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Տ. Լ Ե Վ Ո Ն  Ա Բ Ե Ղ Ա  Գ Ռ Ւ ԼՅԱ Ն

ԱՆԻՐԱՎ ԴԱՏԱՎՈՐԻ ԱՌԱԿՐ ԵՎ 
ՀԱՆԱՊԱԶ ԱՂՈԹՔԻ ԿԱՐԵՎՈՐՈՒԹ0ԱՆ 

ԵՎԱ ԵՐԿՈՒ ՕՐԻՆԱԿՆԵՐ

Անիրավ դատավորի աոակի հետ սերտ կապակցության մեջ է դիտվում և գիշերը բա 
րեկամին դիմող ընկերոջ աոակը (Ղուկ ԺԱ 5-10)։ Նաև Անիրավ դատավորի աոակին 
անմիջապես հաջորդում է Մաքսավորի և փարիսեցու աոակը, ուստի, հանապազ աղոթքի 
կարևորության գաղափարը, որն ընկած է Դատավորի աոակի հիմքում, աոավել ամբող
ջական ձևով է բացահայտվում նաև այս երկու աոակների միջոցով, որը շեշտում են նաև 
միջնադարյան մեկնիչները։

Բարեկամի մասին աոակում թեև ուղղակի ակնարկություն չկա աղոթքի մասին, սա
կայն այն աղոթքի հետ է կապվում հետևյալ երկու պատճաոներով։ Աոաջին, որովհետև 
Ղուկասի Ավետարանում Տերունական աղոթքից անմիջապես հետո որպես օրինակ 
Քրիստոս բերում է այս աոակը, որով բարեկամի ընկերոջը դիմելը հարաբերվում է աղոթ
քի գաղափարի հետ, որն աոավել է ընդգծվում աոակից հետո Հիսուսի բերած այն օրի
նակներով, թե խնդրեցեք և կտրվի ձեզ, հայցեցեք և կգտնեք, բախեցեք և կբացվի ձեր ա ո  
ջև (Ղուկ ԺԱ 9)։

Թեև թարգմանական, բայց հայ մատենագրության շրջագծում, այս աոակի աոաջին 
մեկնությունը գտնում ենք Ոսկեբերանի մոտ։ Ղուկասի Ավետարանի իր ճաոային մեկ
նության՝ Մաքսավորին և փարիսեցուն նվիրված ճաոում, Ոսկեբերանը միաժամանակ 
տալիս է և Անիրավ դատավորի և Բարեկամի աոակների բացատրությունը՝ հատուկ շեշ
տելով, որ այս երեք աոակները հարաբերվելով հանապազ աղոթքի գաղափարի հետ, 
սերտորեն իրար են կապված։

Այս ճաոում նախ բացատրում է Մաքսավորի, ապա Անիրավ դատավորի աոակները և 
հետո նոր գրում Բարեկամի աոակի մասին։

Անիրավ դատավորի աոակից դեպ այս աոակը անցումը կատարում է հենց շարունա
կական աղոթքի կարևորությունը ընդգծելով1։

Ոսկեբերանը նշում է, որ Հիսուս Անիրավ դատավորի աոակով աղոթելու ձևն է ցույց 
տալիս, ինչպես որ միտքը՝ Անիրավ դատավորը, հոգու հաճախադեպ թախանձանքներին 
տեղի տվեց և զղջմամբ կատարեց զրկված հոգու դատն ընդդեմ ոսոխ մարմնի, ինչպես որ 
մի այլ դեպքում (նկատի ունի Բարեկամի աոակը) մարդու հաճախ աղոթելու անհրաժեշ
տությունը ցույց տվեց երեք նկանակներ փոխ աոնելու աոակի օրինակով և միանգամից 
անցնում է այս աոակի բացատրությանը։

Հատկանշական է, որ այս աոակի բացատրությունը Ոսկեբերանը սկսում է ոչ թե

1 Յովհաե Ոսկեբերան, ճառք նշխարք ի մեկնութեանց Սուրբ Գրոց, աշխտ Հ. Քյոսեյանի, Ս. էջմիածին, 2009, 
էջ 415։
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սկզբից, այլ վերջից՝ վկայակոչելով աոակի հիմնական գաղափարը արտահայտող «թէ
պէտ եւ ոչ յարուցեալ տացէ նմա վասն բարեկամութեան, սակայն վասն ժտութեան յարու
ցեալ տացէ նմա զինչ եւ պիտոյն իցէ»։ Թախանձանքով, տվյալ դեպքում աղոթքով տրվե
լու մտքին ի հավաստումն բերում է Դավթի սաղմոսների «Ժտեա ի Տեաոնէ եւ նա տացէ 
քեզ զխնդրուածս սրտի քո» (Սղմ. ԼԶ 4) տողը։

Բերված այս օրինակների հիման վրա դիմելով ընթերցողին՝ ասում է. «Տե՜ս, որ զյա 
ճախութիւն աղաւթիցն սիրէ Աստուած»։ Իր կողմից այս աոակի բացատրությունը սկսելը 
ազդարարում է հետևյալ խոսքերով. «Միտք տէրունական աոակիս զայս ցուցանէ», որից 
հետո բերում է հիշյալ աոակի աոաջին տողի սկիզբը. «Բարեկամ եկեալ յուղոյ»։

Ըստ Ոսկեբերանի՝ «յուղոյ» եկած բարեկամը Գաբրիել հրեշտակն է, քանի որ հրեշ
տակները մարդկային բնության ճշմարիտ բարեկամներն են, որոնք ուղեկցելու են մարդ
կային հոգիները և ամեն մարդու համար կան «ի սպասու կենաց եւ մահու»։ Հրեշտակի 
գալն այստեղ նշանակում է, որ նա գալիս է աոնելու մարդկային հոգին. «Եւ այս գալս այն 
է, որ խնդիր գայ հրեշտակն մարդոյ հոգւոյն»։ Այն մարդիկ, ովքեր բարի գործեր են կատա
րել իրենց կյանքում, նրանք պարզերես են լինում բարեկամ հրեշտակի աոջև, իսկ ովքեր 
անպատրաստ են ընդունելու նրան, քանի որ ապրել են աոանց պահքի և աղոթքի, աոանց 
բարեգործության, անգութ և անողորմ ձևով, նրանց միակ փրկությունը մնում է Աստծուն 
ապավինելն իրենց հավատով, որը հանձինս երեք նկանակների խորհրդանշում է Սուրբ 
Երրորդությունը։

Աոավել հստակեցնելով միտքը՝ Ոսկեբերանը ասում է, որ հոգեվարքի ժամանակ 
մարդ այլևս հնարավորություն չունի որևէ այլ գործ կատարելու, այսինքն բարի գործեր 
կատարելու, և կարող է միայն Աստծուն դիմել. «Ցայնժամ անճարակ ատենին, որ ի հոգէ- 
վարս է մտաւքն աո յԱստուած դիմէ»։

Հոգեվարքի մեջ գտնվողը Աստծուց այսպես երեք նկանակ է հայցում։ Ոսկեբերանը 
շեշտում է, որ Աստված աոավել ճշմարիտ բարեկամ է մարդու համար, քան հրեշտակը։ 
Նման բացատրությունը կատարվում է այն պատճաոով, որ այս աոակում մեկ նախադա
սության մեջ երկու բարեկամ են հիշվում. «Բարեկամ, տուր ինձ փոխ երիս նկանակս, զի 
բարեկամ իմ եկն աո իս յուղղոյ»։ Այսպիսով, եթե աոաջին բարեկամը հաշիվ պահանջող 
հրեշտակն է, ապա երկրորդը՝ ներող այն Բարեկամը, ում ապավինում է մարդը։

Այս աոակում սենյակի ներսից բարեկամի ասած «դրունք փակեալ» խոսքերը նշանա
կում են, որ արդեն անցել է այն ժամանակը, երբ կարելի էր բարի գործեր կատարել։

Բարեկամի ներսից ասված խոսքերը, թե ինքն արդեն անկողնում է, «բարեկամն յա ն  
կողնի», խորհրդանշում է «զԱստուած ի փաոս յարազուարճ անհասանելի»։

Բարեկամի այն խոսքերը, թե մանուկներն էլ իր հետ անկողնում են՝ «եւ մանկունքն 
յանկողնի», խորհրդանշում է Աստծո հետ եղող արդարների փաոքը՝ «Զփաոս արդարոցն 
ի հանգիստն մշտնջենաւորս»։

Հաջորդը բացատրում է «Երեք նկանակն» արտահայտությունը, և ինչպես որ մինչ այդ 
էր ասել, մեկ անգամ ևս շեշտում է, որ այն խորհրդանշում է «խոստովանութիւն, Ամենա
սուրբ Երրորդութեան հաւատն, որ ի Հայր եւ յՈրդի եւ յամենասուրբ Հոգին, զոր դաւանէ 
մարդ ի ժամ մահուան եւ պարզերես ի հրեշտակաց լինի հաւատովն»։ Մարդը սակայն, ե-
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թե դատարկ է բարի գործերից, ամոթով է մնում հրեշտակի աոջև, սակայն Սուրբ Երրոր
դությանը դավանելու համար արդեն աոանց ամաչելու դիմում է Աստծուն։

Անիրավ դատավորի, Փարիսեցու և մաքսավորի, ու վերջապես, Բարեկամի աոակնե
րի մեկնությանը նվիրված այս ճաոը Ոսկեբերանն ավարտում է մի անգամ ևս շեշտելով 
աղոթքի կարևորությունը, թե աղոթքը խոսք է աո Աստված ուղղված, և երբ այն մաքուր 
սրտից է հնչում, փրկություն է պարգևում. «Զի աղաւթքն խաւսք է ընդ Աստուած եւ յորժամ 
ի սուրբ սրտէ լինի՝ զփրկութիւն պատարագի գործէ ի փաոս Քրիստոսի Աստուծոյ մերոյ»։

Ղուկասի Ավետարանի հայկական մեկնություններում ևս բացատրված է այս աոակը։
Ստեփաննոս Սյունեցու մեկնությունում այս աոակից վկայակոչված հատվածը նույն

պես որոշակի տարընթերցվածներ ունի Ղուկասի Ավետարանի բնագրի հետ.
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Ղակասի Ավետարան
Եւ ասէ ցնոսա. Ո"վ է ի ձէնջ, որոյ իցէ 

բարեկամ, եւ երթայցէ աո նա ի մէջ գիշերի, 
եւ ասիցէ ցնա. բարեկամ, տուր ինձ փոխ ե
րիս նկանակս, զի բարեկամ իմ եկն աո իս 
յա ղւոյ։

Ստեփաննոս Սւանեցի
Եւ ասէ ցնոսա. ո՜վ ի ձէնջ, որ ունիցի 

բարեկամ եւ երթայ աո նա ի մէջ գիշերի, եւ 
ասէ ցնա. սիրեչի, տուր ինձ երից հացս, 
քանզի սիրեչի իմ եկն աո իս ի ճանապար
հորդութենէ 2։

Ինչպես երևում է ընդգծված բաոերից, լեզվաոճական բնույթի տարբերություններից 
բացի այստեղ կան նաև չորս տարընթերցվածներ։ Ղուկասի Ավետարանի իրար հաջոր
դող բարեկամ և սիրեչի բաոերը Սյունեցու մոտ ներկայացված են սիրեչի և բարեկամ 
ձևերով։ Ավետարանական նկանակը Սյունեցու մոտ դարձել է հաց, ըստ երևույթին, ավե
լի հասկանալի լինելու համար և Ղուկասի մոտ եթե ասվում է, որ բարեկամը եկել է ու
ղիից, ապա Սյունեցու մոտ՝ ճանապարհորդությունից։

Այս աոակի՝ Սյունեցու բացատրության պահպանված պատաոիկից երևում է, որ Բա
րեկամը Հայր Աստված և Քրիստոս են, ինչպես Սյունեցին է ասում, Հիսուսի աշակերտնե
րի սիրելի բարեկամը Քրիստոս և Հայր Աստված են, գիշերը՝ մարդկային կարճ կյանքը, 
ուր ներս է մտնում սատակիչը՝ շոշափելով կենաց խոսքը։ Այստեղից, քանի որ Սյունեցու 
բնագիրը ընդհատվում է, ուստի միտքը կիսատ է մնում, այն սակայն լրացվում է Իգնա- 
տիոս Սևլեոցու Ղուկասի Ավետարանի (ԺԲ դ.) մեկնությամբ։

Իգնատիոսը ևս այս աոակի բացատրությունը սկսում է Անիրավ դատավորի աոակի 
հետ տարվող զուգահեոով, որով հայկական ավանդույթում ևս շեշտվում է հանապազ ա
ղոթքի գաղափարի ընդհանրությունը Բարեկամի և Դատավորի աոակներում։ Ինչպես 
Իգնատիոսն է գրում. «Այս աոակ և դատաւորին՝ հաւասարապէս խրատեն զմեզ և ուսու
ցանեն թէ բազում պաղատանօք պարտ է խնդրել զԱստուած»3։

Ըստ Իգնատիոսի, քանի որ Քրիստոս է Տերը և տվողը պարգևների, Ինքը կարևոր հա
մարեց սովորեցնել մեզ, թե որն է Իր կամքը, քանի որ այլ է մերը և այլ՝ Իրենը։ Շարունա
կելով այս մտքի բացատրությունը՝ ասում է, որ մենք շատ խնդրելուց և թախանձելուց հե

2 Ատեփաեեոս Այուեեցի, Մեկնութիւն չորից Աւետարանչացն, էջ 118։
3 Իգեատիոս Ա-լեռցի, Մեկնութիւն Աւետարանին Ղուկասու, էջ 194։
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տո զայրանում ենք, իսկ Քրիստոս զայրանում է, երբ հաճախ չենք դիմում և խնդրում։
Իգնատիոսը ևս գրում է, որ Բարեկամը աոաջին հերթին Աստված է, Նա, Ով ոչնչից 

ստեղծեց աշխարհը, մենք սակայն, անշնորհակալ գտնվեցինք Նրա պարգևածի հանդեպ 
պատվիրազանցությամբ, սակայն Նա պահում և բազմապատկում է մեր հանդեպ ունե
ցած սերը, այն սերը, որն այնքան մեծ է, որ հնարավոր չէ բովանդակը՝ ողջը պատմել։ Իսկ 
ովքեր որ չեն գնահատում այս ամենը, Աստված դարձյալ ցանկանում է նրանց փրկությունը։

Ահա այս պատճաոով ճանապարհ եկած բարեկամը մեր գործերի համար հաշիվ պա
հանջող հրեշտակն է։ Նման հրեշտակները թեև մեր բարեկամներն են, սակայն մեղավոր
ներից նրանք գարշում են և ետ դաոնում, քանի որ սրբության են սիրող։ Իսկ եթե մեղա
վորները ապաշխարում են, ապա այն հրեշտակներին մեծ խնդություն է պատճաոում, քա
նի որ մեր փրկությունը և ոչ թե կորուստն են ցանկանում։ Շարունակելով միտքը նման 
մեկնաբանությամբ՝ ասում է, որ եկող ուղևորը՝ հոգեաո հրեշտակը, խնդրում է սեղանին 
դնել,, այսինքն՝ ներկայացնել կատարված բարի գործերի հաշվետվությունը, և բարեկամ 
ունեցող մարդը, որը թափուր էր բարի գործերից, ձեոնունայն է մնում, քանի որ գիշերը՝ 
կյանքի ավարտին, այլևս բարի գործեր չեն գործում։ Այս ձեոնունայն մնալը համեմատում 
է հոգեվարքի հետ. «Զտագնապ ցաւոցն և զվտանգ ելից շնչոյն»։

Գիշերային անելանելի այս վիճակը համեմատում է տասը կույսերի աոակի հինգ հի
մար կուսերի հետ, որոնք լապտերի յուղ, այսինքն՝ բարի գործեր չունեին և փեսայի հետ 
խնջույքի չմտան։ Արդ, ինչ պետք է անել այդ ժամանակ։ Ուղիի Բարեկամը երբ մարդուց 
հաշիվ է պահանջում իր կատարած բարի գործերի համար, մարդը ստիպված դիմում է իր 
Բարեկամին՝ Աստծուն։ Նրան խնդրում է տալ երեք նկանակ, որը խորհրդանշում է «յերիս 
անձինսն և ի մի տէրութիւն և բնութիւն, զի և նկանակքն երեք մի են բնութեամբ»4։ Իսկ 
Նա, Ով բաշխում է Իր պարգևները, սկզբնապես չի ցանկանում, որով ցույց է տալիս 
տրվելիք շնորհի մեծությունը և խնդրողի անարժանությունը, որպեսզի նա բազում պա
ղատմամբ արժանանա շնորհին, որովհետև «ողորմութեամբ և իրաւամբք են պարգևք Ն ո
րա» համաձայն «յողորմութիւն և յիրաւունս օրհնեցից զՔ եզ Տէր» (Սաղմ մ  1)խոսքերի։

Աստծո բարեգթությունը կայանում է նրանում, որ Նա եթե չցանկանար պարգևել երեք 
նկանակները որպես կյանքի թոշակ, խնդրելուց հետո էլ չէր պարգևի և ոչ էլ այս աոակը 
որպես օրինակ կբերեր և կբացատրեր, թե ինչպես արժանանաք շնորհին։ Ահա այս 
պատճաոով սկզբնապես հրաժարվում է՝ ասելով, թե դոներս փակված են։ Մարդու հա
մար սա այն պահն է, երբ ապաշխարության ժամանակ չի մնացել, քանի որ արտասուքով 
և պաղատանքով Աստծուն դիմելու ժամանակ չի մնացել, որի համար էլ ասում է, թե 
փակված է ապաշխարության դուոը։ Մարդու հոգին այդ ժամանակ թեև մարմնում է, սա
կայն մարմնից ելնելու ժամանակը մոտեցել է, և նա որքան հնարավոր է, բախում է բարե
կամի՝ Աստծո դուոը, որ Նա բացի։ Աոաջին բարեկամը՝ Աստված, նրան ասում է, թե մա
նուկներս իմ հետ են անկողնում։ Իգնատիոսը հարց է տալիս. «Եւ ո՞յք մանկունքն իցեն, ե
թէ ոչ ազատեալքն ի մեղաց»։ Այս խոսքերով ցույց է տրվում, որ մանուկները նրանք են, 
ովքեր ազատվել են մեղքերից և միացել են Աստծուն, որովհետև անկողինն է միավորում
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4 Նույն տեղում, էջ 196։
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սիրելիներին՝ «զի անկողին է յորում միաւորութիւն է սիրելեաց»5։ Ինչպես որ «Երգ երգո  
ցում» է ասվում. «Ցանկողնի իմում ի գիշերի խնդրեցի, զոր սիրեաց անձն իմ» (Երգ Գ 1)։

Աստված ահա այսպես աստվածային անխախտ միավորությամբ միացել է նրանց, ով
քեր իրենց անձերը ընծայեցին Նրան, որպես մահճում։

Իգնատիոսը գրում է, թե քանի որ պատմվածը աոակ է, այն կարելի է հասկանալ և այլ 
մտքով, իր իսկ բնորոշմամբ. «Վասն զի աոակ է, ունի շրջիլ և յայլ եղանակս բանից»։ Ա յ
սինքն, աոակը, որպես այլաբանություն, կարելի է տարբեր ձևերով մեկնաբանել։ Երկ
րորդ այս մեկնաբանությամբ բարեկամներն են հոգին ու միտքը և որոնք իրենց ընթացքը 
անցկացրեցին անօրինությամբ։ Եվ երբ գալիս է պահանջողը՝ արվածի հաշիվը պահան
ջելու, դրսում գտնվող հոգին դիմում է ներսում գտնվող մտքին։ Իսկ միտքը անհուսացյալ 
վիճակում է գտնվում, որովհետև ապաշխարության դոները փակվել են՝ նկատի ունի Բա
րեկամի՝ ներսից ասված այն խոսքերը, թե «դուրքդ փակեալ են» (Ղուկ ԺԱ 7)։ Դոները 
փակվել են, ըստ այդմ նշանակում է, որ արտաքին աշխարհի հետ կապող զգայարաննե
րը, որոնցով ելնում են պաղատանքը և արտոսրը՝ այն արտասուքը, որը լվանում՝ քավում 
է նեխյալ և փտյալ վերքերը, այլևս չի գործում և զգայարանների փակված դոներից ներս 
մնացածի համար ասվում է. «Եւ մանկունքն մեղաց ընդ նմա», համաձայն այն խոսքերի, 
թե «յղացաւ զցաւս և ծնաւ զանօրէնութիւն»։

Տկարացած մարմնի ներսում գտնվող միտքը ահա այս պատասխանն է տալիս հոգուն։ 
Հոգին սակայն, մտքից պահանջում է տալ «զամենայն մեղացն խոստովանութիւն», որ
պեսզի հոգին անհույս չկորչի, քանի որ փրկության ոչ մի հնար այլևս չի մնացել այդ պ ա ֊ 
հին։ Նման մեկնաբանությամբ փրկության երեք նկանակներն են դաոնում մեղքերի ա
պաշխարությունը։

Այս աոակի համակողմանի մեկնությունը գտնում ենք Սարգիս Կունդի (ԺԲ դ.) մոտ, ով 
որպես աղբյուրներ օգտագործվել է Կյուրեղ Ալեքսանդրացու, Սեփանոս Սյունեցու և Ի գ ֊ 
նատիոսի մեկնությունները, բանաքաղական ընդունված սկզբունքով լուսանցքներում 
նշելով, թե բերվող յուրաքանչյուր հատվածը որտեղից է վերցված։

Սարգիս վարդապետն այս աոակը ևս վերլուծել է կապակցություն աո կապակցութ
յուն, ուստի մենք ևս վերլուծության ընթացքը կներկայացնենք ըստ նրա կատարած բաժա
նումների։

«Ով է ի ձէնջ, որոյ իցէ բարեկամ». Սյունեցուց արդեն մեր վկայակոչած հատվածի 
հետևողությամբ նրա միջոցով Սարգիս վարդապետը ևս նշում է, որ Բարեկամը՝ Քրիս
տոս և Հայր Աստված են։ Սյունեցուց բերված հատվածն ավարտվում է «Քրիստոս Որդի 
Նորա» կապակցությամբ, որին անմիջապես հաջորդում են Կյուրեղից բերված «որում 
սպասաւորեն հրեշտակք, որ սիրէ զպատկերն կորուսեալ, զորոյ զհրամանն եկաւորո^ 
թիւն ասի ի ձեոն հրեշտակին»։

Նման մեկնաբանությամբ աոակում հիշատակվող մարդը՝ «Ո՞վ է ի ձէնջ», աոաքյաի 
ներն են, Բարեկամը՝ Հայր Աստված և Քրիստոս, ում սպասավորում են հրեշտակները։ 
Քրիստոսի և Հայր Աստծո համար Կյուրեղը գրում է, որ սիրում է կորուսյալ պատկերը՝ 
մեղուցյալ մարդուն։ Իգնատիոսից բերված հատվածը, որի մասին արդեն գրել ենք, միա ն
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գամայն ներդաշնակում է Կյուրեղի մտքին՝ կազմելով նրա շարունակությունը, թե Աստ
ված սիրելով Իր պատկերով ստեղծվածին, վերջինիս մասին մտածում է մինչև նրա «յե
տին շունչն» և կյանքից ելնելու պահին իսկ, որքան որ հնարավոր է, փրկություն է պար
գևում։

«Ի մէջ գիշերի» արտահայտությունը Ոսկեբերանից Սյունեցուն անցած մեկնաբա
նությամբ բացատրված է որպես կյանքի վախճանը, երբ գալիս է հոգին աոնողը։

Այս արտահայտության բացատրությունը եզրափակում է Իգնատիոսի արդեն հիշված 
այն հատվածով, ուր զուգահեո է տարվում հինգ հիմար կույսերի հետ։

«Եւ ասիցէ. բարեկամ տո՜ւր ինձ փոխ» ֊Ա յս  կապակցության համար Սարգիս վարդա
պետը որևէ աղբյուր չի մատնանշում և որպես իր մեկնաբանություն գրում է. «Բարեկամ՝ 
հոգի և միտք։ Այն որ զժամանակս զայս կեայ անաւրէնութեամբ, ի գալ պահանջողին 
մաղթէ հոգին աո միտքն»6։

Այստեղ թեև աղբյուր չի մատնանշված, սակայն այս տողերը հետևողությունն են այս 
աոակի՝ Իգնատիոսի երկրորդ մեկնաբանության, թե միտքն ու հոգին են հիշված աոաջին 
բարեկամները։ Իգնատիոսի հետ տարբերությունն այստեղ այն է, որ Իգնատիոսը աոա
ջին բարեկամ հոգուն էր ասում, իսկ երկրորդ բարեկամ՝ մտքին, այնինչ Կունդի մոտ 
միտքն ու հոգին աոաջին բարեկամն են։

«Երիս նկանակս^Կյուրեղից և Իգնատիոսից բերված հատվածներով երեք նկանակ
ները համարվում են Սուրբ Երրորդության խորհրդանշան։ Կյուրեղը գրում է. «Սուրբ Եր
րորդութեանն խոստովանութիւնն, որ ի ձեոն հացին ճանաչի։ Եւ ընդէր ի նկանակսն ա- 
ոակէ զհաւատս։ Վասնզի ի ձեոն նկանակաց հացին, որ է Որդոյ մարմնաւորութիւն, ծա
նեաք զՍուրբ Երրրորդութիւնն»7։ Կյուրեղի այս մեկնաբանությամբ հացի միջոցով այս
տեղ Սուրբ Երրորդությունն է ներկայացվում և այն կատարվում է նկանակի միջոցով, քա
նի որ Որդու մարմնավորության միջոցով, որի խորհրդանիշն է հացը, ճանաչեցինք Սուրբ 
Երրորդությունը։ Ասվածը, այնուհետև լրացնում է Իգնատիոսի այն խոսքերով, թե քանի 
որ երեք նկանակները նույն բաղադրությունը ունեին՝ «մի են բնութեամբ», ուստի խորհր
դանշում են Սուրբ Երրորդությունը և որպես հաց ծաոայում են Քրիստոսի մարմնի հա
ղորդությունն ընդունելուն։

«Բարեկամ իմ եկն յուղղոյ^նախ բերվում է Կյուրեղի մեկնաբանությունը. «Երկրորդ 
բարեկամ՝ հրեշտակք, վասնզի սիրեն զփրկութիւն մարդոյն»։

Կյուրեղից կատարված այս վկայակոչմամբ երկրորդ բարեկամն էլ հրեշտակներն են։ 
Այս հատվածից կարելի է ենթադրել, որ աոաջին բարեկամի համար տրված մեկնաբա
նությունը, թե աոաջին բարեկամը միտքը և հոգին է, դաձյալ վերցված է Կյուրեղից։ Իգ
նատիոսից ևս բերում է այն հատվածը, ուր ասվում է, թե այդ բարեկամը հրեշտակներն 
են։

«Ոչինչ ունեմ դնել աոաջի նորա>^Այս կապակցության բացատրությունը բանաքա
ղական մատնանշում չունի, որը նշանակում է, որ այն մեկնել է Սարգիս վարդապետը։ Իր 
մեկնության մեջ նա հետևում է այն մեկնաբանությանը, որ ամենայն բարի գործերից դա-
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տարկված, թափուր մնացած մարդը դիմում է իր բարեկամին՝ Աստծուն և ակնկալում է 
Աստծուց գտնել, ստանալ այն, ինչը որ ինքը կորցրեց «յանցաւորութեամբն»։

«Ոչինչ ունիմ դնել աոաջի նորա»^այս խոսքերը, վերստին վկայակոչելով դրանք բա
ցատրում է Կյուրեղի հետևյալ մեկնաբանությամբ. «Ցինէն հաւատս կամ գործս, ուստի և 
զերիս նկանակսն հայցէր»։

«Ն ա  ի ներքուստ տայ պատասխան» ֊Սարգիս վարդապետի մեկնաբանմամբ «Հոգին 
է տկարացեալ մարմնոյն», այսինքն՝ տկարացած մարմնի ներսում գտնվող հոգին։

«Եւ ասէ. Մի՜ աշխատ աոներ, զի դուրքս փակեալ են^Սարգիս վարդապետը նախ 
բերում է իր մեկնաբանությունը. «Զկենաց ժամանակն ասէ, զորս ի վատթարս ծախեաց»։ 
Այսպիսով, դոների զգայարանների փակմամբ սկսվում է կյանքի վախճանը։ Համարժեք 
բացատրություն է բերված և Իգնատիոսից, թե կյանքի վախճանի հասնելով, ապաշխա
րության հնարավորության դոները փակվեցին, և ստիպված զղջման արտասուքով լվա
նում է «զնեխեալ և զփտեալ վէրսն»։

«Եւ մանկունքս ընդ ինև կան յանկողնի^Ա յս կապակցության համար բերում է Կյու
րեղի և Իգնատիոսի տրամագծորեն հակաոակ մեկնաբանությունները։ Կյուրեղը գրում է. 
«Որ ի մանկութենէ հետևեցի աւետարանական քարոզութեանց, այժմ ո՜չ կարեմ, ասէ, ըստ 
արժանաւորութեան և արդար դատաստանաց տալ ըստ հաւատոցն և զգործս բարեաց»։ 
Կյուրեղի բացատրությամբ «մանկունքս» այստեղ նշանակում է մանուկ հասակից ավե
տարանական քարոզությանը հետևելը։ Իսկ ըստ Իգնատիոսի արդեն հիշված բացատ
րության՝ այսպես է ասում, համաձայն սուրբ գրային այն տողի, թե «Զի մանկունք մե
ղացն, որ յղացայ զցաւս և ծնայ զանաւրէնութիւնս»։ Այսպիսով, մանուկներն այստեղ 
գործված մեղքերն են, անօրինությամբ հղացված մանուկները։

«Ասեմ ձեզ. թէպէտև ո՜չ յարուցեալ տացէ վասն բարեկամութեանն, սակայն վասն 
ժտութեանն տայցէ^Հիսուսի այս խոսքերի մեջ է խտացած աոակի ողջ գաղափարը, թե 
բարեկամը, եթե անգամ հանուն բարեկամության իսկ չտա, ապա թախանձանքներին տե
ղիք տալով կտա։ Հիսուսի այս խոսքերին համահունչ ձևով Սարգիս վարդապետը նախ 
բերում է Կյուրեղի բացատրությունը. «Ցուցանէ, թէ ախորժելի են նմա աղաւթքն, որով 
կեան և ապրին, վասնզի ողորմած է։ Ըստ որում՝ յաջորդին յայտ աոնէ յորդորելով»։ Ահա 
Հիսուսի խոսքերին համահունչ ձևով Կյուրեղն ասում է, որ Աստծուն ախորժելի են ա
ղոթքները, քանի որ Աստված ողորմած է։ Վերջին նախադասությամբ էլ Կյուրեղը նկատի 
ունի ավետարանական հաջորդող տողերը, թե խնդրեցեք և կտրվի ձեզ, հայցեցեք և 
կգտնեք, բախեցեք և կբացվի ձեզ։

Կյուրեղից կատարված այս վկայակոչմանն այնուհետև հաջորդում է Իգնատիոսից 
բերվող հետևյալ հատվածը. «Արդ՝ միտքն հաւանի ժտելոյն տալ ո՜չ միայն զհաւատոյն 
բան, այլև զամենայն խոստովանութիւն»։

Անիրավ դատավորի աոակում եթե շեշտվում է հանապազ աղոթքի կարևորությունը, 
ապա Մաքսավորի և փարիսեցու աոակում էլ արդեն ընդգծվում է այն միտքը, որ հարկա
վոր է խոնարհությամբ աղոթել և ոչ թե պարծենկոտությամբ ու ինքնագոհությամբ, որ ա
ղոթքի խոնարհությունը կարող է բարձրացնել մեղքի մեջ գլորվածին և հակաոակը՝ սե
փական արդարության և գերազանցության ինքնագոհ մտածումի վրա հիմնված աղոթքը
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կարող է վար գլորել օրենքին հետևողներին։
Մինչ Ավետարանի հայկական մեկնությունները այս հարցի արծարծումը գտնում ենք 

հայ թարգմանական գրականության մեջ և ի մասնավորի՝ Եփրեմ Ասորու և Հովհան Ոս
կեբերանի գործերում, որոնցում աոաջադրված բարոյաբանական հարցադրումներն ար
տացոլվել են և հայ մեկնաբանական գրականության մեջ։

Եփրեմ Ասորին Ձորս Ավետարանների համաբարբաո մեկնության մեջ գրում է, որ 
Փարիսեցու ասածը ճիշտ էր, բայց պարծանքով ասաց, իսկ մաքսավորը «խօսեցաւ զմեղս 
իւր խոնարհութեամբ», ուստի «հաճոյ եղև Նմա՝ լԱստծունյ այն, որ խոստովանեացն 
զմեղս իւր, քան զայն, որ խոստովանեաց զարդարութիւն իւր»8։ Թե ինչու Աստծուն ընդու
նելի է մեղքի խոստովանությունը և ոչ թե արդարության, Ս. Եփրեմը այսպես է բացատ
րում. «Եւ զմեղս ծանր է մարդոյ խոստովանել վաղվաղակի, քան զարդարութիւն և Աստո
ւած ընդ այն հայի, որ բարձեալ ունի զծանրութիւն»։ Այսպիսով, մաքսավորը արդարաց
վեց, որովհետև կարողացավ բարձրացնել մեղքի խոստովանության ծանրությունը։

Փարիսեցու և Մաքսավորի մեջ անցկացված զուգահեոով Ս. Եփրեմը գրում է. «Ահա
ւասիկ աղօթք նորա բարկացութիւն եղև, արդ ի բարկացութենէ անտի յայնմանէ ժա ոան 
գեա դու զաղօթս մաքսաւորին»։ Նման ընդհանրացմամբ այն միտքն է շեշտվում, որ փա
րիսեցու աղոթքը Աստծուն բարկություն պատճաոեց, ուստի մենք պետք է հետևենք մաք
սավորի և ոչ թե Փարիսեցու աղոթքին, այսինքն ինքնագոհության փոխարեն աղոթենք 
մաքսավորի մեղավորության զգացումով։

Ոսկեբերանի այս աոակի մեկնությունը պահպանվել է Ղուկասի Ավետարանի՝ նրա 
ճաոային մեկնության մեջ։ Որպես բարոյալից օրինակ, այս աոակը նա վկայակոչում է մի 
շարք այլ գործերում ևս, ինչպես օրինակ «ի սուրբ մարտիրոսսն» երկրորդ ճաոում, որում 
ասում է. «Մեղացն յիշատակ պարզերես վստահութեամբ և արդարութեամբ բազմաւ ճ ո  
խացուցանէ զմեզ»9։ Ըստ Ոսկեբերանի՝ մեղքերը հիշատակելը, այսինքն՝ խոստովանելը, 
որ մեզ «ճոխացուցանէ», սովորեցնում է Փարիսեցու և մաքսավորի աոակը. «Քանզի սա 
յորժամ զմեղսն ասաց, էջ արդարացեալ, իսկ նա յորժամ զաոաքինութեան հանդէսն 
պատմեաց, էջ խոնարհագոյն եղեալ քան զմաքսաւորսն»։

Նման մեկնաբանությամբ մաքսավորը երբ մեղքերը խոստովանեց, դուրս եկավ ար
դարացած, իսկ Փարիսեցին երբ իր արդարության գործերը ներկայացրեց, ավելի ցած ի  
ջավ, քան մաքսավորն էր։ Ըստ այդմ՝ Ոսեբերանը կարևորում է մեղքերի թվարկումը ա
ղոթքի ժամանակ և ոչ թե աոաքինությունների հիշատակությունը. «Տեսանե՞ս քանի տու
գանք իցէ յիշատակ աոաքինութեանցն, քանի՞ շահ օգտի անմոոաց լինելն մեղացն»։ Ոս
կեբերանի այս բնորոշմամբ՝ մարդը տուգանվում, պատժվում է աոաքինությունները հի
շելիս և շահում է մեղքերը հիշելիս։

Փարիսեցու, որպես իր արածները ինքնագոհությամբ հիշողի համար գրում է. «Փքա- 
նայ ամբարտաւանութեամբ, անգոսնէ զայլս ի մարդկանէ»։

Համանման ձևով էլ մաքսավորի համար է գրում. «Իսկ յիշատակն մեղաց աւանդէ
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զմիտսն, խելամտեցուցանէ ի խոնարհութիւն անդր և ի ձեոն խոնարհութեան ձգէ զանձն 
զբարեգթութիւնն Աստուծոյ»10։

Ոսկեբերանի՝ Ղուկասի Ավետարանի ճաոային մեկնության՝ Մաքսավորի և փարիսե
ցու աոակին նվիրված ճաոը պահպանվել է, քանի որ կապված լինելով Մեծի պահոց 
շրջանի չորրորդ կիրակիի Դատավորի աոակի հետ, այն արդեն որպես նաև տոնախոսա- 
կան ճաո է ընդօրինակվել Տոնապատճաոներում և մաոընտիրներում։

Տոնական նույն այս ընթացքով այն զետեղվել է նաև «Ցայսմաւուրքի» 1834 թ. հրատա
րակության վերջում, ուր բերված են մի շարք տոների բացատրությանը նվիրված ճաոեր 
թե՜ Ոսկեբերանից և թե՜ եկեղեցական մի շարք այլ հայրերից։

Թե՜ ձեոագրերում և թե՜ 1834 թ. հրատարակության մեջ այս ճաոը բերվում է հետևյալ 
խորագրի ներքո. «Երանելոյն Ցովհաննու Ոսկեբերանի ասացեալ ի փարիսեցին և ի մաք
սաւորն»11։

մաոի սկզբում շեշտելով խոնարհության օգուտը և ամբարտավանության վնասը՝, Ոս
կեբերանը գրում է. «Որքան ի խոնարհութենէ շահ և որքան յամբարտաւանութենէ վնաս»։

Խոնարհության բարձրացնող դերը Ոսկեբերանն ընդգծում է հենց մաքսավորի օրի
նակով, որ նա իսկ կարողացավ աոավել բարձրանալ օրինապահից. «Քանզի զինչ վատ
թարագոյն քան զմաքսաւոր, այլ զի խոնարհեցոյց զիւր անձնն և մեղաւոր զինքն կոչեաց, 
գերազանցեաց քան զփարիսեցին, որ պահս ունէր և տասանորդս և յամենայն չարեաց 
վճարումն»։ Նույն այս փարիսեցին, թեև ամեն ինչ ավելիով էր տալիս, սակայն «զմայրն 
ամենայն չարեաց զամբարտաւանութիւն զբարձրավզութիւն ունէր արմատացեալ յոգ– 
ւոջն»։

Ամբարտավանության գլուխ բարձրացնելը Ոսկեբերանը ներկայացնում է բարձրավ- 
զություն բաոով, թե ամբարտավանությունը փարիսեցու հոգում բուն էր դրել բարձրավ- 
զությամբ, այսինքն այդ բարձր վզի վրա էլ նրա գլուխն էր։

Փարիսեցուն համեմատում է այն նավորդի հետ, որը փոթորկի միջից անցնելով նա
վահանգիստ հասնելիս խորտակվում է և կորցնում նավում եղած ողջ ունեցածը։ Նույն 
ձևով փարիսեցին բոլոր փոձությունների միջով անցավ և լեզվի պատճաոով խորտակ
վեց։ Աղոթքից փոխանակ շահելու, նա վնասված ի բաց գնաց, որն էլ մի նավաբեկություն 
է։

Նկատի ունենալով այս հանգամանքը՝ Ոսկեբերանը որպես խրատ և հորդոր ասում է, 
որ եթե նույնիսկ աոաքինության գագաթն էլ ելնենք, մեր անձը չպետք է բաձրացնենք, այլ 
հարկավոր է այն վերջինը համարենք։

Ամբարտավանությունը երկնքի բարձրությունից իսկ մարդու կարող է վայր գլորել և 
հակաոակը՝ խոնարհությունը անդունդների խորքից կարող է վեր հանել նրան, որ «զինքն 
խոնարհութեամբ նուաստացուցանէ»։ Ոսկեբերանը որպես հավաստումն ասածի, զուգա- 
հեո է տանում Տիրոջ խաչափայտի աջակողմյան ավազակի հետ, որին իր խոնարհությու
նը և մեղքերի գիտակցումը դրախտ տարավ աոաքյալներից աոաջ։ Ըստ Ոսկեբերանի՝ 
մարդիկ որքան խոստովանեն իրենց մեղքերը, այնքան բարիք կամբարեն իրենց համար.

48 Գ Տ. ԼԵՎՈՆ ԱԲԵՂԱ ԳՈԻԼՑԱՆ 2009

10 Նույն տեղում, էջ 96։
11 Տե՜ս օրինակ, ԵրԱանի Մատենադարան, ձեռ. հմ. 7489, թերթ 64ա, Յայսմաւուրք, Կ. Պոլիս, 1834, գիրք Բ, էջ 6։
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«Եթէ ոք զմեղս իւրեանց խոստովանին, այնքան բարիս համբարեն իւրեանց անձանց»։
Ոսկեբերանը միաժամանակ զգուշացնում է, որ մաքսավորին այսպես գովելով ոչ թե 

ասում է, որ «անփոյթ արասցուք զարդարութեան, այլ փախիցուք յամբարտաւանութենէ»։ 
Այսինքն, մաքսավորին գովելով և փարիսեցուն քննադատելով ոչ թե մեղքն է գովաբա
նում և արդարությունը քննադատվում, այլ զգուշացվում է հեոու մնալ, փախչել ամբար
տավանությունից։

Խոնարհությունը իմաստության հիմքը համարելով՝ գրում է. «Թէպէտ ի վերա շինես 
ցես, եթէ ողորմութիւն, եթէ պահս, եթէ աղօթք, եթէ զամենայն աոաքինութիւնս, եթէ խո
նարհութիւն ոչ իցէ ի ներքոյ ամենայն սնոտի և ընդունայն գտանի և դիւրաւ կործանի, 
ըստ այնմ շինուածոյ, որ ի վերայ աւազոյ եդեալ էր զշիրիմն»։ Նման զուգահեոով խոնար
հությունը համեմատվում է այն տան հետ, որը կաոուցված էր ավազի վրա և որ եթե հիմ
քում ամբարտավանությունն է, ապա չեն դիմանա նրա վրա հիմնված ո՜չ աղոթքը, ո՜չ բա 
րեգործությունը և ո՜չ էլ աոաքինությունները։

Ոսկեբերանը շեշտում է, որ կյանքում չկա ոչինչ և ոչ մի հասկացություն, որ խոնար
հության չկարոտի։ Անգամ այսպիսի բնորոշում է տալիս. «Այլ եթէ զպարկեշտութիւն ա
սիցես, եթէ զկուսութիւն, եթէ զինչ արհամարհութիւն, եթէ զինչ և իցէ աոաքինութիւն, ան
մաքուր և պիղծ և գարշելի է խոնարհութեան ի բաց եղելոյ»։ Այսպիսով, անգամ կուսութ
յունը և մնացյալ աոաքինություններն անմաքուր, պիղծ և գարշելի են աոանց խոնարհու
թեան։

Քարոզխոսական բնույթ ունեցող այս ճաոը ավարտվում է քարոզներին բնորոշ հետև
յալ ամփոփում-մաղթանքով. «Արդ ամենայն ուրեք զնա մերձեսցուք, բանիւք և իրօք և 
խորհրդովք և հանդերձ նովաւ զամենայն գործեսցուք, զի և խոստացելոցն բարեաց հա ս 
ցուք ի Քրիստոս Ցիսուս ի Տէր մեր, Որում փաոք յաւիտեանս ամէն»։ Այս տողերով հիշյալ 
ճաոի ասելիքը հասնում է իր նպատակակետին, թե շարունակ մոտ գտնվեք խոնարհութ
յանը և ամենայն ինչ նրանով գործեցեք, որով և կհասնեք խոստացված բարյացն մեր Տեր 
Հիսուս Քրիստոսով։

Դարձյալ, թե՜ ձեոագրերում և թե՜ 1834 թ. հրատարակության մեջ այս ճաոից անմիջա
պես հետո բերվում է մեկ այլ ճաոային մեկնությունը այս աոակի։ 1834 թ. հրատարակութ
յան մեջ այն որոշակիորեն համաոոտված է և որպես խորագիր ունի «Նորին ի նոյն խոր
հուրդ» մատնանշումը12, որը ցույց է տալիս, որ այս մեկը ևս նվիրված է նույն թեմային։ 
Այս երկրորդ միավորը երկու տարբերակով հրատարակել է Հ. Քյոսեյանը Ոսկեբերանին 
նվիրված հիշյալ հատորի՝ Ղուկասի Ավետարանի մեկնությունից պահպանված հատ
վածների բաժնում։ Հիշյալ ճաոի աոաջին տարբերակը բերվում է 1834 թ. հրատարակութ
յան ու ևս չորս ձեոագրերի բաղդատությամբ։ Որպես հիմք ընտրված Ա ձեոագրում (Ե
րևանի Մատենադարն, ձեո. հմ. 1525, թերթ 280ա^83ա) այս ճաոն ունի հետևյալ խորագի
րը. «Ցովհաննու Ոսկեբերանի ի փարիսեցին եւ ի մաքսաւորն՝ յԱւետարանին մեկնութենէ, 
Չորրորդ կիւրակէին»13։

Այս ճաոը սկսվում է «է  եւ երրորդ ճանապարհ ապաշխարութեան» տողով, որից ե

2009 Ա ՆԻՐԱՎ ԴԱՏԱՎՈՐԻ ԱՌԱԿԸ ԵՎ ՀԱՆԱՊԱԶ ԱՂՈԹՔԻ... Գ 49

12 Նույն տեղում, էջ 7-8։
13 Յովհաե Ոսկեբերան, ճառք, նշխարք ի մեկնութեանց Սուրբ Գրոց, էջ 404։
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րևում է, որ այն, սկզբնապես մասը կազմելով մեզ չհասած ավետարանական մի ամբող
ջական մեկնության, ունեցել է մի սկիզբ, ուր թվարկվել են ապաշխարության աոաջին եր
կու ճանապարհները՝ միջոցները, և այստեղ ներկայացվում է երրորդ ճանապարհը՝ խո
նարհությամբ աղոթքը։

Փարիսեցու՝ մաքսավորին ուղղված «Աստված իմ, շնորհակալ եմ Քեզնից, որ ես նման 
չեմ ուրիշ մարդկանց, ինչպես հափշտակողները, անիրավներն ու շնացողները և կամ 
ինչպես այս մաքսավորը» խոսքերը նկատի ունենալով՝ Ոսկեբերանը ասում է. «Թշուաոա- 
կան և անյագ անձն, ընդէր որ աո քեզ մերձ էր, նեղեցեր, ո՞չ էր քեզ բաւական ամենայն 
աշխարհս, եթէ ոչ եւ զմաքսաւորդ դատապարտեալ էիր, զամենայն ոք բանսարկեցեր, 
գէթ ի մի այրդ ոչ խնայեցեր»։ Ցանկանում է Փարիսեցուն ասել, թե ունեցածովդ ինչու 
չբավականացար և գոնե այս մաքսավորին չխնայեցիր։

Ոսկեբերանը, որպեսզի աոավել մեծ հակադրություն ստեղծի փարիսեցու և մաքսավո
րի միջև, գրում է, թե մաքսավորը փարիսեցուն պատասխանելու փոխարեն լուո է մնում, 
թեև կարող էր ասել, թե դու որտեղի՞ց գիտես իմ կյանքը, երբ մենք երբեք միասին չենք ե
ղել։ Ավելին, մաքսավորը Ոսկեբերանի բնորոշմամբ կարող էր ասել. «Դու ոյ ես, որ ցիս 
զարդ ասես կամ ուստի գիտես զվարս իմ։ Ոչ երբէք կեցեր ընդ իս եւ ոչ բնակեցեր, ընդէ՞ր 
այդպես ամբարհաւաճես, ընդէ՞ր այդչափ ամբարտաւանես եւ կամ քեզ ո՞յ վկայ կայ ի 
բարեգործութեան քո, զի զանձն յարգես եւ կամ թէ զքեզ գովես»14։

Այնինչ, մաքսավորը շրջվելու և փարիսեցուն նման պատասխան տալու փոխարեն խո
նարհված երկիր էր պագանում և Աստծուց հայցում, թե «Թողութիւն արա ինձ՝ մեղաւորիս»։

Փարիսեցուն և մաքսավորին իրար հետ համեմատելով՝ Ոսկեբերանը դիպուկ ձևով 
նրանց երկուսի պահվածքը այսպես է բնորոշում. «Մինն գործովք յարդարութեան վրի
պէր և միւսն բանիւ խոնարհութեան զարդարութիւն ստանայր»։ Նման զուգահեոով ցան
կանում է ասել, որ մեկը՝ փարիսեցին, չնայած իր արդարության գործերին վրիպեց, մյու
սը՝ մաքսավորը, խոնարհության իր խոսքով արդարության արժանացավ։

Ոսկեբերանը տալիս է խոնարհության հետևյալ սահմանումը. «Զի խոնարհութիւն այն 
է յորժամ մեծ ոք իցէ և զանձն խոնարհեցուցանիցէ»։

Մաքսավորությունը և ճանապարհներին մաքս վերցնելը, որը հին աշխարհից սկսած 
պետական ձևավորված ինստիտուտ և կաոույց էր, Ոսկեբերանն անվերապահորեն մեղք 
է համարում, որը բարոյաբանական տեսանկյունից այսպես է մեկնաբանում. «Զինչ իցէ 
այլ չար քան զմաքսաւորն, որ աւտար վաստակոց վաճաոական է, աւտար աշխատու
թեանց է բաժանակից, զի զոմն յաշխատութեան տեսանէր և շահիցն բաժանորդ գտանէր, 
ոչ ապաքէն դաոն մեղք են մաքսաւորութիւնն, զի ոչ ինչ այլ է մաքսաւորութիւն, բայց եթէ 
անամաւթ բոնութիւն, աւրինաւորական մեղք, դէմք ագահութեան, զինչ չար քան զմաք
սաւորն ասասցես։ Որ նստի ի ճանապարհակիցս եւ զաւտարաց աշխատութիւն։ Եւ զվաս
տակս կթէ, եւ յորժամ ոչ վասն աշխատութեան և ոչ վասն իրիք նմա փոյթ է »15։

Մաքսային համակարգը, որը կոչված է ապահովել բեոնափոխադրումների ընթաց
քում գանձվող հարկը, Ոսկեբերանի այս մեկնաբանությամբ համազոր է ուրիշի աշխա
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տանքի մի մասը յուրացնելուն, քանի որ մաքսավորները նստում են ճանապարհներին և 
ուրիշների աշխատանքից բաժին ստանում։ Ըստ այդմ մաքսավորին անվանելով ստույգ 
մեղավոր,, Ոսկեբերանը նրա օրինակով խոնարհության համար գրում է. «Իսկ արդ եթէ որ 
ստոյգ մեղաւորն էր եհաս արդարութեան, որչափ եւս աոաւել որ խոնարհն եւ հեզն է։ Զի 
ահաւասիկ, որ խոստովանեաց զմեղս ճշմարիտ, արդարացաւ, որչափ եւս աոաւել որ ար
դար ոք իցէ եւ զանձն խոնարհեցուցանիցէ»16։ Այսպիսով, եթե մեղավորն իսկ իր խոնար
հությամբ արդարացավ, ապա որքան ևս աոավել արդարը կարդարանա խոնարհութ
յամբ։

Որպես խոնարհության օրինակ բերում է Պողոս աոաքյալին, ով թեև աշխարհը նվա
ճեց իր տիեզերալուր քարոզությամբ, սակայն հեզությամբ ասում էր. «Ես եմ տրուպ աոա- 
քելոցն, որ չեմ արժանի, թէ կոչեցայց աոաքեալ»17 (Հմմտ. Հակ. Ա 3)։

Խոնարհությունը թե ինչպես կարող է արդարացնել մարդուն, ցույց է տալիս դարձյալ 
մաքսավորի օրինակով, ասելով, թե մաքսավորը արդարանալու համար անգամ անօրի
նությամբ ձեոք բերվածը չվաճաոեց, այլ միայն խոնարհությունը բավական եղավ. «Մաք
սաւորն ոչ խոնարհեցաւ, այլ ստուգութեամբ ասաց եւ մերկաց զիւր մեղսն եւ եղեւ արդա- 
րացեալ ոչ ինչ ծախելով և ոչ ընդ անդունդս անցանելով եւ ոչ ընդ մեծ ճանապարհ աշ
խատելով եւ ոչ զսիրելիս աղերսելով եւ ոչ ժամանակս ծախսելով, այլ հեզութեամբ եւ խո
նարհութեամբ զարդարութիւն ստացաւ»։

ճաոագրական բնույթի այս քարոզը այնուհետև վերածվում է Ոսկեբերանին բնորոշ 
պերճ լեզվով մի հորդորի՝ չերկնչել փորձություններից, այլ անձը պատրաստել դիմագրա
վելու այդ փորձությունները։

Փարիսեցիները քանի որ օրենքի տաոացի կատարման ջատագովներն էին, Ոսկեբե
րանը ակնարկում է, որ միայն օրենքի տաոը կատարելը բավական չէ։ Իր իսկ բնորոշ- 
մամբ, «Աւրէնք բժշկեն, բայց ապա սպանողք լինին, ոչ եթէ թեթեւացուցանեն միայն 
զմեղսն, այլև սպաոեն»18։

Մաքսավորից խոնարհությամբ դեպ արդարություն անցումը ներկայացնում է Սուրբ 
Գրքի ևս մի քանի օրինակներով և շեշտում, որ չկա բացասականության մի արտահայ
տություն, որ ապաշխարությունը չլուծանի։ Ոսկեբերանի իսկ բնորոշմամբ. «Մաքսաւոր ի  
ցե՞ս՝ կարես լինել աւետարանիչ, հայհոյիչ իցես, կարես լինել աոաքեալ, հալածիչ ես՝ կա- 
րես լինել վարդապետ հեթանոսաց, աւազակ իցես, կարես մտանել ի դրախտն։ Շնորհ 
կալ Տեաոն քում, զի ոչ եւ մի չարութիւն մնայ, որ ապաշխարութիւն չլուծանէ»։

Ինչպես տեսանք, մաքսավորությունը Ոսկեբերանը ծանր մի մեղք է համարում և այս
տեղ մեղավորից ապաշխարությամբ դեպ քավություն անցումը ներկայացնելով ասում է, 
թե Քրիստոս որպես օրինակ «զգլխաւորականսն չարութեանցն ընտրեաց», որպեսզի 
ցույց տա, որ եթե մաքսավորն արդարացավ, ապա յուրաքանչյուրն էլ կարդարանա։ Ուս
տի, ինչպես Ոսկեբերանն է հորդորում, չպետք է ասել, թե գործածս մեղքի համար այլևս 
փրկություն չկա, քանի որ աստվածային կամքը անհնարինը հնարավոր է դարձնում, որը
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տեղի է ունենում ապաշխարության շնորհիվ։ Ահա այս պատճաոով Ոսկեբերանը հորդո
րում է ոչ թե ասել, որ մեղք գործեցի և փրկություն չկա, այլ տրտմալից սգով և արտասու
քով բոնել ապաշխարության ճանապարհը։

Երկրորդ տարբերակը ևս սկսվում է «է եւ երրորդ ճանապարհ ապաշխարութեան»։ 
Այս ճաոում սակայն, մինչ երրորդ ճանապարհի մասին գրելը, նախ ներկայացնում է ա
ոաջին երկու ճանապարհները, որոնցից աոաջինը հավատն է, իսկ երկրորդը՝ «կրաւնքն 
աստուածապաշտութեան» և երրորդն է խոնարհությունը, որն էլ նկատի ունի Քրիստոս այս 
աոակով։

Քանի որ հպարտությունը մահացու մեղք է, իսկ խոնարհությունը բարձրագույն աոա- 
քինություն, ուստի փարիսեցի-մաքսավոր հակադրությունը Ոսկեբերանը ներկայացնում է 
այս երկու հատկանիշների միջև տարված հետևյալ զուգահեոով. «Փարիսեցին զարա
րեալ արդարութեամբ ասաց պարծանաւք եւ հպարտացաւ։ Եւ զմաքսաւորն զգործեցեալ 
մեղքն ասաց խոստովանաբար եւ խոնարհութեամբ, վասն որոյ քաւեցաւ եւ արդարա- 

19ցաւ»19։
Ոսկեբերանը նշում է, որ Փաիսեցին թեև ինչ-որ ասաց, ճիշտ ասաց, սակայն քանի որ 

այդ ամենն ասաց հպարտությամբ, ուստի ի չիք դարձրեց իր արածը։ Օրինապահությամբ 
եթե դարձել էր «գաոն եւ աղաւնի», ապա հպարտությամբ դարձավ «շուն եւ ագոաւ»։ Մաք
սավորի դեպքում էլ հակաոակն է տեղի ունենում։ Նա որ մինչ այդ «շուն եւ ագոաւ» էր, 
մեղքերը խոնարհությամբ խոստովանելով դարձավ «գաոն եւ աղաւնի»։ Ասվածը հավաս
տում է՝ վկայակոչելով ավետարանական «Զի ամենայն որ բարձրացուցանէ զանձն՝ խ ո  
նարհեսցի եւ որ խոնարհեցուցանէ զանձն՝ բարձրասցի» ( հմմտ. Մտթ. ԺԸ 4) խոսքերը։

Ոսկեբերանը, իրեն բնորոշ ոճով ընթերցողին դիմելով տե՜ս հորդորով, ասում է, թե 
նայի՜ր, հպարտությունը փարիսեցուն բարձրությունից ինչպես իջեցրեց և հակաոակը՝ 
խոնարհությունը մաքսավորին իր նվաստ վիճակից ինչպես բարձրացրեց, պարտքերից 
ազատելով սրբեց և մաքրեց մեղքերից։

Մեկը հպարտությամբ իր ունեցած արդարությունը կորցրեց և մյուսը խոնարհությամբ 
իր ունեցած մեղքերը կորցրեց՝ քավեց։

Արդարություն չունեցողը խոնարհությամբ արդարացավ, և մեղք չունեցողը հպար
տությամբ մեղապարտ դարձավ։

Այս ճաոի թե՜ նախորդ և թե՜ այս տարբերակի սկզբում ինչպես ասացինք, Ոսկեբերա
նը մատնանշում է ապաշխարության երեք ճանապարհ, որոնց այս տարբերակի հետագա 
շարադրանքում հավելում է չորրորդ ճանապարհը՝ աղոթքը։ Վերջինիս ուժը և հզորութ
յունը Ոսկեբերանը հավաստում է՝ վկայակոչելով Անիրավ դատավարի և գիշերը եկած 
բարեկամի աոակները։

Ստեփաննոս Սյունեցու չորս Ավետարանների մեկնության մեջ Ղուկասի Ավետարա
նի այս հատվածի բացատրությունը չկա, ուստի հայկական միջավայրում մեզ հայտնի ա
ոաջին մեկնությունը Իգնատիոս Սևլեոցու՝ Ղուկասի Ավետարանի մեկնության համապա
տասխան հատվածն է։ Աոակի բացատրության սկզբում Իգնատիոսը գրում է, որ Հիսուսի 
քարոզության ժամանակ Հին Ուխտի հետևորդների շրջանում փարիսեցին և մաքսավորը
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մարդկային երկու հակադիր տիպարներ էին ներկայացնում։ Փարիսեցին՝ «ի կարի լաւա
գունիցն» և մաքսավորը՝ «ի կարի չարացն», որից անգամ գարշում էին, և երբ Հիսուս այցելեց 
նման մի մաքսավորի, սկսեցին չարախոսել և Փրկչին, թե ինչու է նման մարդկանց այցելում։

Իգնատիոսն այս աոակի պարունակած իմաստը խտացնում է հետևյալ բնորոշման 
մեջ. «Զմինն վասն ամբարտաւանութեան ընդ չարս պատժէ, և զմիւսն վասն խոնարհու
թեան արդարանալ վկայէ»20։

Իգնատիոսը չարություն է համարում աղոթքին միախաոնված գոհությունը՝ այսինքն՝ 
հպարտությունը, քանի որ այդ դեպքում աղոթելիս Աստծուն ոչ թե խնդրանք է ուղղվում, 
այլ սեփական արժանիքներն են նշվում։

Մեկնիչը փարիսեցու մեղքը համարում է ոչ թե այն, որ նա մեղավոր է, քանի որ մարդը 
մեղավոր է իր բնույթով՝ ախտակիր բնությամբ, այլ որովհետև ամբարտավանությամբ մե- 
ծաբանում էր Նրա աոջև, Ով գիտե մեր բոլորի վարքը։

Փարիսեցու՝ մաքսավորին մեղադրելը Իգնատիոսը մեղք է համարում նաև այն պատ
ճաոով, որ փարիսեցին այդ պահին դիմում էր Աստծուն, իսկ մաքսավորը փոխանակ նե
րելու Աստծուն դիմողին, ինքն իր անձը բարձրացրեց։

Փարիսեցու՝ «զի ոչ եմ իբրեւ զայլս ի մարդկանէ» (Ղուկ. ԺԸ 11) խոսքերը նկատի ունե
նալով՝ գրում է, որ նա բոլորին չար համարեց և գտավ որ միայն իր անձն է «յարդարո^ 
թեան կացեալ»։ Փարիսեցու հիշյալ խոսքերը համարում է նրա վրա իջած թմրություն փա- 
ոասեր ախտերից։

Փարիսեցու այս խոսքերը Իգնատիոսը ճիշտ է համարում հակաոակ աոումով, թե ի  
րապես նա նման չէր մյուս մարդկանց, այսինքն՝ ոչ թե նրանցից լավն էր, այլ հակաոակը՝ 
նրանցից շատ ավելի վատն էր իր այսպես մտածելու համար։ Իր իսկ բնորոշմամբ. «Ար
դարև ոչ էր նա իբրև զայլս ի մարդկանէ զհեզս և զխոնարհս, որս հանգուցեալ է Աստո
ւած, այլ այնքան մոլեալ ի դիւաց, յորոց ըմբոնեալն էր, ոչ բերէր յինքն արգելուլ զոր երկ- 
նէրն, այլ աղճատեալ խայտաոակիւր աոաջի Աստուծոյ»։

Իգնատիոսը, ներկայացնելով և իրար հետ համեմատելով փարիսեցու և մաքսավորի 
աղոթքները, գրում է. «Իբրև եդ զպատճաոս փարիսեցւոյն կործանմանն, որ արդարն կար
ծէր զինքն, կարգէ աո նմին և զայն ինչ որով արդարանայ յանցաւորն»։ Այստեղից էլ կա
տարում է այն ընդհանրացումը, որ ընդհանրապես մարդու անկման պատճաոը և սկիզբը 
ամբարտավանությունն էր. «Արդ այս ամենայն ուստեք յայտ է, թէ սկիզբն մերոյ անկ
մանն ամբարտաւանութիւն եղև», որի համար էլ, երբ Աստված ցանկացավ բուժել մեր 
վերքը, Քրիստոս խոնարհությամբ մեզ ցույց տվեց երկինք բարձրանալու ճանապարհը։ 
Այստեղից էլ կատարում է հաջորդ ընդհանրացումը, որ փարիսեցին ներկայացնում է 
մարդկության անկումը, իսկ մաքսավորը վեր ելնելը՝ շնորհիվ Աստուծո։

Իգնատիոսը մաքսավորին համեմատում է Հին Ուխտի Մանասե թագավորի հետ՝ ա
սելով, որ ինչպես Մանասեն իրեն արժանի չէր համարում երկինք նայել, այնպես էլ մաք
սավորը. «Ոչ կամէր զաչսն յերկինս ամբաոնալ, այլ բախէր զկուրծսն և հաոաչէր ասելով. 
«Աստուած քաւեա զիս զմեղաւորս»21։
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Փարիսեցու և մաքսավորի մասին Հիսուսի «Ասեմ ձեզ, էջ սա արդարացեալ ի տուն իւր 
քան զնա» խոսքերը Ոսկեբերանի օրինակով ներկայացնում է նավահանգիստ հասնող 
նավի և նավաբեկության օրինակներով։ Մաքսավորը, ալեկոծվելով մեղքերի ծովում, ա
պավինում է նավապետին՝ հասնելու նավահանգիստ և փրկվում է՝ անցնելով մեղքի ա
լիքների միջով։ Իսկ փարիսեցին բեոնավորված նավով ընկղմվում է նավահանգստի 
մոտ, որովհետև նավապետին ապավինելու փոխարեն ինքն իր անձին էր վստահում։

«Ամենայն որ բարձրացուցանէ զանձն իւր՝ խոնարհեսցի, եւ որ խոնարհեցուցանէ 
զանձն՝ բարձրասցի» (Ղուկ. ԺԸ 14) խոսքերն էլ հետևյալ ձևով է մեկնաբանում. «Քանզի 
մարդ ոչ է ինքն իւր բաւական, այլ ձեոն Ամենակալին է որ խոնարհեցուցանէ և բարձրա
ցուցանէ»։ Շարունակելով խոսքն ասում է. «Զի որք ի Նա ապաստան աոնեն և զանձինս ի 
չափու ունին, ունի և նա ի ստոյգ բարձրութեան հատուցանել պատիւ փոխարէն խոնար
հութեան նոցա։ Իսկ որ յաոաջ մատուցանեն ի փաոս ածել», նրանք բարձրությունից ցած 
են գլորվում։

Ինչպես նախորդ աոակների, այնպես էլ Մաքսավորի աոակի հաջորդ մեկնությունը 
գտնում ենք Սարգիս Կունդի մոտ։ Վերջինս այս աոակի բացատրությունը սկսում է Հիսու
սի «Ասաց եւ աո ոմանս պանծացեալս յանձինս թէ արդարք իցեն եւ խոտիցեն զբազումս, 
զաոակս զայս» (Ղուկ. ԺԸ 9) խոսքերի՝ Իգնատիոսից վկայակոչված բացատրությամբ, 
ուր «ամբարհաւաճութեան»՝ հպարտության համար ասում է, որ այն հոգևոր ախտ է, որը 
կրկնակիորեն է վնասում մարդուն։ Հպարտությունը կրկնակի վնաս է, որովհետև նախ ի 
չիք է դարձնում բարի գործերը և երկրորդ՝ ի տարբերություն մյուս մեղքերի, որոնք մի ան
գամ են գործվում կամ մի քանի անգամ կրկնվում, հպարտությունը շարունակական մի ախտ 
է, որը մարդուն հանգիստ չի տալիս, ուստի արդարները պետք է զգուշանան այս ախտից։

«Մին փարիսեցի և միւսն մաքսաւոր» խոսքերը Իգնատիոսի հետևողությամբ ներկա
յացնում է որպես արտահայտությունը երկու ծայրահեղությունների. «Մինն՝ ի կարի լաւա
գունիցն աո նոսա, և միւսն՝ ի չարացն, յորմէ եւ նոքա գարշէին»։

Իգնատիոսից հետո բերում է Կյուրեղի այն խոսքերը, թե այս աոակը թեև հրեաների 
համար ասաց, սակայն բոլորին է խրատում. «ո՜չ հպարտութեամբ կալ յաղաւթս որպէս 
փարիսեցին»22։

Փարիսեցու «Աստուած իմ, գոհանամ զՔէն» խոսքերի համար վկայակոչում է Իգնա
տիոսի՝ գոհություն, որ տրտնջալուց ավելի վատ է բնորոշումը. «Ահա գոհութիւն չար քան 
զտրտունջ»։

Փարիսեցուն որպես մեղադրանք իր ամբարտավան խոսքերի համար հիշեցնում է Սո
ղոմոնի աոակների «Գովեսցէ զքեզ ընկերն՝ եւ մի՜ քո բերան, օտարն՝ եւ մի՜ քո շրթունք» 
(Աոակ Ի է  2) տողը։

Ապա ներկայացնում է Եփրեմ Ասորու այն բացատրությունը, թե Փարիսեցու ասածը 
թեև ճիշտ էր, սակայն դեպ մեղքը խոտորվեց, քանի որ պարծանքով խոսեց։

«Եւ մաքսաւորն կայր մեկուսի, եւ ոչ կամէր եւ ոչ զաչսն ընդ երկինս ամրաոնալ»
խոսքերի բացատրության մեջ Կյուրեղից պահպանված մեկնությամբ շեշտում է խոնար
հության կարևորությունը՝ այն հակադրելով ամբարտավանությանը։ Կյուրեղը, համեմա
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տելով փարիսեցուն և մաքսավորին, ասում է, որ փարիսեցին իր անձն էր գովում, ասելով 
թե՝ ուրիշների նման չեմ, իսկ փարիսեցին աչքերը երկինք էլ չէր բարձրացնում, իրեն ա
նարժան համարելով վեր նայել։

Շարադրանքը շարունակելով Իգնատիոսից կատարված մեջբերմամբ՝ ասում է, թե 
այս հանգամանքն էլ պատճաո դարձավ փարիսեցու կործանման։

Բավականին հետաքրքիր է Իգնատիոսից բերված հետևյալ մեկնաբանությունը. «Փա
րիսեցին զպատճաոս անկմանն մեր գտաւ և անկաւ, իսկ մաքսաւորն՝ զդեղ փրկութեան 
մերոյ, որ յԱստուծոյ շնորհեցաւ, գտեալ կանգնեցաւ»23։ Այսպիսով, Փարիսեցին «գտավ», 
այսինքն կրկնեց այն ճանապարհը, որը մարդկությանը դեպ անկում է տանում, իսկ մաք
սավորը հակաոակը՝ գտավ մեր փրկության դեղը, որը Աստծուց շնորհվեց և անկյալ վի
ճակից վեր բարձրացավ շնորհիվ այդ դեղի՝ խոնարհության։

Մաքսավորի խորին ապրումը և զղջումը արտահայտվեց «Աստուած, քաւեա զիս, զմե
ղաւորս» խոսքերով, որոնց բացատրության համար Սարգիս վարապետը վկայակոչում է 
նախ Եփրեմի արդեն հիշված այն խոսքերը, թե մեղքը խոստովանելը շատ ավելի դժվար 
է, քան արդարության մասին ասելը, ապա բերում է Կյուրեղի այն բացատրությունը, թե 
մաքսավորի այս աղոթքը նրա կատարյալ զղջման բացատրությունն է։

Մաքսավորի՝ արդարացած տուն դաոնալու մասին ավետարանական խոսքերը Սար
գիս Կունդը բացատրում է Ոսկեբերանից Իգնատիոսի փոխաոած նավահանգստի և նա
վապետի այլաբանական պատկերի համեմատությամբ։

Ղուկասի Ավետարանի՝ Մատթեոս Զուղայեցու ճաոային մեկնության Մաքսավորի ա- 
ոակին նվիրված բաժնի սկզբում ասվում է, որ մաքսավորի օրինակը մեզ սովորեցնում է, 
որ կյանքում միշտ էլ ժամանակ պետք է գտնենք աղոթելու համար, որովհետև, եթե հնում 
մաքսավորին «արժան էր աղօթել, ապա և մեզ, որ շնորհօքն Քրիստոսի արդարա- 
նամք»24։ Ահա այս պատճաոով է Տերը պատմում այս աոակը՝ նաև ասելով, թե ինչպես ար
դարանանք։

Զուղայեցու մեկնաբանությամբ, Քրիստոս այս աոակը պատմում է «վասն այնոցիկ, 
որք հպարտացեալ էին և զինքեանս արդար կարծէին և զայլս՝ մեղաւորս»։

Մինչ աոակի բուն բացատրությանը անցնելը Զուղայեցին նախ նշում է, որ հպար
տությունը յոթ մահացու մեղքերից մեկն է, ընդ որում՝ աոաջինը։ Հպարտությունը համե
մատելով խավարի հետ՝ գրում է, որ ինչպես խավարն է պատում լույսին, այնպես էլ 
հպարտությունն է մարդուն ամայացնում բարի գործերից։ Հպարտության պատճաոով 
մարդ կորցնում է մտքի և մարմնի հանգիստը, քանի որ հպարտությունը շարունակական 
ընթացք է և ոչ թե մյուս մեղքերի նման այս կամ այն պահին է գործվում։

Անդրադաոնալով Փարիսեցու և մաքսավորի աղոթքին՝ Զուղայեցին հատուկ շեշտում 
է, որ եկեղեցում հարկավոր է միայն աղոթել, և որ եկեղեցում մեր միակ խոսակիցը պետք 
է լինի Աստված և Աստծուց բացի ում հետ որ խոսենք, միևնույն է, սատանայի հետ ենք 
խոսում։ Զուղայեցու բնորոշմամբ, «Զի զինչ է աղօթքն եթէ ոչ խօսակցութիւն աո Աստո
ւած, ապա եւ զնա թողուլ և ընդ այլում զրուցել ոչ է արժան»։

23 Նույն տեղում, էջ 416։
24 Ձեռ. հմ. 2518, թերթ 73բ։
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Քանի որ աղոթքի ժամանակ պետք է լինել համակ կենտրոնացում, ուստի «ոչ է պարտ 
ի տեղիս աղօթից յետս դաոնալ և հայել կին, մարդ կամ յայլս»։

Եկեղեցու՝ որպես զղջման կամ ապաշխարության տեղ լինելու գաղափարն արտա
հայտում է այն հրահանգով, թե եկեղեցում «ոչ է պարտ ծիծաղիլ, այլ լալ, զի այն լալոյ տե
ղիք է և արտասուելոյ»։

Եկեղեցում մարդկանց աո Աստված հղած աոանձնական աղոթքի համար էլ գրում է. 
«Ոչ է պարտ զաոանձնական աղօթսն աղաղակելով ասել, այլ ի սրտին գոչել, զի եդ 
զծունկսն դէմ երեսացն»։ Ծնկները երեսին դնելու պատկերը վերցված է Հին Կտակարա
նից. «Եւ խոնարհեցաւ յերկիր, եւ եդ զերեսս իւր ի մէջ ծնգաց իւրոց» (Գ Թագ. ԺԸ 42)։ Ա 
ղոթքի մասին այս հրահանգների շարքում հիշեցնում է և Հիսուսի խոսքերը սենյակում ա- 
ոանձնաբար աղոթելու մասին։

Զուղայեցին գրում է, որ այս աոակում փարիսեցու և մաքսավորի միջոցով ներկայաց
վում են լավագույններն ու չարագույնները. «Զորոյ զգերագունին պատիւն տեսցուք և չա
րագունին զանօրէնութիւն»։

«Մաքսաւորն կայր մեկուսի» խոսքերի համար ասում է, որ նա թեև մեկուսի էր կանգ
նած, սակայն Աստված լսում էր և գիտեր մարդկանց սրտերը։

Փարիսեցու ամբարտավանությունը, ինչպես նշում է Զուղայեցին, երևում է հետևյալ 
պատճաոներով։

Աոաջին՝ նախ որ հպարտությամբ աոանձին է կանգնում և ոչ խոնարհությամբ։
Երկրորդ՝ «Զի զԱստուածն ամենեցուն իմ ասաց, վասն որոյ Տէրն ուսոյց ասել Հայր 

Մեր որ յերկինս»։ Այստեղ ցանկանում է ասել, որ Հիսուս Տերունական աղոթքում մեզ սո
վորեցրեց ասել «Հայր մեր», այսինքն, որ Աստված բոլորիս հայրն է, այնինչ փարիսեցին 
ասում է «Աստուած իմ»։

Երրորդ՝ թեև ասաց «գոհանամք Քեզնից», սակայն այս խոսքերը նա բարվոք խորհր
դով չասաց, այլ որպես թե հանցավոր չեմ։

Չորրորդ՝ Դավիթ մարգարեն որպես խոնարհության օրինակ ասաց. «Այլ ես որդն եմ և 
ոչ մարդ» (Սաղմ. ԻԱ 7), իսկ Փարիսեցին ասում է. «Ոչ եմ իբրև զայլս ի մարդկանէ»։ Այ
սինքն, նա իրեն ոչ միայն մարդկանցից ցած չի դասում խոնարհությամբ, այլև հակաոա- 
կը՝ բարձր է համարում։

Սուրբ Գրքից կատարված հաջորդ վկայակոչմամբ գրում է, որ Հոբն ասում է, որ մար
դու կյանքը երկրի վրա եթե մի օր լինի, դարձյալ աոանց մեղքի չի անցնի, այնինչ փարի
սեցին իր արժանիքներն է թվարկում, Զուղայեցին ևս վկայակոչում է «Աոակաց գրքի» 
այն խոսքերը, թե քեզ թող քո ընկերը գովի և ոչ թե քո բերանը։

Թվարկման այս շարքում Զուղայեցին նաև ասում է, թե իմաստուն մարդիկ իրենց թե
րությունների համար են մտահոգվում, իսկ փարիսեցին իրենը մոոացավ և ուրիշներինը հի

շեց։
Թվարկելով փարիսեցու պահվածքի և խոսքերի հետ կապված մեղանչումները՝ ասում 

է, որ այսքանը ըստ ավետարանական աոակի մենք գիտենք, իսկ այն ծածուկը, որ փարի
սեցին չասաց, արդեն Ասված գիտե։

Ի հակադրություն Փարիսեցու՝ «ընդդմիակ նմին», մաքսավորի բարությունը բազմա-
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թիվ պատճաոներից է երևում։
Փարիսեցին մեր անկյալ բնության նման կորավ, իսկ ընկած մաքսավորը՝ բարձրա

ցավ։
Ինչպես որ Փարիսեցին իրեն բոլորից լավը համարեց, այնպես էլ մաքսավորը՝ իրեն 

բոլորից վատը։
Մաքսավորն իրեն այնքան անարժան գտավ, որ անգամ աչքերը արժանի չհամարեց 

վեր բարձրացնել։
Մաքսավորը լաց էր լինում աղաղակելով, որը կատարյալ զղջումն է ցույց տալիս։
Մաքսավորն աղոթքի սկզբում խոստովանեց իր մեղքերը, որովհետև ովքեր խոստո

վանում են իրենց մեղքերը, նրանք սրբանում են՝ համաձայն Սուրբ Գրքի այն խոսքերի, 
թե «Ասա դու նախ զանօրէնութիւնս քո, զի արդարասցիս»։

Զուղայեցին գրում է, թե այս մեզ սովորեցնում է, որ ով «բարձր է աոաջի մարդկան, 
պիղծ է աոաջի Աստուծոյ»։

Այսպիսով, Փարիսեցու և մաքսավորի աոակը հաջորդելով Անիրավ դատավորի աոա- 
կին, գալիս է ուսուցանելու, որ հարկավոր է ոչ միայն հանապազ աղոթել և դիմել Աստ
ծուն, այլև դիմել խոնարհությամբ և մեղավորության զգացումով լեցուն երկյուղով և ոչ թե 
ինքնագոհությամբ։




