდნობიან იმ თვალსაზრისს, რომ ამ დროიდან წმინდა გიორგის 
შესახებ ჩნდება ნათარგმნი თუ ორიგინალური თხზულებანი, ბუნებრივია, რომ 

აღნიშნული არგუმენტი ევერ გამოდგება ასეთი დასკვნის გაკეთებისათვის. 
მართალია, წმ. გიორგისადმი მიძღვნილი თხზულებანი X-XI საუკუნეებით 
თარიღდება, მაგრამ მათგან განსხვავებით, ჩვენს ხელთაა VII-VIII საუკუნით 

დათარიღებული წმინდა გიორგის ხატები. რაც იმაზე მიუთითებს, რომ მის- 
ადმი თაყვანისცემა უფრო ადრინდელ საუკუნეებშია საძიებელი. აღნიშნუ- 
ლი მასალის გარდა, წერილობითი წყაროებით დასტურდება, რომ წმინდა 
გიორგის სახელობის ტაძრები საქართველოში წმინდა ნინოს მოღვაწეობის 
დროს შენდება, რაც იმის უტყუარი დასტურია, რომ IV საუკუნიდანვე ჩანს 
იგი პოპულარული საქართველოში." 

უძველესი დროიდან საქართველოს მართლმადიდებელი ეკლესია და მისი 
მრეელი დიდი პატივით ეპყრობოდა და თაყვანს სცემდა წმინდა გიორგის 

სახელთან დაკავშირებულ სიწმინდეებს. ქართული ლეგენდის მიხედვით, 

სიკედილით დასჯის შემდეგ წმინდა გიორგის წამებული სხეული 365 ნაწ- 
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წმ. გიორგის 

თავის ქალის თხემი, 

ქუთაისი 

მთა მზიანი, ადგილი, სადაც 

ქართველებს წმ. გიორგი 

გამოეცხადათ, ფერეიდანი 

   



ილად დაუნაწევრებიათ და საქართველოს ტერიტორიაზე მიმოუბნევიათ. რა 

თქმა უნდა, აღნიშნულ გადმოცემას რეალურ სინამდვილესთან არავითარი 
კავშირი არა აქვს, მაგრამ ის კი ცნობილია, რომ საქართველოს სხვადასხვა 
ეკლესია-მონასტრებში წმინდა გიორგის სახელთან დაკავშირებული სიწ- 

მინდეები ინახებოდა. სამწუხაროდ, მათმა დიდმა ნაწილმა ჩვენამდე, სხეა- 
დასხვა მიზეზის გამო, ვერ მოაღწია. მათ შესახებ ცნობები დაცულია როგორც 
ქართულ ისე უცხოურ წერილობით წყაროებში. მართალია, წერილობით 
წყაროებში ძვირფასი ცნობებია დაცული წმინდა გიორგის წმინდა ნაწილებ- 

ის შესახებ, მაგრამ არ მიუთითებენ, თუ როგორ და რა გსით იქნა ”შემოს- 

ვენებული ისინი ჩვენში. 
სიწმინდეების სიმრავლით განსაკუთრებით გამოირჩეოდა ილორის წმინ- 

და გიორგის ეკლესია, აღნიშნულ ტაძარში ბოლო დრომდე დაცული იყო 
წმინდა გიორგის სასწაულმოქმედი სიწმინდეები, რომელთა შმორის აღსანიშ- 

ნავია ერთი მეტრის სიმაღლის მშვილდი (შქვილი), ბუკი და წმინდანისადმი 
შეწირული ბორძლები ანუ ორპირ-ბოლოიანი ისრები.” შეკრებილი ეთნოგრაფი- 
ული მასალიდან ირკეევა, რომ ილორის წმინდა გიორგის ეკლესიაში დაცუ- 
ლი წმინდა გიორგის მშვილდი სასწაულმოქმედად ითვლებოდა და მას 

სამკურნლო დანიშნულება ჰქონდა. ქვეყნის სხვადასხვა კუთსიდან მოყვა- 
ნილ ავადმყოფებს ეკლესიის მნათე წმინდა გიორგის რკინის მშვილდში 

გააძვრენდა, შემდეგ კი სამჯერ ჩაბერავდნენ ბუკში. ამის შემდეგ ავ სულებს 
ავადმყოფის სხეული უნდა დაეტოეებინათ.)ჰ ილორის წმინდა გიორგის ეკლე- 
სიაში აგრეთვე დაცული ყოფილა მოწამის სახელთან დაკავშირებული სხეა 

სიწმინდეც, მაგრამ, სამწუხაროდ, მას ჩვენამდე არ მო'ეღწევია. 
საისტორიო წყაროებით დასტურდება, რომ სხვა სიწმინდეებთან ერთად, 

წმინდა გიორგის ნაწილები დაცული ყოფილა ქუთაისის მახლობლად მდე- 
ბარე გელათის მონასტერში, წყაროები ასახელებს წმინდა გიორგის ცხენის 
ლაგამს, რომელიც დღეს დაკარგულად ითელება."' აღნიშნული სიწმიდის 

შესახებ საინტერესო ცნობას გეაწვდის იოანე ბატონიშვილი (1768 – 1830), 
რომლის მიხედვით, წმ. დავით აღმაშენებლის მეფობის (1089 – 125) დროიდან 
წმ. გიორგის ცხენის ლაგამი საქართველოში ინახებოდა. იოანე ბატონიშვი- 
ლის გადმოცემით, ქვეყნის წინაშე დიდი დამსახურების გამო, აღმაშენებლად 
წოდებულ დავით მეფეს „შესძინეს ცხენი რქოსანი,რომელიც მოიპოა თეით 
მეფემან, მიმავალმან მარტომ ტფილისითგან ქუთაისს საშენებლად, ესრეთ 
რომელ იხილა მცხეთის იწროთა ადგილთა შინა ცხენი ესე რქოსანი, დაუძა- 
ხა მეფემან, და მოვიდა მეფისთანა, და შეიპყრა მეფემან, და მაშინ მოვიდნენ 

მონანიცა მეფისანი, და ბრძანა მეფემან შეკაზმა ცხენისა ამისი, და აღუდვა 
ლაგამი წმინდის გიორგის ცხენისა, რომელიც აწ არს გელათსა შინა მიზეზ- 

ითა ამით, რომელ სული არა იყოს-რა ცხენი იგი“, არამედ „ცხენი ესე მოეცა 
განგებით“ ღვთისაგან. 

ჩვენამდე მოაღწია ერთ დროს გელათის მონასტერის კუთვნილმა წმინდა 
გიორგის თავის ქალის თხემმა, რომელიც საბჭოთა ხელისუფლების დროს 

ქუთაისის ისტორიულ მუზეუმში იყო დაცული. ამჟამად კი აღნიშნული 
სიწმინდე ისეე ეკლესიას დაუბრუნდა. წმინდა გიორგის თავის ქალის თხემი 
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შემორკალულია თითბრის მოოქროვილი ფირფიტით. სიწმინდის აღწერიდან 
ჩანს, თხემის ბორცვზე დამაგრებული წმინდანის გამოსახულებიანი მედ- 
ალიონი, რომელიც სანახევროდაა დაზიანებული, წმინდა ნაწილის მარცხენა 

მხარე ამოგლეჯილია, მასზე არსებული წარწერა კი ფრაგმენტულია. წმინდა 
გიორგის თხემის მარჯვენა მხარეს ძვალი ქვედა ნახევარზე ჩამოტეხილია.4 

ბელათის მონასტერში დაცული წმინდა გიორგის აღნიშნული სიწმინდის 

შესახებ საინტერესო ცნობაა დაცული XVII საუკუნის შუა ხანებში იმერე- 

თის სამეფო კარზე მყოფი რუსი ელჩების, ნ. ტოლოჩანოვის და ალ. იეელე- 

ვის „აღწერილობებში“ როგორც წერილობითი წყაროებით ირკეევა, XIX 

საუკუნის 20-იან წლებში, იმერეთის ეჰ. რქიის მმართველის მიტროპოლიტ 

სოფრომის (წულუკიძე) დროს მომხდარა წმიჩდა გიორგის აღნიშნული წმინ- 

და ნაწილის დასიანება. დოკუმენტით ირკვვა, რომ XIX საუკუნის დასაწყის- 

ში გელათის მონასტერში ღაცული წმინდა გიორგის თავის ქალის დაუ- 

სიანებელი თხემი ჩასვენებული ყოფილა მისთვის საგანგებოდ დამზადებულ 

სანაწილეში, რომლის გახსნა მონასტრის წინამძღვრის ნებართვის გარეშე 

არავის შეეძლო. XIX ს-ის 20-იან წლებში გელათის მონასტრის წინამძღვარი 

გახლდათ არქიმანდრიტი ნიკოლოზი (ჩხეიძე), რომლის ბეჭდით დალუქული 

იყო აღნიშნული სიწმინდე. წყაროებით დასტურდება, რომ მონასტრის 

წინამიღვრის, ნიკოლოზის ნებართვით თხემს ჩამოაჭრეს მცირე ნაწილი, 

რომელიც არქიმანდრიტმა თავის ავადმყოფ ძმას დავით ჩხეიძეს გაუგზავნა. 

მართალია, ნიკოლოზ არქიმანდრიტის სიკვდილის შემდეგ აღნიშნულ საკ- 

ითხთან დაკავშირებით გამოძიება ჩატარდა, მაგრამ ჩამონატეხი წმინდა ნაწ- 

ილი ეერ დააბრუნეს გელათის მონასტერში." 

გადმოცემის მიხედეით, გელათის მონასტრის კუთვნილება იყო იუდას 

მიერ ქრისტეს გაცემისათვის აღებულ ეერცხლზე ამოტეიფრული წმინდა 

გიორგის გამოსასულება, რომელიც XVII საუკუნის შუა ხანებში იმერეთში 

მყოფი რუსი ელჩების ალექსი იეელევისა და ნიკიფორე ტოლოჩანოვის ცნო- 

ბით, მონასტრის დიდ სიწმინდედ ითვლებოდა.“ 

წმინდა გიორგის ნაწილები ჩასვენებული ყოფილა საქართველოს მეფის 

გიორგი III-ის (1156-1184) სამეფო ბეჭედში, რომელსაც შესაბამისი წარწერაც 

ამშვენებდა: „წმინდაო გიორგი, მმოსავი შენი გიორგი ძალითა შენითა ეს- 

ძლეეთ მტერთა ჩემთა“.? 

გურიაში არსებულ შემოქმედის მონასტერში სსვა წმინდა ნაწილებთან 

ერთად დაცული იყო წმინდა გიორგის სისხლი, რაც დასტურდება სიწმინდეე- 

ბის დამცავ ვერცხლის ფირფიტაზე არსებული წარწერით." 

ოქროს ჯვარში ჩასვენებული წმინდა გიორგის მცირე ნაწილი, რომელიც 

ერთ დროს საქართველოს ეკლესიის კუთვნილება იყო, ამჟამად დაცულია 

რუსეთში, ზაგორსკის მუზეუმში.“ ჩვენი აზრით, ამჟამად ზაგორსკის მუზეუმ- 

ში დაცული ოქროს ჯვარი, რომელშიც სხვა სიწმინდეებთან ერთად წმინდა 

გიორგის ნაწილებიც ინახება, შეიძლება იყოს ის ოქროს ჯვარი, რომელიც 

მოსკოეში გაგზავნილმა კახეთის მეფის თეიმურაზ I-ის (1606 – 1663) ელჩმა, 

მთავარეპისკოპოსმა თეოდოსიმ XVII საუკუნის 20-იან წლებში საჩუქრად 

გადასცა რუსეთის ხელისუფალთ. აღნიშნულ ჯვარში სხვა სიწმინდეებთან 
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და წმინდა გიორგის ნაწილებთან ერთად ჩასვენებული ყოფილა უფლის 
ჯვრის ნაწილიც. ზაგორსკის მუზეუმში დაცული წმინდა ნაწილებიანი ოქროს 
ჯვარი თავისი აღწერილობით ძალიან წააგავს მთავარეპისკოპოს თეოდოსის 
მიერ XVII საუკუნეში საქართველოდან გატანილ ჯვარს. საგორსკში დაცუ- 
ლი ოქროს ჯვარი იხსნება, რომელშიც სიწმინდეებია განთავსებული. იქვეა 
ხის ჯვარი, რომელიც, შესაძლებელია, ცხოველი ჯვრის ნაწილი იყოს. ჯვრის 
ერთ მხარეს გამოსახულია მირქმა, ხოლო მეორე მხარეს – ჯვარცმა.% 

დღემდე მოღწეული წმინდა გიორგის ნაწილებიდან აღსანიშნავია ბოჭორ- 
მის წმინდა გიორგის სანაწილეში ჩასვენებული სიწმინდე – წმინდა მოწამის 
მკლავი. ბაგრატ ბატონიშვილის მონათხრობით ირკვევა, რომ აღნიშნული 
ხატი XVIII საუკუნის მეორე ნახევარში თელავის სამეფო კარის წმინდა 
ქეთევანის ეკლესიაში იყო დასვენებული. ის თავისი სასწაულმოქმედებით 
სნეულთ კურნავდა. მისადმი მვედრებელმა ქართველთა ჯარმა 1787 წელს 
სძლია ხუნძახის მმართველს, ომარ ხანს. 1800 წელს ქართლ-კახეთის მეფის, 
გიორგი XII-ის (1798 – 1300) გადაწყვეტილებით რესტავრაციის მიზნით ხატს 
მოხსნეს ძლიერ დაზიანებული მოჭედილობა. პერანგის მოცილების შემდეგ 

გაირკვა, რომ წმ. გიორგის გამოსახულების მკერდი მისი მკლავის სანაწილე 
ყოფილა. რესტავრაციის დროს აღნიშნულ სიწმინდეს ზემოდან კვლავ გადა- 
აფარეს ახალი ვერცხლის ფირფიტა, რომელიც მას დღემდე ფარავს.” 

წყაროებით დასტურდება, რომ XIX საუკუნის ბოლოს მცხეთის სვეტიცხ- 
ოვლის საკათედრო ტაძრის ერთ-ერთ ხატში ჩასვენებული იყო წმინდა გიორ- 

გის თავის ქალის მცირე ნაწილი.% 
საქართველოში წმინდა გიორგის სიწმინდის შემოსვენებასთან დაკავ- 

შირებით საინტერესო ცნობებია დაცული XVII საუკუნის სომეხი სასულიე- 
რო მოღვაწის, დიაკონ ზაქარია სარკავაგის, იგივე ზაქარია ქანაქერცის თხ- 

ზსულებაში, რომელიც ზეპირ გადმოცემებს ემყარება და ძირითადად თქმულე- 
ბების სახითაა წარმოდგენილი. ზაქარია ქანაქერცის „ქრონიკის“ ერთ-ერთ 

თავში დაწვრილებითაა საუბარი იმის შესახებ, რომ წმინდა გიორგის წამებ- 
ის შემდეგ მისი ნეშტი კაპადოკიიდან ნერსეს კათალიკოსის განკარგულებით 

სომხეთში გადაასვენეს და ჰოეჰანავანქის მონასტერში დაასვენეს, სადაც 
ბევრი სნეული და დავრდომილი იყრიდა თავს, რადგან წმინდა გიორგის 
წმინდა ნაწილებს სასწაულთმოქმედი ძალა ჰქონდა და ავადმყოფებს კურ- 
ნაედნენო. ზაქარია დიაკვნის გადმოცემით, წმინდა ნაწილები სომხეთში იყო 

მანამ, სანამ არ დაეცა სომეხი ხალხის ძლიერება. მისი ასრით, ჰოვჰანავანქის 
ტაძარში არსებულ სიწმინდეებს მაშინ დაემუქრა საფრთხე, როცა ამ მონას- 

ტრის მიმდებარე ტერიტორიები, შირაკისა და კარბის ოლქები, ქართველთა 
მეფის გავლენის ქვეშ მოექცა. ამის შემდეგ იგი გადმოგვცემს თქმულებას 
აღნიშნული სიწმინდის საქართველოში გადმოსეენების შესახებ. ამ თქმულების 

მიხედვით, ზაქარიას ცნობით, საქართველოს მაშინდელი მეფის, დათოს (უნდა 
იყოს ალბათ დავითი – ე. ბ) შეილი, ბეჟო დასნეულებული ყოფილა. წამლო- 
ბამ რომ ვერაფერი უშველა, შეწუხებულ მეფეს მოახსენეს, მის სამეფოში 
შემავალ კარბის ოლქში არსებულ სომხურ ჰოეჰანავანქის მონასტერში და- 
ცული არის წმინდა გიორგის ნაწილები, რომელიც სნეულთ კურნავსო. მეფეს 
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ურჩიეს, რომ ავადმყოფი შვილი აღნიშნულ მონასტერში გაეგზავნა, მაგრამ 

დედოფლის წინააღმდეგობის გამო მეფისწული სომხურ ტაძმარში წმინდა 
ნაწილების სამთხვევად არ გაუშვეს. სამაგიეროდ, მეფემ თაეისი ხელქვეითე- 

ბი მიავლინა ჰოვგჰანავაჩქის მონასტერში წმიჩდა გიორგის ნაწილების 

საქართველოში დროებით წამოსადებად, მაგრამ სომხური მონასტრის ეპისკო- 

პოსმა და კარბის წარჩინებულებმა ქართველი მეფის თხოვნა ყურად არ 

იღეს, ქართველმა ელჩებმა მეფესთან მსტოვრები აფრინეს და ყოეელივე 

აცნობეს. უარის მიღების “შემდეგ საქართველოს მეფე იძულებული გამხ- 

დარა სომხეთში. მძევლებად გაეგზავნა ქართველ დიდებულთა ოჯახიდან 

შერჩეული 40 თუ 50 ყმაწვილი. პირობისამებრ, წმიჩდა გიორგის ნაწილები, 

გარდა წმინდა გიორგის კბილისა და სისხლისა, ქართველთა მეფეს ორი 

მონასონის, ოთხი ხუცესის» და რეა საერო პირის თანხლებით გაუგზავნეს. 

წმინდა გიორგის ნ-წილები კი ჩამოიტანეს, მაგრამ ქართეელ მეფისწულს 

ცოცხალს ვეღარ მიუსწრეს. ქართველ მეფეს აღნიშნული წმინღა ნაწილები 

თავისთ»ნ დაუტოვებია და ახლადაშენებულ ეკლესიაში დაუსვენებია. ზაქარია 

ქანაქერცის მიხედვით, მეფის მიერ „ხლადდაარსებული ეკლესია მდებარეობ- 

და კაწარეთში, რომელსაც ახლა ჩხარი ეწოდებაო; მისი თქმით, ეს სიწმინდე 
ახლაც (ე.ი. XVII ს.) აქ ინახებაო. პირევლ რიგში, სომეხი სასულიერო 
პირის ცნობაში „გაკვირვებას იწეევს კაწარეთის დაკავშირება ჩხართან. 

კაწარეთი ცნობილია, ჯერ კიდეე წმინდა ნინოს დროიდან. „მოქცევა= 

ქართლისაის“ მიხედვით ის ივრის მარცხენა ნაპირზე, უჯარმის პირისპირ 

მდებარეობს. რაც “შეეხება ჩხარს, ამ სახელწოდების გეოგრაფიული პუნქტი 

ძველთაგანვე დასავლეთ საქართეელოშია ცნობილი". ჩხარში არსებულ 

წმინდა გიორგის ტაძარში, როგორც ქვემოთ დავინახავთ, მართლაც იყო 

დაცული წმინდა გიორგის ნაწილები, მაგრამ მას არაეითარი კავშირი არ 

აქვს საქარია ქანაქერცის გადმოცემასთან. მკვლევართა აზრით, კაწარეთში 

იგულისხმება დღევანდელ საგარეჯოს რაიონში მდებარე სოფელი ხაშმი, 

მაგრამ აქ არსებულ ტაძარში, გადმოცემით, არასოდეს ყოფილა დაცული 

წმინდა გიორგის ნაწილები. ამიტომ მკვლევართა მიერ ზაქარია ქანაქერცის 

მიერ მოხსენებული ტაძარი „სამართლიანად გაიგივებულია თბილისის მოლ- 

ნისის ეკლესიასთან, სადაც წმინდა გიორგის ნაწილები ინახებოდა“? 

საქარია ქანაქერცის 'სემომოტანილი გადმოცემა, შინაარსობრივი თვალ- 

სასრისით, მართალია, თქმულებათა რიცხეს განეკუთვნება, მაგრამ მაინც 

დიდი ყურადღების ღირსია, რადგან მასში გარკვეული ფორმით ასახული 

უნდა იყოს სინამდვილე. გადმოცემაში მოთხრობილი ამბების ნამდვილობის 

დადგენას ისიც ართულებს, რომ ზაქარია ქანაქერცი არ მიუთითებს, თუ 

აღნიშნულ მოვლენას როდის ჰქონდა ადგილი, ამ საკითხთან დაკავშირებით, 

მკელევრები ერთმანეთისაგან განსხვავებბულ შეხედულებებს გეთავაზობენ. 

ფრანგ მკვლევარ მარი ბროსეს მიაჩნდა, რომ ზაქარია ქანაქერცის მონათხრობი 

ამბები XVI საუკუნის საქაროველოს ვითარებას ასახავდა, ხოლო ტექსტში 

მოხსენებული, საქართველოს მეფე დათოს იგი დავით X-სთან (1505 – 1525) 

აიგივებდა. მარი ბროსეს ეს შეხედულება არ იქნა გაზიარებული იმ მოტივით, 

რომ XVI საუკუნეში საქართველო პოლიტიკურად იყო დაქუცმაცებული და 
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ქართლის სამეფოს შემადგენლობაში არ ითვლებოდა სომხეთის შირაკისა 

და კარბის ოლქი. აღნიშნულიდან გამომდინარე, თ. ნატროშვილმა უარყო მარი 

ბროსეს შეხედულება და მიიჩნია, რომ ზაქარია ქანაქერცთან მოსსენებული 

დავით მეფე უნდა იყოს ლაშა-გიორგის (1213 – 1223) ძე დავით ულუ (1247 – 
1270. იმდროინდელ წერილობითი წყაროებზე დაყრდნობით თ. ნატროშვილს 
მოჰყავს ანალოგიები, რომელიც დაეით ულუს შვილის ავადმყოფობასა და 

გარდაცვალების ამბებს უკავშირდება. მისი მოსაზრებით, დავით ულუს დროს 

უნდა მომხდარიყო წმინდა გიორგის ნაწილების მოსვენება საქართველოში. 
აქედან სიწმინდის ერთი ნაწილის მფლობელი უნდა გამხდარიყო თბილისის 

მოღნისის ტაძარი, მეორე ნაწილის – კაწარეთის ანუ ჩხარის მონასტერი. თ. 
ნატროშვილი ჩხარს ზაქარია ქანაქერცის მსგავსად კაწარეთად მიიჩნევს.“ თ. 

ნატროშვილის ეს მოსაზრება გაზიარებული არ იქნა. 
უკანასკნელ პერიოდში სემოთ აღნიშნულ საკითხთან დაკავშირებით გამ- 

ოითქვა საინტერესო შეხედულება. ამ შეხედულებით წმინდა გიორგის ერთი 
ნაწილი ნამდვილად უნდა ყოფილიყო დასვენებული თბილისის მოღნისის 
ტაძარში.“ ამასვე ადასტურებს XVII საუკუნის ფრანგი მოგზაური ჟან შარდენი. 
იგი ამ ტაძარს „მოგნაის“ სახელით იხსენიებს და მას სომხურ ეკლესიად 
მიიჩნევს. მისი გადმოცემით, ეკლესიის სახელი მოგნაი, ერევანთან ახლოს 
მდებარე სოფლის სახელია, სადაც თურმე, წმინდა გიორგის თავის ქალა 

ინახებოდა, მაგრამ შემდგომ მისი ერთი ნაწილი იქიდან თბილისში გადმოუ- 
ტანიათ და ამიტომ თბილისის ეკლესიას სომხური სოფლის სახელი ეწოდაო.9 
წერილობით წყაროებზე დაყრდნობით გაირკვა, რომ თბილისის მოღნისის 
ეკლესია აშენებულია XIII საუკუნის ბოლოსა და XIV საუკუნის დასაწყისში, 
მეფე დავით VIII-ის (1292 – 1311) მიერ. გამოთქმულია აგრეთვე მოსაზრება, 
რომ მეფე დავით VIII-ის დროინდელ პოლიტიკურ ვითარებას უნდა ასახ- 

ავდეს ზაქარია ქანაქერცის მონათხრობი და სწორედ მას უნდა დაესვენები- 
ნა წმინდა გიორგის ნაწილები თავისსაეე აგებულ თბილისის მოღნისის 
ეკლესიაში.“ 

წყაროებით დასტურდება, რომ წმინდა გიორგის სიწმინდის ერთი ნაწილი 
თბილისის მოღნისის ტაძრის მახლობლად მდებარე კლდისუბნის ეკლესიაში 
მოხვედრილა.“ 

წმინდა გიორგის ნაწილი ჩასვენებული ყოფილა სადგერ-ჩხარის ჯეარში, 
რომლის გამოც იგი სასწაულმოქმედად იყო მიჩნეული. ამგვარი სასწაულთ- 
მოქმედების გამო, XVI საუკუნის მოღვაწემ, სადგერის წმინდა გიორგის ეკ- 

ლესიის დეკანოზმა, სვიმეონ შოთასძემ მის სადიდებლად დაწერა „ქება0ი 
სადგერის წმინდა გიორგისა“. ტაძრის საკურთხევლის წინ აღსამართავი 

სადგერ-ჩხარის საკვირგელთმოქმედი ჯვარი ხელოენებათმცოდნეებმა მასზე 
არსებული საკტიტორო წარწერის მიხედვით XV საუკუნით დაათარიღეს. 
ზოგიერთი მკვლევარი სადგერ-ჩხარის ჯვარს წმინდა ნინოს მიერ თხოთის 

მთაზე აღმართული ჯერის ნაწილად მიიჩნევს“? ვასუშტი ბატონიშეილის 
გადმოცემით, ეს ჯეარი პირველად ქვემო ქართლის სოფელ ყორანთის ტაი- 

არში იყო დასეენებული, XVI საუკუნის პირეელ მესამედში იგი სამცხის 

სოფელ სადგერის ეკლესიაშია, ერთხანს კი ქართლში, ატოცის წმინდა გიორ- 
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გის სალოცავში ყოფილა დასვენებული, XVII საუკუნის შუა ხანებში ჯვარი 
ჩხარის წმინდა გიორგის ეკლესიის კუთვნილება იყო, სადაც იგი 1924 წლამ- 
დე ინახებოდა. ამჟამაღ აღნიშნული ჯვარი საქართველოს ხელოვნების მუზეუმ- 
შია დაცული. XVIII საუკუნის ბოლოს მოღვაწე იოანე ბატონიშვილი განსხ- 

ვავებულ ცნობას გვაძლევს სადგერ-ჩსარის ჯვრის ისტორიის შესახებ. მისი 

გადმოცემით, „იტყვიან, სამეფო სამად რომ გაიყო. იმერეთის მეფეს მისცეს 
წმიდის გიორგის ნაწილით ის თხოთის ჯეარი, რომელიც ეხლა არგვეთში, 

ჩხარის ეკლესიაში ასვენია“. იოანე ბატონიშვილის ეს ცნობა რეალობასთან 
ახლოს უნდა იყოს. წყაროში მოხსენებული იმერეთის მეფე ბაგრატ III 

(1516-1565) უნდა იყოს. 1534 წელს სადგერ-ჩხარის ჯვარი ჩხარის ეკლესიაში 
რომ არის დასვენებული, დასტურდება მეფე ბაგრატ III-ის სიგელითაც”? 

1650-1662 წლებში წმინდა გიორგის ნაწილებით შემკული «ჯვარი ჩხარში 
ინახულეს რუსმა ელჩებმა ნ. ტოლოჩანოვმა და ალ. იევლეევემა. ისინი აღნი- 

შნავენ, რომ ჯვარს ზემოდან მოთავსებული აქეს ვერცხლის კიდობანი. ადგ- 
ილობრიემა მღვდელმა რუს ელჩებს განუცხადა, რომ ამ კიდობანში ინახებო- 
და წმინდა გიორგის თავის ქალის ნაწილი და მოწამის ხელი. დიდი დაინ- 

ტერესების მიუხედავად, სტუმრებმა ვერ იხილეს აღნიშნული სიწმინდეები, 

რადგან იგი მეფის ბეჭდით იყო დალუქული და მისი ჩებართვის გარეშე 
გახსნის უფლება არავის ჰქონდა. რუსი ელჩები იმასაც აღნიშნავენ, რომ 
ჯვარი სასწაულთმოქმედი იყო. მათ მოჰყავთ ცნობა იმის შესახებ, რომ მათ 

მისვლამდე ცოტა ხნის წინ მისგან კურნება მიუღია კახეთის მეფე თეიმუ- 
რაზ I-ს (1606 – 1663)” მართალია, ჩხარის წმინდა გიორგის ეკლესიაში 
დაცული იყო მოწამის წმინდა ნაწილები, მაგრამ რუსი ელჩების აღნიშნული 

ცნობა იმის შესახებ, რომ აქ წმინდა გიორგის თავის ქალა იყო, ეწინააღმდე- 
გება ისტორიკოს ვახუშტი ბატონიშვილის ცნობას. ეს უკანასკნელი აღნიშ- 

ნავს, რომ ჩხარში არსებულ სადგერის ჯეარში ჩასვენებული იყო „ბეჭი 
მთავარმოწამისა წმიდისა გიორგისი“.” ვახუშტის მიხედვით, წმინდა გიორგის 

თავი ჩასვენებული იყო გორში მდებარე გორიჯვრის ეკლესიის ჯეარში.! 
მოტანილი მასალა აშკარად მეტყველებს იმაზე, რომ რუსი ელჩების ცნობა, 
თითქოს წმინდა გიორგის თავის ქალა ინახებოდა ჩხარის ტაძარში, სინამდ- 
ვილეს არ უნდა ასახავდეს. 

წყაროებით დასტურდება, რომ ჩხარის წმინდა გიორგის ეკლესიის კუთე- 

ნილება ყოფილა მოწამის ორი ბეჭედი წარწერით და ხელის ძვალი.” 
მართალია, ჩვენამდე მოაღწია სადგერ-ჩხარის სასწაულთმოქმედმა ჯეარ- 

მა, მაგრამ მასში ჩასვენებული სიწმინდეები XX საუკუნის 20-იან წლებში, 

ათეიზმის პერიოდში უნდა დაკარგულიყო. ჩხარის წმინდა გიორგის ეკლესი- 

ის სიწმინდეებიდან დაკარგვას გადაურჩა მხოლოდ ერთი – მოწამის ხელის 

ნაწილი. გადმოცემით, XX საუკუნის 20-იანი წლების დასაწყისში, ეკლესია- 
მონასტრების დარბევის დროს ჩხარის ეკლესიის მოძღვარს, მამა ზჯზოსიმეს 

(გეარი ვერ დავადგინეთ) უსაფრთხოების მისნით აღნიშნული სიწმინდე 
თავისი სულიერი შეილისათეის – ერთ-ერთი ქალბატონისთვის გადაუცია 

შესანახად. ბოლშევიკებს მამა ზოსიმე დაუხვრეტიათ, ხოლო გადარჩენილი 
სიწმინდე, XX საუკუნის ბოლოს გადასცეს იმჟამად ბათუმის სემინარიის 

276



  

წმ. გიორგის მუხლის ნაწილი, 

წმ. სამების საკათედრო ტაძარი, თბილისი 

  

წმ. გიორგის სამი პატარა ნაწილი, 

წმ. სამების საკათედრო ტაძარი, თბილისი 

277



XVIII ს-ის დასაწყისით დათარიღებული 

წმ. გიორგის სატი, 

ქაშუეთის წმ. გიორგის ტაძარი 

  

ქაშუეთის ეკლესია, 1910 წ. 

  

 



რექტორ, დეკანოს დავით შიოლაშვილს (ამჟამად მეუფე დიმიტრი). ეს სიწ- 
მიჩდე ამჟამად ჩასეენებულია ვერცხლის მცირე ზომის ჭურჭელში. მის 
თავსე გამოსახულია წმინდა გიორგი, ვერცხლის საკიდი ჭურჭელი კი კაკ- 

ლის ხის ორნამეჩტებით დამშვენებულ ყუთში დევს.? 

როგორც ზემოთ აღენიშნეთ, ისტორიკოს ვახუშტი ბატონიშვილის გადმო- 
ცემით, წმინდა გიორგის თავის ქალის ნაწილი ჩასვეჩებული ყოფილა ქალაქ 
გორთან შემაღლებულ ბორცვზე მდგარ გორიჯვრის წმინდა გიორგის სახ- 
ელობის ეკლესიის კუთვნილ ვერცხლით მოჭედილ და ოქროთი დაფერილ 

ჯვარში. როგორც წყაროებით ირკეევა, გორიჯვრის მონასტერში მოწამის 
სხვა ნაწილიც ყოფილ... XVIII საუკუნის უკანასკნელ პერიოდში მოღვაწე 
ცნობილი განმანათლებლის, ალექსანდრე ამილახვრის გაღმოცემით, გორ- 
იჯვრის ეკლესიაში „ინახება გიორგი დიდმოწამის ხერხემლის და ბეჭის 

ძელის ნაწილები“. 

ჩვენამდე მოღწე ელ. წმ. გიორგის ნაწილებს შორის აღსანიშნავია ქალაქ 
ზუგდიდში, დადიანების ს.სახლეში დაცული რამდენიმე სიწმინდე, რომელთა 
შორის გამოირჩევა წმინდა გიორგის ბარძაყის ძვალი. მოწამის წმინდა ნაწ- 

ილი აგრეთვე ჩასეენებულია XVII საუკუნის 40-იან წლებამდე ლევან დადი- 

ანის სასახლის კარზე დამსადღებულ წმინდა გიორგის ხატში. ჩვენთვის 
უცნობია აღნიშნულ ხატში მოწამის რა ნაწილია ჩასვენებული, მხოლოდ ის 
ეიცით, რომ წმინდა გიორგის ამ ხატს სამეგრელოს მთავარი ლევან დადი- 
ანი ომების დროს ტყავის სამგზავრო ჩანთით (დღემდე იგი შემორჩენილია) 

თაჩ დაატარებდა. 
ზუგდიდის მუსეუმში დადიანების სასახლის კოშკში აგრეთვე დაცულია 

81 უჯრისაგან შემდგარი სანაწილე. აღნიშნული სანაწილე ძველია, მაგრამ 
XIX საუკუნეში რუს ოსტატებს იგი განუახლებიათ. სანაწილეში სხვადასხვა 

სიწმინდე ყოფილა მოთავსებული, რომელთა შორის ყურადღებას იქცევს 
ერთ-ერთ ყუთზე არსებული წარწერა: „სისხლი ქრისტესი, პროკოპის სისხლი, 
წმიდისა გიორგის, წმიდისა ვლასესი, სარტყელი, თმაი, თეოდორე ტირონი“. 

ცნობილი საეკლესიო მკელევარის, პ. იოსელიანის ცნობით, წმინდა გიორ- 
გის თეძოს ძველის ნაწილი ქეათახევის მონასტრის კუთვნილება ყოფილა. 

შემდეგ ეს სიწმინდე სხვა წმინდა ნაწილებთან ერთად დიდ სანაწილეში 
მოუთავსებიათ და შიო მღეიმის მონასტერში დაუსვენებიათ.-“ აღნიშნული 

სიწმინდე დღეს დაკარგულად ითელება. 
პლატონ იოსელიანამდე კაეთისხევში არსებული ქვათახევის ღეთისმშობ- 

ლის მონასტრის სიწმინდეების შესახებ საინტერესო ცნობას გვაძლევს XVI 
საუკუნის შუა ხანებში საქართეელოში მყოფი რუსი დიპლომატი არსენ 

სუხანოვი. იგი აღნიშნავს, რომ სხვა სიწმინდეებთან ერთად აღნიშნულ მონ- 
ასტერში მას უნახავს წმინდა გიორგის შუბლის ძვალი.” 

თბილისის წმინდა სამების საკათედრო ტაძრის საკურთხეველში ინახება 

წმინდა გიორგის მუხლის ნაწილი. ამავე ტაძარში დაცულია აგრეთეე წმი- 

ნდა გიორგის სამი პატარა წმინდა ნაწილი, რომლებიც ადრე ჯრუჭის მონასტ- 

რის კუთვნილება ყოფილა. XX საუკუნის 20-იანი წლების ბოლოს, ჯრუჭის 

მონასტრის დახურვის შემდეგ, მღედელ-მონაზონმა ბენიამენმა (ბერეკაშვი- 
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ლი) ბოლშევიკების დევნის გამო, აღნიშნული სიწმინდეები საიდუმლოდ შესან- 

ახად გადასცა თავის ძმისწულს, მღვდელ ნიკოლოზ ბერეკაშვილს, იმ პირო- 
ბით, რომ თუკი მონასტერი კვლავ ამოქმედდებოდა, წმინდა ნაწილები ისეე 
უკან უნდა დაებრუნებინა. მღვდელი ნიკოლოზი სიფრთხილით ეკიდებოდა 
წმინდა გიორგის წმინდა ნაწილებს. ისინი ჩაასვენა ახალ ლუსკუმაში. 1938 
წელს, დაპატიმრების დროს წმინდა ნაწილები თან ჰქონდა. პატიმრობიდან 
გათავისუფლების შემდეგ აღნიშნული სიწმინდეები მასთან ინახებოდა. იგი 
ისე გარდაიცვალა, რომ მღვდელ-მონაზონ ბენიამენის დანაპირები ვერ შეას- 
რულა. მან ანდერძი დატოეა, რომლის მიხედვით, ბიძის სურვილი მის შთამო- 

მავლებს უნდა შეესრულებინათ, მაგრამ, სამწუხაროდ, ვერც მისმა მემკ- 
ვიდრეებმა აღასრულეს ეს ანდერძი, რადგან 1991 წლის 29 აპრილს, ძლიერი 

მიწისძვრის შედეგად, მთლიანად დაინგრა ჯრუჭის მონასტერი. 
წმინდა გიორგის ორი მცირე ნაწილი ჩასვენებულია XVIII საუკუნის 

დასაწყისით (1701 წ) დათარიღებულ ამავე წმინდანის სახელობის ხატში, 
რომელიც ამჟამად თბილისის ქაშუეთის წმინდა გიორგის ტაძრის საკურთხ- 
ევლის მარჯვენა მხარეს ასვენია.” 

ოთარაშენის (ოთარშენი) ეკლესიაში დიდი ხნის განმავლობაში ინახებო- 
და იერუსალიმიდან ჩამოტანილი წმინდა გიორგის სისხლი. ბოლშევიკური 
რეჟიმის დროს იგი საქართველოს ხელოგენების მუზეუმში გადაიტანეს, ხოლო 
1991 წელს, სხვა სიწმინდეებთან ერთად, კულტურის სამინისტროს განკარ- 

გულებით, საქართველოს საპატრიარქოს გადაეცა. 
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თავი VIII 

წმინდა მამების სახელთან დაკავშირებული 
სიწმინდეები საქართეელოში 

საქართველოს ეკლესია უდიდეს პატიეს მიაგებს მართლმადიდებელი 
ეკლესიის წიალში მოღვაწე წმინდა მამებს. სულიწმიდის მადლით შექმნილ 

მათ ნაშრომებს უძველესი პერიოდიდან ქართულად თარგმნიდნენ სასულიე- 

რო პირები. მათ მიერ ღეთისმსახურებაში დანერგილ წესებს დღესაც იყ- 
ენებს საქართველოს მართლმადიდებელი ეკლესია. 

წინა თავებში ჩვენ მიერ განხილული სიწმინდეების გარდა, უძველესი 
დროიდან საქართველოს მართლმადიდებელი ეკლესიის კუთენილებას წარ- 

მოადგენდა წმინდ. მამათა და სხეადასხვა მართლმადიდებელ ავტოკეფალურ 

ეკლესიათა მიერ წმინდ.ნად შერაცხულ პირთა სიწმინდეები, რომელთა დიდ 

ნაწილს ჩეენამდე არ მოუღწევია. თუ როდის და რა გზით მოხედა ისინი 
ჩვენთან, უცნობი». წერილობითი წყ:როები მათ შესახებ არ იძლევიან ცნობებს. 

სრულიად საქართველოს კათოლიკოს-პატრიარქმა ილია II-მ საქართვე- 
ლოს მართლმადიდებელი ეკლესიის მფარეელად გამოაცხადა IV საუკუნის 
პირველ ნახევარში მოღვაწე მირონ-ლუკიის მთავარეპისკოპოსი და 

საკვირველთმოქმედი წმინდა ნიკოლოზი (IL 345), რომლის წმინდა ნეშტი 
ამჟამად დაცულია იტალიის ქალაქ ბარში არსებულ კათოლიკურ ტაძარში. 
გადმოცემით, მისი გარდაცვალების შემდეგ, წმინდა ნიკოლოზის სას- 
წაულთმოქმედი ნეშტი დიღი ხნის განმავლობაში ქალაქ “ ლუკიის საკათ- 

ედრო ტაძარში იყო დასვენებული. 1087 წლის 9 მაისს მისი წმინდა ნაწილე- 
ბი იტალიაში გადაიტანეს და ქალაქ ბარში, წმინდა სტეფანეს სახელობის 

ტაძარში დაასვენეს. ერთი წლის შემდეგ აქვე ააშენეს წმინდა ნიკოლოზის 

სახელობის ეკლესია, სადაც დღესაც განისვენებს მისი სიწმინდეები. XIX 
საუკუნის ბოლოსა და XX საუკუნის დასაწყისში დანგრევის პირას მისული 

წმინდა ნიკოლოზის განსასვენებელი ტაძრის შეკეთებისათვის ქალაქ ბარის 

სამღვდელოებამ დასახმარებლად მიმართა რუსეთის უწმინდეს სინოდს. ამ 

უკანასკნელმა კი საქართველოს საეგზარქოსოს დაავალა, ბარის წმინდა 

ნიკოლოზის სახელობის ეკლესიის შეკეთებისათვის გარკვეული შემოწირუ- 
ლობები ”შეეგროეებინა. როგორც საარქივო დოკუმენტებიდან ჩანს, ბარის 
წმინდა ნიკოლოზის ტაძრის განახლებისათვის ქართველ სამღვდელოებას 

გარკვეული თანხა გაუღია.! 
ჩვენამდე მოაღწია წმინდა ნიკოლოზის სახელთან დაკავშირებულმა სიწ- 

მინდეებმა. ამ მხრივ, აღსანიშნავია მოწამის მხრის ძვალი, რომლის ქვედა 

ნაწილი დასიანებულია. თავზე სიწმინდეს გადაკრული აქვს ჯეარედინი 

ვერცხლის რკალი, შუაში კი ეერცხლის ფირფიტაა, რომელზეც მოთავსებუ- 
ლია წარწერა. აღნიშნული სიწმინდე ზომით 32 სანტიმეტრია: წმინდა ნი- 

კოლოზის მსრის ძვალი გელათის მონასტრის კუთენილება ყოფილა და იგი 
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წმ. ნიკოლოზის მხარის ძვალი, ქუთაისი 

  

კომანი, 

აფხაზეთი 
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ჩასვენებული იყო დიდ სანაწილეში. ბოლშევიკური რეჟიმის დროს იგი ქუთაისის 
ისტორიული მუსეუმის ფონდში იყო დაცული. ამჟამად წმინდ. ჩიკოლოზის 

მხრის ძვალი, სხვა წმინდა ნაწილებთან ერთად, ახალ სანჩნაწილეში ჩ.ასვეჩეს 

და ისევ ეკლესიას დაუბრუნეს. 
გარდა აღჩიშნული სიწმინდისა, XIX საუკუნის ბოლოს მცხეთის სვეტიცხ- 

ოვლის ტაძრის კანკელის მარცხენა მხარეს მოთავსებულ სანაწილეში ჩას- 

ვეჩებული ყოფილა წმინდა ნიკოლორის ერთი წმიჩდა ჩაწილი. ამავე ჰერი- 

ოდში, ამავე ტაძრის კანკელის მარჯვენ» მხარეს არსებულ ხტის სანაწილე- 

ში სხეა სიწმინჩდეებოან ერთად ყოფილა წმინდა ნიკოლოზის მცირე წმინდ» 

ნაწილი. წმინდანის რა ნაწილი იყო აღნიშნულ საჩნაწილეში, ჩეეჩთეის უცნო- 

ბია, წმ. ნიკოლო'ის ძვლის ნაწილი სხვა სიწმინდეებთან ერთად V.სვენებუ- 

ლი იყო ანჩისხატის ტაძრის კუთვნილ პირი ღვთისას სანაწილეში. სამწუხ- 

აროდ, აღნიშნული სანაწილეები ამჟამად დაკარგულად ითვლება. 

წმინდა ნიკოლოზის სახელი საქართველოში დიდად პოპულარულია, არა- 

მარტო იმით, რომ იგი საქართველოს ეკლესიის მფარეელი», «რამედ იმითაც, 

რომ იგი გაჭირვებულთ. შემწე, უპოვართ« გ.მკითხავი, უსასოოთა მოამაგე 

და მზრუნველია. საქართველოს თითქმის ყველა კუთხეშია მისი სახელობის 

ტაძრები. 

საქართველოში დაცულია და ღიდი თაყვანისცემის საგანს წარმოადგენს 

იოანე ნათლისმცემლის, იმავე იოანე წინასწარმეტყველის სახელთან დაკავ- 
შირებული სიწმინდეები. ცნობილია, რომ იოანე ნათლისმცემელი, რომელმაც 

მდინარე იორდაჩეში ნათელისცა იესო ქრისტეს, ღეთის მოწინააღმდეგე ხე- 
ლისუფლებისაგან იდევნებოდა და მას გალილეის მაშინდელი მმართეელის, 

ჰეროდეს ბრძანებით თაეი მოჰკვეთეს. წმინდა იოანე ნათლისმცემლის თავისკვე- 

თის დღის აღსანიშნავად (ხსენება ძველი სტილით 29 აგეისტოს) ეკლესიამ 

დღესასწაული დააწესა მძიმე მარხვით. ნიშნად მწუხარებისა დიდი 

წინასწარმეტყველის ძალმომრეობითი სიკვდილის გამო. გადმოცემით, ჰერო- 

დეს ესოსმოძღერის ცოლმა იოანეს პატიოსანი თავი მოიძია, დიდი მოწიწე- 

ბით თიხის ჭურჭელში ჩაასვენა და ელეონის მთაზე დაკრძალა. ქრისტიან- 

ულ სამყაროში ცნობილია იოანე ნათლისმცემლის პატიოსანი თავის სამი 
გამოჩინება. ამ წმინდა ნაწილის მესამე გამოჩიჩება საქართველოს სახელს 
უკავშირდება. მისი პირეელი გამოჩინება თავისკვეთიდან რამდენიმე ხნის 
შემდეგ მოხდა, ხოლო მეორე გამოჩინება – V საუკუნეში, როდესაც აღნიშნუ- 

ლი სიწმინდე გადაასვენეს ქალაქ ემესაში, სადაც იგი ოთხი საუკუნის 
განმავლობაში იყო დასვენებული. სარკინოსთა განუწყვეტელი თავდასხმე- 
ბის გამო, იოანე ნათლისმცემლის პატიოსანი თავი საქართეელოში გად- 
მოასვენეს და საიმედო ადგილას, დღევანდელი აფხაზეთის ტერიტორიაზე 
არსებულ კომანში დააბრძანეს. ბისანტიაში პოლიტიკური და სარწმუნოე- 

ბრივი სიტუაციის შეცვლის შემდეგ კონსტანტინოპოლის პატრიარქ ეგნატეს 

(847-857) ლვთის ნებით ეცნობა იოანე ნათლისმცემლის პატიოსანი თავის 
ადგილსამყოფელი. მან დასავლეთ საქართეელოში მიავლინა თავისი წარ- 

მომადგენლები და დაახლოებით 850 წელს მათ კომანში იპოეეს იოანე 
ნათლისმცემლის პატიოსანი თავი, რაც მიჩნეულია მის მესამე გამოჩინებად.!.. 
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აღნიშნული სიწმინდე გადასვენებულ იქნა ჯერ ქალაქ ემესაში, შემდეგ 

კონსტანტინოპოლში, ამჟამად კი იოანე ნათლისმცემლის პატიოსანი თავის 

ნაწილები ათონის წმინდა მთასე ინახება. საქართველოს ეკლესია იოანე 

ნათლისმცემლის თავის მესამედ პოვნას მისი შობის დღეს, 25 იენისს (7 

ივლისი) აღნიშნავს." 
იოანე ნათლისმცემლის პატიოსანი თავის მესამედ გამოჩინების ადგილი 

აფხაზეთის კომანში კარგა ხნის მანძილ“სე მივიწყებული და გაპარტახებუ- 
ლი იყო. XX საუკუნის 90-იანი წლების დასაწყისში აფხაზეთის მკვიდრმა, 

ეროვნებით აფხაზმა იური (გიორგი) ანუამ კომანში მითითებული სიწმინდის 
ადგილი მოაწესრიგა. მაღალ მთაზე არსებული იოანე ნათლისმცემლის 

წმინდა ადგილზსე მისასვლელად 1500 საფეხურიანი რკინის კიბე გააკეთა. 

XX საუკუნის 90-იან წლებში, გართულებული პოლოტიკური ვითარების გამო, 
იური (გიორგი) ანუა თანამოძმეებმა აფხაზეთის ომში ვერაგულად მოკლეს“ 

იოანე ნათლისმცემლის სიწმინდეებიდან აღსანიშნავია წინასწარმეტყვე- 
ლის ხორხი, რომელიც თავდაპირველად სამხრეთ საქართველოში არსებულ 

ოპისის ტაძარში (ამჟამად ეს ტაძარი თურქეთის ტერიტორიასე მდებარე- 

ობს) იყო დასვენებული. ამის შესახებ საინტერესო ცნობას გვაძლევს XIV 

საუკუნის პირველი ნახევრის უცნობი ავტორი. წყაროს მიხედვით, „ოპიზა, 

უპირველესი ათორმეტთა უდაბნოთა ამას შინა არს უპირატესი ყოველთა 

წინასწარმეტყუელთა მოწამეთა, ყოველთა უაღრესისა ნათლისმცემლისა 
იოანეს ხორხი იგი, რომელ არა დადუმდებოდა ქებად ღმრთისა მის სულისა, 
და მამხილებელ ჰეროდეს უსჯულოებისა“ XIV საუკუნის უცნობი ისტორი- 

კოსი ოპიზის ტაძარში დასვენებული ამ სიწმინდის შესახებ აღნიშნავს, რომ 
იოანე ნათლისმცემელმა თავისი სასწაულთმოქმედებით არაერთხელ გადა- 

არჩინა საქართველოს ეს კუთხე მტერთაგან აოხრებას! შემდგომ საუკუნეებ- 
ში, როგორც წყაროებით ირკვევა, იოანე ნათლისმცემლის ხორხი დასავლეთ 

საქართველოში არსებული წალენჯიხის ტაძრის კუთვნილება გამხდარა. 
ამის შესახებ ცნობას გეაწვდის XVII საუკუნის შუა ხანებში სამეგრელოში 

მყოფი ანტიოქიის პატრიარქი მაკარიოსი და მისი შეილი პავლე ალეპოელი: 
თუ როდის და როგორ მოხვდა აღნიშნული სიწმინდე ოპიზის ტაძრიდან 

სამეგრელოში, ჩვენთვის უცნობია. უეჭველია, ეს სიწმინდე მას შემდეგ იქნა 
სამეგრელოში გადასვენებული,როდესაც,XVI საუკუნეში,ოსმალეთმა დაიპყრო 

სამხრეთ საქართველო, სადაც ოპიზის ტაძარი მდებარეობდა. სამეგრელოში 

მყოფ ანტიოქიის პატრიარქ მაკარიოსს წალენჯიხის მონასტერში იოანე 
ნათლისმცემლის ხორხთან ერთად უნახავს მისი წვერის ნაწილიც.” ამჟამად 

აღნიშნული სიწმიდეების ადგილ-სამყოფელი უცნობია. 
გარდა აღნიშნული სიწმინდისა, იოანე ნათლისმცემელთან დაკაეშირებუ- 

ლი სსეა სიწმინდეც ყოფილა საქართველოში. ამ მხრივ, აღსანიშნავია მოწა- 

მის თმა, რომელიც სხვა წმინდა ნაწილებთან ერთად ჩასვენებული იყო 

ძვირფასი თვლებითა და მარგალიტებით გაწყობილ ოქროს ჯვარში. აღნიშ- 
ნული ოქროს ჯეარი წმინდა ნაწილებთან ერთად XVII საუკუნის 20-იან 

წლებში მეფე თეიმურაზ I-ის (1606-1663) ელჩმა, მთავარეპისკოპოსმა თეოდო- 
სიმ მოსკოვში ჩაიტანა და რუსეთის ხელისუფლებას საჩუქრად გადასცა." 
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ოპიზის ტაძარი, IX-X. ს. 

წმ. იოანე ნათლისმცემლის ძვალი, 

ზუგდიდის ისტორიული მუზეუმი 

 



  

წმ. იოანე ნათლისმცემლის ცერი თითის ძვალი 

თეკლათის დედათა მონა ერი, XIX ს, 

 



იოანე ნათლისმცემლის წმინდა ნაწილები ამშვენებს ამჟამად მოსკოეში, 
ზსაგორსკის მუზეუმში დაცულ ვერცხლის გულსაკიდ ჯვარს. აღნიშნული 
სიწმინდე ელისაბედ დიმიტრის ასულ ციციანოვის საკუთრება ყოფილა. 1842 
წელს მან ეს სიწმინლე წმინდა სერგის სამების მონასტერს შესწირა.მ 

ჩვენამდე მოაღწია აგრეთვე იოანე ნათლისმცემლის ძვალმა, რომელიც 
ამჟამად ქ. სუგდიდის ისტორიულ მუზეუმშია დაცული. თუ რომელი ტაძრის 
კუთვნილება იყო იგი, ჩვენთვის უცნობია," იოანე ნათლისმცემლის სიწმინდ- 
ის მცირე ნაწილი ჩასვენებული ყოფილა სვეტიცხოვლის ტაძრის კანკელის 
მარცხნივ არსებულ სანაწილეში." სამწუხაროდ, ამ სანაწილეს ჩვენამდე არ 
მოუღწევია და იგი დაკარგულაღ ითქლება. იოანე ნათლისმცემლის წმინდა 
ნაწილი, კერძოდ კი ძვალი, ჩასვენებული იყო ანჩისხატის ტაძრის პირი ღვთი- 

სას ხატის სანაწილეში. 

შემორჩენილ სიწმინდეთა შორის აღსანიშნაეია იოანე ნათლისმცემლის 
ცერი თითი, რომელიც XIX საუკუნის ბოლოს დეკანოზ გიორგი ახელედიანს 

საბერძნეთში ორას თუმნად შეუძენია. იგი ჩასვენებული იყო ძვირფასი თე- 
ლებით შემკულ ლუსკუმაში. აღნიშნული სიწმინდე დეკანოზ გიორგი ახე- 
ლედიანს თეკლათის დედათა მონასტრისათვის შეუწირავს, სადაც დღესაც 

დაცულია. იოანე ნათლისმცემლის ცერი თითის ძეალი საქართველოს კათა- 
ლიკოს-პატრიარქის, ეფრემ II-ის (1960 – 1972) გადაწყვეტილებით, სხვა ლუ- 

სკუმაში ჩაასვენეს. ამჟამინდელი ლუსკუმა, მართალია, თავისთავად სიძ- 
ველით გამოირჩევა, მაგრამ მხატვრული თეალსაზრისით ძველი ჯობია." 

საბჭოთა ხელისუფლების პერიოდში აღნიშნული სიწმინდე განადგურებას 
გადაურჩა. მას საგანგებოდ ინახავდა მონასტრის აწ გარდაცელილი იღუმენია 

ქეთევან ახვლედიანი. თეკლათის მონასტერში დაცული იოანე ნათლისმცემ- 
ლის თითის თაყვანისსაცემად მორწმუნეთათვის წელიწადში ერთი დღეა 
დაწესებული – 24 ივნისი (ახალი სტილით 7 ივლისი). აღნიშნული დღესასწაული 
წინა დღის ლოცვით იწყება და მეორე დღეს საზეიმო წირვით გრძელდება." 

XVII საუკუნის შუა ხანებში საქართეელოში მყოფ რუს ელჩს, არსენ 
სუხანოვს კავთისხევის მონასტერში უნახავს იოანე ნათლისმცემლის კბილი.” 

არსენ სუხანოვის მიერ დასახელებულ კავთისხევის მონასტერში ქვათახე- 
ვეის მონასტერი უნდა იგულისხმებოდეს, რაც ჰ. იოსელიანის ცნობითაც 
დასტურდება. პ. იოსელიანი ქვათახევის მონასტრის აღწერისას იმ სიწ- 
მიდეებს ჩამოთვლის, რომელთაც რუსი ელჩი კავთისხეეის მონასტრის კუთე- 

ნილებად მიიჩნევს, რაც კავთისხევისა და ქვათახევის მონასტრების იდე- 

ნტურობას ადასტურებს. გარდა ამისა, მართალია, კავთისხევში რამდენიმე 
ქრისტიანული ტაძარი არსებობდა, მაგრამ აქედან მხოლოდ ქვათახევი ითვ- 

ლებოდა მონასტრად. საქართველოს ეკლესიისა და მისი მრევლის დამო- 
კიდებულება წმინდა იოანე ნათლისმცემლისადმი ვლინდება არა მარტო 
მისი სიწმინდეებისადმი თაყეანისცემაში, არამედ იმაშიც, რომ მისი სასელო- 
ბის უამრავი ტაძარია საქართეელოს სხეადასხეა კუთხეში აგებული. 

საქართველოს სახელთანაა დაკავშირებული IV საუკუნის მეორე ნას- 
ეერის მოღვაწის, მსოფლიოს მართლმადიდებელი ეკლესიის უდიდესი ღვთის- 
მეტყველისა და წმინდა მღვდელმთავრის, იოანე ოქროპირის (L 407) ცხოვრე- 
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ბის უკანასკნელი პერიოდი, რომელიც ქართული და უცხოური წყაროების 

მიხედვით გარდაიცვალა და დაიკრძალა დღევანდელი აფხასეთის ტერიტო- 

რიასე არსებულ სოფელ კომანში. ეს ის კომანია, სადაც იოანე ნათლისმცემ- 

ლის პატიოსანი თავის მესამედ გამოჩინება IX საუკუნის შუა ხანებში მოხდა. 
როგორც წყაროებით დასტურდება, აფხასეთის კომანი სიწმინდეების სიმ- 

რაელით გამოირჩევა. 308 წელს აქ მოწამეობრივად აღესრულა ქრისტიანო- 

ბისათვის დევჩილი და საქართველოში გადმოსახლებული წმინდა დიდ- 

მოწამე. თეოდორე ტირონის ძმისწული ვასილისკო, იგივე ბასილისკო. გადმო- 

ცემის მიხედვით, წმინდა ვასილისკო გარდაცვალების შემდეგ კომანში დაუკრძა- 

ლავთ. მოგვიანებით კომანში მისი სახელობის ტაძარი აუშენებიათ, ხოლო 

1893 წელს აღნიშნული ეკლესია განახლდა და აქ დაფუძნდა ვასილისკოს და 

იოანე ოქროპირის სახელობის დედათა მონასტერი. წმ. ვასილისკოს ხსეჩებ- 

ის დღეს საქართევლოს მართლმადიდებელი ეკლესია აღნიშნავს 3 (16) მარტს. 

ვასილისკოს გარდა, აფხასეთის ტერიტორიაზე, კერძოდ კი ბიჭეინთაში, გან- 

ისვენებს 305-311 წლებს შორის რომაელთა მიერ ქრისტიაჩობისათვის დევნი- 

ლი წმინდა ლონგინოსი, რომელსაც საქართველოს ეკლესია 23 ივნისს 

მოიხსენიებს.” 

კომანში, წმინდა ვასილისკოს გარდაცეალებიდან თითქმის ერთი საუკუ- 

ნის შემდეგ, 407 წლის 14 სექტემბერს მოწამებრივად აღესრულა წმინდა 
იოანე ოქროპირი. იოანე ოქროპირის საქართეელოში გადმოსახლების, მისი 

აღსასრულისა და კომანში დაკრძალვის შესახებ ცნობებს გვაძლევს უცხ- 

ოური წერილობითი წყაროები. პირველ რიგში, აღსაჩიშნავია იოანე ოქროპირის 
ერთ-ერთი მოწაფე, მისი ცხოვრების თვითმხილველი თეოდორიტე კვირელი 
(393 – 457), V საუკუნის პირველი ნახევრის მოღვაწე იერემია სო“სომენი, VIII 

საუკუნის ისტორიკოსი თეოფანე ჟამთააღმწერელი და XI საუკუნის ბო- 

ლოსა და XII საუკუნის პირველი ნახევრის ცნობილი ლიტერატორი იოანე 
სონარა”" ჩამოთვლილი ავტორებიდან უპირატესობა უნდა მიეჩიჭოს თე- 
ოდორიტე კვირელს, რომელიც, როგორც ზემოთ აღენიშჩეთ, იოანე ოქროპირის 
მოწაფე და მისი ამქვეყნიური მოღეაწეობის თვითმხილველი იყო. თუმცა, 

ზხემოთ დასახელებულ ავტორთა მიერ მოწოდებული ცნობებიც გარკეეულ 

ნდობას იმსახურებს, რადგან ისინი ეყრდნობიან იოანე ოქროპირის შესახებ 

იმ დროს არსებულ წერილობით წყაროებს. 
ცნობილია, რომ სამეფო კარის, კერძოდ კი დედოფალ ეედოქსიას მიერ 

დევჩილი იოანე ოქროპირი 404 წლის კრებამ კონსტანტინოჰოლიდან გააძევა, 
მეფე კი დაარწმუნეს კრების მიერ გამოტანილი განაჩენის კანონიერებაში. 

თეოდორიტე კვირელის მიხედვით, იოანე ოქროპირი თავდაპირველად გადა- 

ასახლეს სომხეთის უდაბურ დაბაში, რომლის სახელი იყო კუკუსო. აქედან 

კი იგი გაგზაეჩეს შორეულ პიტიუნტში, რომელიც იმ დროს იყო „უკიდურესი 

საზღვარი პონტოსი და რომაელთა სამფლობელოსი“, რომლის მესობლად 
ცხოვრობდნენ „უველურესი ბარბაროსები“, თეოდორიტე კეირელი გადმოგვცემს, 
რომ განსაცდელში მყოფი იოანე ოქროპირი ღმერთმა არ გაწირა, „კაცთმოვ- 
ვარე უფალმა არ ინება, რომ ეს ძლევამოსილი მოღვაწე იმ პატარა კუნძუ- 
ლზე ყოფილიყო წაყვანილი: კომანში რომ იყო, (უფალმა) ის დაასახლა 
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სამუდამოდ და უმწუხარო სამყაროში“ ანალოგიურ ცნობას გეაძლეეენ 
იერემია სოზომენი და თეოფანე ჟამთააღმწერელი. სამივე ავტორის მიხედ- 
ვით, იოანე ოქროპირის სახელთან დაკავშირებული კომანი სომხეთში მდე- 

ბარეობს. სხვათა შორის, გიორგი მთაწმინდელის მიერ XI საუკუნეში ბერძნულ- 
იდან თარგმნილ „დიდ სვეინაქსარშიც“ იოანე ოქროპირის განსასვენებელ 
ადგილად სომხეთის კომანია მითითებული." ჩვენი აზრით, აქ უნდა იგ- 
ულისხმებოდეს ნეოკესარიის კომანი (დღევანდელი თურქეთის ტერიტორია) 
და არა – უშუალოდ სომხეთის ტერიტორიაზე არსებული ტოპონიმი, მაგრამ 

არც ერთი წერილობითი წყარო და საეკლესიო გადმოცემა წიჩა აზიაში ამ 

პერიოდისათვის არსებულ ნჩეოკესარიის კომანთან იოანე ოქროპირის მოლღ- 
ეაწეობის ბოლო პერიოდის კავშირს „რ „დასტურებს. უფრო მეტიც, საეკლე- 
სიო ტრადიციით. და წერილობითი წყაროებით დასტურდება, რომ იოანე 
ოქროპირი სწორედ დღევანდელი აფხაზეთის ტერიტორიაზე არსებულ კო- 
მანში უნდა გარდაცვლილიყო. თითქმის ყველა ავტორი (თეოდორიტე კვირე- 

ლი, იერემია სოზომენი, თეოფანე ჟ-მთ»აღმწერელი, იოანე ზონარა) თავის 
ცნობებში აფხაზეთის კომანს გულისხმობს, რადგან კომანთან ერთად ასახ- 
ელებენ პიტიუნტს, მხოლოდ იოანე ზონარა პიტიუნტის ნაცვლად ბიჭვინთას 
ახსენებს. დასახელებულ ავტორთა ცნობები სრულ თანხმობაშია ქართულ 
საეკლესიო ტრადიციასთან, რომლის მიხედეით იოანე ოქროპირი აღესრულა 

და დაიკრძალა აფხასეთის კომანში. აღნიშნული პრობლემის დაზუსტებაში 
გარკვეული სიცხადე შეაქეს იოანე ზონარას, რომელიც შემოთ დასახელე- 
ბული ისტორიკოსებისაგან ოდნავ განსხვავებულ ცნობას გვაწვდის, და რომელ- 

იც, შეიძლება სინამდვილეს არ შეესაბამებოდეს, მაგრამ აშკარად მიუთითებს 
იმაზე, რომ საუბარია აფხაზეთის კომანის შესახებ. იგი სხვა ისტორიკოსებ- 

ისაგან განსხვავებით აღნიშნავს, რომ კომანში გარდაცვლილი იოანე ოქროპირის 
ნეშტი შემდეგ ბიჭვინთაში გადაასვენეს და იქ დაკრძალესო. იოანე ზონარას 
ცნობით: ,..ეკლესიიდან განიდევნა იოანე ოქროპირი ტირანულად და გაიგ- 

ზავნა ძლიერ შორს, განაპირა მდებარე ადგილზე, სახიფათო სავალი გზით. 

ამ აუტანელ გზაზე მან განიცადა მრავალი ტანჯვა, მიაღწია რა კუკუსომდე, 
აქედან გაემართნენ ბიჭეინთისაკენ; კომანში რომ მიეიდნენ (დაბაა ეს ადგ- 
ილი), იქ გარდაიცვალა იოანე ოქროპირი 52 წლის ასაკში, რომელიც სამეფო 

ქალაქში მღედელმთავრობდა ხუთ-ნასევარ წელიწადს“. იოანე ზონარას 
მოტანილი ცნობა ნათელს ფენს ყველაფერს, ოღონდ იოანე ოქროპირის 

დასაფლაეების ადგილად ტრადიციულად მიჩნეული კომანის ნაცელად იგი 
ასახელებს ბიჭვინთას, მაგრამ ეს უზუსტობა გვეხმარება იმის დადგენაში, 
რომ მასში ვიგულისხმოთ არა სომხეთის კომანი, როგორც ზოგიერთ წყარო- 
შია აღნიშნული, არამედ დღევანდელი აფხაზეთის კომანი. 

უცხოური წყაროების გადმოცემით, ბიჭვინთისაკენ მიმავალმა დასნეულე- 

ბულმა იოანე ოქროპირმა მომქანცეელ სამთვიან მგზავრობას ვეღარ გაუძ- 
ლო. მას კომანში წმინდა ვასილისკო გამოეცხადა და ანუგეშა: „გაძლიერდი 
ძმაო, გაძლიერდი და გიხაროდენ, რამეთუ ხვალისა დღემან ზოგადად შე- 

მომკრებნენ ჩუენ“. იოანე ოქროპირი, გადმოცემით, თურმე ეზიარა ქრისტეს 
სისხლსა და ხორცს, წარმოთქვა უკანასკნელი სიტყვები – „დიდება ღმერთს 
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იოანე ოქროპირის წვივის ძვალი, ქუთაისი 

წმ. იოანე ოქროპირის 

სარკოფაგი 

კომანის ტაძარში.  



ყველაფრისათვის! და 407 წლის 14 სექტემბერს მიიცვალა. იოანე ოქროპირის 
წმინდა ცხედარი დაკრძალულ იქნა აფხაზეთის კომანში. მისი დასაფლავე- 
ბის ადგილად კომანში არსებული წმინდა ვასილისკოს ტაძარი მიიჩნეოდა. 
აღნიშნული მოსასრება გასიარებულია რუსულ ისტორიოგრაფიაშიც.5? 

დედოფალ ევდოქსიას გარდაცვალების შემდეგ მართლმორწმუნე ქრის- 

ტიანებმა კონსტანტინოპოლის პატრიარქ პროკლეს სთხოვეს, სამეფო ხე- 

ლისუფლების წინაშე აღეძრა საკითხი იოანე ოქროპირის წმინდა ჩაწილების 

დედაქალაქში გადასვენების "'მესახებ. გარდაცვლილი დედოფლის, ეედოქ- 

სიას ვაჟმა, იმპერატორმა თეოდოს II-მ (408 – 450) გულთან ახლოს მიიტანა 
მათი თხოვნა და ნება დართო, მისი წმინდა ნეშტი დეღაქალაქში გადმოეს- 
ვენებინათ. გადმოცემის მიხედვით, კომანში მივლინებულმა 15-კაციანმა დელ- 

ეგაციამ წმინდა მღვდელმთავრის ლუსკუმა ვერ გახსნა და ვერც ადგილ- 

იდან დაძრა. კონსტანტინოპოლის პატრიარქმა მომხდარი სასწაული იმჰერ- 

ატორ თეოდოსისა და მისი დედის ეედოქსიას ცოდვებს დაუკავშირა. პატრი- 
არქის რჩევით, იმპერატორმა შეადგინა ეპისტოლე, რომლითაც იგი იოანე 
ოქროპირს თავისი დედისა და საკუთარი ცოდეების მიტეეებას შესთხოვდა. 
ამ ფაქტთან დაკავშირებით დედაქალაქის სხვადასხვა ეკლესიაში წირვა- 
ლოცვაც ჩატარდა, გადახდილ იქნა სავედრებელი პარაკლისიც. ამის შემდეგ 
ახალი დელეგაცია აღნიშნული ეპისტოლეთი ჩავიდა კომანში. როგორც კი 

ცოდეის მიტევების ეპისტოლე ხელში ჩაუდეს წმინდანს, იგი შემსუბუქდა და 
სარკოფაგიდან ამოასვენეს. ადგილობრივი მოსახლეობა და სასულიერო პირები 

წინააღმდეგნი იყვნენ წმინდანის საქართველოდან გადასეენებისა, მაგრამ 
ვერაფერს გახდნენ. გადმოცემით, მთელი ღამის განმავლობაში შეკრებილი 

უამრავი ხალხი გალობით ეთხოვებოდა წმინდანის წმინდა ნაწილებს.“ 838 
წლის 27 იანეარს წმინდა იოანე ოქროპირის წმინდა ნეშტი, გადასვენებულ 
იქნა კომანიდან კონსტანტინოპოლში. მართლმადიდებელი ეკლესია ყოველი 
წლის 27 იანვარს სეიმით აღნიშნავს „აღმოყვანებას ნაწილთა წმინდანთა 

შორის მამის ჩვენისა იოანე ოქროპირისა“. დასავლელი ისტორიკოსების 
გადმოცემით, ჯვაროსნული ლაშქრობების დროს იოანე ოქროპირის უხრწნე- 

ლი სხეულის ნაწილები რომში გადაუსვენებიათ, სადაც დღესაც ინახება.” 
იოანე ოქროპირის წმინდა ნაწილების გადასვენების შემდეგ კომანში 

დარჩა მისი სარკოფაგი, რომელთანაც, „როგორც უდიდეს სიწმინდესთან, საუკუ- 

ნეების განმავლობაში მოდიოდნენ მორწმუნენი, თაყვანს სცემდნენ და იკურნე- 

ბოდნენ“. ბევრ მლოცველს სურდა, იოანე ოქროპირის სახელთან დაკავ- 

შირებული სიწმინდე ჰქონოდა. ამ მიზნით, ისინი კომანში მის დარჩენილ 
სარკოფაგს მცირე ნაწილს აცლიდნენ ხოლმე. XX საუკუნის 20-იან წლებში 

კომანში არსებული ვასილისკო-იოანე ოქროპირის სახელობის მონასტერი 

გაპარტახდა, დარჩენილ სარკოფაგს საფრთხე დაემუქრა. მის გადარჩენას 

დიდი ამაგი დასდო საქართველოს ეკლესიის ამჟამინდელმა პატრიარქმა 

ილია II-მ, როცა იგი 1965-1977 წლებში ცხუმ-აფხაზეთის ეპარქიას განაგებ- 
და, იოანე ოქროპირის სარკოფაგი სოხუმის საკათედრო ტაძარში დაასეენეს. 

XX საუკუნის 80-იან წლების ბოლოს აფხაზეთის მკვიდრმა, ჩეენ მიერ ზემოთ 

უკვე ნახსენებმა იური (გიორგი) ანუას ღვთისმოსაემა ოჯახმა კომანის 
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ეკლესია აღადგინა. ტაძარი 1990 წლის 26 ნოემბერს იოანე ოქროპირის 
სახელზე იკურთხა. ამავე დღეს მისი წმინდა სარკოფაგი სოხუმის საკათ- 
ედრო ტაძრიდან ახლადნაკურთხ ეკლესიაში გადაასვენეს. ანუების ოჯახმა 

აგრეთვე აღადგინა წმინდა ვასილისკოს საფლავი და მისი სახელობის 
ეკლესია.” XX საუკუნის 90-იანი წლების დასაწყისში, საომარი მოქმედების 

დროს კომანს დიდი უბედურება დაატედა თავს. 1993 წლის 5 ივლისს აფხაზი 
სეპარატისტების მიერ დახერეტილ იქნა ამ ტაძრის აღმდგენი იური ანუა და 
მონასტრის წინამძღვარი ბერი ანდრია (ყურაშვილი). ორივეს ნეშტი ამჟამად 

კომანის მიწაში განისვენებს. კომანში დაცული იოანე ოქროპირის სახ- 
ელთან დაკავშირებული აღნიშნული სიწმინდე ამჟამად საქართველოსგან 

უკანონოდ მოწყვეტილ ტერიტორიაზე მდებარეობს, რის გამოც საქართველ- 
ოს ეკლესიას და მის მრევლს საშუალება არ აქვს მოილოცოს აღნიშნული 
სიწმინდე. 

გარდა სარკოფაგისა, იოანე ოქროპირის სახელთან დაკავშირებულმა კიდევ 
ერთმა სიწმინდემ მოაღწია ჩვენამდე, ესაა წმინდა მამის წვივის ძვალი, რომელიც 

საბჭოთა ხელისუფლების დროს ქუთაისის ისტორიულ მუზეუმში იყო დაც- 

ული. ამჟამად იგი სხვა სიწმინდეებთან ერთად ახალ სანაწილეშია ჩასვენებ- 
ული და ქუთათელ-გაენათელის ეპარქიის კუთვნილებას წარმოადგენს. ადრე 
იგი გელათის მონასტრის კუთვნილებას წარმოადგენდა. აღნიშნული წმინდა 

ნაწილი 29 სანტიმეტრისაა და მას სიგრძის ერთი მესამედი აკლია. სიწმინ- 
დის ბოლო ნაწილი დაზიანებულია. 

იოანე ოქროპირის წმინდა ნაწილი, როგორც წყაროებით ირკვევა, ჩასვენებ- 
ული ყოფილა მცხეთის სვეტიცხოელის ტაძრის კანკელის ორივე მხარეს 

არსებულ ხატის სანაწილეში. დღესდლეობით ორივე სიწმინდე დაკარგუ- 
ლად ითვლება. ქართული ეკლესია უძველესი დროიდან უღრმეს პატივს 

მიაგებს მართლმადიდებელი სამყაროს ამ უდიდეს წმინდანს. საქართველოს 
ეკლესიაში უძველეს დროიდან დამკვიდრდა იოანე ოქროპირის ღვთისმსახ- 
ურების წესი, იოანე ოქროპირის თითქმის ყველა ნაშრომია ქართულად თარგ- 
მნილი. მისადმი პატივისცემაზე მეტყველებს ისიც, რომ საქართველოს აე- 

ტოკეფალიური ეკლესიის ორი მწყემსმთავარი იოანე ოქროპირის სახელი- 
თაა ცნობილი. ესენი არიან იოანე IV (980 – 1001) და იოანე V (1033 – 1049). 

იოანე ოქროპირისაგან განსხვავებით, დასავლეთ საქართველოს მთიან 

ნაწილში, ლეჩხუმში (დღევანდელი ცაგერის რაიონი), სამუდამო განსასვენე- 

ბელი ჰპოვა მართლმადიდებელი სამყაროს მეორე უდიდესმა წმინდანმა, VII 

საუკუნეში მოღვაწე წმინდა მამამ მაქსიმე აღმსარებელმა (580 – 662). მაქსიმე 

აღმსარებლის დევნისა და წამების მიზეზი გახდა VII საუკუნეში ქრის- 
ტიანობაში ახლადწარმოშობილი მწვალებლობის, მონოთელიტობის წინააღმ- 

დეგ მისი უკომპრომისო გამოსვლა. იგი თავის ქადაგებებში დაუნდობლად 

ამხელდა მათ მიმდევართ, რის გამოც თავის ორ მოწაფესთან, ანასტასი 

აპოკრისიარისთან და ანასტასი ბერთან ერთად საშინლად აწამეს. 658 წელს 

იმპერატორის გადაწყვეტილებით სამივეს ენა ამოაჭრეს, რათა მათ მიმ- 

დევრებს და თანამოაზრეებს საშუალება არ მისცემოდათ გაეგოთ მათი 
სიტყვიერი დარიგებანი. ენასთან ერთად მათ მარჯვენა ხელებიც მოჰკვეთეს, 
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რათა მათი ხელით დაწერილი ეპისტოლეები არ გაერცელებულიყო მოსახ- 
ლეობაში. სამივე დევნილი პიროვნება კონსტანტინოპოლიდან შორეულ 
ლაზიკაში გაასახლეს. ლაზიკის ქვეყანაში შესვლისას, როგორც წყაროე- 
ბით ირკვევა, ისინი ერთმანეთს დააშორეს, ანასტასი აპოკრისიარისი სვანე- 
თის ციხეში მოთავსეს, მეორე – ანასტასი ბერი აფშილეთის ცისესიმაგრეში 
მიყვანისთანავე, ავადმყოფობის გამო გარდაიცვალა. მაქსიმე აღმსარებელი 

კი კვლაე ატარეს და ბოლოს შეამწყვდიეს მაღალ მთაზე აღმართულ ციხ- 
ეში, რომელსაც ბერინული წყაროებით სქიმარი ან ჰიმარი ერქვა. ღეთის 
განგებით, დევნილმა მაქსიმე აღმსარებელმა ენა ამოიდგა, ხოლო მოჭრილ 
ხელზე ჯოხი მიიბა, რომელიც კალმის მაგივრობას წევდა, ამ გზით ქადაგებ- 
და და ავრცელებდა იგი ჭეშმარიტ რწმენას. 662 წლის 13 აგვისტოს აღნიშ- 

ნულ ციხეში აღესრულა მაქსიმე აღმსარებელი, ხოლო მისი მოწაფე ანასტა- 
სი აპოკრისიარისი – შედარებით გეიან, 666 წელს. 

უძველესი ცნობები მაქსიმე აღმსარებლის მოღვაწეობის ბოლო ჰერიოდის 

შესახებ დაცულია მასთან ერთად მყოფი მისი მოწაფის, ანასტასი აპოკრი- 
სიარისის იმ წერილში, რომელიც გარდაცვალებამდე ცოტა ხნით ადრე 
იერუსალიმში მყოფ, მაქსიმე აღმსარებლის მოწაფეს და მის თანამზრახვ- 
ელს, თეოდოს განგრელს გაუგზავნა" აღნიშნული წერილის მიღებამდე 
თეოდოს განგრელი გამგზავრებულა ხერსონსა და ლაზიკაში გადასახლე- 
ბულთა მოსანახულებლად. გზაში მას დააწიეს ანასტასი აპოკრისიარის, 

მიერ გამოგზავნილი წერილი, მაგრამ ლაზიკაში მისვლის დროს მას ანას- 

ტასი უკვე გარდაცვლილი დახეედრია. თეოდოს განგრელს მოუნახულებია 
ყველა ის ადგილი, რომელიც მაქსიმე აღმსარებლისა და მისი მოწაფეების 

მოღვაწეობას უკავშირდებოდა. თეოდოსმა შეაგროვა წამებულთა შესახებ 
მოსახლეობაში დარჩენილი გადმოცემები. ზამთრის მძიმე პირობებისა და 

უგზოობის გამო ვერ მოუნახულებია მაღალ მთაზე მდებარე წმინდა მაქსიმე 
აღმსარებლის საფლავი." სამაგიეროდ, მას ადგილობრივ მოსახლეობაში 
საინტერესო გადმოცემები ჩაუწერია წმინდა მაქსიმეს მოღეაწეობისა და 

მისი საფლავის სასწაულთმოქმედების შესახებ. 
ანასტასი აპოკრისიარისისა და თეოდოსი განგრელის მასალები უძველე- 

სი წერილობითი წყაროებია, რომლებიც უტყუარ ცნობებს გვაწვდიან წმინდა 

მაქსიმეს მოღვაწეობის ბოლო წლებისა და მისი განსასვენებლის შესახებ. 
ამ ორ უძველეს წერილობით წყაროზე დაყრდნობით შემდგომ საუკუნეებში 

ბერძნულ ენაზე შეიქმნა წმინდა მაქსიმეს ცხოერების სამი ერცელი რედაქ- 
ცია. აქედან ერთი რედაქცია X საუკუნეში ქართულად თარგმნა ექვთიმე 

მთაწმინდელმა (+ 1028), მეორე კი – XI საუკუნეში დიდ სეინაქსარში შეიტ- 
ანა გიორგი ათონელმა (L 1065). აღნიშნული წერილობითი წყაროების გა- 

მომზეურებას დიდი ამაგი დასდო პროფ. კ. კეკელიძემ.” 

წყაროების არსებობის მიუხედავად, ლეჩხუმის ტერიტორიაზე არსებული 
წმინდა მაქსიმე აღმსარებლის ზუსტი განსასვენებელი დღემდე მიკვლეული 

არ არის. აღნიშნული საკითხის შესწავლას საინტერესო გამოკვლეეები 

მიუძღვნეს: ა. ბრილიანტოემა, ნ. მარმა, კ. კეკელიძემ, ს. ყაუხჩიშვილმა, დ. 

ბერძენიშვილმა, თ. ბერაძემ, ცაგერისა და ლენტეხის ეპისკოპოსმა სტეფანემ 
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(კალაიჯიშვილი) და სხვა. 
ჯერ კიდევ 1908 წელს წმინდა მაქსიმეს საფლავის მოძიებით დაინტერესე- 

ბულა იმდროინდელი ლეჩხუმის მაზრის უფროსი ა. კ. ენკელი, რომელმაც 
აღნიშნულის შესახებ ქუთაისის გუბერნატორსა და საქართველო-იმერეთის 
სინოდალურ კანტორას მიმართა და დახმარება სთხოვა. მიმართვამ, მართა- 
ლია, მოგვიანებით, მაგრამ სათანადო შედეგი გამოიღო. რუსეთის მეცნიერე- 
ბათა აკადემიამ, უწმინდესი სინოდის ობერპროკურორის მიმართვის საფუძ- 
ველზე, ლეჩხუმის მასრაში არსებული მაქსიმე აღმსარებლის საფლავის 

დადგენის მიზნით, დასვერვითი არქეოლოგიური გათხრების ჩასატარებლად 
500 მანეთი გამოყო. სამეცნიერო საბჭოს გადაწყვეტილებით არქეოლოგიური 
ექსპედიცის საერთო ხელმძღვანელად დაინიშნა იმ დროისათვის ცნობილი 
მკელევარი, ანისის გათხრების ხელმძღვანელი, აკადემიკოსი ნიკო მარია». 1914 
წელს ნ. მარის ხელმძღვანელობით არქეოლოგიური ექსპედიცია მოეწყო 
ლეჩხუმ-სვანეთში, ექსპედიცია ორ ჯგუფად იქნა გაყოფილი. პირველი ჯგუფის 
წევრები – ნ. მარი და დ. ყიფშიძე სვანეთში გაემგზავრნენ, შეორე ჯგუფი კი, 
კავკასიის მუსეუმის უფროსი მცველის ნ. ნ. ტიხონოვის და ევ. მიქელაძის 
ხელმძღვანელობით, ლეჩხუმში არსებული მურის ციხის მიდამოებს იკე- 
ლევდნენ.” მაგრამ დაწყებული მუშაობა ბოლომდე ეერ მიიყეანეს. პირველი 
მსოფლიო ომის დაწყების გამო, 1915 წლის 28 აპრილს, რუსეთის უწმინდესი 
სინოდის დადგენილებით, დაზეერეითი არქეოლოგიური გათხრები, როგორც 
გადაწყეეტილებაში იყო მითითებული, დროებით შეჩერდა, თუმცა, შემდგომ 

პერიოდში წმინდა მაქსიმე აღმსარებლის განსასვენებლის მოძიების მისნით 
არც ერთი სამეცნიერო ექსპედიცია არ ჩატარებულა. მხოლოდ უკანასკნელ 

პერიოდში ლეჩხუმისა და ცაგერის ეპისკოპოს,სტეფანეს ინიციატივით აღნიშ- 
ნულ საკითხთან დაკავშირებით გამოქვეყნდა რამდენიმე წერილი.“ 

მაქსიმე აღმსარებლის შესახებ მოსახლეობაში დარჩენილი ზეპირი ისტო- 
რიული მასალების მოძიებას დიდი ამაგი დასდო ლეჩხუმის მასრის უფროსმა 
ა. კ. ენკელმა. საქართველო-იმერეთის სინოდალური კანტორის დავალებით, 

იმერეთის ეპარქიის მაშინდელმა მმართველმა გიორგიმ (ალადაშვილი) და 
სიძველეთა ციობილმა მკვლევარმა თედო ჟორდანიამ საინტერესო ცნობები 
შეაგროვეს მაქსიმე აღმსარებლის მოღვაწეობის ბოლო წლებისა და აღსას- 
რულის შესახებ. მათ მიერ წარმოდგენილი მოხსენებები და ლეჩხუმის 

მაზრის უფროსის ა. კ. ენკელის შეკრებილი ცნობებით ისარგებლა მკვლე- 
ვარმა ა. ბრილიანტოვმა.X 

მოსახლეობაში შეკრებილი მასალებით დასტურდება, რომ მაქსიმე აღმ- 

სარებლის საფლავი მდებარეობდა მურის ციხესთან. ეს უკანასკნელი, კ. 

კეკელიძის აზრით, ბერძნულ წყაროში დასახელებული სქიმარი უნდა იყოს.” 

მკელევართა შორის დღესდღეობით აზრთა სხეადასხვაობაა მაქსიმე აღმ- 

სარებლის განსასვენებლის შესახებ, კ. კეკელიძის, ს. ყაუხჩიშვილის, მ. ჩიქო- 
ვანის და სხეათა აზრით, მაქსიმე აღმსარებელმა სიცოცხლის ბოლო წლები 

სოფელ დეხვირში გაატარა, გარდაცვალების შემდეგ კი დაიკრძალა მურში, 

სადაც მისი სახელობის ეკლესია ყოფილა. აღნიშნული დასკვნა მათ გამოი- 
ტანეს XX საუკუნის 30-იან წლებში, ამ კუთხეში შეკრებილი ზეპირი მასალების 
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სქიმარი 

წმ. მაქსიმე აღმსარებლის 

სავარაუდო 

განსასვენებლის ადგილზე 

აღმართული ტაძარი  



საფუძველზე. ამ გადმოცემის მიხედვით, „წმინდა მაქსიმე დეხვირში ცხ- 
ოვრობდა განცალკევებით, დიდი ცაცხვის ღრუში, სოფელ-სოფელ დადიოდა. 

ხალხი ყველგან პატივისცემით ხვდებოდა. იგი რჩევა-დარიგებებს აძლევდა 

ხალსს, ასკეტურ ცხოვრებას ეწეოდა, ცოდვილებს და უქმის გამტეხებს კიცხ- 
ავდა; ავი კაცი რომ რაიმეს ახდენდა, უშლიდა; განსაკუთრებით ნათესებს 

იცავდაო. იყო ერთი ბოროტი გლეხი, რომელიც თავის საქონელს ღამ-ღამო- 

ბით სხვის ყანებში აძოეებდა. მაქსიმემ მისი დასჯა განი'სრახა, ნისლად იქცა 
და ყანა გაუფუჭა. გაბრაზებულმა გლეხმა ნისლს ესროლა თოფი, ძირს კი 
კაცი ჩამოვარდა. ეს მაქსიმე იყო. გლეხი შეშინდა, წმინდანი მოვკალიო და 

ჩუმად მიწაში ჩაფლო, მაგრამ გვამი სულ სემოთ ამოდიოჯა, რადგან სასა- 
ფლაო წარმართული იყო. ბოლოს გვამმა უთხრა გლეხს: მარხილში უხედნი 
ხარები შეაბი, ჩემი გვამი დაადე და გაუშვი, სადაც ხარები გაჩერდებიან, იქ 

დამასაფლავეთო. ასეც გააკეთა, ხარები მურში გაჩერდნენ. იქ დაასაფლაეა, 
დამარხვის შემდეგ საშინელი წეიმები დაიწყო. კალოებს ვეღარ ლეწდნენ. 
შეწუხდა ხალხი. მაშინ წმინდა მაქსიმე გამოეცხადა გლეხს და უთხრა, ეს 

ლოცვა შეასრულეთ ჩემს სახელზე და წვიმა გადაიღებსო: „წმინდა მაქსიმე, 
დარი გვიბოძე, შეგვიხვეწიე“.7 აღნიშნული გადმოცემა ბევრ უზსუსტობას შე- 
იცავს: ყოვლად წარმოუდგენელია, რომ VII საუკუნეში წმ. მამა მაქსიმე 
აღმსარებელი ცეცხსასროლი იარაღით, კერძოდ კი თოფით მოეკლათ, იმ 

უბრალო მიზეზის გამო, რომ ასეთი სახის საბრძოლო იარაღი იმ დროის- 
ათვის არ არსებობდა. ამისდამიუხედავად, მოტანილი ვრცელი მასალა ფრი- 
ად საყურადღებოა. ლეჩხუმში საუკუნეების განმაელობაში, ყოველ წელი- 

წადს იმართებოდა ხოლმე წმინდა მაქსიმესადმი მიძღენილი დღესასწაული 

– მურობა. დღესასწაულამდე ერთი კვირით ადრე ყოველი ოჯახიდან გამოყ- 
ოფდნენრჩეულს კაცებს, მათ დღესასწაულამდე უნდა ემარხულათ და წმინდ- 

ანივით უნდა ეცხოვრათ, შემდეგ კისერზსე ღვლერჭებს შეიბამდნენ და მურისაკენ 

გარბოდნენ. ასეთი ასამდე კაცი გროვდებოდა, ისინი წმინდა მაქსიმეს სა- 
დიდებელ ჰიმნს მღეროდნენ.” 

მაშასადამე, მოსახლეობაში შეკრებილი მასალით წმინდა მაქსიმე აღმ- 
სარებლის განსასვენებელი მურის ციხესთან უნდა იყოს. თუკი იმ ფაქტსაც 
გავითვალისწინებთ, რომ ზოგიერთი მკვლევარი მურის ტოპონიმს ბერძნუ- 

ლად დასახელებულ სქიმართან აიგივებს, მაშინ უეჭველია, რომ მური უნდა 
იქნეს მიჩნეული მაქსიმე აღმსარებლის დასაფლავების ადგილად. უკანასკნელ 

პერიოდში ტოპონიმ სქიმართან დაკავშირებით საინტერესო მოსაზრება გამოთქ- 
ვა ეპისკოპოსმა სტეფანემ, რომელმაც ლენტეხის ტერიტორიაზე აღმოაჩინა 
ადგილი, სკიმერად წოდებული. იგი ვარაუდობს, რომ ანასტასი აპოკრისი- 
არისის მიერ მოხსენებული ციხე-სიმაგრე სქიმარი დღევანდელ ლენტეხის 

რაიონში, მაღალ მთაში არსებული სკიმერი უნდა იყოს. მისი აზრით, ლენ- 
ტეხის ტერიტორიაზე არსებულ სკიმერში უნდა ყოფილიყო გადასახლებული 

წმინდა მაქსიმე, სადაც უნდა დაეკრძალათ კიდეც, მაგრამ 680 წლის შემდგომ, 
VII საუკუნის ათიან წლებამდე, მისი წმინდა ნაწილები ამოასვენეს და 

გადაასვენეს ცაგერთან ახლოს მდებარე მურის ციხესთან, იმ დროს არსე- 
ბულ მონასტერში, რომელიც შემდგომ მისი სახელობისა გამხდარა.? აღნიშ- 
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ნული მოსაზრება, შესაძლებელია, რეალობასთან ახლოს იყოს, რადგან ძველი 
სტილით 21) იანვარს ეკლესია იხსენებს ღირსი მაქსიმე უხრწჩელის წმინდა 
ნაწილების აღმოყვანებას. უეჭველია, რომ მასში წმინდა მამის ნეშტის გადა- 
სვენება იგულისხმება. გამოთქმულია აგრეთვე განსხვავებული თვალსაზრი- 

სი, რომ ცაგერის მახლობლად მდებარე სოფელ გვესოში დღემდე ”შემორჩე- 

ნილი ადრე შუასაუკუნეების ციხე-სიმაგრის ჩანგრევებთან არსებული სამნა- 

ვიანი ბასილიკა უნდა იყოს წმ. მ»ქსიმე აღმსარებლის განსასვენებელი.) 
უეჭველია, რომ მაქსიმე აღმსარებლის განსასვენებლის დადგენა შესაძლებე- 

ლია მხოლოდ არქეოლოგიური გათხრების მეშვეობით. 

შმინდა მაქსიმე აღმსარებლის პოპულარობა საქართველოში იმითაცაა 

განპირობებული, რომ მან თავისებური ასახვა ჰპოვა ქართულ ფოლკლორში. 

როგორც სემოთ აღვნიშნეთ, ლეჩხუმში დღემდეა შემორჩენილი ხსოვნა წმინდა 

მაქსიმე აღმსარებლის ცხოვრების უკანასკნელი დღეების შესახებ“ ლეჩხ- 

უმური ფოლკლორის მიხედვით, მაქსიმე აღმსარებელი წმინდა კაცი ყოფილა. 

იგი სიკეთეს თესავდა და რწმენისაკენ მოუწოდებდა ყველას. წმინდა მაქსიმე 

აღმსარებლისადმი მიძღვნილი სახალხო დღესასწაული ლეჩხუმში იმართე- 

ბოდა აღდგომის პირეელ ხუთშაბათს, რაც მისადმი დიდ პატივისცემაზე 

მეტყველებს." 
საქართველოს ეკლესიის სიწმიდეთა შორის მნიშენელოვანი ადგილი 

უკავია სამი კაპადოკიელი წმინდა მამის, ბასილი დიდის (1 379), მისი 

ხორციელი ძმის, გრიგოლ ნოსელისა (1 394) და გრიგოლ ღვთისმეტყველის 

(ნაზიანზელის (+ 389) წმინდა ნაწილებს, რომლებიც სხვა სიწმინდეებთან 

ერთად XIX საუკუნის დასასრულს ჩასვენებული იყო მცხეთის სეეტიცხოვ- 

ლის კანკელის მარჯვენა მხარეს მდებარე ხატში. მათ სახელთან დაკავ- 

შირებული სიწმინდე ამ დროისათვის ინახებოდა აგრეთვე ამავე ტაძრის 

კანკელის მარცხენა მხარეს დასვენებულ სანაწილეში."' სამწუხაროდ, ორივე 

სანაწილე ამჟამად დაკარგულად ითელება. 
საქართველოს მართლმადიდებელი ეკლესია სამი წმინდა კაპადოკიელი 

მამის მიმართ განსაკუთრებულ დამოკიდებულებას იჩენდა. უძველესი დროიდან 

ქართულად თარგმნეს მათი თითქმის ყველა ნაწარმოები. ზოგიერთი მათ- 

განი სხვადასხეა ეპოქაში რამდენჯერმეც ითარგმნა. განსაკუთრებით ეს 

ითქმის ბასილი დიდის თხზულებებზე. ღვთისმსახურებაში დამკვიდრებუ- 
ლია ბასილი დიდის ლიტურგია. ქართულად თარგმნილია ბასილი დიდისად- 

მი მიძღვნილი საგალობლები. ქართველებმა მის სადიდებლად შექმნეს ორიგ- 

ინალური ჰიმნოგრაფიული ნაშრომები და სხვა.” 
ქართულ ისტორიოგრაფიაში გამოთქმულია ვარაუდი, რომ სამივე კაპა- 

დოკიელი წმინდანი წარმოშობით ქართველი იყო.“ აღნიშნული თვალსაზრი- 

სის მიუხედავად, სწორადაა მიჩნეული, რომ „ისინი აღზრდილნი იყვნენ ბერძნულ 
გარემოში, განათლება ამ ენაზე მიიღეს და ამ ენაზე ქმნიდნენ ნაშრომებს“ 

„სწორედ ამიტომ ისინი სამართლიანად არიან მიჩნეული ბიზანტიელ მწერ- 
ლებად“. ბასილი დიდის სახელს ქართველი ხალხის ყოფასა და ტრადიციე- 

ბში გარკვეული ადგილი უკავია, რაც განაპირობებს ქრისტიანული სამყაროს 
ამ უდიდეს წმინდანთან განსაკუთრებულ სიახლოეეს.? 
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გარდა წმინდა მამათა სახელთან დაკავშირებული სიწმინდეებისა, საქართეე- 
ლოს ეკლესიის კუთვნილებას წარმოადგენდა მართლმადიდებელ სამყარო- 
ში ქრისტიანობისათვის თავდადებულ, წმინდანად შერაცხულ პირთა წმინდა 
ნაწილები. ამ სიწმინდეთა შორის აღსანიშნავია პირეელმოწამისა და მთა- 
ვარდიაკონის სტეფანეს (1 34) წმინდა ნაწილები. საეკლესიო გადმოცემით, 

წმინდა სტეფანეს ნეკი XIX საუკუნეში ხირსის დედათა მონასტერში ინახე- 
ბოდა. აღნიშნული სიწმიდე საქართველოში VI საუკუნეში შემოუტანია ასურელ 
მამათაგან ერთ-ერთს, სტეფანეს, რომელმაც დააფუძნა და სიცოცხლის ბოლო 
წლები გაატარა ხირსის მონასტერში. XIX საუკუნის ბოლოს წმინდა სტე- 
ფანეს ნეკი, უსაფრთხოების მიზნით, ბოდბის დედათა მონასტერში გადაუს- 
ვენებიათ.” ამჟამად აღნიშნული სიწმინდე დაკარგულად ითვლება. წმინდა 

სტეფანე პირველმოწამის სიწმინდის ერთი ნაწილი სვეტიცხოელის ტაძრის 
ხატში იყო ჩასვენებული. წმინდა სტეფანეს ერთ-ერთი წმინდა ნაწილი ამჟა- 
მად დაცულია ურბნისის წმინდა სტეფანეს სახელობის ტაძარში. აღნიშნუ- 
ლი ტაძრის კუთვნილებას წარმოადგენდა სტეფანე პირველმოწამის მრავალ- 
ნაწილიანი ხატი, რომელშიც სხვა წმინდა ნაწილებთან ერთად სტეფანე 

პირველმოწამის ნაწილებია ჩასვენებული. მთავარდიაკონმა სტეფანემ თავისე- 
ბური ასახვა ჰპოვა ქართულ ყოფაში. კახეთის სოფელ ტიბაანში საგანგე- 
ბოდ აღნიშნავენ მის დღეს, რომელიც შობის მესამე დღეს სრულდება.9 

წამებულ წმინდანთა შორის აღსანიშნავია წმინდა ევგენიას თავის ქალა, 
რომელიც ამჟამად თბილისის წმინდა სამების საკათედრო ტაძარში ინახება. 

პ. იოსელიანის ცნობით, აღნიშნული სიწმინდე ერთ დროს ქვათახევის მონას- 
ტრის კუთენილება ყოფილა, XIX საუკუნეში კი იგი სხვა წმინდა ნაწილებთან 

ერთად დიდ სანაწილეში მოათავსეს და შიო მღვიმის მონასტერში დაას- 
ვენეს. ამავე სანაწილეში ინახებოდა წმინდა დიმიტრი წამებულის ხერხემ- 
ლის ნაწილი." 

დღესდღეობით შემორჩენილ წმინდა ნაწილებს შორის აღსანიშნავია ქალაქ 
ზუგდიდის მუზეუმში დაცული წმინდა კეირიკეს უხრწნელი ხელის მტევანი, 
რომელსაც არათითი და ნეკი აკლია. აქვე დაცულია წმინდა მარინეს აგრეთეე 

უსრწნელი მკლავი, რომელსაც ცერი თითი აკლია, ხოლო საჩეენებელი და 
შუა თითი დაზიანებული სახითაა ჩვენამდე მოღწეული. როგორც წყაროე- 

ბით ირკეევა, აღნიშნული სიწმინდეები ადრე ხობის მონასტრის კუთვნილე- 
ბას წარმოადგენდა, ხოლო XX საუკუნის 20-იან წლებში ისინი შესანახად 
ზუგდიდის მუზეუმში გადმოუტანიათ.– 

სულ ახლახანს ქუთაისის ისტორიულ მუზეუმში საინტერესო სიწმინდეე- 
ბი იქნა მიკვლეული, რომლებიც ერთ დროს გელათის მონასტრის კუთვ- 

ნილებას წარმოადგენდა. აღმოჩენილ სიწმინდეთა შორის აღსანიშნავია წმინდა 
თეოდორე ტირონის თავის ქალის ნაწილი შუბლის ძვლით. სიწმინდის შუბ- 
ლზე ოთხი ვერცხლის ლურსმნით დამაგრებულ მრგეალ ეერცხლის მედა- 
ლიონზე გამოსახულია წმინდა თეოდორე ტირონი. აქვეა წმინდა დიმიტრის 
თავის ქალის ზედა ნაწილი, სფერული ფორმის, რომელიც შეკრულია ჯევარე- 

დინი ფორმის მოოქროვილი თითბრის რკალით. რკალების გადაკვეთაზე 
დაკრულ მედალიონზე შესრულებულია წმინდანის გამოსახულება. მუზეუმ- 
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წმ. დიმიტრის წმ. თეოდორე ტირონის 

თავის ქალის %ედა ნაწილი თავის ქალის ნაწილი 

მინდა ნაწილები ჩასასვენებ ბ. ში, ქუთაისი დ ლე ვეზეპელ იუდე 'უ 
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ში დაცულია აგრეთვე წმინდა სამსონ უცხოთ შემწყნარებლის ბარძაყის 
ძვალი; წმინდა თეოდორე სტრატილატის წეივის ძვალი; წმინდა თეოქტიტეს 

წვივის ძვალი; თომა მოციქულის ბარძაყის ძვალი; წმინდა ემელიანეს ბარძაყის 
ძელის ნაწილი; წმინდა ბენედიქტეს სხივის ძვალი. აქვეა იოანე ოქროპირის 

წვივის ძეალი და წმინდა ნიკოლოზის საკივირველმოქმედი მხრის ძვალი. 

თითოეულ სიწმინდეს აქვს ბერძნული წარწერა, რითაც ხერხდება აღნიშნულ 
სიწმინდეთა კუთვნილების დადგენა. გარდა ამისა, მუზეუმში აღმოჩნდა ოთხი 

სიწმინდე, მაგრამ, თუ რომელი წმინდანის ნაწილებია ისინი, ჯერჯერობით 

გაურკვეველია. აღნიშნულ სიწმინდეთა ნაწილი ჩასვენებული ყოფილა დიდი 
სანაწილეში.. XX საუკუნის 20-იან წლებში დასახელებულ სიწმინდეებს 
თავი მოუყარეს ქუთაისის მუსეუმში. აქ დაცული სიწმინდეები ხელისუ- 

ფლების გადაწყვეტილებით გადაეცა საქართველოს ეკლესიას. 
პ. იოსელიანის გადმოცემით, საქართველოში დიდი პოპულარობით სარგე- 

ბლობდა II საუკუნის პირველ ათეულში, იმპერატორ ტრაიანეს დროს წამებუ- 
ლი მხედართმთავარი ევსტათი. საქართველოში უძველესი დროიდან (XIII ს) 
არსებობდა მისი სახელობის ტაძარი, ხოლო სოფელს, სადაც აღნიშნული 
ეკლესია მდებარეობს, წმინდანის პატივსაცემად ერთაწმინდა ეწოდა, რაც წმინ- 
და ევსტათის ნიშნავს. ამჟამად აღნიშნული სოფელი კასპის რაიონში მდებარ- 
ეობს, სადაც შემორჩენილია წმინდა ევსტათის სახელობის ტაძარი. პ. იოსე- 
ლიანი აღნიშნავს, რომ XIX საუკუნეში ერთაწმინდის ეკლესიაში ინახებოდა 

ცილინდრული ფორმის კიდობანში ჩასვენებული წმინდა ევსტათის მკლავის 

ნაწილი და ცერი. აღნიშნული სიწმინდე, როგორც სასწაულთმოქმედი, მეფე 
ერეკლე II-ს კათალიკოსის ნებართვით თავისი ქალიშვილის თეკლას ავადმე- 
ოფობის გამო, თბილისში გადაუტანია, მაგრამ 1795 წელს აღა-მაჰმად ხანის 
შემოსევისას იგი სხვა სიწმინდეებთან ერთად ქალაქიდან წაუღიათ. მეფე 

ერეკლეს დას, ანას, შემდეგ იგი გამოუსყიდია და ისევ ერთაწმინდის ტაძრი- 
სათვის დაუბრუნებია. აღნიშნული სიწმინდეები, როგორც პ. იოსელიანი გად- 
მოგეცემს, თაყვანსაცემად ხშირად გამოაქვთ წმინდა ევსტათის ხატის წინ. 

„მათი ჩარჩო, ოქროთი დაფერილი ვერცხლისაა, შემკულია აღმოსავლური 

ქვებით, შეწირული იყო შაჰ-აბას დიდისა და ნადირ-შაჰის მიერ“.% 

გარდა ზემოთ აღნიშნული სიწმინდისა, XIX საუკუნეში ერთაწმინდის 
ტაძარში შენახული ყოფილა რკინის ჯაჭვები, რომელთაც თურმე ნებაყოფ- 

ლობით იკიდებდნენ „ისეთი პირნი, რომელნიც ცხოერების მძიმე პირობებში, 

ხალხის წინაშე თავმდაბლობისა და ცოდვათა აღსარების ნიშნად, ღმერთს 
აღუთქვამდნენ ჯაჭვის საჯაროდ ტარებას, ჯვარდაკიდებულები იგონებდნენ 

იმ ჯაჭეს, რომლითაც შეკრული იყო წმინდა ეესტატე, იმპერატორ ტიტუსის 

სახელოვანი მხედართმთავარი, მისი თანამებრძოლი, იერუსალიმის აღებისას 

ტრაიანეს მიერ გამორჩეული, რომის დიდებული, ქრისტეს წამების წინ იმპერ- 
ატორ ადრიანეს ბრძანებით ქრისტეს ეკლესიისათვის დიდწამებული“.% 

XVII საუკუნის შუა ხანებში საქართველოში მყოფი რუსი ელჩი არსენ 

სუხანოვი კავთისხევის (ქვათახევის) მონასტრის დათვალიერების შემდეგ 

აღნიშნავს, რომ წმინდა ესტათის ნაწილების გარდა, ამავე ტაძარში არსებულ 

სანაწილეში ჩასვენებული ყოფილა წმინდა გიორგის შუბლის ძვალი, იოანე 
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ნათლისმცემლის კბილი, წმ. თომა მოციქულის თავის ქალა, წმინდა ევგენიას 
მუხლის ძვლები და თაეის ძეალი.” აღნიშნული სიწმიდეები XIX საუკუნნის 
შუა ხანებში, ჰ. იოსელიაჩის (ნობით, კვლავ ქვათახევის მონასტრის კუთვ- 

ნილებას წარმოადგენდა. 

თითქმის იმავე დროს, იმერეთის სამეფოში მყოფ რუს ელჩებს, ნიკიფორე 

ტოლოჩანოვსა და ალექსი იევლევს რაჭის ერთ-ერთ მონასტერში უნახაეთ 
წმინდა ევსტათის თავის ნაწილი და წმინდა ევდოკიმე მართლის წმინდა 

ნაწილი." 

წმ. ესტათის წმინდა ჩაწილი დაცულია თბილისის წმ. სამების საკათ- 

ედრო ტაძარში. აღჩნიშჩული ტაძრის კუთვნილებას აგრეთეე წარმოადგენს 

წმ. პანტელეიმონის, X საუკუნის ღირსი მამის, პეტრე ათონელის, წმინდა 
ბენიამენის, წმ. თევდორეს, წმ. იობ პუჩაევის, წმ. სერაფიმე საროველის და 

სხვა წმინდა ნაVილები. ამავე ტ.ძარში ინახება წმ. მამის, სერაფიმე საროე- 

ელის იმ ქვის ჩაწილი, რომელზეც იგი ლოცვის დროს იდგა ხოლმე, ქვა 
გოლგოთიდან, ქვა სინას მთიდან, ქვა მაგდალინიდან, უცნობი ქვის ნაწილები 
სანაწილეთი, ექვთიმე ათონელის მიერ დარგული ხის ნაჭერი, წმინდა ნაწ- 

ილები ნოქალაქევის ორმოცი წმინდა მოწამე სებასტიელის ეკლესიიდან, ქვა 

ჩამოტანილი სინას მთის იმ ადგილიდან, სადაც ღმერთმა მოსეს მისცა ათი 
მცნება, ყასბეგის ბეთლემში ნაპოვნი სიწმინდე, წმ. შიოს ახლის წმინდა 
ნაწილი, წმ. შიოს ლავრიდან წამოღებული სასულიერო პირის თაეის ქალა 

და სხვა. 

XX საუკუნის 80-იან წლებში საქართველოს ეკლესიის სიწმინდეთა რიცს- 
ვს შეემატა წმინდა დიდმოწამე ბარბარეს წმინდა ნაწილები. თუმცა, როგორც 

წყაროებით დასტურდება, ქართული ეკლესია უძველესი დროიდან ფლობდა 
ამ წმინდანის ნაწილის, რომელიც სვეტიცხოველის ტაძრის კანკელის მარცხ- 

ენა მხარესე არსებულ სანაწილეში ყოფილა დასეენებული.? 
305 – 311 წლებში, იმპერატორ მაქსიმიანეს დროს წამებულ ბარბარეს 

წმინდა ნეშტი თავდაპირველად ღეთისმოსაემა ვალენტიანემ დაკრძალა ქალაქ 
ილიოპოლისში. XI საუკუნის ბოლოს ბიზანტიის იმპერატორის, ალექსი კო- 

მნენის ქალიშვილს, ბარბარეს, როდესაც იგი ცოლად გაჰყეა რუს ბოიარ 
მიქაელ სვიატოპოლს, თავისი მოსახელე წმინდანის სიწმინდეები კიევში 

ჩაუსვენებია და მოუთავსებია მთავარანგელოზის ეკლესიაში. 1983 წელს 

საქართველოს კათოლიკოს-პატრიარქ ილია II-ის თხოვნით, უკრაინაში ჩა- 

სულ ქართველი სამღვდელოების დელეგაციას კიევის მაშინდელმა მიტრო- 

პოლიტმა ფილარეტმა საჩუქრად გადასცა წმინდა ბარბარეს ნეკა თითის 
ნაწილი. აღნიშნული სიწმინდე ამჟამად დასვენებულია თბილისის ქეემო 

ბარბარეს სახელობის ეკლესიაში. 
აღსანიშნავია, რომ წმინდა დიდმოწამე ბარბარე საკმაო პოპულარობით 

სარგებლობს ქართველთა ყოფაში. მისადმი მიძღვნილი დღესასწაული (ძეე- 

ლი სტილით 4 დეკემბერი) დიდი ზეიმით აღინიშნება. ამის გარდა, იგი 

მიჩნეულია სხვადასხეა სენისაგან განმკურენელ და ავადმყოფების მფარველ 
წმინდანად.%ი 

შიდა ქართლში, ოთარაშენის (ოთარშენი) ეკლესიაში ძეელი დროიდან 
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ინახებოდა წმ. მოწამე იოანეს (რომელიც ივლიანე განდგომილის დროს 

ქრისტიანობისათვის ეწამა) წმინდა ნაწილი. აქვე იყო აგრეთვე იოანე ნათლისმ- 
ცემლის ორი წმინდა ნაწილი, წმ. მამა ანტონის, წმ. პროკოფის, წმ. ეკატერ- 
ინეს წმინდა ნაწილები. წმ. ალექსანდრეს სავარცხლის ნაწილი, „წმ. დიმი- 
ტრი როსტოველის ნაბანის ბანბა“ და სხვა წმინდა ნაწილები. ამჟამად 

ჩამოთვლილი სიწმინდეები საქართველოს საპატრიარქოს კუთენილებას წარ- 
მოადგენს. 

XXX 

საქართველოში დავანებული, დღესდღეობით არსებული თუ ჟამთასიავის- 
აგან დაკარგული სიწმინდეების დიდი ისტორია აქ წყდება. ჩვენ ძალისხმევა 
არ დაგვიშურებია, რათა დღემდე მოღწეული წყაროების ურთიერთშეჯერე- 
ბით სიმართლე წარმოგვეჩინა. როგორც ვრწმუნდებით, ჩვენი სიწმინდეების 
მიერ გადატანილი განსაცდელი განსაცდელია ერისა, რომელიც ქრისტეს 

გზით მიდის, ეს არის გზა წამებისა, ჯვარცმისა, აღდგომისა და ამაღლებისა... 
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უცნობი 

წმინდა ნაწილი 

  

წმ. ბენედიქტეს 
სხივის ძვალი 

  

წმ. თეოქტიტეს 
წვივის ძვალი 

  

წმ. ემელიანეს 

ბარძავის 

ძვლის ნაწილი 

 



ქუთაისის სიწმინდეები 

ქუთაისის სიწმინდეები 

ახალ სანაწილეში 
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        I ათონელი
ს ? 

პეტრ; 
63) სი მამის 

ისი იკიუილი (X 

        

   

   

ღირ 

    

მ. ჰ. , წმ. პეტრე ათონელის წმინდა ნაწილი 

წმ. ესტატეს წმინდა ნაწილი 

წმიდა 80 'ა მე ევსტათის 
წმიდა ნამოლი თი 
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წმ. სერაფიმე საროველის წმინდა ნაწილი 

· ბენიამენის წმინდა ნაწილი ე ე დ ლ 

 



  

წმ. ანტონის წმინდა ნაწილი 

წმ. იობ პუჩაევის წმინდა ნაწილი 
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'ეი 

თ. “” ბვ» პშენი სადა 2 უმი ად... 46%, 
#. 29:32 (ფელ მიი 30რ5      

წამოღებული თავის ქალა 

წმ. შიოს ლავრიდან წამოღებული უცნობი სასულიერო პირის თავის ქალა 

წმ. შიო ახლის წმინდა ნაწილი, XVII ს. 
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მ. 6. წ აწილები ნოქალაქევის 40 წმ. მოწამე სებასტიელის ეკლესიიდან 

მყინვარწვერის ბეთლემში ნაპოვნი სიწმინდე 

კაზბების მთას ფეალობზე. 
გამოყვაბელს. „ვემოლ 
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გამოყენებული წყაროები, ლიტერატურა 

და შენიშვნები 

შესავალი 

1. დეკანოზი არჩილ მინდიაშვილი, ქადაგებანი (1994-1995 წწ, თბ. 1995, გე. 106. 
2. წმინდანთა კანონიზაციის საკითხისათვის, თბ., 1999, გე. 18. 

3. წმ. იოანე დამასკელი, მართლმადიდებლური სარწმუნოების ზედმიწევნითი 

გადმოცემა, ძველი ბერძნულიდან თანამედროვე ქართულზე თარგმნა, შესავალი 
და შენიშვნები დაურთო ედიშერ ჭელიძემ, თბ,., 2000, გე. 440-441. 

4. იქვე, გე. 441. 
5, წმინდანთა კანონიზაციის საკითხისათვის, გე. 18. 

6. მ. ჯაფარიძე, სვანეთისაკენ მიმავალი მადლიანი გზა, ანუ ვინ იყვნენ 
ფუსტელები, ინტერვიუ დეკანოზ ავთანდილ გიორგობიანთან, ჟურნალი „გზა“, 
2005, M34, გე. 35; დეკანოზი ავთანდილ გიორგობიანი, საეკლესიო სიწმინდეთა 
დაცვის რაინდები, ჟურნალი „ლაზარეს აღდგინება“, 2002, XVI, გე. 15-18. 

7. დეკანოზ ავთანდილ გიორგობიანი, საეკლესიო სიწმიდეთა დაცვის რაინ- 
დები, ჟურნალი „ლაზარეს აღდგინება“, 2002, XVI, გე. 16. 

8. II. XCV36, I 0V3M9 8 17 C10I16IVIM II0 #30602XC1IIIII0 Mმ>0M20X2 MმM20M##, ILმ3მL, 1905, 

თინ. 45. რუსულენოვანი წყაროებისა და ლიტერატურის თარგმანში დიდი 
დახმარება გაგვიწია პედაგოგმა ანზორ ფანჯიკიძემ, რისთვისაც მას დიდ 

მადლობას მოვახსენებთ. 
90. #. II210008, MIIX6I # 60 C060ი C83IM-LIX0C86MM, I1CI0C0MM0-მ0X60M0LM96CM06 

00MCმMM#6, 18თ9MC, 1900, CI6. 254-256. 

10. პლატონ ხუროშვილი, სეეტიცხოელის ტაძარი, გაზეთი „ივერია“, 1898, 

#36, 
11, C. #. ნ60MV008, ,,I 10C609M/CX80 X6MMX8 დ601მ CIIMVVმ M C89190CIMLMმ I I88MI2 32Xგიხ68მ 

8 /I2I9IICIX/I0 36MIII0 (1639-1640 LI)“, #3 III ,M2760M#8796! XI# ჩVCCM0M MCI00MM“, 

Mი00C#8მ, 1888, CIნ. 321. 

12. ძველი ანჩისხატის ტაძარი ქალაქ ტფილისში, ისტორიული მიმოხილეა, 
მღვდელი კარბელაშვილისა, ტფ. 1902, გე. 37-38. 

13. M.II09MM68M708, Mმ1060M0#16! 00 #CთI00M LCV3M110-10:VCC%IX 830MM00+VM0LIICXIMM, 1615- 

1640, 16., 1937, CIი. 65. 
14. ციტირებული ფ. სიხარულიძის ნაშრომიდან „მოსკოვის ქართული ახალშ- 

ენის ისტორიიდაჩ“, თბ., 1991, გე. 270. 

15. C. #ს. 6640MV008, 1I10C0ხCთ80 159M%8 063018 C.IIIVIMIმ M C89LIICIIIIVIM(8 I I06ც/Iმ 3მXმ0ხ68მ 

8 #12MM214CIC/I0 36MI)IL0 (1639-1640), CMV. 262. 

16. II. XCV36, I 9V3## 8 17 C10)16IVIM, IIო0C M30602XCLIMI0 I210Mმ0Xმ M28M%მ20M#, LX23მV, 

1905; ნ. ასათიანი, მასალები XVII საუკუნის საქართველოს ისტორიისათვის 

(საქართველოს აღწერილობა შედგენილი პავლე ალეპოელის მიერ), ტექსტი 

გამოსაცემად მოამზადა, გამოკვლევა და კომენტარები დაურთო ხ. ასათიანმა, 
თბ,, 1973. 

312



17. ვასილ გაგარასა და არსენ სუხანოვის ცნობები საქართველოს შესახ- 

ებ (XVII საუკუნის რუსული მასალები საქართველოს ისტორიისათვის), თბ., 
1965; შდრ. /#. II. MX0მ2866ჩ, | 0XV3#9 MM /ს0M6VM9, «2C1ხ 2, CIIწ6, 1847. 

18. ნაშრომის რედაქტირებაში დახმარება გაგვიწიეს თამაზს ჭყონიამ, 
ვლადიმერ კვირკველიამ, ავთანდილ ასათიანმა დღა თინათინ გოგოჩაშვილმა, 

რისთვისაც მათ დღიდ მადლობას მოვახსენებთ. 

თავი L ძველი აღთქმის სიწმინდე – წმ, ელიას ხალენი 

საქართველოში 

1. წმინდანთა ცხოვრება, წიგნი 2, თბ,, 2003, გვ.67. 

2. ზხ. კიკნაძე, თ. მირზაშვილი, „კარსა ზედა ბაგინჩისასა“, გაზეთი „სას- 

ალხო განათლება“, 1989, IX, M#M22. 

3. მოქცევაი ქართლისაი, ძეელი ქართული ჰაგიოგრაფიული ლიტერატურ- 

ის ძეგლები, წიგნი I (V-X სს., ი. აბულაძის რედაქციით, თბ., 1963, გვ. 130; შდრ. 
შატბერდის კრებული, გამოსაცემად მოამზადეს ბ. გიგინეიშვილმა და ელ. 

მეტრეველმა, თბ,, 1979, გე. 339-340. 
4.შატბერდის კრებული, გე. 34L 

5. ძველი ქართული ჰაგიოგრაფიული ლიტერატურის ძეგლები, წიგნი I,გე. 

139. 
6. ლ. პატარიძე, „მოქცევაი ქართლისაი“-ს დროის კონცეფციის გაგები- 

სათვის (ელიას ხალენი „ნინოს ცხოერებაში“),მაცნე, ენისა და ლიტერატურ- 

ის სერია, 1987, M2, გე. 112. 

7. ვახუშტი ბატონიშვილი, აღწერა სამეფოისა საქართველოსა – ქართლის 

ცხოვრება, ტ. IV, ტექსტი დადგენილი ყველა ძირითადი ხელნაწერის მიხედ- 

ვით ს. ყაუხჩიშვილის მიერ, თბ,, 1973, გვ. 62. 
8. ჟურნალი „აღსავალი“, 2004, 17 აპრილი, M2, გე. 8. 
9. ი. სურგულაძე, მითოსი, კულტი, რიტუალი საქართველოში, თბ.. 2003, გვ. 276. 

10. ალ. ხახანაშვილი, ქართული სიტყვიერების ისტორია, თბ,, 1919, გვ. 114. 

11. ქართული მწერლობა, ტ. II, თბ., 1987, გვ. 41. 

12. ი. სურგულაძე, დასახ. ნაშრომი, გე. 275. 

13. იქვე, გვ. 278. 
14. თ. ბერიძე, ძველი თბილისის გარეუბნების ისტორია, თბ,, I977, გე. 192. 

თავი II. მაცხოვრის სახელთან დაკავშირებული სიწმინშეები 

საქართველოში 

1. უფლის კვართი საქართველოში 

1 ზ. ალექსიძე, „ქართველ ებრაელთა“ საღმრთო მისია საქართეელოს 

სამოციქულო ეკლესიის თვალთახედვით, „იეერია“, ქართულ-ევროპული ინ- 

სტიტუტის ჟურნალი, თბილისი-პარიზი, 1992, MI, გვ. 37. 

2. იქვე. 
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3. იქვე. 

4. დონ ქრისტოფორო დე კასტელი, ცნობები და ალბომი საქართველოს 
შესახებ, ტექსტი გაშიფრა, თარგმნა, გამოკელევა და კომენტარები დაურთო 
ბეჟან გიორგაძემ, თბ., 1976, გვ. 176. 

5. LI. Mმიი, XIო90VM (060006#M6 8 MIIMXLI6IX I606CI92X 20M9M, L0CV3MLI M CM0IMIMII68, CIIნ, 

1897. 

6. გ. ბარამიძე, წერილობითი წყაროები და გადმოცემები უფლის ხელთუ- 
ქმნელი კვართის შესახებ, თბ., 2004, გე. 16-17; მისივე, წერილობითი წყაროები 
უფლის ხელთუქმნელი კვართის შესახებ, გასეთი „ლიტერატურული საქართვე- 

ლო“, 1993, 24 დეკემბერი, გვ. 15. 
7. არაქელა დავრიჟეცის ცნობები საქართველოს შესახებ, თარგმნა, შესავ- 

ალი და კომენტარები კარლო კუციასი, თბ., 1974, გე. 28. 
8. II0M906 C060მVM6C 0VCCMXMX XMV6+0IIMCCM, I. 22, ყ. 1, M., 1911, ბვ. 266; შდრ. ტ. 

რუსაძე,ქართულ-რუსული ლიტერატურული ურთიერთობის ისტორიიდან (XVI- 
XVII სსე), თბ., 1960, გე. 114-115; შდრ. ნ. ციხისთავი, წმ. ნინოს ცხოვრების 

ქართული და რუსული ტექსტების ისტორიოგრაფია, მაცნე, ენისა და ლიტერ- 
ატურის სერია, 1990, M#2, გე. 36-37. 

9. ქართლის ცხოვრება, ტექსტი დადგენილი ყველა ძირითადი ხელნაწერ- 
ის მიხედვით ს. ყაუხჩიშვილის მიერ, ტ.I), თბ., 1955, გე. 97. 

10. შატბერდის კრებული, გამოსაცემად მოამზადეს ბ. გიგინეიშვილმა და 
ელ. გიუნაშეილმა, თბ., 1979, გვ. 338. 

11. იქვე, გე. 339. 

12. გ. ბოლქვაძე, მაცხოვრის კვართი და ებრაული დიასპორა ქართლის 

(იბერიის) სამეფოში, მოხსენების მოკლე შინაარსი „თბილისი – იერუსალიმი 
2" – საერთაშრისო სამეცნიერო კონფერენცია, თბ,, 1998, გე. II. 

13. ე. მამისთვალიშვილი, ქართველ ებრაელთა ისტორია (ანტიკური და 
ფეოდალიზმის ხანა), თბ., 1995, გვ. 136. 

14.შატბერდის კრებული, გე. 338; შდრ. გ. ბოლქვაძე, „სადაცა მეფეთა 
გონება მტკიცე არს“, გაზეთი „ლიტერატურული საქართველო“, 1997, 17-24 
ოქტომბერი. 

15. იქვე, გვ. 338. 

16. იქვე, ბე. 323. 

17. ემამისთვალიშვილი, ქრისტეს კვართის ისტორია, გორი, 2203, გე. 17. 
18. დაწვრილებით იხილეთ ე. მამისთვალიშვილის დასახ. ნაშრომი, გვ33, 
19. გაზეთი „მერიდიანი“, 2000, 13-16 ოქტომბერი, M#114, გე. 6. 

20. შატბერდის კრებული, გე. 139. 

21, ქართლის ცხოერება, ტ.I, გე. 35. 

22. შატბერდის კრებული, გე. 339. 
23. პლატონ ხუროშვილი, სვეტიცხოვლის ტაძარი, გაზ. „ივერია“, 1898, #35, 
24. ქართლის ცხოერება, ტ.I, გვ. 101 

25. გაზეთი „ივერია“, 1898, #35. 

26. შატბრდის კრებული, გვ. 339. 

27. იქვე. 
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28, ე. მამისოვალიშვილი, ქრისტეს კვართის ისტორია, გვ.18. 
29. ძველი ქართული ჰაგიოგრაფიული ძეგლები, წიგნი, III (მეტაფრასული 

რედაქციები XI-XIII სს), დასაბეჭდად მოამზადეს ილ. აბულაძემ, ე, გაბიძაშ- 
ვილმა, ნ. გოგუაძემ, მ. დოლაქიძემ, გ. კიკნაძემ და ც. ქურციკიძემ, თბ. 1971, გქე- 3L 

30. იქვე, გე. 32. 
31. ქართლის ცხოვრება, ტ.I, გე. 78. 
32. იქვე, გე. 32. 

313, C. ნ6I0MV9008, IIC#10 0 M0MCხIV#C III02X0M-#668C0M IXII3LI წ0Cი00IMCMI სმ010 MVIX8MIს/ 

CX000008MMა, M., 18916 C-ი. 16-17; შდრ. M. II0MM68II09, Mვ160M8მ»ნ!...1%., 197, C. 

95-977; შდრ. ტ. რუხაძე, ქართულ-რუსული ლიტერატურული ურთიერთობის 

ისტორიიდან (XVI-XVIII სს.), თბ., 1960, გე. 115. 

34. ქართლის (ვახოერება, გვ. 97. 
35. იქვე- გე. 101. 

36. ს. ალექსიძე, დასახ. ნაშრომი, გე. 40. 
37. მოქცევაი ქართლისაი, გე. 323. 

38. იქვე; შდრ. ზ. ალექსიძე, დასახ, ჩაშრომი, გვ. 40. 
39. მოქცევაი ქართლისაი, გვ. 323. 
40. ზ. ალექსიძე, დასახ. ნაშრომი, გვ. 41. 

41. რ. სირაძე, ქრისტიანული კულტურა და ქართული მწერლობა, თბ. 1992, 
გე. 114. 

42. ჰ. ხუროშვილი, ფელეტონი, სვეტიცხოვლის ტაძარი, „ივერია“, 1898, #35. 
43. მოქცევაი ქართლისაი, გე. 336. 
44. პ.-სუროშვილი, დასახ. ნაშრომი. 

45. მოქცევაი ქართლისაი, გე. 138. 
46. პ. სუროშვილი, დასახ. ნაშრომი. 
47. დაწვრილებით იხილეთ რ. სირაძე, ქრისტიანული კულტურა და ქართუ- 

ლი მწერლობა, I, თბ., 1992, გე. 115; მისივე „წმინდა ნინოს ცხოერების“ სახის- 
მეტყეელება, თბ., 1998, გვ. 13-15. მისივე, ქართული ჰაგიოგრაფია, თბ,, 1987, გე. 120. 
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