
ბშიპე მჩსჩა 

საზწაწში. 
სასIსმეწყამლქბა 

სუგდიდი-–1995





ს”ხუმის აკალ. ი. ვეკუას სახელობის ინსრიტუდი 
ენებისა ლა ლიდერარურის პათედრა 

ტირე მოსია 

სალივთიო 

სახისმედყველება 

ხუბლიდლი 1995



შალვა მოსიას, ისაკ ქორთუას, შალვა შენგელის ნათელ 

ხსოვნსს უძღვნის ამ წიგნს ავტორი. 

ნაშრომშ შესწავლილის იესო ქრისტეს არსების 

გამომხატველი ძირითადი სახე-სიმბოლოები თუ მეტაფორები 

ბიბლიური წიგნებიღდაი, სასულიერო მწერლობის ძეგლთა ტექს- 

ტებიდან მოხმობილი საილუსტრაციო ნიმუშები ეპითეტე- 

ბისა, სიმბოლო-მეტაფორებისა თეალსაჩინოს ხდის საღვთო 

საჩისმეტყველების გენეზისსა და გამოვლენას საეკლესიო 

ლიტერატურაში. 

რედაქტორი ფილოლ. მეცნ. დოქტორი, 

აროფ. ო,ჭურღულია 

რეცენზენტები ლდოც. +გადილია 

დოც. რ.სალია



„ხედ გულზედ. ვიბი იგი ხე, კაციანი დღა 
ღვთიანი“ 

მესიანური სასოება, მაცხოვრის, მხსნელის იღეს ძველი 

ეარაყლი ხალხას ფიაღშა ჩაისახა. ხალხისა,ა რომელიც, ვერ 

უმკლავდებოდა ისტორის მანძილზე თავს დამტყღდღარ 

უბედურებას და სუნთქავდა ერთადერთი რწმენათ - მომავალი 

მსსნელის იმედით. მრავალტანჯულმა ებრაელმა ხალხმა ესაიას 

პირით თქვა: „მხიარულ ეართ მაცხოვრებისა ჩუყჩისა ზედ», 

რამეთუ ესე არს უფალი, რომლისა არს მოლოდება. ვიხარებდეთ 

და ვიშუვბდეთ მაცხოვრების ჩუენის'“. მსსნელის მოვლინების 

იდეას სხვ განაც ვხვდებაო იმავე ესაია წინასწარმეტყველისა 

თუ შველი აღთქმის სხვა შჯიგნებში: „მე შეგეწზიც შედ, იტყვის 

ღმერთი მხსნელი ჰენი წმინდა ისრაილ“. „მე ვარ უფალი 

მსსნელი და შემწე ძალისა იაკობისი“. სასულიცრო პოეზიაშიც 

მინიშნებულია, რომ ქრისტეს განხორციელების საიდუმლოება 

დერ კიდკვ ყინასწარმეტყველთათვი– გამხდარა (ხაღი: „ყსმა, 

უფალო, წისასაწარმეტყველსა საიღუმლოდ განკაცებაი შერი“. 

წინასწარმეტყველება მიქაიასი გვეუბნება: „და შენ, ბეთლემ, 

სახლი ეფრთასი, მცირე ხარ ყოფად ათასეულთა შორის 

იუდასთა, რამეთუ შენგან გამოვიდეს ჩ/:)მდად ყოფადი მთავარ 

ისრაყ/ლსა ზედა და გამოსაგალნი მისით დასაბამით ღღეთაგან 

საუკუნოისათა". ეს სიტყვები გვაგონებს მათეს სახარების ყრო 

პასაჟს: „და შენ ბეთლემ, ქუყყანა ეგე იუდასი ...... შენგან 

გამოვიდეს წინამძღუარი, რომელმან დაჰმწყსოს ერი ჩემი 

ისრაელი“ (მათე, 2.6). 

ციესო“ ებრაული სიტყვიდან „იეშუა“ - მომდინარეობს, 

ხოლო ,ქრისტე“ კი ბერძნულია CC” „ცხებულს“ ნიშნავს. აქვე 

დავგსძენთ,დ რომ წინასწარმეტყველთა წიგნებში ღკთის 

სინონიმად ნახმარია შემდეგი სიტყვები:.,მესია“, „მაცხოვარი“, 

„მხსნელი“. მიუთითებენ, რომ იესო ქრისტეს აღმნიშვნელი 

გამოთქმები - მხსნელი“, „მაცხოვარი“ – მხოლოდ და მხოლოდ



„გადამრჩენის“ სინონიმია”. საგანგებოდ შევნიშნავთ: ძველი 
ბერინული მითოსის თანახმად, აღამიანთა ხსნა შესაძლებელია 

ოდყნ ღმერთების წვალობით. ა.დონინი წერს: ,პღმოსაგლეთის 

თითქმის ყველა თვითმპყრობელი პერიოდულად იღებდა იმავე 

ტიტულს თავისი ხალხის მხსნელის ან ღვთის სურვილთა 

შემსრულებლის სახით. ჰამურაბის კანონებში მეფე სიღატაკეში 

ჩავარღნილი ხალსის მსსნელად სწოღება. შუმერის სამართლის 

წიგნი ლიპიტ იშთარში კანოჩმდებელი წარმოგვიდგება 

ნხსპურის, ისთნსს და ურის მო ქალაქვების „მონობისაგან 

განმათაგისუულებლის სახიი)“ (ჯ+.დონინი). რუსულ 

ფოლკლორზიც გვხვდება ხალხის მხსნელთა ნაირგვარი ტიპები 
(კ.ჩისტოვი). 

ქრისტიანული მოძღვრებით, „მესია“ ქრისტეს სახელით 

მოევლინა ცოღვილ ადამიანებს: „ურთ არს ღმერთი და ერთ არს 
შუამდგომელი ღმერთისა და კაცთა, კაცი იესო ქრისრე“ (ტიმ. 
2.5. ამ შუამავალს, შუაკაცს უნდა ეხსნა ცოდვილი 

კაცობრიობა. საგულისხმოა უფლის სიტყვები ეზრას მიმართ: „და 
აჰა ჟამი მოვალს და იქნების ოდეს მოვლენ სასწაულნი...”ა 

გამოჩნდეს სმალი და განცხადებული შეჩგენოს...რამეთუ 
განცხადნეს ძე ჩემი იესო მათ თან»...ძე ჩყმი ქრისტე“. შესაქმით 
ადამიანი შეცოდების გამო განუდგა ღმეროს, ნებსით თუ 
უჩებლიედ დასცილდა ღვთიურ, ბუნებას. ლგთაებას საბოლოოდ 
მაინც გასაწირსდდ არ,ემეტება „ხატად და მსგავსაღ მისად“ 
შექპმნალი არსება ამიტო" ცდილობს ფსიქოლოგიური 
ზეგავლენა მოახდინოს მ»სსე. ხან დღამუქრებით, ხანაც დასჯით 

ადამის ძე მოიყვანოს გონს და განაშოროს „ცოდვის ლიას“, 

ქრისტიანული მსოფლშეგნებით, უფალს ცოლღვილ 

ადამიანებთან საერთო ენსს გამონახვა და მათი შემორიგება 

შყეძლო შუამავლის, მოციქულის მეოხებით. ამ კონცყფციის 
თანახმადდ საჭიროა ადამიანთ. მოდგმა განიწმინდოს 

  

ნ ნათაძე, მითი ღა სინამდვილე, თა., 19789. გე.52. 
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ცოდვებისაგ.%, მონანიებით გამოისყიდოს დანაშაული, 

მიუახლოვდეს ღვგოაებას. ამისს მოსაწესრიგებლად კი ოდენ 

მამასეციერს ეკუთვნოდა პირველი სიტყვა. სწორედ მას უნდა 

გამოეგხავზა ზეციდან დედამიწახე ისეთი მოციქული, რომელიც 

ღგიიური და აღამიანური ბუნებით იქნებოდა შემკული. ამ 

ღმყოთკაცს შვემლო შეეკრა კავშირი უფალსა და კაცთა შორის. 

იგი გახდებოდა ადამის მოდგმის მხსნელი, მთელი კაცობრიობის 

მესია. ყოველიგე ეს განპირობებული იყო ისი მოტივით, რომ 

სწორედ განსხეულებულ ღმერთკაცს ხორცისავე წამებიო უნდა 

გამოესყიდა ის ცოდვები, რომელიც ხორციელი მოთხოვნილების 

ჩიაღაგზსევე იტვირთეს ადამმა და ყვამ. მას საკუთარი სისხლის 

დათხევგით უსდ» „განექარვა ხორცი იგი ცოდგისაი“ (რომ. 6,:3-7) 

და კაცთა მოღგმა დაეხსნა შემკვიდრეობითი ცოდვისაგან. 

ღვთის განსხეულების საიდუმლო მისია იმაში მღგომარეობს, 

რომ მისი მისანი იყო მამაზეციერის ფიზიკური ღაახლოება 

ადამიანებთან, რათა „ხატი მისი“ ამით უფრო დარწმუნებულიყო 

მის არსებობას, და ადამიანებსე მსრუნველობაში. ერთი 

სიტყვით, ღმერთი აღამიანების კყოილდღეობისათვის ჩამოდის 

დაბლა დედამიწაზე. აშ მხრივ ნიშანდობლივია „ევსტაოი 

მცხეთელის წამების“ წეენება: „მოავლინა ღმერთმან ძე თვისი 

ქრისტე სოფლად და შევიდა მუცელსა წმინდისა ქალწულისასა 

ღა ხორცნი შეისხნა და განკაცნა წმინდისა მარიამისაგან და 

საშოითგან წმინდასა გამოვიდა და ლღმერთეყბაი ხორცითა 

დაიფარა. უკეთუმცა ლღმერთეებაი ხორცით არა დაეფარა, 

კაციმცა ვერ მიეახლა ლღმერთსა...ღმერთეებასამცა კაცი ვერ 

მიეახლა, ამისათვის ხორცნი შეისხნა“.' 

როგორც შენიშნულია, რელიგიურ სისტემათა გრძელ 

ისტორაულ რიგში ქრისტიანობაა პირველი რელიგია, 

რომელმაც ღმერთი ჩვეულებრივი ადამიანიდან შობილად 

  

"ყველი ქაპრიიული პგიოგრაფიული ლიტერტურის 

შეგლები, წ-ს თა. 1963), გე.48. 
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ალიქევე ა, ჩვენივე მსგავსი ხორციელი არსებობით შემოსა, მიწიერ 

სინამდვილეში აცხოვრა ღა ჯვარცმულის ეკლის გვირგვინი 

ადამიანთა ხელით დაადგა თავზე". აი, რას ამბობს ლუთოყრი: 

„სმით რომ მოსე ადამიანს უწოდებო.. „ღვოის ხატს“, „ღვთის 

მსგავსს“, ამით მას სურდა ბუნოვნაღ ენიშნებინა იმაზე რომ 

ღმერთი ადამიანად უნდა ქმნილიყო“. ტეს ის ღმერთია, რომელმაც 

ადამიანთა ცოდვის გამოსყიღვის ფასალ ნებით ჯვარს +ცკვა 

საკუთარს ხორცი და დათხია სისხლი. თუ კაცი ინანიებს 

ცოღვებს, მისი წყალობით ცრემლები ჩნდება, რომელიც 

ცოღვითვე გაბანძურებული სულის განბანვას იწვევს. ამის 

მიღწეგით ადამიანი თავის თაგვს ითავასუფლებს დცოლდვის 

ჭუჭყისაგან. ამ გზით მასს საკუთარი არსებობისათვის მოაქვს 

სიკეთე ღა არა სხვისთვის. ქრისტე კი ის არსებაა, რომელიც 

ადამიანთა ბოროტებისაგან ხსნისათვის, მათი საკეთისათვის 

მოჟვლინა ქვეყნიერებას. მაცხოვარმა თავისი სისხლით ცოდვილთ 

ჩამორეცხა ბიწი და მწიკელი. ყს მოტივი ძირითაღი და 

წამყვანია სასულიერო მწერლობაში, რასაც, ცხადია, დასაბამი 

ახალმა აღთქმამ მისცა: „სისხლი იგი იესო ქრისტეს, შისა 

მისისა განმწმენდს ჩუყნ ყოვლისა ცოდვის" (I კათ.ეპ.ძოან. L7). 

„ქრისტემ განგვბანა ცოდვათა ჩვენთაგან სისხლითა თვისითა“ 

(გამოცხ. LL). ჰიმნოგრაფიაში ვკითხულობთ: „ქრისტე. ..დაშრიტე 

ან შემწუველობაა ცოდვისაი ნაკადულთა სისხლისა და 

წყლისაითა, რომელი გუყრდით შენით გარღამოეც»“. „აბოს 

მარტვილობა“ გვაუწყებს: „პატიოსნითა სისხლითა მისითა 

(ქრისტეს ტ.მ) სყიდულ ხართ“. აქედან გამომდინარე, 

საერთოდ, ადამიანის სხეულიდან დადყნილი სისხლი მიიჩნეოდა 

ცოღვისს განბანვის უებარ საშუალებად. ვარსქენმა 

შეუბრალებლად, უმოწყალოდ სცემა შუშანიკი, „ღაბძმარული და 

  

გავარულავა, მზატერული ს “ხის ბუჩებისათეის ძეულ 

ქარი"ელ. პროზაში, თა, #იც2, გეუ-22. 

პლურიერბახი, ქრისტიანობის არსება, თბ, M56, გეგ % 

6



განსივებული“”“ ქალის სახის ხილვისას იაკობ ხუცესი ეუბნებ. 

მასს „მიბრძანე და მოვბანო სისხოი ეგე პირსა 

შენსა“... შუშანიკის პასუხი კი ასეოია: „მაგას ნუ იტყვი, რამეთუ 

სისხლი ესე განმწმედელ არს ცოდვათა ჩემთაი“. წამებისას 

გობრონმა „გამოიძრო ხელი ნეტარმან მან კრულების მისგან და 

სისხლი იგი თვისი გამოიწერა ჯუარისა სახედ შუბლსა თვისსა“ 

(ძეგლები, ყ გვ I82). სწორადაა შენიშნული, რომ მსხვერპლსა და 

სისხლს ღმერთთან შერიგების, ცოღვათა მონანიების, ან 

მადლობის გამოცხადების დანაშნულება ჰქონდა. კირილე 

ალექსანდრიელის მიხედვიო, „იესო მაცხოვარმა ჯვარზე თავისი 

სისხლის დაღვრით კაცობრიობის ცოდვა გამოისყიღა, კაცი 

ღმერთთან შეარიგა და მას ცოდვა მოანანიებინა...ესჯა ყოვლად 

შემრიგებელი სამსხვერპლო სისხლი იესო ქრისტესი“.2 ასე რომ, 

ღვთის სისხლი დატვირთულია ადამიანთა ხსნის ფუნქციით. 

მამაღმერთმა თავისი ძე მოავლინა დედამიწაზე, რათა მან 

ადამიანები იხსნსს ეშმაკის ცდუნებისაგან. ძველ აღთქმაში 

თვალნათლიგ ვხედავთ, რომ ეშმაკი ადამაანებს შორის 

„შინაურულად“ გრძნობს თავს, ადვილად ეუფლება მათ სულს. 

გავიხსენოთ თუნდაც აღამისა ღა ევას, ან იობის ეპიზოდები. ახალ 

აღთქმაშიკცკ ქრისტეს გამომცღელად მოგვევლინა ეშმაკი. რა 

ხერხსა და ცდებს არ მიმართა მან, მაგრამ მაინც ვერ შეძლო 

მისი გადაბირება. იესომ ასე მიმართა ეშმაკს, „არა განცადო 

უფალი ღმერთი შენი“ (მათე, 47). 

მიწიერი იესო ქრისტე იწყებს ქადაგებას, იჩენს მოწაფეებს, 

კურნავს სენთ შეპყრობილ აპადამიანებს. აი მისი რჩევა 

დარიგებანი: გშიოდეთ და გწყუროდეთ სიმართლე, კაცის 

მკვლელი, ძმის მრისხგველი ჯოჯოხეთში მოიკალათებს; 

მთხოვნელს მიეცი, მსესხებელს ასესხე, მოძულეს კეთილი უყავი, 

  

1 ეჩოსამ-ე ვეფხისტყაოსის საზოგაღოებაპთმეტყველება, 

სანტიაგო ღე ჩილე, 195მზ, გე.21. 

იქვე.



იყავი სრული, „ვითარცა მამა თქუენი ზეცათა სრულ არს“; იყოს 

ქუელის საქმე თქუენი ფარულად, საუნჯაეს ნუ დაფარავთ, მას 

მღილა გარყვნას, ქურდი მოიპარავს; „ჩუ განიკითხავთ, რათა არა 

განიკიოხნეთ, „ერიჯეთ ცხვრის ქურქში გახვეულთ, ხოლო 

შინაგან იყუნენ მგელ მტაცებელ“. მომი·მენი ცხონდება, უნდა 

დავიმარხოთ ყველაზე ღიღი მცნება: „შეიყუარო ღმერთი და 

მოყუასი შენა“. ღაიმახსოვრეთ, რომ „სული უფროს არს 

სახრდელისა და ხორცნი სამოსლისა“, იცოდეთ. რომ „მცირესა 

ზელა სარწმუნო მრავალსა ზეღა სარწმუსო არს“. იოანეს 

სახარება გვასწავლის: „რჯული მოგვეცა მოსესგან, მსდლი და 

ჯეშმარიტება ქრისტეს იესოს მიერ იქმნა“. ქრისტე მორწმუნე 

ადამიანებს უქადაგებს, რომ „მე ვარ პური ცხოცრების““, „მე ვარ 

აღდგომა და ცხოგრებ“, „ნათელი ვარ სოფლის, და ვინც 

მაწამებს, ბნელში არ მოხგდება“. „მე ვარ გზა და მე ვარ 

ჭეშმარიტება და ცხოვრება“, „მე ვარ ვენახი ჯეშმარიტი“. 

ამღყნად, მაცხოვარი თავისი ცხოვრების აზრს ამქვეყნად 

სიმართლის, სიკეთსს დამკვ.დრებაში ხედავს, ამისთვის 

თუნდაც საკუთარი სიცოცხლის მსხვერბლად გაღებაც რომ 

დასჭირდეს. სახარების მიხედვით, ქრისტე მხსნელად მოყვლინა 

არა მხოლოდ ებრაელ ხალხს, არამედ მთელ. კაცობრიობას. ეს 

მომენტი მასს აპიარისპირებს იუდაიზმთან, რომლის თანახმად 

მესია იხსნის ძხოლოდ ებრაელ ხალხს. ახალი აღთქმის 

აგტორები გვამცნობენ: „და ჰრქუა მათ ანგელოზმან მან 

უფლისამან: „ნუ გეშინინ, რამეთუ, »ჰა, ესერა, გახარებ თქუენ 

სიხარულსა დიდსა, რომელი იყოს ყოვლისა ერისა“ (ლუკა, 2,6). 

„იყო ნათელი ჭეშმარიტი,„დ რომელი განანათლებს ყოველსა 

კაცსა, მომავალსა სოფლად“ (იოანე, L9). 

მ.ლუთერი ამბობს: „ჩვენ გულდასმით უნდა მივყეეთ ქრისტეს 

მაგალითს, მისმ. მაგალითმა უნდა აღგვიძრას და მოგვგიწოდოს, 

რომ ჩვენც გულითა და ხალისით დავეხმაროთ და გემსახუროთ 

ადამიანებს, თუნდაც იგი სამძიმოც იყოს და მის გამო ვეწამოთ



კიდეგ+Xვ“ სწორეჯს ამაშას მდგომარეობს ქრისტეს «ჯვარცმის აქტი 

და საიდუმლო. 

ქვემოთ ყურადღებას გავამახვილები, და შესწავლის ობიექტად 

გავიხდით იმ სახე-სიმბოლოებს, ატრიბუტებს, მერაფორებს, 

რომლებიც მაცხოვრის შინ,განნინ ბუნების გამოსახატავაღ 

გამოუყენებია შუა საუკუნყების ქაროულ ქრისტიანულ 

კულტურასა თუ სახისშეტყველებას. 

„ოძვლავების წყაროს იგავთ ახსნა“ 

ამ მოკრძალებულ ნაშრომში მისნაღ გვაქვს დასახული 

სასულიერო მწერლობიდან გამოვაგლინოთ ქრისტიანული 

მოძღგრების ძირითადი სიმბოლოები, რომლებიც 

უკავშირდებიან კონკრეტულად მაცხოვრის მეტაფორულ 

სახელებს. საინტერესოა იმ ფაქტის აღნიშენა, რომ ჯერ კიდევ 

მეს საუკუნეში იოანე საბანისძეს თავისი მშვენიერი 

ნაწარმოების - „მარტგილობაი პჰაბოისი“ - შესავალშივე მოუცია 

ქრასტეს მეტაფორულ სახელთა მოკლე ახსნა, რომლის რიცხვი 

I-ს შეადგენს. ვიდრე ამ სიმბოლო”ა განმარტებას მოგეცემდეს, 

ჰაგიოგრაფი მკითხველს აუწყებს წინა აბზაცში: „რამეთუ 

უქცეველ დ. განუქარვებელ არს შემდგომად ხორცთა შესხმისა 

და შეერთებისა ღმერთეებისა იგი ბუნებაა, რომლისთვის ასცქთუ 

შემძლებელ ვიქმნეთ, თითოეულსა ამის სახელისათვის 

ჭეშმარიტყი უწყებად თქუენდა, გარნ» მადლითაგვე მისითა» გაუწყო 

თქვენ, ქრისტესმოყვარეთა“. ამის შემდეგ მწერალი განმარტავს 

ქრისტეს 1რ-ვე სიმბოლოს, როგორიცაა: კარი, გზხა, ტარიგი, 

მწყემსი, ლოდი, მარგალიტი, მარილი, ყვავილი,ანგელოსი, 

კაცი, ლმერთი, ნათელი, ქვეყანა, მარცვალი, მატლი, მზე 

სიმართლისა. 

აღნიშნულ საკითხსე ჩვენი მოკრძალებული მუშაობა 

  

"უარ. ლ.ფოიერაახი„ ქრისტიაასობის არსებ“. გვ.102. 
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უპირველესად ემყარება იოანე საბანისძის მეთოდს: მწერალი 

ჯერ ასახელებს მაცხოვრის ამა თუ იმ სიმბოლოს, განმარტავს 

მის არსს, მნიშვნელობას და ამას ურთავს შესაბამის ციტატებს 

უმთავრესად ბიბლიური წიგნებიდან მოვუსმინოთ თავად 

გწერალს: „ხოლო ესე არათუ რაიმე თავით თვისით განგიმარტე 

თქუენ, საყვარელნო სა ქრისტემოყვარენო და სწავლისმოღვ.- 

წყნო, არამედ წამებითა წიგნთაგან საწინაისწარმეტყველოთა და 

მოციქულთა ქადაგებისაებრ, - წმინდათა სა ხარებათა წერილნი 

და ნეტართა მამათა მოძღვართა მიერ განსასღვრებული 

სარწმუნოებაი“. .. 

ანგელოზთა ღამბაღებელი.ღვთისმეტყველების 
მიხედვით, ანგელოხები სამყაროს შექმნამღე გააჩინა ლმერთმა, 

რომლებიც არიან შუამავალნი ღმერთსა და ადამიანებს შორის. 

ანგყ)ლოზები ყველაფრის (განსაკუთრებით კი ადამიანის) 
მფარველნ–ი არიან თითოეულ ადამიანს ჰყავს მფარველი 

ანგელოზი. ფსევოო - დიონისე არყოჰაგელმა ანგელოზები ღაყო 

სამ იერარქიად. უმაღლესი იერარ)ია (სერაფიმნი, ქერობიმნი, 

საყდარნი), საშუალო იერარქია (უფლებანი, ძალნი, 

ხელმწიფებანი), დღაბალი იერარქია (მთაგრობანი, მთავარანგელოზს- 

ნი, ანგელოზნი) ღვთისმეტყველებაში ანგულო%ების საერთო 

სახელად დამკყიადრებულია ძალნი “'ხეცისანი. სასულიერო 

მწერლობაში (განსაკუთრებით სიმნოგრაფიაში) ისინი ხშირად ამ 

სახელით იხსენიებიან C,მიუწდომელ არს და დაფარულ. ძალთაგან 

სეცისათა). იგი - „ვეფხისტყაოსანშიც“ გვხვდება. ავთანდილი 

ამბობს: „ცის ძალთა ღასი“ მფარავსო. ბიბლიის მიხედვით, 

ანგელოზები ხშირად ეცხადებიან ადამიანებს, ესმით კაცთა მათი 

ხმ», ძილში ეჩგენებიან. „ცის ძალნი“ ურევიან ადამის ძეთა 

საქმიანობაში, ყოფაში. : ' 

  

პეტრე თკრიელი  წსეედო-ღიონისე არერპაგელი» შრო 
მები, გამოსცა. გამოკვლევ3ჯ· და ლექსიკოსა დაურთო ს.ენუქაშ- 

გილმ:, თბ., ნ გვ.IM-81 
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ანგელოზი.ამ შემთხვევაში უნღა მოვიშგელიოთ იოანე 

საბანისძის კომეჩტარი: „ანგელოზ ეწოდა, რამეთუ ერქმის მას 

წინაისწარმეტყველისა მიერ „დღიღისა შზრახვისა ანგელოზი 

საკვირველი, რომელი მამისა მიერ ჩვენდა მხსნელად მოგიღა“.' 

არსთა მხადი. როგორც სპეციალურმა დაკვირვებამ 

ცხადყო, შესიტყვება „არსთა მხადი“ (განს'.კუთრებით კი 

გამოთქმა - „მხადი“) ძგელი ქართული სიტყვიერი კულტურის 

ძეგლთა ტექსტებიდან მხოლოდ და მხოლოდ „ვეფხისტყაოსანში“ 

ღასტურდება: 
„ყმამან უთხრ»: „მადლი ღმერთსა, შემოქმედსა, არსთა 

მხაღდსა, ვისგან ძალნი ზეციერნი განაგებენ აქა ქმნადსა. 

იგი იქმან ყველაკასა, იდუმალს», ზოგსა ცხადსა, 

ხამს ყოვლისა დაჯერება, ბრძენი სჯერა მოწევნადსა“. 

აღსანიშნავია, რომ სიტყვა ,„მხადი“ ვახტანგისეულ გამოცემაში 

ივეფხისტყაოსნისს იკითხება როგორც „მხედი“: „ყმამან უთხრა: 

ცა მაღლი ლმერთსა, შემოქმედსა, არსთა მხედსა“ (რა:ILX. 

მართალის, პოემაში გვაქვს ასეთი შესიტყვებაც: „არსთა 

მხედი“: ,თუ რაც: მკითხო, ძალიმცა» გიგმია არსთა მხედისა". 

გფიქრობთ, ვახტანგ მეექვსეს თვითნებურად გადაუკყთებია 

„მხადი“ „მხედად“, თუმცა ამას არცთუ ისე სასურველი 

კორექტივი შეაქვს სტროფში, რაღგ.ნ ირღვევა” რითმა 

„Xისა“:“შხედსა - ქმნადსა - ცხადსა - მოწევნადსა. საკითხავია, 

რატომ უნდა შეეცვალა იგი მყფე კომენტატორს. ვფიქრობ, ამის 

მიზესი ის უნღა იყოს, რომ „მხადი“ მისთვის უცნობი სიტყვაა, 

ქართული ლექსიკური ფონდისთვის სრულიად უცნობი. აკი 

ზემოთაც ვახსენეთ, რომ იგი საერთოდ არ დასტურდება ჩვენი 

ეროვნული სიტყვიერი კულტურის ძეგლებში. ეტყობა, იგი 

რუსთაველის შემოღებულია, რასაც არც შემდგომში მოუკიდია 

ფეხი. მკვლევართა (დ.კარიჭაშვილი, იუსტ.აბულაძე, ა.შანიძე, 

ვ-ნოზაძე, ზ.სარჯველაძე, ნ.ნათამე) განმარტებით მხადი ნიშნავს 

  

ძეგლები, სხ გე.47. 
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შემქმნელს, დამბადებელს, მომყვანს, გამჩენს არსებათა 

სიცოცხლედ მომყვანს. (ხადას, „მხადის” ამგეარი ახსნის 

საშუალებას თეით სტრიქონის ქვეტექსტი იძლევა. ნ.ნათაძე 

საანალიზო სიტყვის ორგვარი გაგების შესაძლებლობას 

უშვებს. L მხა-აღი შემქმნელი. იგულისხმებ. არსებობაში 

მომყვანი. ამდენად, იგივეა, რაც შემოქმედი ღმერთი. 2. მხაღი - 

მომწოდებელი. ღმერთი ყოველივე არსებ-ელს - იერარქიულად 

დანაწილებული სამყაროს ყოველ საფეხურზე მდგომ არსებებს - 

თავისცკ„ენ მოუწოდებს ყოველივე მისკნ” ისწრაფვგის. 

მკვლევარის აზრით, ამ მოძღვრებას შეიც·ეს ლღიონისეს 

შრომები, რომლებითაც რუსთაველი უხვად სარგებლობს.' ჩვენ 

პირადად ნ.ნათაძისს მიერ მოცყმული ეს მეორე გაგება უფრო 

გამართლებულად მიგვაჩნია. საქმე ისას რომ „ხაღა“ - „ხდა“ - 

„ხაღილი" ძველი ქართული სიტყვაა და ნიშნაგს: მოწოდებას, 

მოხმობას, ძახილს, წვეულებს" ,ხადიან სახელსა უფლისასა 

გულიიას წმინდიო»“ (I ტიმ. 2.22), „ხადად სახელისა მამისა 

გინა დედის“ (ეს. 8,4), „ხადილსა ჩემსა ესმა ჩემი ღმერთსა“ (ფს. 

4,2). სწორედ „ხადა“ სიტყვიდან” უწარმოები. რუსთაველს 

„მხადი“, რაც მომწოდებელს გულისხმობს. 

ამრიგად, შესიტყვება „არსთა მხაღი“ შემოქმედი ღმერთის 

სახელია, რომელიც სამყაროს ყოყელ საფეხურზე მდგომ მის 

მიერ გაჩენილ არსებებს თავისკენ მოუწოღდებს. 

არსთა მხედი. „ვეფხისტყაოსანის“ ერთ-ერთ თავში - 
„აქა ფატმანისაგან ნესტან-დარეჯანის ამბის მბობა“ - ფატმანი 

ავთანოილს ყუბნება ნესტანის შესახებ: 

„მითხრა:“ შენ ჩემთვის, დედაო, ხარ უმჯობესი დედისა, 

რას აქმნევ ჩემსა ამბავსა, ხღაპარი არის ყბედისა 

ღარიბი ვინმე, შემსწრობი ვარ უბყდოსა ბედისა, 

  

ია რუსთაველი,  ყეფხისტყაოსანი, ტექსტი გამოსაცე- 
მად მოამხ+და. შესავალი. განმარტებანი ფა კომენტარი ღაჯურ- 

თო ნ.ნარაშემ, თა. IMV76, გგ.ი.35. 
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თუ რაცა მკითხო, მალიმც» გიგმია არსთა მხედისა“. 

შესიტყვება „არსთა მზელი“ ახსნალი აქვთ თეიმურა%ს 

ბატონიშვაის, ვ. ნოზაძეს როგორც არსებათა მომვლელი, 

მათთვის მსრუნველი. იგი არის განგება. ე. ი რუსოაველის 

თანახმად, ხილული თუ უხილავი სამყაროს შექმნის შყცმღეგ 

ღმერთი დღენიადაგ აკონტროლებს მის მიყრ შექმნილ პრსებათა 

(უპირველესად ადამიანთა) მოქმედებას, მუღამ მაი,ზე ფიქრობს, 

ზრუნავს. მას არკცკ ნესტან-დარეჯანის უმწყო მშუსგომარყობა 

რჩება ყურპღდების მიღმა, ასე სწამს ტარიელის სატრფოს, მისი 

ხსნის იმედი აქვს და ამიტომაც მოუხმობს მის სახელსაც. 

ა ლდ გ ო მ + აღდგომის სიმბოლიკაზე მსჯელობისას 

მკითხველის გონებაში უპირველესად გაიელეებს მაცხოვრის 

«ვარცმის, მიწაში ღაფლვის, მკვრეთ ით აღდგომის. და 

ამაღლების ეპიზოდები. ასე იქცა აღდგომა გაცოცხლების, 

მკვეღრეთით ფენიქსებრ წამოდგომის, სულიერად ღაცემულის 

განახლების სიმბოლოდ. 

ქრისტეს ჯვარცმული აღსრულება, საფლავიდან გამოსვლა და 

ამაღლება ოდენ სახარყბას წიგჩში არ მოგვეპოგება. აქ საჭიროა 

იმ ეპიზოდების შეხსენება ბიბლიიდან, სადაც ჩაჩვენებია, 

საერთოდ, მკგარისს გაცოცხლებასს სურათები ელია 

წინასწარმეტყველმა ღვთის შეშწყობით მკვდარ ყრმას დაუბრუნა 

სიცოცხლე: „და ისმინა უფალმან ღარადება ელიასი და მოიქც. 

სამ შგინველი ყრმისა მის გვამპადვე მისა და გაცოცხლდა“ LCIII 

მეფ. I7,22). ადამიანთა მკგღარი სულის კვლავ აღორძანება - 

გაცოცხლების შესახებ უაღრყსად საგულისხმო სასწაულია 

ჩართული ეზეკიელის ყინასყარმეტყველებაში: „და აჰა ძრვა და 

მოიყვანნა ძვალნი, ძუალი ძუალისა მიმართ, თიხთოეული 

შენაწევრებისა მიმართ მისისა...ზედაექმნეს მათ ძარღუნი და 

ხორცნი აღმოსცენდებოდეს და გარემოკრთხა მათ ზეღა ტყავი 

ზედა კერძო“ (ეზ. 37,7-8). 

სახარებაში მოთხრობილი ამბავი ქრისტეს მიერ ჯოჯოხეთში 

ჩასვლის, მისი ცეცხლის დაშრეტის, მკვდართა ძვლების 
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ხორცით დამოხვისა ჯია იქიდან. ამოყვანის შესხებ შეგვახსენებს 

ერთ ეპიხოდს ძველი აღთქმის წიგნიდან: „ამათ იტყვის უფალი, 

უფალი: აჰა მე აღვახუნე სამარენი თქუენი, ერო ჩემო, და 

აღმოგიყვაე თქუენ საფლავთაგან თქუენთ+““ (ეზ. 37,12). 

ანალოგიური სურათი იხატება ესაიას წინასწ.რშეტყველებაში. 

ღვთის წყნაობით „აღდგენ მკუღარნს დღა აღემართნენ 

საფლავთა - შინანი, ღა იშუყბღნენ შორის ქუეყანასა, რამეთუ 

ცუარი შენმიერ (მიყმართება ღმერთს - #. მა) ს აკურნებელ მათდა 

არს“ (ეს 26,9). თათეს სახარებაში ვკითხულობი:: „მკუდარნი 

აღჰსღგ; ებიან და გლახა, ჯთა ეხარ ცვბის“ (მათე, 1,5). ან კაღდევ: 

„საფლავნი აღეხუნენ და მრავალნი შესუვნებითა წმინღათა 

გუამხი აღსდგეს, გამოვიდეს საფლავით მათიო“ (მათ; 27,51-55). 

საყოველთშოდ გახმაურებული სასწაულია ჩართული სახარებაში 
ქრისტეს მიერ თავისი შეგობრის - ლაზარეს - გარდაცგად ლების, 

მესამე დღეს საფლავიდან გამოყვანის თაობაზე (Lი. 10#:-44). 

ქრისტეს მკვდრეთით აღდგომა სხ არების გამ; ჭოლი თემაა. 

მიწაში დამარხული მაცხოვარი მესამე დღეს ტოვებს საფლავს 

და ცად ამაღლდება. იესომ ჯვპრცმით დათრგუნა საკუთარი 

ხორცი და ამით გამოისყიდა ჯიამ-ევასი თუ მათი შთამომავლების 

ხორციელი შეცოდებანი. იგი სამი დღით იმიტომ „ჩავიდა 

საფლავში, რომ ამით შესაძლებლობა მიეც. ჯოჯოხეოის 

ცეცხლის დაშრეტის, ცოდვილი აღამიანების გაცოც ხილებისა და 

საფლავიდან წამოყენებისა. ქრისტე თავდ ამბობს: „მე ვარ 

ალღგომა ღა ცხოვრება“ (ი. Iს25) სასულიერო პოესიის 

ერთ-ერთი წარმომადგენელი მაცხოვარს ასე მიმართავს: „შენ 

რომელი საფლავით ამოჰბრწყანდი, აღლგომაი ღა ცხოვრებაი“ 

ქრისტე გახდა სიმბოლო დაცემულთა და ყოველთა »ღდგომისა, 

გაცოცხლებისა: „რომყლ აღდგომაი ხარ ყოვგელთაი, გუაცხოვენ 

  

Lემველესი იადგარი, გამოსაცემად მოამხადეს, გამოკელევა ღა 
საძიებლები დაურთეს ელ.მეტრე,ელმა. ც.ჭაჩკიეგმა და დ.ხევსურიMMა, 

«ბ. M80,  გე.413, 
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ჩუყნ".' 
ღმერთხსს სიკვლილისა ღა აღღგომის ისტორიაა ოლღენ 

მაცხოვრის თავგადასაგლით. არ იწყება. ამასთან დაკავშირებით 

საჭაროა გავახსენოთ ოსირისი (ყ/გვიპტეში), ადონისი 

(ფინიკიაში), თამუზი (ბაბილონში) და სხვ. ქრისტეს აღდგომა 

უდიდეს რელიგიურ დღესასწ "სულად იქცა. 25 წლის ნიკეის 

პირველმა მსოფლიო საეკლესიო ყრილობამ აღდგომის ზეიმის 

აონიშენა ღაადგინა გაზაფხულის ბუნიობიდან (დლის» და ღაშის 

თანასწორობის, სავსე მთვარის) მომდევნო კვირას (იუდეველთა 

პასქის დასასრულს, მისგან განცალკევებით და კვირის ბოლოს). 

ეს ხდება ახ. სტილით 4 აპრილიდან 8 მისამდე). 

ა ხალი ა დ ა მ ი. ერთ-ყრთ ჰიმნში აცჟტორი მარიამ 

ღვთისმშობელის მიმართავს: „შენ რომელი ღედ.» იქმენ ახლისა 

ადამისა“. საერთოდ, ჰიმნოგრაფები ვერ მალავენ აღრაცებას 

შესიის მოვლინების გამო, რაღგან მან განაახლა კაცთა 

დაძევლებული, შერყენილი ბუნება, გამოისყიდა (კოდვილთა 

დანაშაული. იესომ თავისივე ხორცის გვემ+-წამებისო ადამიანი 

გაათავისუფლა ჯოჯოხეთისაგან ღა სამოთხეში დააბრუნა. 

ამიტომ არ არის შემთხვევითი, რომ ცოდვილი ადამი იწოდება 

ძველ კაცად, ქრისტეს მიერ აღდგენილი კი - ახალ კაცად: 

„მესამე დღეს აღსღგა ქრისტე მკუდრეთით და მუელი იგი კაცი, 
ადამ, განაახლა, ყსე არს ღმერთი ჩუენი“. ამ ოვალსაზრისით 

ახალი აღთქმიდან მოვიტან ერთ აასაჟს: „განიძარცუეთ ძუელი 

იგი კაცი და შეიმოსყთ ახალი იგი განახლებული მეცნიერება 

მსგავსად ხატისა მის დამბადღებლისა მისისა“ (კოლას. 3,9-10). 

  

უძველესი იადგარი, გამოსაცემად მოამზადეს. გამოკელეეჯ სა 

საძიებლები ჯა.ფრთეს ელ.მეტრეველმა, ც.განკიყემა და დ.ხეესურიანმა, 

ი”... 080, გე-474. 

"მიქაელ მოღრეკილის ჰიმნები, 1ს ტექსტი გაღოღმისწერა 

დღედჩიდან ღა გამოსაჯემად მიამზადა ვ გეახარისს, იM, 97%, 

გე. 9 (ქვემოთ-მიქაელის ჰიმნები) 

უშველესი” იადგარი. 

15 +



მაგრამ ამჯერაღ გელანტერესებს მ.რიამის არსებ აში 

განსხეულებული მაცხოვრის მოხნათგლა ახალ ადაზად, რისი 

ნ,მუშიც ზემოი, ღავიმოწმეთ. ეს, ცხადია, პიმნოგრაფს! მიერ 

მოაზრებულია მესხის ღვთიფრ ბუნებასთან ერთად ადამიანურ» 

ბუნების მქონედ პჯღიარების საფუძველზე. შაგრა: ეს არის არა 

ცოდვილი ადამი, არამეს ახალი (განახლებული) ბუნების 

სარტრონი: „გან.ხლდების დღეს ადამში საშოსა ქალწულისასა“! 

ვფიქრობთ, გ" ამოთ))მაშს - „ახალ. ადამი“ იგულისხმება აღამის 

ის ბუნება, რაც მას ცოდვის ჩადენამდე გააჩნდა. აქ ხახა ესმება 

მას წმისღანობას. უფრო სწორი ვიქნებით, „ლბათ, ოუ ვიტყვით, 

რომ „ახალი ადამი“ ის კაცური ბუნების მქონე ღმეროია 

(ღმერთკაცი, რომელიკ ადამიანასს ცოლვილი ბუნების 

დამთრგუნველია, ადამიანის ახლად შემოქმე(აი: „რომელ არს 

შემოქმედი და განმაახლებელი და მაცხოვარი“. 

ახალი დღე. სასულიერო მწერლახობაში გვხვდება 

შესიტყვებანი „ახალი ადამი, „ახპლი ნოე“, „ხალი კMვი“, 

„ახალი ნინო“, მაგრამ „ახალი დღე", გარდა „დავითიანისა“, 

გერსად დავადასტურეთ: 

;ახალმან დლემან გაწმინდა ღვარძლიან ნაკმაზიანი". 

„სანამ ღღე ძველი დღეს ახალს ჩეენ დღედ არ 

გაგვითენებდა“” 

ამ ბოღო სტრიქონით მხატვრულად არის ნათქვამი, რომ 

მამაღმერი მა (ძველმა დღემ) მოგგვგიგლინა (გაგვითენა) მსსნელი 

ქრისტეს სახით (ახალი ჯ(აღ.). აქ აშკარაა, რომ დავით 

გურამიშვილს „ახალი დლე“ 

ანალოგიით. „მგელია დღე“ კს სასულიერო მწ,კრლობაში 

მრავალგზის ფიგურირებს, როგორც მამაღმერთის სიმბოლოს ე.ი. 

„მველიჯდღე“ განახლების შედეგად მოგვევლინა „ახალ დღეღ“. 

განუს„ხოვნებია „შველი დღის“ 

  

' ძლის პირსი, გამ სცა და გამოკვლევა ღდავროო 

ელმეტრეველმა. თაბ, 97 გე.59. 
ღ.გურამიშვილი. დავითიანი, თბ, M255, გვ. 17 
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პოეტის ოქმით, შველი ღლის განახლებამდე, ანუ ახალის 

გათენებამდე, ბხიანი იფქლი კალოზე ყყარა განურჩე/ლაღ, 

ახალმა დღემ (ქრისტემ) კი „განწმინდა ღვარძლიან ნაკმაზიანი“, 

სარგებლისა და ზიანის გარჩყვის საშუალება მოგვცა, ქვეყანა 

„დანაშვენა“, ყუერითაც კარგი მოგგასმყნინა და თვალითაც კარგის 

გვაჩვენა”. დავით გურამიშვილის რწმენით, ახალი ღლის 

(მაცხოერის) გარდა „ჩვენსა დაშლილს» ვერავინ აღაშენებდა“. 

ახალი ნოე. „შველი მერაფრასული კრებულის“ ყიგნშას 

ეროგან ვკითხულობთ: „გიხაროდენ, კიღლობანო, ღმყრთივ 

დღართულო სართულო, საუნჯყო სოფლისაო, ახლაო 

აღშენებულო, ვინაი-იგი გამოვიდა ქრისტე, ახალი ნოე, 

აღმავსებელი ზეცისა სოფლისაი უხრფნელებაი“! ამ ფრაზაში 

მოცემულია მიმართეა მარიამისაღმი. იგი წოდებულია კიღობანად, 

საიდანაც იშვა („ვიჩ იგი გამოვიდა) ქრისტე, ახალი ნოე. ეს 

ბასაყი ბიბლიური წარღვნს ლეგენდასთან გეაახლოებს. 

მამაზეციერმა გადაწყვიტა ცოდვილი ადამიანების აღგვა პირისგან 

მიწისა. უვალმა ნოეს, ვითარცა „მართალ და სრულ კაცს“, 

ღაავალა კიდობნის აგებ რათა მასში მოეთავსებინა თავისი 

ცოლ-შვილი და ყოველი სულიერი არსება. ამ გზით გადაურჩნენ 

წარღვნას ნოე ღა მისი ჯალაბობა, პსევე „ყოველთაგან 

საცხოვართა წმიდათა“ შვიდ-შეიდი მამალი და დედალი, ხოლო 

„საცტხოვართაგან არაწმინდათა“ ორ-ორი შამალი და დედალი. 

თეოლოგიაში ნოე დასახულია ქრისტედ - ქვეყნის მაცხოვრად, 

ხოლო კიღობანი კი ქრისტეს ეკლესიად, რომელშააც 

(კ0ხონდებისნ ქრისრეს მორწმუნენი“. სემოთ დამოწმებულ 

საანალიხო ფრაზაში, როგორც ვთქვით, კიდობანს (ხომალდი) 

მარიამ ღვგოისმშობლის სიმბოლოა, რომელმაც ახალი ნოე 

  

ძვვლი მკტავრასელი კრებულები, ტექსტები გამოსაცე- 

მად მოამსაღა, კომენტარები და სამიყბლებიის დაერთო ნ.გო- 

გუპძემ, „ობა Mვი, გე. MI9. 

“პარველ-დაწყებითი დარიგება საღეთო სჯულის სწავლებაზე, 

ლსა შემდგენყლი ნ.ყებანეიშვილი, ქუთაისი, MM. გე. M. 
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(ქრისტე) შოუვლინა კაცობრიობას გაღასარჩენად. 

ბრწყინვალე მზე, სასულიერო მწერლობაში ღვთის 

მეტაფორული სახელია მზე მისთვის ყველაზე 

დამახასიათებელი ატრიბუტებიო: ,ბრყყინკალე მზე“, „ნათელი 

მზე“ ღა ა. შ. ერთ-ერთ „ამნში ბიბლიურ იაკობს ასე მიმართავს 

შემოქმედი: „გიხაროდენ იაკობ, რამეთუ თესლისაგან შენის» 

აღმოცენდა დღეს მზეი ბრწყინვალე“. ამით ჰიმნოგრაფი 

მიგვანიშნებს, რომ იაჰკობის ხორციელი შთამომავალია ქრისტე 

აბუ ბრწყინვალე მზე. მორწმუნე ქრისტიანს შუა ღამეს 

ეცხადება მაცხოვარი ბრწყინვალე მზედ: „მან (ნიხოჩ გ.მ! 
წმინდანმან აღანთო გულსა ჩემსა სანთელი ნათლისაი და შუვჯ 

ღამეს შეჩუენა მე მსე ბრწყინვალე, ქრისტე ღმერთი ჩუენი“. 

იოანე მინჩხი შესიას უწოღებს ბრწყინვალე მსხეს, სიონის 

განმანათლებელს, ბაიის რტოთი სიმბდაბლით მომავალსა: 

ავითარცა მხესა ბრწყინვალესა, სიონისა გამნ+»იებელსა, 

სიმბდაბლით მომავალს» რტოითა ბაიათსაითა“, 

საეკლესიო მწერლობაში ქრისტესთან ერთად ანგელოზებიც 

ბრწყინვალე მზედ «წოდებიან, ასევე ეჩვენებიან მორწმუნყებს. 
ასევე ანგელოზის პარი მზის ბრწყინვალებასთან არის შეღარე- 

ბული: ვარაზ-ბაკურს „მიყრულა. წარმოუდგა მას ანგელოზი 

უფლისაი ბრწყინვალე და დიღებული, მოსილი სამოსლით» 

სპერაკისთა ელვარედ ღა ბრყვინ.ვდა “ირი მისი ვითარცა 

მზის-თუალი“. არა მარტო ქრისტე და ანგელოზნი, არამელ 

ეკლესი+”ც მსის ბრწყინვალებადაა წარმოსახული შემოქმედთა 

მიერ: „აღიხილნა (პეტრე ქართველმა - ტ.მ.) და იხილა სიმაღლესა 

შინ. ცათასა ეკლესიაი შუყნიერად შემკული, ღა ბრწყინვიდა, 

  

"ძვულ-ქართული 
სას-ელიერო პოეზია, რე. 90, ვგკ.4 ( 

“ძეგლები, 
ს. გე. 158. 

«ასე მიიჩხის პოეზია, ტექსტი გამოსაცემად ქოამხა: 

ფა ლა გამოკვლევა ღაურთო  ლღ.ხანიძემ, «იბ. 987, გვ. 209. 

' 

_. მგელი ქარაული აპგიოგრაფიული ლარერაცუერის 

შეგლები  V-M- გვ. 217. 
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გითარცა მზე“. 

>» საუკუნის პოეტ-ჰიმნოგრაფს ეზრას ეკუთვნის ეფთვიმე 

პალესტინელისაღმი მიძღვრჩალი, საგალობელი - „დასდებელნი 

წმინდისა ევთვიში მოღდუაწისანი“. ხრორცთუა,ან განსვლის შემდეგ 

სათნოების კიბით ცისკენ მიშავალ ეგთვიმის სულს ჰაერთა 

მცველნი შიმითა და რიდით გზას უთმობღნენ. მისი სული, 

მსხვერპლი ქრისტესი, რომელიც ანგელოზებს აღჰყავდათ ცაში, 

ნათობდა ვითარცა „მსეი ბრწყინვალეთ“. აქ ჩვენ გვაინტერესებს 

ევთვიმი დიდის სულის შედარება ბრწყინვალე მზესთან. ამით 

ავტორი მიგვანიშნებს, რომ მაცხოვრის, ანგელოზის, ეკლესიის 

მალას ედარება დიღი მოღვაწისა და წმინდანის პიროვნება. 

სწორედ ამიტომაა იგი შექებული იმ ეპითეტებით თუ მეტაფორიო, 

რითაც უპირველესად აესო და ანგელოზნი გამოიხატებიან: 

„პლჰყავდა რაი ანგელოსთა სული შენი, მსხუ/ქრპლი ქრისტეისი, 

ნათობდა ვითარცა მსეი ბრწყისვალეი და შიშით გზას გცემდეს 

აერთა მცველნი“? იოანე მარჩხი მართალ აღამიანებს მსის 

ბრწყინვალებასთან” აიგავებს „და მართალნი ბრწყინევიდენ 

ვითარცა მზენი სამარადისოდ“). 

განმანაოლებელი მ %ე. ქრისტე დეღამიწაზე 

მოვიტა როგორც ბნელეთის დამამხობელი, წყვდიადის 

განმამზევებეუელი„ ლვთის მიერ ყოველთა დაბადებულთა 

განმანათლებელი, მათთვის შჩხწის მომფყნიი ნათელში 

დამამკვიდრებელი: „გამოჩნდა თვით მნათობი სიმართლისა იგი 

მზე განმანსოლებელად თვისთა დაბადებულთა, 

განუსაზღვრელი ნათელი. თეოლოგიური 

მრწამსით, ღმერთი არის დაუბადებელი, შეუქმნელი, დაუსაბამო, 

  

ძველი ქარიული აგიოგრაფიული ლიტერატურის 

შეგლები, . წს გვ. 220, 

"ქართული სოეზხი» ჩეიღმეტ „ტი-მაღ, ტტ. შემდგენელი 

ს. ყაპიშეილი, თა, 1979, გყ. IM. 

იორასე მიჩჩხის პრესია, გვ. 240. 

მიქაელის პიმნე%, გვ. 75. 
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დაუსრულებელი არსება ლღვიის მეტაფორული სახელია 

ზათელი. აქედან გამომდინარე მაცხოვარი მონათლულია როგორც 

განუსა'სღვრელი ნათელი. უფრო სწორალ, ანტონ კათალიკოსის 

სიტყვით რომ ვთქვათ, უფალი. არის „განუსაზღვრელი ნათელი“. 

ქართველებს ასე ჰგოდებენ ლუარსაბ მეფის გტრაგიკული 

აღსასრულის გამო: განგუეშორები ამიერითაგან, ნათელო ჩუენო 

ღა ეზიარე ნათელსა განუსაზღვრებელსა“ ამას ვკითხულობთ 

ანტონ კათალიკოსისს „მარტირიკაში“. „განუსა სღვრებელი“ 

ნიშნავს უსაზღვროს, ღაუსრულებელს, გამოთქმა: „ეზიარე 

განუსასღვრებელსა ნათელს“ გულისხმობს“ შყწამებული 

ლუარსაბის სულის დამკვიდრებას ღვთის სასუფეველში. 

გერიტი.გვრირცი ტყის ფრინველია მტრედების ოჯახისა. 

ალ. ნყიმანს თავის „ქართულ სინონიმთა ლექსიკონში“ მტრედის 

სინონიმად ჩამოუთვლია: გვრიტი (გარეული მტრედი), ქედანი, 

გვიშინი“”, გვრიტი ძველ ქართულ ლექსიკურ წიაღში მტრედის 

მართვედაა აღიარებული, „სინურ მრავალთავში“ გკითხულობთ: 

„მუნ ორნი გურიტნი, ანუ ორხი მართუყნი ჟტრედისანი 

შეიწირვიდეს"). გვრიტი ბიბლიურ ტექსტებში: მრავალგზის 

იხსენიება: „რამეთუ სირმანცა ბოა სახლი, და გურიტმან 

ბუდეს» ღაისხნა მართუენი თვისნი“ (ფს. 83,4). საკიი,ხთან 

დაკავშირებით დიდ ინტერესს იწვევს იოანე ოქროპირის 

თხზულება – „გურიტისათვის“, რომელიც „სინურ მრავალთავ- 

შია“ შესული“. იოანე ოქროპირს სათანადო ადგილები მოაქვს 

ძველი აღთქმის ტექსტებიდან, სადაც გერიტია ნახსენები და 

უკეთებს მას ჩვენთვის მეტად საგულისხმო კომენტარებს. ეს 

  

ძვცლი ქართული აგიოგრაფიული ლიტერატურის  ძეგ- 
ლები, წ. VI ტექსტი გამი'საცემად მოამზადეს. გამოკვლეე”ს 

ლექსიკინი ღა საძიებლები დაურთეს ე.გაბიმაშვილმ.ა და 

ტვაერარია მნ '' რ ი ი ჩონიმ | ნ 1ს7 ო,ნეიშანი, ართ; M : ანი, L ..7/. განერა არე. ლ უღ. " , Mჭა ლექსიკონი. გვ 

ბიქვე, გე. 225-22L 
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იმაზე მიგვანიშნებს, რომ ბიბლიაში ღამკვიდრყბული „გერიტი“ 

სიმბოლურ-ალეგორიულ სასესაც მოიცავს. მაგ ალითად, წიგნში 

„ქება ქებსძთა სოლომონისა“ ვკიოხულობით; ,ხმაი გურიტისაი 

ისმა ქუეყანასა სედა“ (ქებ. 22). ამ სიტყვებს იოანე ოქროპირი 

ასეთ განმარტებას აძლევს: „ეს გვრიტი ახსენა ქებასა მას 

ქებათასა და თქუა, ვითარმედ: ხმაი გურიტისაი ისმა ქუყყანასა 

ჩუენსა, ხმაი გურიტისაი მის, რომელი იგი ცით იყო, რამეთუ 

ქრისტე მოსულად იყო ზეცით და ამას გუაუწყებღა ჩუენ“ 

ამღენად, იოანე ოქროპირის „გვრიტის ხმაში“ ალეგორიულად 

ქრისტეს ხმა ,ესმის“. ე. ი. გვრიტი მესიის სიმბოლოდ გაუას- 

რებია. გარდა ამისა, იგი „გვრიტს“ ეკლესიის მეტაფორადაც 

სახავს. მოჰყავს რა სათანჰდო პასაჟი იერემია წინასწარმეტყვე- 

ლის წიგნიდან, სადაც ვგკითხულობი: „გურიტმან და მჭური- 

ნავმან და მერცხალმან, ველისა სირთა, დაიცვნეს ყამნი შემოს- 

ლვისა მათისანი... “(იერ. 8,7). იოანე ოქროპირი წერს: „რამეთუ 
გურიტი ყოგლათურო წმინდაი ეკლესიაი თქუა.,..““ ამ დიღი 

მოღვაწის მიერ სუიაიწმინდის სიმბოლოდ გვრიტია მოაზრებულა. 

იგი დავით წინასწარმეტყველის გამოთქმაში - „გგურიტმან ბუდესა 

დაისხნა მართუენი თვისნი“, მიიჩნევს, რომ ფლასმუნთმ გალობელი 

„გერიტის, ქეეშ სულისწმინდას გულისხმობს „რამეთუ 

გურიტსა ამსგავსა სული წმინდა და ეკლესიაი“. 

ჰაიოგრაფიულ ძეგლებში წმინდა მამები, დაყუდებული ბერნი 

გვრიტად არიან წარმოსახულნი. გიორგი მცირე გიორგი 

მთაწმინდელზე მოგვითხრობს: ,„საოვა (გიორგიმ - ტ.მ.) მთ»სა 

საკვირველსა ნაპბრალსა შინა კლდასასა ბერი წმინდაი 

შეყენებული (საუბარია გიორგი შეყვნებულზე - ტ.მ.), ვითარცა 

გურიტი უბიწოი“. იოანე ზედაზნელი წარმოდგენილია უდაბნოს 

მოყვარე გვრიტად: „ესრეთ უდღაბოს მოყუარე ესე გურიტი, 

  

'სინ, ური მრავალთავი, გე. 226. 

1სინ; ერი მრაყპლთაეი, გე. 226. 

შძეგლები, I, გვ. 122. 
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ვითარ სხუ+ბი ვინძე სოანე წინამსრბოლი სიუათა სათნოებათა, 

დამკვიდრებულ იქმნა თავს» ზეღა ამისდა ჩუყნებულისა მის 

მთისასა“, 

ზემოთ მოტანილი ძასალების საფუძველზე არკვევს, რომ 

გვრიტი წარმოსახული, მაცხოვრის, ეკლესიის თმ” მამების 

სიმბოლოდ. საპინტერესოა, რომ გვრიტი საგრო მწერლობაში 

დახატულია მეუღლყობრივდ სიყვარულის სიმბოლოდ. 

„აბდულმესიანში“ ვკითხულობთ: ,გვრიტთა მართვისა, თვარ აქვს 

მართ ვისს თქვენებრ სურვილი მეუღლობისა"“?, ამ ტაეპმა 

საშუალება მისცა ა.ბარამიძეს გაერკვია” ხოტბის ობიექტის 

საკითხი „პბდულმესიანში“. იგი წერს, რომ პოემაში ფცილობ- 

ლად ორი პიროვნებაა შექებული. თხზულებაში რომ თამარ მეფეა 
შექებული, ეს უეჭველია. ამატომ ბუნებრივი ი ქნებოდა, რომ 

მეხოტბეს თამართან ერთ. ად შეექო მასი ღირსეული მეუღლე და 

თანამეფე დავით სოსლანი". შემდეგ მეცნიერს მოაქვს: სემოთ 

დაფიქსირებული სტრიქონი და შენიშნავს: „ესე იგი, „ოუ არა 

გვრიტთა ოჯახს (გვრიტების ბარტყებს), აბა სხვას ვის აქვს 
თქვენსაგით (მშვიდი, მყუდრო, ტკბილი) მეუღლებრივი 

ცხოვრებაო“. ა.ბარამიძის მოსასრებ გაგრძელება 

ა.წერეთლის დაბეჯითებითი მტკიცებისა, რომ ეს სიტყვები 

(„გვრიტთა მართვისა...“) შეეფერება არა დავით აღმაშენებელსა 

და ყივჩაყთა მეფის ასულს, არამედ თამარს დ» დაგით სოსლანს”. 

გ ზა. იოანე საბანიძის თანახმად, იესო ქრისტეს „გზა ეწოდა, 

რამეთუ თქვა. „მე ვარ გზაი და ჭეშმარიტებაი და ცხოვრებბი“, 

რამეთუ ზეცად აღმავალთა გვექმნების ჩვენ გზა“. 

  

პეგლები, ო–“ 

1ქართული პოეზია, 1, გვ. 2ჩ. 

“ა „ბარამიძე, ჩარკვევები, ტ. 1, თა, MM45, გე. 128. 

„იქვე 
"ურ, ლ.შეჩაბღე,„ XIXს. ქარიეელი კლასიკოსები ლა 

შველი არიელი მწერლობა, თა, 971, გვ. M%7-%8 

ძეგლები, ს, გვ. 47. 
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გრძელი დლე.დაგით გურამიშვილს ეკუთვნის გამოთქმა 

„გრძელი ღღე“: 
„მიუზდლომელო ნათელო, გრპძელო, ძველო ღღეო“, 

შესიტყვება „გრძელი დლე“ ამ შემთხვევაში მამაღშერთის 

სახელია. ეს რაეზს ციტირებულია ლექსილან - მზეთა - მზის 

შესხმა“. აქვე მამაღმერთის სხვა ესითეშზებიცა+ მოხმობილი: 

უბერებელი, უკვდავი, მყოფი, შეურყეველი, მზეთამზე, ძველი 
ღლე. 

აღნიშნულ ლექსში მამაზეციერის მეტაფორად გამოყენებული 

„გრძელს დღე“ უზუალოდ პოეტის ფანტაზიიდან უნდა 

მომდინარეობდეს, რადგან მისი წყაროების ძებნამ ამაოღ ჩაიარა. 

არადა მკითხველი გრძაობს, რომ ღგთის სიმბოლოდ „გრძელი 

დღე“ თავისებური სახეა. ერთი შეხედვით, იგი მეორენაირად უნდა 

გავიგოთ როგორც ,„ხსაუღამებელი დღე“, ან „ღაუღამებელი 

ნათელი“. ეს სახეები კი დამახასიათებელია სასულიყრო 

მხატვრული აზროვგნებასათვის. ეტყობა პოეტი მისი შთაგო- 

ნებით ქმიის აღნიშნული სახე ხატს. ა) უთუოდ ყურადღების 

ღირსია იოანე დამასკელის ეროი ასეთი კონცეფცია სულიერ 

არსში, საწყისი მატერიის მიმოეცევისას „ჟამი დღით» და ღამით 

არ აღირიცხება“, არამედ დადგება მარადიული საუკუნე ჯა 

იქნება „ერთა დლე დაუმწუხრებელი“, „ოღეს იგი მზე 

სიმართლისაი, მართალთა ზედა ჰაეროვნებით ბრწყინაგდეს““. 

„ერთს დღე დღდაუპწუხრებლის ვარიაციულ სახესსვაობას 

მოგვაგონებს „გრძელი დღე". ამ სახის გრძელი დღე") ლიტე- 

რატურულ წყაროს ნათელყოფასთან საცრთო არაფერი გააჩნია, 

მაგრამ უბრალოდ შორეული პარალელის მიზნით საგულის ხმოჯა 

“სამლერა როლანდსე"“. ამ თხ ხულებაში ღმერთი კარლოს დიდის 

  

”ღ.გურამიშვილი, დავითდანი, გე. 7მ. 

(ცატატეი მოტანილი, ავით აღმაშენებლის 

“გალობაჩი სინარულისაჩის“ ლაურა» გრიგოლაშვილისეულ 

შეცნიეერულ პუბლიკაციაბსე დღართელი შენიშეჩეაიდანდ (იხ. 

ლიტრშ(" კყჩეობა, VI, ტე 95), 
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თხოვჩითთ აგრძელებს დღეს - აჩერებს მწეს ერთ ადგილას. 

დაუვალი მ ზე. სასულიერო მწერლობაში აურაცხელი 

მაგალითი მოგვეპოვება ღვთის ეპითეტებისა, ატრიბუტებისა, 

ნაცვალსახელებისა, რომელთა შორის უნდა დავასახელოთ 

დაუკალი მზე. მზე ქრისტეს სახელია. იგი დაუვალია იმიტომ, რომ 

არასოდეს არ ამოსულა. ეს მ'ხე ფიზიკური კი არ არის, არამედ 

სულიერი, ციურ მნათობთა გაჩენამდე არსებ.ელი. მ»ს დრო და 

სივრცე არაფ,ურს დააკლებს, რადგან მათ გარეშე არსებობს. 

გამოთქმა „დაუვალი მსე“ არც ისე ჩტხშირად ფიგურირებს 

სასულიერო მწერლობაში. ძველ მეტაფრასულ კრებულში 

ვკითხულობთ: „ხოლო მას საცნაურისა მის და დაუვალისა მზისა 

(ღვთისა - /.მ.) მიმართ ხელსი განეპყრიან და ღამის თევად 

იწყის“. 

დაუვსებელი მზე. უფაღი ისეთი მანათობელია, 

რომელიც არასოდეს არ დაიშრიდტება, არ ჩაქრება. რადგან იგი 

დაუვალი მზეა, მუდამ ნათობდეს და კაშკაშებღეს იქნება, რათა 

ადამიანები გამუდმებით ნათელში ამყოფოს, ააცილოს მათ 

„ბნელი უღმრთოვებასაი“. მიქაელის ჰიმნების კრებულში ავტორი 

წერს: „გამოგვიბრწყინდა მზეი ღაუვსებელი, რომელმან განდევნა 

ბნელი უღმრთოვებისაი“?, 

დაუსაბამო მ % ე. მაცხოვარი დაუვალი, დაუვსებელი და 

ღაუსაბამო მზეა, რადგან მას დასაბამი არ გააჩნია. იგი არ 

გაჩენილა-დროსა და სივრცეში, არასოდეს არ ღაბადებულა და 

არ მოკვდება: „დაუსაბამოისა მზისა ნათლისა ნათლისღებითა 

დამდაბლებულ არიან და დაბნელებულ უკუნისამდე მავნებელნი 

სულნი ბოროტნი.. „49, 

დაუღამებელი მზე.მზხის(ქრისტეს) დაუვალობა, 

დაუვხებლობა, დაუსაბამობ. თავისთავში მოიცაგს მის დაუღა- 

  

საშველი მეტაგრასული კრებულები, გვ. 54. 
?მიქაელის ჰიმნები, გე. 10. 
პაინგორო გა, თსზულებანი,” IV). გვ. 2209. 
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მებლობას: „გამოჩნდა მზეი იგი ღაუღამებელი“! „დაუღამებელი 

მზე ქალწულისა საშოისაგან გამობრყყინვებად მოვალს“? 

დაუბაღებელი ნათელი.ბიბოაიური კოსმოგო- 

ნიით ნათელი ორგვარია: უჟამო, დაუღამებელი, დაუბადებელი 

ნათელი და ხილული ან-ე თისიკური ნათელი. ფიზიკური მზე ღა 

მნათობი დაუბადებელ., ნათლის მიერაა შექმნილი. 

დაუბადებელი ნათელი კი ღვთაების საჩელია. ღმერთი ისეთი 

ნათელია, რომელიც არ შექმნილა, არ დაბადებულა და არც 

დაიშრიტება არასოდეს. როგორც მზე, ასევე ნაპთელიც ღვთის 

სახელებია, „ქრისტე სიბრძნეო და სიტყვაო მამისასო და თანა 

მყოფო სულისა წმინდისაო, რომელი ჰნათობ შორის ორთა მათ 

ცხოველსა ნათელი დაუბადებელა." 

დაუსაბამო ნათელი. ქრისტე ღაუსაბამო ნათელია, 
გინჰიდან ამ ნათელს დასაბაპმი არ გააჩნია, იგი სულიყრი 

ნათელია: „თუალოაგან გონებისა ჩემისათა მოსძარცუე ბნელი 

უმეცრებისაი ნათელო დაუსაბამოო ქრისტე“. „დაუსაბამოი 

ნათელი ცხოვრებისაი აღმობრწყინიი საფლაჯვიძ, მესამესა 

დღესა“ მარიამ ღვთისმშობელი დაუსაბამო ნათლის მშობელია: 

„ნათლისა დაუსაბამოისა, მშობელი“. 

დაუსრულებელი ნათელი. ქრისტე როგორც 

დაუბადებელი, დაუსაბამო, ასევე. დაუსრულებელი ნათელია, მას 

არც დასაწყისი აქვს ღა არც დასასრული: არჩილ მოწამე 

საპყრობილეში შეყვანისას „,„კურთხევდა ღმერთს ღა ითხოვდა 

მისმიერსა შეწყვნასა, რაითი მოწყალებითა მისითა ღირს ყოს 

თავი მიმთხუევად და მკვიორ ყოფად ნათელსა 

დაუსრულებელსა.. 9 

  

მიქაელის ჰიმნები, გვ. ხმ. 
-იქ8ვუ გვ. 77. 
'ეუძეელესი იადგარი, გვ. 425 

სეემირებული პლისპირნი, გამოსც... გამოკვლევა... თა 

საძიებლები ღაურთო გ.კიკნაჰემ, თა. MIMM2, გვ. 747. 

ძეგლები, IL, ჯუ. 24%, 
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დაუღამებელი: ნათელი. ზემოთ დაუღამებელ მზეზე 

ვისაუბრეთ. რადგან ,,მხესთა““ ერთად ,„,ნათელიც“ ღვთის 

სახელია, ამდენად, ჟყპითეტი „დაუღაზებელი“ ნათელზეც 

გავრცელდა ანუ გამეორდა. სასულიერო მწერლობაში ხშირია 

შესიტყვება - „დაუღაშებელი ნათელი“. მარიამ ღვთისშობლისადმი 

მაძღვნილ საგალობელში პოეცტი ჰიმნოგრაფი ამბობს: 

„გიხაროდენ წმინღაო ღრუბელო ნათლისაო, რომლისაგან 

გამოგვიბრწყინნ. ნათელი დაულამებელი“ ქრისტეს 

ჯოჯოხეთში ჩასვლა, ცოდვილთა განთავისუფლება, მკვდრეთიი. 

წამოყენება და სიბნელიდან სინათლეზე გამოყვანა ასე 

წარმოსახვა ჰიმნოგრაფს „ლამე ბნელი წყუდიადი 

განგუეშორა, რაჟამს ნათელი დაუღაშებელი მოეფინა 

ქუე სკნელისათა“”? დაუღამებელი ნათლის ანუ მაცხოვრის 

ხილეა შეუძლია მხოლოდ წმინდანს, რომელიც ხორცთაგან 

განსვლის შემდეგ ცის სასუფეველში ღაიდებს ბინას: 

ჰაგიოგრაფის რწმენით, სიკვდილის შემდეგ იოანე ზედაზნელი 

შვებას იპოვის „ხეცისსა გტალავართა და სასძლოთა 

დამკვიდრებული“ და იხილავს თავის მხსნელ ღმეროს: იოანე 

„ცაშუეს საშუებელთა ზეცის. ჟგტალავართა. და სასძლოთა 

დამკვიდრებული და” ხედავს ნათელსა მას დაულამებელსა 

საღმოოსა დიდებისასა მოხარული კეთილითა ზედა 

გამოუთქმელთა“. 

დ ლ ე. სასულიერო მწერლობაში ქრისტეს სახელად 

მოიაზრება „ღღეც. ივ.ჯაგახიშვილს შენიშნული აქვს, რომ 

მზის უძველესი სახელია „დლე“, „ვეფხისტყაოსანის“ 

ვახტანგისცკულ კომენტარებში ვკითხულობთ: „ერთი მხე ერთი 

დღე არისო". ახლა ვნახოთ სათანადო ნიმუშები ღღე - ქრისტეს 

  

 ნევმირებული ძლისპირნი, გვ. 561. 
2კეგლები, III, გე. MX. 
ბი.ჯავახიშვილი, საქართველოს, კავკასიისა ღა 

მახლობელი აღმოსაჯლეთის ისტ.ეთნოლოგ პრობლემები, თბ, M50, 

გე. ხ97-M0ი. 
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შესახებ: „გაკურთხნეს თქუვნ და შვილ ნათლისა და დღისა“ (ე.ი. 
ქრისტესი - ტ.მ.). ან კიდევ: „ღამის წარსვლითა (წარმართობის 

უგულვებელყოფით - ტ.მ) მოგუჟყახლა დღე “ (ქრისტე - ტ.მ.)”. 
„დლე“ ქრისრეს მეტაფორაა „დავითიანშიც“. „ვიკარგვი ბნელის 

ღამითა (მაჰმაღიანურ გარემოცვაში - ტ.მ.), დღევ (ქრისტევ - ტ.8მ.), 

რად არ მომიძიებო“?; „ბრწყინვალესა დღესა უკუანაისკნელსა, 

გითარცა ცისკარსა განთიადისასა აღმოსვლად განმზაღებულნი 

მიველოდით““. „დღე“ შედარების ობიექტადაცაა ქცეული სასუ- 

ლიერო მწერლობაში. ფსალმუნთა წიგნში ერთგან ვკითხუ- 

ლობთ: „რამეთუ ბნელი შენ მიერ არა დაბნელდეს, და ღამე, 
ვითარცა დღე, განათდეს“ (ფს. 138,12), „უფალო... ნათელო თუალთ 

– შყუდგამო, ხოლო ღამე, ვითარცა დღე, განათლდეს“”. 

დილის ძ ე. შესიტყვება „ღილის ძე“ გალაკტიონამდე 

ქართულ სიტყვიერ კულტურაში არ შეგვხვედრია: „და მესმის 

ხმა იდუმალი: წამოდექ, ძეო დილისა“, „ო, ძეო დილის, აწ განვ- 

ლის გრძნობა სიბნელის ნაფლეთის... “ ლ.სორდიამ სამართლი- 

ანაღ მიუთითა, რომ „დილის ძე“ პოეტის მიერ ნაწარმოებია 

სასულიერო მწერლობაში გაბატონებული გამოთქმის-,ნათლის 

ძის, „დღის ძის“ ანალოგიით თუ მიბაძვით. მკვლევარი მის სიმ- 

ბოლიკას შემდეგნაირად ხსნის: „სიმბოლურად გალაქტიონი პო- 

ეზიის ქრისტესა მარიამის ძე. მარიამი კი ცისკარია, იგივე დილა 

და, ალბათ, ამის გამო უწოდებს პოეტი თავისთავს დილის ძეს“. 

  

1პეგლებ, II, გე. 196. 

ჭილ-ეტრატის იადგ.”იი, გამოსცეს ლა გამოკვლევა 

ღაურთეს ა.შასიძექ) ა.მარტიროსოემა ღა ა.ჯინშიაშვილმა. თა., 

M77, გმ; IL 

„დ-გურამიშვილი, დავითიანი თბ. 1905, გე. 75. 

შეგლები,.II, გე. 107. 

"ძეგლები, Iს გე. I67. 

“სორდია, გალაკტიონ ტაბიპის პოესიის პრობლემური 
საკითხები თა. მმ გვ.22-24. 

"ლორდია, გალაკტიონ ტაბიძის პოეზიის პრობლემური 
საკითხები თა, შს გე.22-24- 
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შესაძლოა ეს ასეც იყოს, მაგრამ მაინც მიგვაჩნია, რომ „დილის 

ძე“ გულისხმობს ღვთისმშობლის ძე ქრისტეს. ასე უიდა 

ჰქონდეს იგი დიდ პოეტს მოაზრებული და არა საკუთარი თავის 

განსადიდებლად. აღსანიშნავია, რომ მითოლოგიაში წმ. გიორგი 

წოდებულია „ლღის ძედ“ ე. ი, ქრისტეV  მემკგვიღრედ. 
ელვა. სახარებაში მაცხოვრის (,ძისა კაცისა) დეღამიაწახე 

მოვლინება გატოლებული., ან უკეო მეღარებულია ეღვასთან, შის 

ბრწყინგალებასთან: „ვითარცა ელვა რა გამობრწყინდის მზისა 

აღმოსავალით და პსჩა5ნ ვიდრე დასავალამდე, ეგრეთ იყოს 

მოსვლა ძისა კაცისა“ (მათე, 24,727) ლუკას სახნარებიდანაც 

დავიმოწმებ ერთ პასაჟს: „რამეთუ ვითარც! ელვა» ყლავს ქუქშე 

ცისაგან ვიდრე) ქუეშე ცისამდე პბრწყინგენ, ჯსეოი იყოს ძე კაცის» 

ღღეთა მისთა“ (ლ. 17,24). დ.გურამიშვილის თაგონებიი მარიამ 

ღვთის შობყლი სულთა მანათობელი ელეას მტერთა გამანადგუ- 

რებელი ქუხალი: „ქუხილო მტერთ! მკვეთელო, ელეავ სულთ 
მანათობელო“.? იოახე მინჩხს აღმოსავლეთით უფლის ჯერის 

გამობრწყინება ელვას აგონებს: „უფალო, ვგიოარცა ელვაი, 

გამობრწყინდეს აღმოსავალით ჯუარი შენი“. 

სასულიერო მწერლობაში ვითარჯყჯ მესია და მისი მშობელი, 

უფლის ანგყლოსიც ელვად ეცხადებიან ადამიანებს: „ეჩუცნა 

ლოლსა ზედა, ვითარცა ელვაი უფლისა ანგელოზი“. ანგელოზი 

ბრწყინვალებს გლვის დარად და სახედ: „ელვის სახედ მნათობი 

ანგელოზი“. იოანე საბანისძე წამებული აბოს მღინარეში 
ჩაყრილი ძელების წყლიდან ნათლაისსვეტად ამობრწყინებას 

  

'ლკვარიკაშვილი, ნილისა და. ცეცხლის მეტაცორული 
მსიშვნელობ. ჰიმნოგრაფიაში.. "მაჯნე წესისა ღლ. ლიტ.სერი»), 

Mრ6, 1967. გვ. IM. 

1) გურამიშვილი, ღავითიანი, გე. ზი. 

იობსე მინჩრჩის პოეზია, გე-212. 

"ირპჩე მახხის პოუცზია გვ. 2”, შარ მიქაელის 

ჰიმწები, „შე. 427. 

'"მიქაულის სიმჩე%, გვ. პრი. 
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ელვას ადარებს: „„ღმობრწყინდეს ნათელნი სუეტისა მსგა>ვსად, 

გითარცა ელვანი''. ჰიმნოგრაფი წმ. ევთიმეს სათნხოყბას ელვას 

ამსგავსებს და ამით მკითხველისათვის ნათელს ქმნის მის 

უღიდეს შინაგან ბუნებას: „გითარცა რას ელვისა მცხინვარებანი 

საცნაურად ბრწყინვენ სათხოვყბანი შენნი“.? 

ერთი მ % ე. დავით გურამიშვილი ერთ-ერთ ლექსში 

ჯსავიოის შესხმა პირველი“ წერს: 

„დავით ისამ და განისამა, 

„რამთუ იგი ერთი დაკარგა. 

ბობღნით, ებნითა, ჰპოვა ძებნითა, 

სამად ეროი მზე მოგვეფინა კარგა“. 

პოეტის მიერ ამ სიტყვებით მინიშნებულია იმასე, რომ ქრისტე 

დავით წინასწარმეტყველის მემკვიდრეა. ღვთისმეტყველებაში 

მაცხოვარი დავით ყსპალმუნთმგალობლის ხორციელ 

მემკვიდრეღაა შერაცხილი. ღმყროი ერთარსება ურთი. იყი 

წლის მეექვსე საეკლესიო ყრილობას დადგენილებით 

გამოცხაღდ» „აღვიარყებთ უფალსა ჩვენსა და ჭეშმარიტსა 

ღმრთისა იესო ქრისტეს ერთმა, მას წმიდასა დ. ერთარსებისა 

სამებისაგანსა“. ღმერთი ერთია, მაგრამ სამპიროვანი: პირველი 

პირი არის მამა ღმერთი, მეორე - ძვ ღმერთი, შესამე. - სული 

წმინდა ღმერთი. ამიტომ ღმერთს ვუწოდებთ ყოვლად წმინდა 

სამებას, ერთარსებასს და განუყოფელს”. სამების,” და 

ერთარსების საკითხი მოცემული»: პეტრე იბერიელის (ფსევდო 

დიონისე პრეოპაგელის) არეოპაგიტიკაშს: „ვსე იგი პრს, 

რომელ ვიტყვი სამებით» ერთობის», ერთ - ღმერთების» ღა ერთ 

სახიერებისა არეა გამოთქუმაი, არცა» მოგონებაი შესაძლებელ 

არს“. ამასთან დაკავშირებით საჯიროა ბასილი დიდის სიტყვების 

  

ძეგლები, >._ 

კველა ეარიული სასულიერო პოეზია, გე. 35. 

დ.გერამიშვილი, ლღაეიძდიანი, გვ... 13. 

პარყელდანყვბითი ღარიგება საღეთო სჯელის სწავლებაზე, 

ტვ. 97. 
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გახსენება „ერთი არის სამის, რომელი არის ღმრთყ;ება, გითარცა 

სამი მზე ერთი მყორეში ჩასმული, ერთის განფკნია ნათლის" 

გრიგოლ ნაზიანხელიც წერს: „ეს არის ერთი და იგივე 

ღმრთეება სამს პირით, თითქო სამი მზხე,: საგსებით 

გაერთიანებული, მხოლოდ ერთსა ღა იმავე სინათლეს 

გამოსცემდეს... უნდა ვეთაყგანოთ სამებას ქრთში და ერთს 

სამებაში““, წმინდა ათანასყს მიხედვით. „სამება არის ერთი მზე 

და მისი ბრწყინვალება და ერთი ნათელი მზეში და 

ბრწყინვალებაში“, მაგალითების მოტანა შორს წაგვიყვანდა. 

ერთი კი ცხადია: ქრისტიანულ კულტურაში ღვთის» და სამების 

ცნების ნაცეალსახელად ხშირათ ფიგურირებს ,მზე". ეს 

ტრადიცი, გათავისებული ჰქონია დავით გურამიშვილს, 

როდესაც ამბობდა: „სამაღ ერთი მსე მოგვფინა კარგა“. ამით 

პოეტმა მიგვანიშნა ღვთაების ვრთარსებხე ლდა მის 

სამგვამოვნებასა თუ სამპიროვნებაზე. ყოველივე ზემოთ თქმულის 

უფრო მარტივ და კონკრეტულ ახსნას გვაძლევს პოეტი ოავის 

ერთ - ერთ ლე|სში: 

„მსე და სხივი და ნათელი ვით ს„მად გალექსულია, 

იგ სამივ ეროი მზე არის, ჯრ ცალკე გაქსაჟ/სულია; 

ეგრეთ შამა და ეგრეთ ძე, ღა ეგრეთ წმინდა სულია. 

ვისაც სამებ» არა სყამს, სჯულთაგან გპრდასული»“. 

ეს სტრიქონები აშკარად მეტყველებენ ღაეით გურამიშვილის 

მიერ სამების, არსის მხესთან გაიგივების (სულიერ მზე სიჯან) 

თაობაზე ქრისტიანული კულტურის ტრადღიციების ღრმა 

ცოდნასა და გაცნობიერებაზე. 

ვ.ა. რ დ ი. ვარდის თემას სიტყვაკაზმულ. მწერლობაში 

საპატიო აღგილი უკავია. სასულიერო და საერო მწერლობაში 

  

პეტრე იბერიელი (ფსევდო-ღიონისე არეოპაგელი), შრომები, 

გვ. 10. : 

იქვე. 
3 
იქცე: 
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ვარდის სიმბოლიკა განსხვავებული ფუნქციისაა ღარვირთული. 

სასულიერო ლიტერატურაში იგი მაცხოვრის და 

ღვთისმშობლის ბუნების გამოსახატავგჯი გამოიყენება, საერო 

მწერლობაში კი ვარდი ქალის. და კატის გარეგნობის, 

სილამაზისა თუ მშვყენიერებისს გამოხატვის სიმბოლო», 

მავმართოთ ზოგიერთ ნიმუშს. პოკტი - ჰიმნოგრაფი მაცხოვარს 

ასე) გვისურათხატებს: „პაღყუჯბვჩა ნერგი იგი ეარდისაი მორჩი 

უნაყოფოთაი გამომღებელი ყუპვილისა ცხოვრებისაი“! ღ.გურა- 

მიშვილი იესო ქრისტეს ასე მიმართავს: 

„დავითის ვარდო, აბრამის ყვავილო დაუჭ კნობელო“.? 

პოეტი ასე იმიტომ უწოდებს მესიას, რომ გჰცნობივრებული 

აქვს თეოლოგიამი გავრცელებული აზრს ქრისტეს დავით 

წინასწარმეტყველისა და აბრამის ხორციელი მემკვიდრეობის 

შესახებ. „ღპვითიანში“ გესვლება აღეგორიული ხასიათის ყრთი 

ლექსი --,,სიმღერა“, სადაც გარდი მაცხოვრის სახებას გულის- 

ხმობს, ხოლო ყვავი კი “ოურწყმუნოს, რჯულდავიწყებულს, 

არაქრისტიანს: 

„მე ვარდი ვარ ბულბულთ მრთავი, ყვავს რად მოგცე თავი?“ 

ან კიდევ: 

„მე არ მიყნოსე ვარდია, 

ანმალას ხედ შევარდი#3 

ე. ი. ქრისტეს რჯულს უარის უთხარი და სხვა სარწმუნოებაზე 

მოიქეციო. 

სასულიერო მწერლობაში ვარღი არა მხოლოდ მაცხოვრის, 

არამედ წმ. გიორგის, მოწამის, წმ. მამების სახე - სიმბოლოცაა. 

ამ გხრივ პირველ რიგში უნდა მოვუხმოთ მიქაელ მოდრეკილის 

ჰიმნების კრებულიღან ერთ ფრიად საგულისხმო ნაწყვეტს, 

სადაც პოეტი განადიდებს წმ. გიორგის, უწოდებს მას სულიერ 

  

მიქაელის ჰიმნები. გე. შM. 

“დ გურამიშვილი. დავგაისან.. გე. წრ. 

იქეე, გე.146. 
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ხეს, მშვენიერ ვარდს, სამყაროს მნათობთა ღარს, შმსესავით 

ბრწყინვალეს, ვარსკვლავს. ცეცხლიგით მოცლვარეს, 
მოუკლებელ ნათელს. უმჯობესია ჰიმნოგრაფს მოვუსმინოთ: 

„სულიერო ხეო ვარდო შუყნიერო, სამყაროისა მნათობთი»" 

მიმსგავსებულო... ნაიელო მოუკლებელო, ხატოანო 

ვარსკვლავთ, მზეებრ ბრწყინვალეოთ, ცეცხლებრ მგრნებარეო“! 

იოანე მ-იჩხიც შშვენიერ ვარდს აღარებს წმ. გიორგის, რომელ საც 

სპეციალურად საგალობელს უძღვნის „სხუანი გალობანი 

წმინღისა გეორგისნს. აქ ვკითხულობთ: „ვითარცა ვარდი 

სურნელი, ფერითა შუენიერით· გამოშჩნდი ეკალთაგან 

უნაყოფოთ»“... ? არაბი აბოს მიერ მაჰმადიანობის 

უგულებელყოფას და ქრისტიანობასთან ზიარებას შემდეგნაირად 

განგვაცდევიჩებს იოანე საბანისძე; „ქრისტემან ისმაიტელთა 

შორის, ვითარცა ვარდი ეკპლთაგან გამოგარჩია“?. ჰაგიოგრაფი 

აბიბოს ნეკრესელს მშგენიერ ნაყოფად, სპეტაკ ვარდად 

წარმოსახავს: „ნაყოფი შუენიერი, სპეტაკი ვარდი, ჰაერისა 

სულნელ. მყოფელი“, ბერი ხუეღიოსი გრიგოლ ხანძთელის 

მოყვარეთ თუ თანამოაზრეებს ნათლავს სიწმინდის ნაყოფად, 

სურნელოვან მცენარედ, მშვენიერ ვარღად, კეთილ ფინიკად, 

ნაყოფსავსე ზეთის ხილად: „თქვენ ხართ სიწმინთისა ნაყოფი, 

მცენარენი სულნელნი, ვარდნის შუენიერნი, ფინიკნი კეთილნი და 

ზეთისსილნი ნაყოფსავსენი, ზეთითა მით სიწმინდისაითა 

პოხილნი“.? 

ვარსკელავი. სასულიერო პოეზიაში ქრისტე დასახულია 

იაკობისაგა ამობრწყინყქბულ ვარსკვლავად: „ვარსკვლავი 

გამობრწყინდა იაკობისგან ქრისტე“ ან კ.ცაევ: „ვარსკულავი 

  

'ლ.გურამიშვილი, ღავითიანი, გვ. 304. 

“ირე მისჩხის პოეზია, გე. 336. 

ძეგლები, ს გე. 80, 

„იქვე, გვ- 24L 

"იქვე, გვ. 25%. 

შველ-ქართელი სახულიერო პოეზია, გვ. 62. 
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აღმობრწყინდა იაკობისაგან, ქრისტე წერალისაებრ“ი!, ამით იმაზყა 

მინიშნებული, რომ მაცხოვარი ხორციელი შთამომავალია, 

მემკვიღრეა ბიბლიური იაკობისა: 

აბრაამი - ისააკი - იაკობი - იუდა - ფარეზი - ესრომი - არამი 

- ამინაღაბი - ნაარონი - სალამონი - გოოსი - იობეღი - იჟსე - 

დავითი - სოლომონი - რობოამი - აბაია - ასა - იოსაფატი - 

იორაში - ოზჯზია - იოთამი- აქაზი - ეზეკია - მანასე - ამონი – 

იოსია - იექონია - სალათიელი - ზორობაბელი - აბიუდი - 

ელიაკიში - აზორი - სადოკი - აქიმი - ელიუდი - ელეაზარი - 

მაფტოანი - იაკობი - იოსები - იე„სო ქრისტე. ჰამნოგრაფიიდან 

ზემოთ დამოწმებული ციტატების სათავეა წიგნი რიცხუთა, 

სადაც ერთგან ვკითხულობთ: „უჩუჟნო მას და არა აწ ვნატრო და 

არა მახლობელად გამობრწყინდეს ვარსკულავი იაკობისაგან 

და ალდგეს კაცი ისრაელისაგან დღა მოსრნეს მთავარნი 

მოაბისანი და წარტყუენნეს ყოვყლნი ძენი სეითისნი“ (რიცხ. 24, 

17). სწორედ იაკობისაგან ამობრწყინებულმა ვარსკვლავმა – 

ქრისტემ გაან„დგურა ბნელეთი, სინათლ;) მოუტანა ადამიანებს, 

„ბნელში მგდებარე“ გამოიყვანა გარეთ, სიცოცხლე და სიყვარული 

მიანიყა შათ, დაიხსნა „ჯოჯოხეთისა მწვირისაგან და 

სასუფევლისკენ გაუხსნა გზა. 

ვარსკვლავი განთიადისა.მოგვებს მხსნელის, 

მესიის შობა „ბეოლემის ურიასტანისასა"“ აღმოსავლეთით 

აღმობრწყინებულმა ვარსკვლავმა ამცნო, რაკ გამოჰყვა მათ 

მეგზურად, ჩამოვიდნენ ბეთლემში, რათა საკუთარი თვალათ 

ეხილათ აქ დაბაღებული მეუფე, თაყვანი ეცათ მისთვის, 

ვარსკვლავი, რომელიც მოგვებს წინ უმღოდა, „დადგრა 

ადგილსა მას“, სადაც იმყოფებოდა „ყრმა იგი, მომავალი 

მხსნელი ადამიანთა. პხალ აღთქმაში „ვარსკვლავი“ ქრისტეს 

სიმბოლოდ იქნა მოაზრებული, კერძოდ, მაცხოვარი „განთიადის 

ვარსკვლავად" მოინათლა. „იოანყს გამოცხადებაში“ ქრისტეს 

  

1ეიქაელის ჰიმნეაი, გე. ჩ2. 
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ენით ნათქვამია: „მე ვარ ძირი დღა ნათესავი დავითისი, და 

ვარსკულავი ბრწყინვალე განთიადის“ (გამოცხ. ი. 2:26). აქედან 

დამკვიდრდა სასულიერო მწერლობაში „განთიადის ვარსკვლავი“ 

ქრისტეს შეტაფორად. განთიადი ღედამიწაზე ღღის დამკვიდ- 

რების მაცნეა. ძე ღმერთიც სიბნელის დამამ ხობელად, ქვეყნიერე- 

ბისათვის, აღამიანების თივის სინათლის მომტანად, განმანათლებ- 

ლად მოგვევლინა: „ვარსკულავი განოიადისაი განმანათლებელი 

ყოვლისს სოფლისაი“. ამ თვალსაზრასით საგულისხმოა 

„დაგითიანიან“ სტუმრობა „ურჯულოს ქვეყანას!“ გყვედ 

ჩავარდნილი ჭაბუკი დავით გურამიშვილი მოუხმობს მაშა- 

ღმერთის, ძე ღმერთისა და ღეთისშობლის სახეებს, რათა იხსი.+#6 

იგი „ბნელის ღამისაგან“ (ე.ი. მუსლიმანური გარემოცვისაგ.X). 

პოეტი ემუდარება”. ქრისტეს: 

»განთიაღისო ვარსკვლავო, მის მზეთა - მსისა მთიებო, 

გიკარგვი ბჩყლის ღამითა, დღევ, რაღ არ მომიძიებო“”, 

სასულიერო ლიტერატურაში არა მხოლოდ მესია იწოდება 

„განთიადის ვარსკვლავად“ არ»მედ წმ. მამებიც. ამით მათი როლი 

გათანაბრებულია მაცხოვრის მისიასთან თუ ბუნებასთან: 

„ცხოვრებაი წმინდისა და ნეტარისა და შოძღუარისა ყოვლისა 

სოფლისა და ვაპრსკულავისა მის განთიაღისაი მამის, ჩუენისა 

იოვანე, ო ქროპირისაი?, ჰაგიოგრაფისს თანახმად, იოანე 

ზედაზნყლის სასწაულმოქმედებანი განთიადის ვარსკვლავის 

გამობრწყინებ: სთან არის შედარებული: „ხოლო სასწაულოა 

მოქმედებითა გამობრწყინდა, ვითარცა ვარსკულავი 

განთიადისაი“.9 

ვარსკლავი დაუღაზმზებელი. ,დაუჯღომელში“ 

  

"ნევმირებული ძლისპირჩი, გვ. 255. 
“დ. გურ'ძიშეილი, ლავითიანი, გვ. 75. 

“ეოანე ოქროპირის ცსოვერების“ ძველი ქართული 
თარგმანი და მისი თავისებურებანი, ტექსტი გამოსაცემად მოამზადა, 
გამო კკლევა და ლექსიკონი დაურთო რ.გგარამიამ, თა., 986, გე. 

ძეგლე/ი, L გე. 2IM. 
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ქრისტე დაულღ.მებელ ვარსგლავადაა შერაცხული. აგტორი 

მარიამ ღვთისმშობელს ამხნევებს და ეუბნება: „გიხაროდეს, 

ვარსკვლავთა დაუღამებელისა დედაო“. ასე რომ, მაცხოვარა 

დაუღამებელი მზეს, დაუღამებელი ვარსკლავიცჯა. 

ზემოთაც გთქვით, რომ მარაღის მოტყინარე ვარსკვლავად 

იწოდებიან ღმერთთან ერთად ადამიანებიც. ქართველთა 

განმანათლებელი ნინო იქნება ის თუ სხვა წმინღანები. საღმრთო 

ნათლით შემოსილ ნინოს პოეტი - ჰიმნოგრაფი ვარსკვლავად 

არმოგვისახავს: „სძალსა ქრისტესსა ნინოს, ქართლისა ქადაგსა, გვისახავს: „სძალსა ქრისტე ; ქარილ დაგ 
ვარსკულაგვსა მნათობსა სალმრთოითა მით ნათლითა“! იოანყ 

ზედაზნელის გამოჩენა მრავალმნათობ ვარსკლაგთანაა 

შემსგაგსებული: „ყოვლაღ განთქმული იოანე, ნიშებშემოსილი, 

გამოჩნდა, ვითარცა ვარსკვლავი მრავალ - მნათობი“? გიორგა 

მერჩულის მიხედვით, უდაბნოს ვარსკვლავად გამოჩნდა გრიგოლ 

ხანძთელის პოღყაწეობა: „ოდეს მოვიღეს ვარსკულავი (Lე. ი. 

გრიგოლ ხანძთელი - ტ. მ) უდაბნოითა, მაშინ განემართოს 

სა ქმე“), 

ვ აზი. ვენახი, ვასი ქრისტეს, ღვთისმშობლის, წმ, მამების 

ერთ-ერთი გავრცელებული სიმბოლიკაა სასულიერო მწერლო- 

ბაში (განსაკუთრებით ჰიმნოგრაფიაში). ძველ მეტაფრასულ 
კრებულში მარიამისადმი მიმაროვაში ნათქვამია, რომ ის არის 

წარმომშობი, აღმომცენებული ყოვლად ნაყოფიერია ვაზისა, ე. ი. 

ქრისტეს მშობელი: „მარიამ აღმომაცენებელო ვაზისა ყოვლად 

ნაყოფიერისა“. აღსანიშნავი, რომ „მღლვდელ-მოძღვართა 

სიქადული“ კლიმი ჰიმნოგრაფის მიერ მონათლულია „შუენიერ 

ვაზად“, „ვ. ა ხად რქაშუკნიერად“ ჭეშმ არიტი ვაზი რქაშუენიერის 

ქრისტეს ვენახისა აღმოსცენღი, კლ იმი“? თამარ მ: ეფის მეხოტბე 

  

" ველ-ქარითძშული სასულიერო პოეზაა, გვ. 262. 

გეგლეV, Iს გე. II, შდრ. ძეგლები, , გვ. MM. 

ჰკეგლები, ს გვ. 287. 

"პველი მეტაგრასული კრებულები, გვ. 52. 

“მიქაელის ჰიმნებს, გკ. 239. 
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იოანე შავთელი მას სიწმანდის ვახად, სიბრძინას კ.სად 

წარმოგვისახავს: 

„სიწმინღის ვასაო, არ ბილწად ავზად, 

ნათლის ემბაზად დაარსებულსა...“ 

„ხარ სიბრძნის ვაზი, ნაოლის ემბასი, 

სულისა ქნარი, ღმრთის მხილველისა“.,' 

გალაკტიონის პოყსიაში ვაზის სიმბოლიკა სიყვარულის, 

თავისუულების, სიცოცხლის მომღერალ პოეზიას უკავშირდება. 

მან ვაზი ეროვნულობის, სიწმინდის, სულიერების, პოეზიის 

სიმბოლოდ აქცია“ 

ვენახი. ქართველი კაცი უძველეს ხანაში, წ.რმართობის 

სერიოოში ვენახს „სიცოხლის ხედ“ ნათლავდა. ცნობილია, 

რომ ღლვოთისმეტყველებაში „ხცყ ცხოვრების" ღვთის სიმბოლოდ 

მოიაზრებოდა. ამდენად, ჩვენი წინაპრები მცენარეთაგან 

განსაკუთრებით აღმერთებდნენ ვენახს. რ. სირაძის თქმისა არ 

იყოს, სასულიერო პოეზიამ შეითვისა სილამაზის წარმართული 

სიმბოლოები ვენახი ღა მსე“ სას'ულიერო მწერლობის 

წარმომადგენლებზე ვენახისა და ვაზის რტოს 

სიმბოლიზირებისას გადამწყვეტი გავლენა იქონია ქრისტეს 

სიტყვებმა: „მე ვარ ვყნახი ჭეშმარიტი და მამ» ჩემი მოქმედი 

არს“ (ი. I5,I. მესიის ამ სიტყვების სათავედ უცილობლად უნდა 

მივიჩნიეოთ ძველი აღთქმის ვრთი პასაჟი „მე, ვითარცა 

ვენახმან, აღმოვაცენე მადლი დ» ყუავილი ჩემი, ნაყოფი დიდებისა 

და სიმდიდრისა“ (ზირ. ჩი). ქრისტე არის კურთხევის მტევნის 
გამომღები. ახლისა ვენახისა კვირტი: „ახლისა ვენახისა კვირტი, 

რომელმან ტევანსი გამოიღო კურთხევისაი““. ჰიმროგრაფის ყნით 

ქრისტე ამბობს: ,დანერგულ ვიყავ მე, ვითარცა ვენახი მსხმოა 

  

"ქართული პოეზია, ს გე. 29,299. 

ბლასორდის, გალაკტიინ ტაბიძის პოეზიის პრობლემური 

საკითხები, გვ. 19-2ს. 

2 ხირაძე სახისმეტყეელე”, თბ, 1902, გე. 27. 

-სანური მრავალთავი, გვ. 47. 
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მათ შორის, გამომქონდეს, ვითარცა ყურძენი შუენიერი, 

მოწაფენი“... 'მაცხოვარი ჰიმნოგრაფის მიერ გ ნსახოვნებულია 

აყვავილებულ ნაყოფიერ ვენახად, „რომელმან დაპხსნა პატიჟნი 

ადამისნი““, მესიის მიერ (კოდვისაგან და ჯოჯოხეთის ალისაგან 

დახსნილი ადამიანებიც მის „საყურძნესა“ დანყრგულ ვენახაღ 

თვგლი6 თავიანთ თაეს, ე. ი, ქრისტეს სასუფყველში მყოფად: 

„უფალმან ჩუენმან მოგვგიყვანნა ვენახსა თვისსა, დანერგულმცა 

ვართ, ვითარცა ვენახნი ს+ყურძნესა ქრისტეს! + რამეთუ იგი 

თავადი არს ვყნახი ჭეშმარიტი“. პ 

აუცილებელია ისეთი ნიმუშების მოხმობა, სადაც ქრისტე 

დასახულია ,„გყნაჩად ცხოგრებისად”“ (სია მით ვენახი 

ცხოვრებისაი ჯუარს გაცუყს, ხოლო ჩუენ მოვისოულეთ 

სიტკბოებაი შენი, მხსნელო“...“ „რომელმან ვენახი ცხოვრებისაი 
დაჰნერგე... ქალწულო“), „ვენახად ჭეშმარიტებისად“ C,ჯუარს 

დაემსჭუალე, ვენახი ჭ; )შმ არიტებისად მოასთულეს 

წარმართთა“), ,ტევნაღ ტკბილად“ („ტევანი ტკბილი აღმოცენდა 
ცხოველს მყოფელს დღეს ქუაბსა ბეთლემისასა“), „გონიერი 

ცხოვრების გამომღებელ ვენახად“ (ვენახი გონიერი ცხოვრების 

გამომღებყლი ჯუარსა ზედა ამაღლღი“”), ,ტევნად ჭეშმარიტად“ 

(„ტევანი ჭეშმარიტი, რომლისგან მოვიღეთ ყოველთა ღვინოი 

იგი ცხოველს მყოფელი ღაწნისა ნეფსით ჯუარსა ზედა და 

საღრმთოითა მით სისხლითა უკვდავყო ბუნებაი მოკუდავი 

ვითარცა ღმერთ არს“). 

ძირითადად ჰიმნოგრაფიაშა „ვენახი“ ქრისტესთან ერთაღ 

  

უძველესი იადგარი, გე. 187. 

მიქაელის  პიმჩები, გვ. 37. 
“შატბერდის კრბული, გამოსაცემად. მოამზადეს 

ბ.გიგისეიშეილმ, ღა ელ.გიუნაშვილმ”, თა. 79, გე.305. 

კირანე მიჩჩხის პოეზიას გვ. 273. 

მიქა; პლის ჰიმნები, გვ. 540. 

სუშველესი იადგMი, გე. 204. 

კიქვე- გე. 4144. 

უშველესი იადგარი, გვ- 406, 
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ღვთისმშობლის მეტაფორადას გაცნობიერებული. ძე ღმერთის 

დელა არის ახლად აყეავებული ეღემშს დანერგილი, 

რტოკვეთილი გენახი 6,შენ ხარ ; ვენახი ახლად აყვავებული, მორჩი 

კეთილი ედემიი დანერგული“ 1, საღმრთო ვენახი („საღმრთოსა 

ვენახსა, მტვირთველსა ცხოვრებისა · ტევანსა“...), მარად 

მშვენიერი ვენახი Cს,გიხაროდენ, მარიამ მიმაღლებულო, ვენახო, 

მარადის შუენიერო“:.."), მშვენაყრრტოიანი ვენახი (.ვენახი 

რეაშუენიერი, ანნაისაგან აღმოსცენდა და ტყვანი სიტკბოებისჯი 

აღყუბვილნა““), 
„დავითიანში“ ლიტერატურული ტრაღიციების გავლენით 

შემოსულა მაცხოვრის მეტაფორად - „ვენახი“, „ვაზი“: 

„სახით ვით ნორჩო, ნაყოფით ძირ - კეთილ, შტოვ ვასისაო““. 

დავით გურამიშვილი ერთგ»6 წერს: 

„მირი ვენახთა შტოზხზედ რტოდ, ვით ახალ მორჩი ბაგითა, 

აგრეთვე მზრდელი ყოველთა ვსცანთ გასაზრდელი ბაგით“. 

პირველ სტრიქონში ნახმარი სიტყვა - ,ბაგითა“ ნიშნავს ახალ 

ვენასს (ახალშენს". აღსანიშნავია, რომ ძვყლ ქართულ 

მწერლობაში ეს იშვიათად გამოყყნებული სიტყვა 

გაუცოცხლებია პოეტს. „დავითიანში“ „გენახი“ „ვგახთან” გერთაღ 

ღვთისმშობლის სიმბოლოცაX» 

„ნაყოფიყრო გენახო, ვით ვაზო მორჩ - უქკნობელო“”, 

საინტერესოა, რომ გალაქტიონის „მშვიდობის წიგნში“ 

„ვენახი“ ერის სულის სიმბოლოა.” 

  

"ქართული პოეზია.1, კე. 99. 

“წეემარებელი პლისპირჩი, გე 34. 

„სინური მრავალთავი, გე. ჩნ. 

“ძველი მეტაფრასული კრებელები. გვ. 12L 
ს გურამიშვილი, დავითიანი, გვ. 4 II3. 

„იქვც გე. პმ. 
"სულხან-საბა ორბელიანი, სიტყყის კირ», გე. 52. 

ადგ ”პურაშიშვილი, ღავითიანი, გვ: 87. 

ლისორღია, გაღაკტი-ს გტაბიშის პოეზიის პრობლემური 

საკითხები, გვ. M. 
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ზაფხული.ერთ - ერთ ჰაგიოგრაფიულ ძეგლში ქრისტეს 

ამქვეყნად მოვლინება შედარებულია ზაფხულთან (ხაფხული 

ძველი ქართულა ენით გაზაფხულს გულისხმობს), რომყლმაც 

დაამხო ზამთრის სიბნელე: „ღა კუპლად ამის შემდგომად 

გამობრწყინდა დიდებული მოსლვასა იესუ ქრისტესი, ვითარც» 

ზაფხული, რომელმან - იგი განდევნა სიბნელე ზამთრისაი და 

დაჰხსნა სიცბილი უკეთურთაი“' 

ზეცის ეტლი.იოანე მინჩხას პოეზიაში მაცხოვარი ზეცის 

ეტლადაა მონათლული: ქრისტე „არარაი არს მსგავსი შენი, ეტლო 

სყცისაო, ქერობინო ქუეყნისაო“...” 

ზეცის სიძ ე. სუვიისმეტყველო მწერლობაში 

ჩახელღულთ კარგად მოეხსენებათ რომ „სიძე ქრისტეს 

მეტაფორაა, რომელიც ციურ სასუფეველში იმყოფება სწორედ 

სიძე - მაცხოვარმ- დაუდო ადამიანებს ახალი აღთქმა ციურ 

სამოთხეში დამკეიღრების+. საქეღან წარმოსდგა შესიტყვება» - 

„ზეცის სიძე“. ხოლო უფლის ღედა კი ზეცის სძლად იწოდება: 

„გადიდებთ შენ, ზეცისა სძალსა (ე.ი. ღვთისმშობელს - ტ. მ.), 

ღმრთისა დედასა... გადიდებთ შენ, ხეცისა სიძესა (ქრისტეს - 

ტ.მ.), შობილსა ქალწულისაგან". 

თვალთა ნათელი.ფრიად საინტერყსო ლექსია დავით 

გურამიშვილის „ტირილი ღვთისმშობ(უისა“. შვილმკვღარი დე- 

დის-მარიამ ღვთისმშობლის მწარე განცღები ისეა მოტანილი 

მკითხველამდე, გეგონება ქართველი ქალი დასტიროდეს უდანა- 

შაულოდ დაღუპულ შვილს. მაგრამ ამჯერად საკითხთან დაკავ- 

შირებით ამ ლექსიდან ერთი სტრიქონი გვაინტერესებს, სადაც 

ღვთისმშობელი ჯვარცმულ შვილს - ქრისტეს თვალთა ნათელს 

ეძახის:„ვაიმე თვალთა ნათელო, სხიო მის მზეთა მხისაო“შ 

  

იოანე ღქროპირისს ცხოერება, გე. L 

ირანე მინხხის პოეზი> გე. 22M. 

ჭილ-ეტრატის იადგარი, გვ. M3. 

დ.გურამიჰვილი. დავითიანი, გე. 4L 

თ
ბ
ი
 =>

 
–
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ე. „ი. მაცხოვარი ადამიანთათვის „თვალთა ნათელია“. ეს 

გამოთქმა გვაახლოებს ძველი აღთქმის ერთ -– ერთ წიგნთან: 

„გაიმე, შვალო, ნათელო თუალთა ჩემთაო“ (ტობ. (0,5). 

თვალშეუღგამი ნათელი. თეოლოგსური მრწამსით, 

ქრისტე ისეთი ნათელია, ან ნათებაა, რომ მისთვის თვალის 

გასწორება აღამის ძეს არ ძალუძს, ღმერთსა იმყოფება 

„მიუწვღენელ ნათელში", რომელოანაც ახლოს ყოფნა მხოლოდ 

ანგელოზებს შეუძლიათ. სასულიერო მწერლობაში არცთუ 

იშვიათად შევხვდებით მაცხოვრის ატრიბუტაღ „ოგალშეუდგამ 

ნათელს” „იშვა ბეთლემს ხორცითა ღა განიბნია ცოდვის ნისლი, 

რომელი გამოგტრწყინდა ნათელი თუალთ შეუდგ+მი“', „ნათელი 

თუალთშეუდგამი დაემკვიდრა ხორციელად ტაძარსა მას შინა 

ხორცთასა““, ამდენად, „თვალთშეუღგამი ანუ ძნელაღ სახედველი 

ნათელი გულისხმობს ღმერთს. 

თვალი ცხოვრები “სა. ლიტურგიკულ პოყზიაში ძე 

ღმერთის ერთ ერთი გავრცელებული სახელია „თუალი 

ცხოვრებისაი“. სიტყვა „თუალი“ ძველ ქართულ. ლექსაკურ 
ფონდში სხვადასხვა ,მნიშვჩნცლობის მატარებელია. თვალი 

ადამიანის სხეულის ნაწილია, რომოასთაც იგი ფაზიკური 

სამყაროს მომზირალიას. ამავე დროს „თვალი“ ძვირფასი, 

პატიოსანი ქვების სახელია: ძვირფასი თვალი, პატიოსანი 

თვალი. „თუალი“ აგრეთვე „ბორბლის“ სინონიმია. ამასთანავე 

„თუალი. „წყლის სათავეს“ ნაშნავს. ჩვენი საკითხისათვის 

განსაკუთრებით მნიშვნელოვანია „თუსლის“ ეს უკანასკნელი 

გაგება. როდესაც პოეტი - ჰიმნოგრაფი მარიმ ლღგთისმშობელს 

მიმართავს: „განგვიმარტე სანატრელო, ვითარ დაიტიე შენ თუალი 

იგი ცხოვრებისაი და შემოქმედი საუკუნეთა” ჩვენთვის 

აშკარა, რომ გამოთქმაში „თუალი იგი /ცხოვრებისაი“ 

  

მი ქაელის ჰიმნები, გვ. 9 

?ნევმირებული პლისპირჩი, გგ. 5965. 

მმი ქაბულის ჰიმნები, გე. 74. 
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იგულისხმებ. ცხოვრების წყაროს სათავე თუ მომნიჯებელი - 

მაცხოყარი. ან კიოყვ: „თუალი ცხოვრებისაი ქრისტე“, „რამეთუ 

ჰშყვ ქრასტე, თუალი ცსოვრებისაი“ ? 

თინათინი. ქრასტიანულ ლიტერატურაშა ,მზე“ ქრისტეს 

ფართოღ გავრცელებულა სახელია, ეს არის სულიკრი მზე, 

რომლის შემოქმედების შედეგია ფაზაკური მნათობი. დავით 

გურამიშვილი მაცხოვრის სახელად როდესაც მზეს იყენებს, 

მკითხველს ურჩევს, არ აპერიოს იგი ფიზიკურ მნათობთან, 

რომელსაც თინათინი. ჰქვია: 

„ისმინე, ლექსთა მკითხველო, სიცფყვა აგიხსნა წინადა: 

ძეს ღმერთს კაცებით მზეღ ვსახავ, სჯხიო მზეს ოინათინადა“. 

ან კიდყვ: 
„მისთვის საწუთროს მნათობმან მ'ხემ თინათინი ირქოსა“?, 

სულსან - საბა ორბელიანის „სიტყვის კონაში“ თინათინი ასეა 

განმარტებული: „თინათინი სარკითა თუ მისთანათა რათამე მზის 

შუქი კედელზე ციალებდეს“, ინგილო ჯანაშვილის თანახმად, 

უმველეს ხანაშა მზეს ქართულად ერქვა „თინა. თინა ნიშნავს 

მზეს ან მზის სხივს”. ცნება „თინათინი“ გამოყენებული აქვს შოთა 

რუსთაველს. „თინათსნნ მსესა სწუნობდს მაგრამ მზე 

თინათინობდა“. ამ გაეპს დ. ჩუბიჩაშვილი ასეთ კომენტარს 

უკეთებს: „ე. ი. თინათინ თუმცა მხეს სწუნობდა, მაგრამ მზის 

მსგაგსაღ შუქს გადასცემდაო““, ამდენად, „ვეფხისტყაოსანი“ 

გვამცნობს, რომ საქართველოში „თინათინი“ ლამაზი, მშვენიერი 
ასულის საკუთარ სახელადაც ქცეულა. 

დავით გურამიშვილი არა მხოლოდ მიგვანიშნებს საწუთროს 

  

1პველ-ქართული სასულიერი პოეზია, გვ. 8L 

სევმარებული ძლისპირნი, გე. 535. 

ღ.გურაძიშვილი, დაეითიანი, გე. 75. 

ს ს.ორბელიანი, სიტყეის კონა, გე. 24L 

ბაზ. საქართველი“, 68, 27 მარტი. M67 

ი ჩუბინიშვილი, ქართულ-რუსული ლექსიკონი, თა., 

ოჩ, გე. 5ჩა. 
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მზის სიმბოლოდ თინათინის დასახვაზე, არამედ ამ ცნების 

განმარტებასაც კი გვაძლევს: 

„საწუთროს მზის თიხათინი მოგითხრა რაცა ფერია: 

სარკით მზის შუქის ციალსა უწოდენ ქართველთ ური», 

მკითხგელი აღგილაღ ხვდება, რომ ამ კომენტარის საფუძველი 

სულახან - საბა ორბელიანის „სიტყვის 'კონაა“. 

თუღუნი. ღავიო გურპამიშვილს აქვს ერთი ლექსი ნ„იხოვნა 

გაძლექსავისგან), რომელიც თომა ბართაშვილისადმია 

მიძღვნილი. ამ ნაწარმოებში პოეტი ერთმანეთს უპირისპირებს 

„ქალთა - მსეL“ (ამქვეყნიურ სიყვარულს) დს ,მზეთამზეს“ 

(ქრასტეს სიყვარულს), ცხადია, უპირატესობას ანიჯებს ამ 

უკანასკნელს, ვინაიდან „ქვეყან+ხედ არცად არის იმ სილამაზეო“2 

ბოლოს პოეტი დასძენს: 

„ჩემს თეთრს ოუღუნს არავინ გაცვლის შენს შავ არაბზეო“. 

„მზეთამზე“ და „თუღუნი“ ქრისტვს მეტაფორა", „ქალთა - მზე“ 

და „არაბზეო“” ამქვეყნიური ქალი - სა,ტრფოსი. „თუღუნის“ 

სინონიმური სიტყვაა - შეგარდენი, ,არაბზეო“ არაბული ცხენი» 

მოცემულ შემთხვევაში შავგრემანი ქალი- მიჯნურის ეპითეტია. 

თუ პრეტენზიულ გამოთქმაში არ ჩაგვეთვლება, მაცხზოერის 

მეტაფორად „თუღუნი „დავითიანის გარდა სხვაგან არ 

შეგვხვედრია. 
'იფქლი. ასევე „აფქლიც“ ძე ღმერთის სიმბოლოდ მხოლოდ 

დავით გურამიშგილის %ემოთ ჩსენებულ ლექსში დავადასტუ: 

რეი": 

„გამოვარჩიე მე იფქლი, შენ შახვეტე ბზეთ“. 

ე.ი. მე ქრისტეს („იფქლს“) ვუ/რითგულე, შენ კი (მიემართება 

თომა ბარათაშვილს - ტ. მ.) ამქვეყნიური ქალის ს,ქალთა · 

მზის“) საყვარულით დატკბიო („შახვეტე ბტეო“). 

კარი.,ჰაბოს მარტვილობის“ შესავალშივე განმარტებული) 

  

1ლგურამიშვილი, დაეიათიჯნი. გე. 7ა. 

ღ.გურამიშეილა, დაჟითიანი. გვ. ზი. 
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ამ სიმბოლოს არსი კერმოდ, აქ ნათქვამი” „კარ ეწოდა 

(ქრისტეს - ტ. მ.) რამეთუ თქვა (მაცხოვარმა: - ტ. მ.) „მე გარ 

კარი ცხოვარიაი“, რამეთუ ჯეშმარიტად მორწმ-ენეჩი მისნი მის 

გამო ვითარცა კარსა მას სასუფევლისასა შევალთ“' 

კაც ი. კვლავ მოვუხმოთ იოანე საბანისძის კომენტარს: „კაც 

უწოდა (ქრისტეს  - ტ. მ.), რამეთუ თქვა წინაისწარმეტყველმან: 

კაცი «რს და ვინ იცნას იგი”“” ჭეშმარიტად სრული კაცებაი 

შეიმოსა თვინიერ ცოდვისა დ. ღმყრთევბაი თვისი ჩვენ 

გამოგვიცხადა!?, 

კვეროსხი. ყიგნში ,„გამოსელათა“ მკითხველი ეცნობა 

სასწაულმოქმედ კვერთხს. ერთ შემთხვევაში კვერთხი ასქცევა 

გველად (გამოს. 4,3), მეორე შემიხვევაში - ვეშა,აღ (გამოს. 7,9). 

კვერთხის შემწეობით მლინარე იქცევა სისხლად (გამოს. 7, 

17-20), მდინარეზე კვერთხის ღარტემით ბაყაყმა დაფარა მთელი 

ეგვიატე (გამოს. 8,3-6), კეერთხას მიწაზე ცემით „გამოხდეს 

მიერ მუმლი“ (გამოს. 8,6). ღვთის შემწყობით მოსემ კვერთხი 

„სცა კლდესა“, საიღანაც გამოქუხოა წყალი და -ედაბნოში 

მოხეტიალე მწყურვალი ებრაყ;ლები წყლით დაკმაყოფილდნენ 
(გამოს. I7,6) კეერთხთან დაკავშირებული სასწაულებიდან ყს 

ბოლო მომენტია ჩვენთეის განსაკუთრებით საგულისხმო. მოსეს 

მიერ კლღეზე კვერთხის ცემა ღა იქსდან წყლის გამოსვლა 

ღვოისმეტყველებაში აპლეგორიულადა- გაცნობიერებული. 

მაგალითად, კვერთხი მარიამ ღვოიხმშობელადაა დასახული, 

კლოიღან გამომღინარე წყალი კი - ქრისტედ. ახლა იოანე 

მინჩხს მოცუსშინოთ: „სასწაულ მოქმელი კუერთხი მოსესი... 

სახე იყო ძელისა» მის ჯუარისა ცხოველისა, რომელმან შეაძრწუნა 

ეშმაკი ღა ჯოჯოხეთი“ ღაძებნილი გვაქვს მთელი რიგი 

მაგალითები რომელოა მიხედვით მაცხოვარი იესეს ძირიდან 

  

ძეგლები, L გვ- 47. 

იქვე, გე. 48. 

იოანე მინსხი„» აპოეზაა, გე. M#9. 
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გამოსული კვყერთხია: ,კუყრთხაი იესეს წყალი ცხოველი 

მოგუც! დღეს“, „კუერთხი იესყს ძირიდან აღმოგვიცენდი შენ, 
ქრისტე““ · დავით გურამიშვილს აქვს ასეთია სტრიქონი: 

აჩგენ, ცხოვართა, მწყემსის კვერთხო, ძყლო ცხოვრებისა 
"I 

ხეო“. 
« 

ვფიქრობთ, აქ „მწყემსი“ მამაღმერთია, ხოლო „ყევერთ,ხი“ 

ქრისტე. 

კ ლ დღ ე. მოსემ ეგვიპტელთა ტყვეობიღან გამოიყგანა 

ებრაელები. მათ აღითქმუუ ქვეყანაში ჩასვლამდე თურმე 

40-წლიანი ფათერაკებითა და შიმშილ - წყურვილით ალსავსე 

„მგზავრობა“ ელოდათ. ერთი ეპიზოდი უნდა დავიმოწმოთ 

ისრაელთა თავგადასავლიღან. უდაბნოშ” ხეტიალის დროს მათ 

(„უდაბნოთ სინით“) ღაიბანაკეს რაფიდინს შინა. ჩოლო არა იყო 

წყალი სასუმელად ერისა“ (გამოს. 17, ერი „ჭუოდლა მოსეს 

მიმართ“ და მტკიცეღ კატეგორიული ტონით სთხოვდა წყალს. 

თანაც შესჩიოდნენ მას: „რატომ მოგვიყვანე ეგვიპტიდან 

„მოწყუედაღ ჩუესდა“. ეს ყველაფერი ხდება ქორების („ქორიბის“) 

მთასთან. უფლის შთაგონებით განსაცხელში ჩავარდნილმა 

მოსემ სასწაულთმოქმედი კვერთხი დაჰკრ. კლდეს C,კლდესა 

ქორებს“), საიღანაც წყლის ნაკადი დაიძრა და იგი „სუა ერმან“ და 

უწოდა აღგილსა მას „განცლაი და დრტვინვაი“ (გამოს. 7,7). 

ბაბლიიდან მოფაჩილ პასაჟში მოხსენიებულ კვერთხს, კლდეს, 

კლდიდან გჯიმომსკდარ წყალს ალეგორიული ახსნა ეძლევა. 

„გამო სვლათა“ წიგნში ყოველგვარი ალეგორიულობის გარეშე 

პირდაპირ ვეცნობით ებრაელთა გასაჭირს. ესინი უწყლობიო 

იხოცებიან მაგრამ გადაურჩნენ უბედურებას. მათ მხსნელად 

მოევლინათ კვერთხი ღა კლდე, რომელთა წყალობით მოიკლ.)ს 

წყურვილი. სასულიერო მწერლობაში კვერთხი, კლდე და 

  

"მიქაელის ჰიმიჩები, გვ. 129. 

კძლას პირნი, გე. 49. 

შდ. გ ურ 'ამიშეილი, ღავითი»სი. გე- 73. 
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წყალი სიმბოლოდ იქცნენ. კერძოდ, ისინი მოაზრებულ იქნენ 

ქრისტეს. თუ ღვთისმშობლის სიმბოლოდ. მოსემ კვერთხი 

კლდეს დაჰკრა მამა ღმერთის რჩევით და შეგონებით. ქრისტია- 

ნული მოძღვრებით კი მამამ მოაგლინა ძე ადამიანთა სახსნელაღ. 

კვერთხში, კლდეს თუ წყალში ფარულად გამოკვეთილი ჩანს 
მესიის ხატება. ამათვალსაზრისით გადავხედოთ ახალი აღთქმის 

ერთ - ერთ წიგნის «სეთ ფრახას: „ყოველთა იგივე სასუმელი 

ჰსუეს, რამეთუ ჰსუმიდღეს იგინი სულიერისა მისგ»6 კლღისა, 

რომელიცა შეუდგა; ხოლო კლდე იგი იყო ქრისტე“ LL კორ. MI,4). 

ე. ი. გამოდის, რომ ქრისტიანი ავტორის გაარებით, ქორიბის 

კლდე დ. იქიდან გამომჩქკფარე წყალი თურმე სულიერი კლდე 

და სულიერი სასმელი ყოფილა, ხოლო მათში მაცხოვრის სახყა 

დანახული. აღსანიშნავია, რომ იესო ქრისტე თავის ერთ-ერთ 

მოწაფესაც (სვიმონი) კლღეს უწოდებს: „რამეთუ შენ ხარ კლდე 

ღა ამას კლდესა ზედა აღვაშენო ეკლესია ნეში“ (მათე, #,1-. 

ქრისტიანი მკითხველისათვის ბუნდოვანი რომ არ ყოფილიყო 

აღსაქმელად კორინთელთა წიგნადან ზემოთ მოტანილი პასაჟი, 

ქ–-რთველი ჰიმნოგრაფი შემდეგ „კომენტარს“ უკეთებს მას, უფრო 

ნათელსა და შევსებულს: „მოსემ კვერთხი დ»ჰკრა კლდეს და 

„გამოუტევნა მდინარენი კლდისაგან ხმელის (მშრალი - ტ. მ.) 

ცემითა კუერთ- ხისაითა... ვითარცა იტყვის პავლე მოციქული, 

„რამეთუ სუმიდეს იგინი (ისრაელნი - ტ. შ.) სულიერსა მისგან 

კლდისა, რომყლსაცა შეუდგეს, ხოლო კლდე იგი იყო ქრისტე“. ან 

კიდევ: „კლდე იგი სახე ქრისტესი იყო და კუერთხი იგი აჩრდილი 

ჯუარისაი” (ცხოვრება იოანე ზეღაზნელისაი")! 

ამდენად, მწერლის წარმოსახვით კლდე ქრისტეს ხატი იყო, 

ხოლო კვერთხი-,აჩრდილი ჯუარისაი. ჰპიმნოგრაფიც ასე 

მიმართავს მესიას: „კლდე იგი იყო "სახე შენდა, ქრისტე, 

რომელსა დაეფუძნა ეკლესია“? ერთ - ერთი ჰიმნის მიხედვით, 

  

I 
„ძეგლები, Lს გვ. 242. 

ძლისპირნი, გვ. M7. 
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მამა ღმერთის შთაგონებითა თუ მათითებით თურმე მოსეს 

კვერთხმა როღი გამოჯაინა წყალი კლდიდან, არამედ მაცხოვარმა: 

„კლდე განაპო ქრისტემან” და განაძლო ერი იგი წყურიელი“', 

როგორც ენახეთ, კლდე (ქორიბის მოის კლღდღე). იქცა 

ქრისტიანულ სიმბოლიკად. მას (კლდე!) საგანთა სიმბოლიკაში 

განსაკუთრებული ჰდგილი უჭირავს. შუა საუკუნეების მხატვრულ 
აზროვნებაში კლდე სიმტკიცის სიმბოლოდ განსახიერდა. 

რა მღგომარეობაა მოცემული თვალსასრისით დავით 

გურამიშვილის სიმბოლიკათა სისტემაში? „დავითიანის“ მცოდ- 

ნეთ კარგაღ მოცხსენებათ, რომ სასულიყრო მVრლობაში დამკ- 

ვიღრებული მაცხოვრის ძირითადი სიმბოლოები, ეპითეტები, 

ატრიბუტები მოხმობილი აქვს დავით გურამიშვილს თავის პოე- 

ტურ სამყაროში. მგრამ აქ კლდე, როგორც ქრისტეს მეტაფო- 
რა, არსად დასტურდება. თუმცა ისიც უნდა აღიჩიშნოს, რომ 

პოეტს კლდის სიმბოლო საერთოდ არ გამორჩენია მხედვე- 

ლობიდან, თავის ერთ - ყრთ სინტერესო თხზოლებაში მას „კლდე“ 

მარიამ ღვთისმშობლის სახელად მოუცია: 

„კვლავ კლდეო, წყლისა მომცემო, ისრაულო ცრლემლთა 
მშრობელო, მასვი შე მადლით მწყურვალსა, იესოს ქრისტეს 

მშობელო??. 

მკითხველი სრულიად მარტივად ერკვევა: „კლდე“ ლვგთის- 

მშობელია, რომელმაც მოგვცა» „წყალი“, ანუ შვა ქრისრე- 

ადამიანთა (ისრაელთა!) მხსნელი, მათი „ცრემლის მშრობელი"). 

დავიო გურამიშვილს ღრმააზროვნად ესმის, რომ მესია მარტო 

ებრაელთა სჯსრაელნი“) გაღამრჩენელი როდი იყო, არამედ მთელი 

კაცობრიობისა. ამ შემთხვევაში კი პოეტი მხოლოდ ისრაელთ 

ახსენებს, რათა მკითხველი მიხვდეს, რომ „გამოსვლათა“ წიგ- 

ნის ენით ლაპარაკობს - ალეგორიულად „კლდეში“ მარიამს ხე- 

დავს. კლღიღან გამომდინარე „წყალში“ -ქრისტეს, ხოლო 

  

ნყვმირებული ძლისირჩი, გე. 6. 

ღ.გურამიშვილი, დავითიანი. გე. 97. 
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გამოთქმაშა - „ისრაელთ“ - მთელ კაცობრიობას. 

კრავი ღმრთის ა ი. ჰიმნოგრაფიაში მესიის 

მეტაფორად ხშირად ფიგურირებს - „კრავი ღმრთის+ი“,. მისი 

სათავე იოანეს სახარებაა. ნათლისმცემელმა შენიშნა მომავალი 

მაცხოვარი და თქვა: „აჰა ტარიგი ღუთისა, რომელმან აღიხუნეს 

ცოდუანი სოფლისანი“ (ი. L29). პოეტი - ჰიმნოგრაფი მოტანილი 

პასაჟიდან ამოდის და ამბობს: ,,ქრისტე, კრავი ღმრთისაი, ტარი- 
გი წმინდაი... აღიხუნა სოფლისა ცოდვანი“, „ჯუარსა ზედა 

აჰმაღლდი, ვითარცა კრავი, და მპლავრებით ჯოჯოხეთი წარ- 

მოსტვუყნე“”. ერთ- ერთი ჰიმნოგრაფი მარიამ ღვთისმშობელს 

ასე მიმართ ავს: „რომელი ნათლისა თუალთ - შეუდგამისა დეღად 

ღირსი იქმენ და გამოუთქმელად ძე დღა კრავი ღმრთისაი“, 

„იტვირთე კრავი ღმრთისაი აღმხუშმელი სოფლისაი““. საკითხთან 

დაკავშირებით შეუძლებელია არ გავიხსენოთ ძველი აღთქმის 

ურთ-ერთი წიგნი-,გამოსგლათა“. ებრაელები ემზადებიან ეგვიპ- 

ტელთა ტყვეობიდან თავდასახსნელად, ღვთის შთაგონებით მოსე 

ებრაელ ხალხს გააცნობს ასეთ დავალებას. მათ უნდა ღაეკლათ 
ბატკანი, რომლის სისხლი უნდა წაეცხოთ თავიანთი სახლის 
კარებისათვის. ეს იმისათვის იყო საჭირო, რომ ეგვიპტელთა 

შვილების შემმუსვრელ ანგელოზს არ დაეხოცა ებრაელებიც. 

ამას კი იგი გამოიცნობდა სახლის კარებზე წასმული ბატკნის 

სისხლით. ებრაელები გამოვიდნენ ეგვიპტედან ღმერთმა 

შთააგონა ებრაელი ჩალხი, რომ ყოველ წელს ზეიმით აღენიშ- 

ნათ ეგვიპტელთა ტყვეობიდან გაქცევის დღე, რომყლსაც პასექი 
დაყრქვა. პასექი კი უბედურებიდან თავდახსნს გულის- 

ხმობს. როგორც საღვთო სჯულის სწავლებაში შენიშნულია, 

პასექის კრავი (ბატკანი) მოასწავებღა იესო ქრისტეს“. 

  

!, ართული პოეზია, I, ..  შ4. დ აუ ე გპ 
კშშყყლესი იადგარი, გვ. 403. 

კიქვე. 
მიქაელის ჰიმნები, გე.6. 
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ლეკვი ლომისა.იესო ქრისტე ჰიმნოგრაფიაში ლომის 

ლეკვადაა შერაცხილი „ლეკუ ლომისად იწოდე ღმრთისა 

სიტყუ+ო მხოლოდშობილო, რომელმან ძლიერებით შემუსრე 

თაგი გუელის» მის“, „ღმერთმა, ვითარცა ლეკუმან ლომისმან, 

განიღეიძოს და ვითარც” ლომა იბრდღუენღეს““, (რიცხ. 23,24). ეს 
სიტყვები კი ძველი აღთქზის ერთ - ერთი წიგნიდან - „რიცხუითა“ 

ამოვიწერეთ საგანგებოდ, რათა მიგვენიშნებინა მიქაელის 

ჰიმნების კრებულიდან ზემოთ დამოწმებული სტრიქონების 

სათავეებზე. „ლეკვი ლომისა“ ნიშნავს-მამის ძეს, ე. ი მაცხოვარს. 

ლ ოში. სიტყვაკაზმულ ლიტერატურაში „ლომი“ ძლიერების, 

გმირობის, რაინდობის მეტაფორაა. ამ თვალსაზრისით იგი 

გამოუყენებია „ვეფხისტყაოსნის ავტორსაც. მკითხველს, 

ალბათ, გააჩსენდა პოემის პროლოგის ასეთი ტაეპი: 

„ვის ჰშვენის, - ლომსა, - ხმარება შუბისა, «კარ - შიმშერისა“. 

ზემოთ შევეხეთ შესიტყვებას - „ლეკვი ლომისა“, რომელიც ძე 

ღმერთის მამიღან წარმოშობილობაზე მიგვითითებდა. ამასთანა- 

ვე ქრისტე „ლომადაც“ იწოდება.ეს სურათს არ ცვლის, რადგან 

მამას და ძეს დავით გურამიშვილის თქმისა არ იყოს, „სიტყვით 

აქვს განყოფილობა“, თორემ ერთარსება ლმერთად ითქმიან. 

განსაკუთრებით იოანე მინჩხის პოეზიაში მაცხოვარი წარმოსახუ- 

ლია საფლავში მძინარე ლომად. ქრისტეს, „გითარცა ლომსა, 

სძინავს სამარეს“, ჯვითარცა ლომმა»56 მიიძინა ცხედარსა ზწედა 

მიწისასა““, კიდევ კრთ ნიმუშს მოვიტანთ. ,„დამბადებელ- მან 

მღვიძარეთამან ღმერთმან, ვითარცა ლომმან მიყრდნობით მიიძინა 

ბუნებითა ზორცთაითა საფლავსა შინა“”, 

შმშარგალიტი. სასულიერო მწერლობაში „მარგალიტი“ 

ქრისტეს, ღვთისმშობლის და წმ. მამების მეტაფორაა. ამჯერად 

  

მიქაელის ჰიმნეი, გვ.ხ7 

რიცხ. 23,24 

ჭიროანე მინჩხის პოეხია, გე 289. 

4ი„ანე  მინჩსის პრეზია, გე. 98. 
ირაჩე მანნხის პოეზია, გე. 294. 

48



გავეცნოთ სასულიერო ხასიათის ნაწარმოებიდან ამოწერილ 

რამდენიმე ნიმუშს, სადაც „მარგალიტი“ მაცხოვრის სიმბოლოა: 

„.პოვე უსასყიღლოი იგი მარგალიტი ქრისტე თუალი ცხოვრები- 

საი..." ჰიმნოგრაფი მოუწოდებს ადამიანებს ღვთისმშობლის 

განდიდებისკენ, რომელმაც გვიშვა ქრისტე: „მოვედით, მორწმუ- 

ნენო, ვადიდებდეთ ქალწულსა, მტვირთველსა მარგალიტისა 

სამეუფოისა მრავლისა მის სასყიდლისაო??, მარიამი წოღებულია 

სამუფო მარგალიტის ქჭურად: „ჭურო მარგალიტისა მის 

სამეუფოსა“), 

დავით გურამიშვილი „მარგალიტს“ არცთუ იშვიათად იყენებს 

როგორც ქრისტეს, ასევე ღვთისმშობლის მეტაფორულ სახე- 

ლად. მაცხოვარს ერთგან პოეტი ასე ეუბნება: 
„საყვარელო, სახით თქმულო, უსასყიდლო მარგალიტო“4, 

პოეტი მსად არის მუღამ ქრისტეს ყრთგულებისთევის. მას სხვა 

რჯულზე იგი არასოდეს არ გასცვლის: 

„რაგინდ მე ასრე გავგიჟდე, თავი ეახალო ტინზედა, 

მხეცნი, ფრიჩველნი ვასყრო ნგავახშმო-ტ.მ.) ჩემსა ხორცსა და 

ტვინზედა იგ მარგალიტი თაღლითზე, ოქრო გავცვალო 
სინზედა.., 

როგორც ზემოთ გაკვრიო ვთქვით, მაცხოვართან ერთად 

„მარგალიტი“ წმ. მამების სიმბოლური სახელიცაა. ამით 

ხახგასმულია ის, რომ ეს ღმერთშემოსილი მამები თავიანთი 

სულიერი ღვაწლითა და მოქმეღებით უახლოვდებიან ღვთიურ 

ბუნებას: „შენ (მიემართება ბასილი დიღს - ტ.მ) მარგალიტი 
მრავალსასყიღლისაო, შუენიერო, სასწაულთა მოქმეღო“...“ 

კიდევ ერთ საგულისხმო ნიმუშს ამოვიწერთ: „პატიოსანი ესე 

  

მაქაულის ჰიმნები, გვ. 26). 

ბჩევზირეჯული ძლის“იარჩი, გე. 5წL 

პპძლისაირნი, გე. 148. 
ბ გურამიშვილი. დაეიიიანი, გვ. 73. 

“იქვე, გე... 75. 

წძველ-ქართული სასულიერო პოეზია, გე. 202. 
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ლარნაკი შეჰმზადა (გიორგიმ - ტ. მ.) საუნჯედ შემწყნარბელად 
მზისა უბრწყინვალესთა და მარგალიტისა... ღმერთშემოსილისა 

მამისა ჩუენისა ეფთვიმისთა“'. 

მარილი. მარილიც ქრისტეს სიმბოლური სახელია. ამის 

შესახებ იოანე საბანისძშე მოგვახსენებს: მაცხოვარს ,მარილ 
ეწოდა, რამეთუ ცოდვითა განრყვნალთა ამათ ხორცთა ჩეყნოა 

მოგვეახლა დ. სიმყრალყეი იგი კერპთმსახურებასსაი განგვაშორა 

ღა სულნი ჩეეჩნი სარწმუნოებათა ღმერთისმსახურებისაითა 

სულნელად შეზავნა“?. 

მარცვალ ი. ჰიმნოგრაფი ბეთლემს უკვდავების პურის 

სახელად სახავს, სიაც „პაღმოცუყნდა მარცვალი ქრისტეს სახით: 

„სახლად პურისა მის უკვდავების გამოჩნდი ბეთლემ, რაჟამს მას 

შინა აღმოცენდა დღეს მარცუალი იგი ცხოველს მყოფელი 

ქრისტე“. ახლა კი ,„ჰაბოს მარტვილობაში" ჩავიხედოთ: ქრისტეს 

„მარცვალ მდოგვის ეწოდა, რამეთუ დაიკნინებს თაგსა თვისსა და 

მოგვემსგავსების ჰასაკსა ჩვენსა, რაითა ურნატსა სულისა 
ჩვენისასა დაენერგოს და ღრმად ძირნი ღაიბნეს და რტოთა მაო 

ზედა ჯვარისა მისისათა შეგვიკრიბნეს დ» აპღმაღლდეს და ჩვენ 

აღგვამაღლნეს““. 

მატლი.იოანე საბანისძე ამ სიმბოლოს ვრცელ კომენტარს 

გვაძლევს: მესიას „მატლ ეწოდა, რამეთუ თქვა: „მატლ ვარ და 

არა კაც გამობრწყინვებთთ. ლღმრთეებისაითა, ვითარცა 

სამჭედური მატლსა შინა, ეგრეთ ხორცთა შინა თეისთა დაფარა 

ღმრთყებაი იგი თვისი ღა უფსკრულთა ამის სოფლისათა 

შთააგდო და აღმოიქვა, გითარც!: კეთილმან მყთევსურმან, 

რომლისათვისაცა იტყვის: „შეიჰყრა ვეშაპი იგი სამ |დურითა და 

  

1ძეგლები, I, გვ. IL 
2 , 
ძეგლები.1, გვე. 47. 

შძველ-ქართული სასულიერო პოეზი:, გე.75-7/ი- შდრ. 

ძველი მეტაფრასულ» კრებულები, გე. 9. 
4პეგლები, 1. გვ. 48. 
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განულო დანდალი ყმასა მასსა და ხარტუკი ცხვირსა მისსა". ყსე 

იგი არს ეშმაკი, რომელი შეოყრა ღა შემუსრნა მანქანებაი მისნი, 

რომლასათვის წამყის მეფსალშუსე დავით: „შენ შეჰმუსრე 

თავები ვეშაპისაი მის“! 

მ.დ ი ნ ა რ ე. წყალი, წყარო, მდინარე მაცხოვრის 

მერაფორულაი სახელებია სასულიერო მწერლობაში. ამჟამად 

მდინარის სიმბოლიკაზე შყვჩერღებით. უკვდავების მდინარის 

(ქრისტეს) აღმომცყნებელი და მომნიჭებელია ღვთისმშობელი. 
სწორელ მისგან „მივიღეთ მდინარეი უკვდავებისაი, რომლისგან 

აღვივსენათ წყურიელნი მათლისაგან““, „რომელი წყაროისა 

მდინარასაგან აპღმოგვიცენია კურნებაი პარეელთა ბრალთა 

ჩუენოაის“ იოანე ოქროპირს ჰიმნოგრაფს სიბრძნის” მდინარეს 
უწოდებს, რომელიც ცისკიდეთა რწყავს სწავლითა მისითა: 

„სიბრძნის: მდინარეო რომელი მორწყავ ცისკიღეთა სწავლითა 

შენითა“. 

შეორ ე ადამ ი. ზემოთ შევეხეთ ქრისტიანულ 

ლიტერატურაში დამკვიღრებულ შესიტყგებას + „ახალი ადამი“, 

რაც ქრისტეს მეტაფორული სახელია. ამავე მნიშვნელობით 

გამოუყენებიათ ჩვენს წინაპრებს ,მეორე ადამი“. შენიშნულია, 

რომ ძველ ქართულში „ახალი“ სხვა ასრსაც. გამოხატავდა - 

„მეორე“. ზ.გამსახურდიას მიხედვით ,ახალი“ ძველ ქართულში 

ნიშნავს რიგით პირველსაც“. პირველცოდვილი, დაძვვლებული 

ადამის მხსნელად, განმაანლებლად დეღამიწას მოევლინა 

ღმერთკაცი - მეორე ადამი - ქრისტეს სახით: „ხორცნი ადამყანნი 

მაიხუენ, მხსნელო, და ხორცითა გამოშჩნდი მკორეი ადამ 

  

' 
„შეგლები, I, ჯვ. 48. 

“ძილისჰარნი, გვ. 174. 

მიქაელის  პიმნები, გვ. 316. 
ბიქუე, გე- 256,260. 
ხ.გამსახურლი” საქართველოს სულიერი მისსია, თბ., 

წყეი, გე. 5. 
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განახლებად პირველისა ურჩებით ღაძუელებულისა““, ე-ი. „მეორე 

ადამი“ არის მხსნელი, უცოდველი, ღვოიურ ბუნებასთან ერთად 

აღამიანური ბუნების მატარებელი - მაცხოვარი, რომელშაც 

ჯოჯოხეთისგან გაანთავისუფლა ცოდვილნი. 

მ ე ხ ი საინტერესოს „მეხის სულხან საბა 

ორბელიანისყული განმარტება: „რ, ფრიადი სიხშო ნისლისა 

დადღგების ქუ/ყყანასა სედა, აღიღყბს მტუერთა ილეკროთაგან. 

ესენი ყოველნივე ოთხთა კავშირისგან არინ ღა ჩისლთა მათ 

შინა მოკრბებიან და ერთად შეგუამდებიან და განფიცხდებიან; რა 

ჰაერი ვეღარ ირვირთავს, განსქდების ღა ჩამოიჯრების, 

მხისაგან ესეთი სიმხურვალე აქუს, რახაც ეცემა ცეცხლისაგან 

უმყტეს შესწუავს 
დავით გურამიშყილი სხვა აურაცხელ ატრიბუტთან ერთად 

C+“ 

მაცხოვრის სახელად „მეხსაც“ იყენებს: 

„მეხო, ქუხილის ისარო, მტერთ გულზე დასარჭობელოი?! 

სიტყვაში „მტერთა“, ცხადია, იგულისხმებიან ბოროტი ძალები, 

ეშმაკნი ურჯულონი, წარმართნი. 

მსეთა მზ ე. „ღაგთიანში“ მზეთამზე კონკრერულადღ 

მამაღშერთის სიმბოლოა: 

„საჩით იგივად (ე. ი. პლეგორიულად - ტ. მ.) სათქმელად მამა 

მზეთა - მზედ ით)ოს არი, 

დავაკვირდეთ ღავით გურამიშკილის ზოგიერთი თხზულ ების 

სათაურსაც: „მზეთა - შზის ვედრება დავითისაგან“”, ,„,მ'ხეთა - 

მსის შესხმა და ჭეშმარიტის გზის თხოვნა დაგითისაგან“. ცნება 

„მზეთამზე“ შემუშავებული ჩანს სასულიერო მწერლობაში 

  

1 კგელ-ქა არიული სასულიერო პოეზიას, გვ.2ჰმ, შღრ. 

მაქაელის, პიმნები, გვ. 52.70. 

2ს 'ულხან-საბა ორბელიანი, სიტყეის კონ, გვ. 200. 
12 ბ: ურამიშვილი, დავითიანი, გვ. 21%. 

4ლგ ურამიშეილი, დავითიანი, გვგ- 75. 

იქვე. გა. 76. 
იქვე, ბა 78.



დამკვიყრებული მეთოდის საფუძველზე, როგორიცა: „ღმერთსა 

ღმცრთთასა"“, „ღმერთი ღმერთთა“, ,უფოდლი უფლებათა“, „უფალსა 

უფალსთა“. ამის გპცნობიყრების სამუაჰლებას თვითონ პრერტ 

გვაწვდას: 
„ღმერთთა ღმერთობათ, მსყოა - მზედ მამას ვსახ თქმათ 

სასმინადა“!, 

მეცნიცრთა (ს. ცაიშვილი, შ. ძიძიგური) კონცეფციით, ღმყრიიის 

სიმბოლოდ მზეთ.მსე სასულიერო ჩასიათხს Lამნებ“ი 

პირველად დავით გურამიშვილის პოეზიაში იხნეჩს თავს. 

იქართლის ქარის" ავრორის ამოსავალ აუნქტაღ ხალხური 

პოეზხზია გამოიყურება”. 

„ღავითიანში მზეიამზე ღკთა;ბის სიმბოლოა, საყრო 

მეგლებში (სიტყვაკაზმული მწერლობა, საისტორიო არო ზა და 

ა. შე. კი იგი ქალის ·გარეგნობის ან შინაგანი. ბუჩების 
გამომხატველი“. „ისტორიანი ღა აზმანი შარავანრდედთანის" 

მახედვით „მსეთამ ხე“ თამარ მეფის მეტაფორა» „შესატყვისი 

ქმრის.ს პირ მზისა, ტან - ლომისა, თვით მსე. ხეთა 

შუენებითა და მოფენაობითაცა!? საერილღდღ. ქართულ. ენაშა 

„მზეთამზე“ სინონიმია „ლამაზის“, დასახელებულ. საისტორიო 

ძეგლში თამარზე ნათქვამი „მზე - მზეთა" გულისხმობს ლამაზი 

მახღილოსნების მეფეს, ულამა ხეს ასულებზე უყურო მშეენიურს, 

ივეუხისტყაოსაჩშიც" ფიგურირებს „მსეოამზე“ 

„მაკოცე. პოგეს ორნიგე, თვით იგი (ფარსადანს და. მისი 

მეუღლე - ტ-.მ) მზენი მ'ხეთანი.“ 

ან კიდევ „მას ავთანდილ თაყვანს!) - ლომია ლომმან შეთა 

მხესა“. 

  

ს ოგორიმიშვილი, დაჟითიანი. ჭე. 7) 

ცრიი;ილი, მარადიული  . საჩეკბი. ის. 2:02, 

შ.ძიძიგუ/“, დაჟყით გ'ერამიშვილის ესს «ის .Mი, ბე" 

ინსტი რისი და ამი შარაკასოედფთანი. გ გეკ,ჯეიიV 

რედაქციით» რა გამხკელეესი. თაბ ,V4L. გე. 21 
“ალჩვიბჩი, ქართიელ ი სინონიმთა ლემხიკინი.. გ: 229 
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არჩილის პოემაში „გაბაასება თეიმურაზის. და 

რუსთაველისა“ - გკთხულობოთ: 

„მიჰბაძა რუსმან ევასა, განგარდა სამოთხისაგ.6, 

შესცოდა მზესა მსეთასა სიტყვითა სამ - ოთხისაგან“, 

ვფიქრობთ, აქ „მზეს. მსეთას»“ სიმბოლოა როგორც უზენაესი 

არსებისა, ისე თამარ დედოფლისა. ამ თვალ საზრისიო უთუოდ 

ყურადღებას იქცევს ონან-, ქობულაშვილის ანბანთქეება: 

„ეს ახლა ითქმის შესხმანი, ვაქებდე მ'ხეს.» მსესათასა"”, აქ 

„მჩესა მზესათ“ ღვთაების სიმბოლოა, რაც “შესაძლოა დ. 

გურამიშვილის ერთ - ერთ მოაარ ლიტერატურულ წყაროდ 

მიგულვგოთ. 
კრზეთამზის“ სიმბოლიკა გალაკტიონსაც აქვს გამოყენებული, 

მაგრამ იგი დაცლილია სასულიერო შინაარსისაგან. XX. 1. 
განუმეორებელი შემოქმედი შოთა რუსთაველს „მზეთამ ზედ“ 

სახავს: „მზეთა მზეო შოთა“! 

მ ზ ე. სXმეში ჩახედულ მკითხველს ნათლაღ მოეხსენება, რომ 

ქრისტიანულ ლიტერატურაში „მსე“ ქრისტეს ყველაზხზე 

პოპულარულს დ. გავრცელებული სახელია. ამატომ 

შემოხვევით არ ამტკიცებენ (ნემოყვსკი), რომ ქრისტე პრისო 

იგივყ მზე - ღგთაება. სასულიერო და საერო სირყვაკახმულ 

მწერლობაში მსის მხატვრული ფუნქცია განსხვავებულია. 

მხე ბიბლიაში ქრისტეს და ანგუ)ლოზხზის სახელია. ბიბლიის 

ტრადიცია გავრცელებულა. სასულიერო მწერლობაში, 

განსაკუთრებით ჰაგიოგრაფიასა ღა ჰიმნოგრაფიაში. „განკურნენ 

უკვე ან მ'ხემან, ოდეს არს ომერთი შენი““. არეოპაგიტიკაში 

ვკითხულობთ: „ვითარმედ ღმერთი არს მჭსე ღა ვითარცა დამბა- 

  

1ქართული პოეზია, III გე 4. 

ა პრეგაპე, ქართველი მწერლები რუსეიში (XVIII ს.), 

თბ.,M58, _ გე.210. 

შდრ ლ.სორიია, გალაქტიინ საბიძის “ოეხიის 

პრობლემური საკითხესი, გვ.M3მ. 

ირეგბპხე ოქრიპირას „ხოერება გე. 17. 

44.



დებელი ამის ყოვლისაი“! „ნუუკუე უცნაური იგი ღმეროი ზეც+- 

თაი მოიტოვა ანუ მ'აისა ღმერთად წოდებასა დახედა“? 

ქრისტესთან ერთად მისი მშობელიც მზედაა დასახული: 

„მენ, ღვთისმშობელო, კაცთათვის მანათობელი მზე ხარა“. 

ეს სიტყვები თეიმურაზ პირველს ეკუთვნის. მიქაელის ჰიმნები- 

დან ყრთ ფრაზას ამოვიწერთ: „ვითარცა მზეი პღმაოლდა და 

მთოგარე ღადგა წესსა თვისსს ქალწული ქალწულებისავე 

თვისსა“ პოეტი-ჰიმნოგრაფი მაცხოვრის საფლავიდან ამოსვ- 

ლას ლრუბლიდან მხი), გამოჩენას ადარებს: „ვითარცა-რაი მზე 
ღრუბელთაგან სიჩრდოისა მისგან საფლავისა გამოგიდა მაცხოვა- 

რი ჩუენი“, 

მაცხოვართან, ღვთისმშობელთან ერთად ანგელოსებიც მზედ 

ინათლებიან: „რაჟამს წარსდგა გაბრიელ წინაშე მარიამისა, ნა- 

თობდა, ვითარცა მსე და შეძრწუნდა დედოფალი“, წმ. მამე- 

ბიც თავიანთი დიდი ღამსახურებისა და ღვაწლის გამო ძ'ხესთან 
არიაჩ გათანაბრებული ი,უ შემსგავსებულნი: „ვითარ მზე, დიდა 

ბასილი, მნათი კესარიისა“ (ქ.ცხ.II, გვ. 15). იოანე „სასწაულთა 

მრავალთა აღსრულებით. გამობრწყინდა, ვითარცა მზე C„კხოვ- 

რება იოანე ზეღაზნელისა“), „მწყემსსა ქართველთასა სანატ- 

რელსა დავითს, რომყლმან, ვითარ მზემან, უკუნსა წყუდიადსა 

შინა მსხდომარე ერი ქართველთა განანათლა („ცხოვრება დავით 

გარეჯელისა“), „უქმსა უღაბნოსა» ვითარცა მზეი გამოშჩნდი“ 

(მიემართება მამა ევთიმის - ტ. მ.). ნათელღე-ბული ადამიანები 

მზის ნათებას ედარებიან: „მზეებრ ნათობენ ნათელლებულნი 

ადამეანნი“, დავით გურამიშვილი ლიტერატურული ტრადიცების 

მიდევნებით ღმერთს, მაცხოვარს „მზეთამ-ზესთან“ გრთად 

  

"პეტრე იბერიელი, შრომეMი, გე. 34. 

«ძეგლები, Iს გვ. # 

შმიქაელის ჰიმნები, გვ. პინ. 

არასე მინჩხსს პოკზას, გგ. 196. 

გნევმირებული ძლისპირნი, გვ. 3ჩ7. 
ქართული პოეზია, 1 გვ. M2. 
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ხშირად „მხითაც" იხსენიებს: „მოგვფინა მწერდა ღვთის სირყვა 

ძე და (IM). მაჰმადიანურ გარემოცვაში მყოფი პოეტი მწარედ 

განიცდის ქრისტესთან დაშორებას: „მზეს ღრუბლის გამო ვერ 

ვტეღავგ, ან ბურმან დანისა დარი“ (14), 

მზე სიმართლისა. ღმერთი არის ჭეშმარიტება, 

სიწრფოება, სიმართლე, სისწორე, ღყთის მეტაფორა რადგან 

მზეს აქცდან წარმოსდგა მესიის სახელიც - „მსე სიმართლისა“. 

ამ ატრიბუტით იხსენიება იგი ქრისტიანული კულტურის ძეგლთა 

ტექსტებში რომელთაგან მხოლოდ ორიოღლე მაგალითს 

დავასახელებთ: „მნათობი სათელი შეუხებელი ქრისტე, მზე 

სიმართლისა“, არჩილი სოტბას ასხამს რა მაცხოვარს ყუბნება: 

„შენ მზეო სიმართლისაო, აროდეს არ.-.დასულის»“. 

ის სამეუფეო კარავი, საიდანაც ამობრწყინდ» შზე სიმართლისა, 

არის მარიმ ლღვთისმშობელი. ამასტომ გახღა იგი ქების 

„უპირველესი ობიე1ტი სასულიერო მწერლობაში, განსაკუორე- 

ბით კი-ჰიძნოგრაფიაში: „კარვდ სამყუფოდ გამოშჩნდი, 

ლვთისმშობელო, რამეთუ შენგან გამობრწყასდა სიმართლისა 
მზე“?. 

მზიანი დ ღ ე. დავით გურამიშვილს აქვს ასეთი 

სტრიქონები: 

„ვით ღამე ბნელსა მზიანი მოჰბმია დღ.) ნსთლიერი, 

ეგრეთ აბრამის ყვავილი, დავითზე ნაყოფიერი“. 

ამ შედარება - ეპითეტის ახსნა - განმარტება ასეთ სურათს 

გვაძლევს: ,ღამე ბნელი“ მამაღმერთზე მიგვანიშნებს. მამაზეტცი- 

ერი ბნელი ღამეა იმდენად, რამდყენაღაც მოკვდავთათვის ფიზი- 

კური თვალით მიუწედომელია. უხილავია, შეუცნობელი» 

„მზიანი დღე“ ქრისტეს პიროვნების წარმომჩენია, რომელიც 

„დავითიანში“ დავით წინასწარმეტყველზე უფრო ნაყოფიერ 

ყვპვილად სუაბრამის ყვავილად“) გამოიყურებ“. „მოIბმია“ ნიშნავს 

  

ქართული პოეზიას, 1 გე. 82. 

უმეყლესი იაღკარი, გვ. 444. 
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იმას, რომ ძე მამის თან„არსია. მარიამ ლვთისმშობელი, დავით 
გურამაშესლის ენით, ჯვარცმულ შვილს ეუბნება: 

„დლე ღამიღამღი მზიანი, მით მომივიდა ზიანი“' 

როგორც ზემოთაც გისაუბრეთ, „დღე“ ღეთის სახელია. „მზიანი 

დღე“ ნაწარმოებია „მსიანი ღამის“ ანალოგიით. ,,მზიანი დღე“ 

რაღგან მაცსოგრსს სახელლებადაა, ამღყნად იგი არ არის 

ფიზიკური დღე, ღრუბლისაგან, ავდრისგან განტგირთული, 

არამედ ის დღეა, რომელიც ფიზიკური სინათლის, ციურ 
მნათობთა გაჩენამდე არსებობდა. ერთი სიტყვით, ის არის 

სულიერი დღე, რომელსაც ამკობს ეპითეტი - „მზიანი“. 

მზიანი ღ ა მ ე. დავით გურამიშვილი თაგვის ერთ - ერთ 

ლყქსში ც,ამიცანად იგავი...“) წერს: 

ჯვირემდის განახლდებოდა ძველი დღე - ღამე მზიანი, 

აფქლი კალოზედ გყარა, განურჩეველი, ბზსიანი“”. 

შესიტყვება „მზიანს ღამე“ პირველად „ვეფხისტყაოსანში“ 
დასტურდება, რომელიც სამეცნიერო ლიტერატურაში 

საფუძვლიანადაა შესწავლილი. მკვლევართა ერთ ნაწილს 

რუსთაველის „მზიანი ღამე“ საერთოდ უზენაესი არსების 

სიმბოლიკას მიაჩნია “ხოგიერთი მეცნიერი კი მტკიცედ 

ასაბუთებს, რომ ,მზი.ნი ღამ! კონკრეტულად მაცხოვრის 

მეტაფორაა. 

„დავითიანის“ „მზიან ღამეს“ ერთ - ერთმა პირველთაგანმა ს. 

ცაიშვილმა მიაქცი ყურაღღება, რომლის თანახმად, ამ 

შესიტყვებაში ქრისტიანული ღმერთია ნაგულისხმები. 

ამთაგითვე ვიტყვი, რომ „ძველი დღე“ მამაღმერთის სახელი. 

„ღამე მზიანი“ კი - ძე ღმერთისა“. ამახე მეტყველებს ისიც, რომ 

დავით გურამიშვილმა „ღამე მზიანი“ „შველი დღის“ გეერღით 

  

ლ გურამიშვილი, გე. 40. 

იქვე. გვ. ხ7 

ჰავ საკითხის მტკიცებას მივუძღვენით ვრცელი ნარკვევი, 

რიმმელიც შევიდა ჩეენს წიგსში სღავითიანის ჯლიატერატურული 

წყაროების, და პოეტიკის საკიოხები„ თა. I999. 
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მოიხსენი“. 

დაისმის კითხვა: „მზიანი ღამე“, რომელიც პირველად 

ივეეფხისტყაოსანში“ გვხვდება, რუსთაველის»გან პირველქმნილი 

ხატია, თუ მას გარკვეული წყაროები ასაზრდოებდა? იგი 

სამეცნიერო ლიტერატურაში დიდი ხანია მსჯელობის საგნად 

იქცა. საკითხით დაინტერესებულა მკლევარნი რუსთაველის 

წყაროდ მიიჩნევენ მგელ საეკლესო მწერლობას, 

განსაკუთრებით ჰიმნოგრაფიას, ან კიდეგ ნეოპლატონურ 

ფილოსოფიას. ს. ცაიშვილი შენიშნავს, რომ დანტეს „სამოთხის“ 

28-ე ქება, საღაც ლა'არაკია ღვთიურ წერტილზე (პირველი 

რკალი), რომელიც მზერას უხმობს ადამიანს ბრწყინვალე- 

ბისაგან, აშკარად ნეოპლარონური თეოგონიის გამოძახილია, 

სრულიად შესაძლყბელია, რომ ამ სახის (მზიანი ღამე - ტ. მ.) 
სიმბოლო ქართულ საეკლესიო მწერლობაში და, კერძოდ, 

ჰიმნოგრაფიაშის, არსებულიყო საერთოდ, სასულიერო და საყრო 

მწერლობაში ეს ფიგურალურ - ხატოვანი გამოთქმა არსად 

შეინიშნება გარდა „ვეფხისტყაოსნის“, „დავითიანის“ და პეტრე 

ლარაძის პოეზიაში, მაგრამ ჰიმნოგრაფიულ ექსტებში 

შეინიშნება ისეფთი გამოთქმები, რომლებიც უსათუოდ უნდა 

ყოფილიყენენ რუსთაველის ფანტაზიისათვის იმ”აულსის 

მიმცემნი. ამ უჩვეულო ხატის შესაქმნელაღ. ამ თვგალსაზრისით 

რუსთაველის უპირველეს წყაროდ პეტრე იბერიელის 

„არეოპაგიტიკას“ ასახელებენ. 

როგორც ზემოთაც გაკვრით შევნიშნეთ, საერთოდ, 

„ვეფხისტყაოსანის“ „მზიანი ლღამის“ შესაძლო წყაროებსე 

მრავალი მოსაზრებას გამოთქმული. ამ შეხეღულებათა 

ფიქსირებაც კი შორს წაგვიყვანდა. ამ მიმართულებით ჩვენ 

ჩაგატარეთ გარკვეული სამუშაო, რომლის შედეგის ეროი 

ნაწილის ჩვენება, ვფიქრობთ, ინტერესმოკლებული არ იქნება 

მკითხველისათვის. სათანადო ნიმუშებს“ დასახელებამდე 

საჭიროდ მიგვაჩნია იმის შენიშვნა, რომ „მზიანი ღამის“ 

შინაარსის მომცველი გამოთქმყბი რომელსაც შეეძლო 
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რუსთაველისპთვის გადამწყვეტი ბიძგი მიეცა საანალიზო საჩის 
შესბოხზველად, უპირველესად ეროვნულ წყაროებში 

(თეოლოგიური. ფილოსო:კციური, მხატვრული) უნდა ვეძიოთ, ეს 

კი ყველაზე გამართლებულ გზად გვეჩვენება. 
ქვემოთ დავიმოწმებთ სათაჩადო საილუსტრაციო მასალებს, 

რომლებშაც უთუოდ „მზიანი ღამის“ აჩრდილი დაღის: „ხოლო 

ღმერთი უძღოდა მათ დღისა უკუე სუეტისა ღრუბლისათა 
ჩუყნებად მათდა გზასა, ხოლო ღამე - სუეტითა ცე/ხლისათა“ 

(გამოს. M,7), „ხი.ლო სახე დიღებისა უფლისაო ვითარცა ცეცხლი 

მოტყინარე თხემსა სედა მთისასა წინაშე ძუელთა ისრაელისათა“ 

(გამოს. 24,117), „რამეთუ ღრუბელი უფლისაი იყო კარავსა მას 

ზედა დღისი და ცეცხლი იყო მას ზეღა ღამყ წინაშე ყოვლისა 

საჩლისა ისრაელისა“ (გამო. 40,416); „ღამე იგი დღედ დავლექ, 

ნათელი ახლოს არს პირსა წინაშე ბნელისასა“ (იობ. 17,I2), 

„»განჰმარტა ღრუბელი საგრილად მათდა და ცეცხლი მნათობად 

მათდა ლამე“ (ფს. 104,239), „გამოუბრწყინდა ბნელსა შინა ნათელი 
წრფელთა, მოწყალე და შემწყნარებელ ღა მართალ“ (ფს. 19.4); 
„რამეთუ ბნელი შენ მიერ არა ღაბნელდეს, და ღამე, გითარცა 

დღე, განათლდეს, ვითარცა ბნელი მისი, ეგრეცა ნათელი მისი“ 

(ფს. 08.12). ვფიქრობთ, საკითხით დაინტერესებულ მკითხველს არ 

“მობეზრდება საჭირო საილუსტრაციო ნიმუშების ამოწერას თუ 

განვაგრმობთ, იმდენად დიღია ,მხიანი ღამის“ მნიშვნელობა 

ქართულ სახისმეტყველებაში „ბნელსა შინა იხილე ჩათელი 

დიდი“ (წინ. ჟს.. 9,2), „მაშინ აღმობრწყინდეს ბნელსა შინა 

ნათელი შენი და, ბნელი შენი, ვითარცა შუადღე“ (წინ. ეს. 58,1)), 

„ამან (ნინო - ტ. მ.) წმინღამან აღანთო გულსა ჩემსა სანთელი 

ნათლისა შუვა ღამეს ოდენ მეჩღეენა მე მზე ბრწყინვალე, ქრისტე 

ღმერთი ჩვენი“, „ნათელი ბრწყინვალენი ლამე ყოველ, ვითარცა 
ლამპარნი აღნთენებულნი"?, „უკუეთუ: მოგცეს შენ მაღალმან 

  

ძეგლები, გე. 108. 

"იქვე გე. I!84+. 
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ცხორებაი, იხილო შემდგომად სამი დღისა ამბოხებაი,, და 

მყყსეულ გამობრწყინდეს მზე ღამესა და მთოყარე ღღოესა“! 

სემოთ ღამოწმებული ციტატები, როგორც მკითხველმა 

აინახა, ამოწერილია ბიბლიური ტექსტებიდან, ჰაგიოგრაფიული 

და აპოკრიფული თხზულებებიდან ამჯერად გვსურს თვალი 

გადავაელოთ „სმნოგრაფიულ. საშვაროს, თუ რა ნიმუშების 

წარმოჩენაა შესაძლებელი იქიდან, რომ კსოევ ერთხელ გაესვას 

ხ-ზი ,მზიანი ღამის“ შესაძლო წყაროების პოსულიარობას, 

საყროოდ, სიტყვაკაზმულ. მწერლობაში. 
„თუალთაგან გონებისა ჩემისათა მოსმარცუე ბნელი 

უმეცრებისაი, ნათელო დაუსაბამო ქრისტე““, „ქრისტე თვით 

მხათობი დაუღამებელი აღამის განანასთლებელი, ბნელისა ძალს» 

დამხსნელი, ადამიანთა მსსნელი““, „1ზე სიმაროლეისა... 

აღმობრწყინდა დღეს საფლავისაგან განაქარვა ბჩყლი““, 

„ცხოვრებისათვის ადამის ნათესავისა შეცთომილი, მრავალ 

მოწყალე მოჰხუყდ,  ქუესკნელად. და განაქარგე, მთავრობაი 
ბნელისაი, ხოლო განათლდეს ბნელისა შყოფნს ნათლისა 

უხილავისა ბრწყინვა ღებითა“, „ნათელი რა გამოუჩნდ. სოფელს» 

წარუვალი და ღამე დღედ მოგუვახლა ჩვენ“, „საღმრთონი 

მცხინვარებანი ელეგიღეს საუნჯესა წყუდიადისათა“”, „აღივსეს 

საღმრთო სინათლისა” ელვითა ბნელისა საუნჯენი, რაჟამს 

შთაჰხედ ქრისტე ნათელი უსხეულოი, განჰკუერე ძალი 

წყუდიადისა და მის მიერ დაშჯილთა სულთ. აღმოუწოდე 

ნათლად ღმრთეებისა შენისა“, „ესე რა შობად ქალწული მიუდგეს 

  

ძველი აღთქმის აპოკრიფების ქართული ქერჩიები. 1, 

გამოსცა ც.ჭურციკიძემ,„ თა. )M7ს. გე. 340. 

მიქაელის ჰიმნები, გე: 25. ჰ ) 
კიქვთ გე. 440. 

· · –ყირიეა 25. 
„შველ-ქართული სასულიერო პღლეზია, გვ. პ2ი 

კქვე. გვ. I. 
_წყემირებული ძილისპირნი, გც. 203. 

'ძეელ-ქართ·ელი სასკლაერო პრეზი:, გვ. 3M 

იქვე, გვ. 324. 
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– თქვა: ლამპრებ. მნათობო ღამისა“) „ბნელისა განს ქარვებად მზე 

მოვალ ს“?. 

შყიძლება დავასკვნათ: როგორც შოთა რუსთაველის, ასევე 

ღავით გურამიშვილის პოეტურ სამყაროში ,მ'ხიანი ღამე“ 

გააზრებულია ქრისტეს სიმბოლოთ, სოლო ორივე დიდი 

შემოქმედის მასაზრდოებელი წყარო, როგორც ჩანს, სასულიერო 

მწერლობა იყო. ეს განსაკუთრებით ღაყით გურამიშვილზე 

ითქმის, რადგან მასთან „მზიანი ღამე“ რუსთაველასაგან 

განსხვავებით, შეიძლება ითქვას, ჰიმნოგრაფიულ კონტექსტშია 

მოაზრებული, კერძოღ, ძვკყლ დღესთან, ბხელ .·ღამესთან 

მიმართებაში. 

აღსანიშნავია, რომ ,მზიანი ღამის“ სიმბოლიკ. XX საუკუნის 

ქართული პოეზიისს ცაზეც გაკრთა. გალაკტიონი იტყვის: „ის 

დღეები დაიკარგე, ღამე - რაღაც მ'ხიანი, ისევ ისე დაიქარგ» 

ქალაქის ყრუ %იანი“ (,რფილისი ღამით“) ლ. სორდი»ს თელის, 

რომ აქ მზიანი ღამე“ პოეზიის სიმბოლოა. გალაკტიონის ღამის 

მზეს არავითარი კავშირი არა აქვს მითოლოგიური ღამის 

მზესთან. იგი „სხივთან“, „შუქთ..ნ“ ერთად გამოცხადებას, მაგ- 

რამ არა ღმერთის, არამედ შთაგონების“. ჩვენ კი ჯირიქით მიგ- 

ვარნნია გალაკტიონი დიდი მცოდნე იყო ქართული სასულიერო 

მწელობისა (რომ არაფერი ვთქვაო საერო ლიტერატურაზე) და 

კარგალაც ჰქონდა გაცნობიერებული „მზიანი ღამის“ არსაც «იღ 

შემოქმედს „მზიანი ღამე“ სწორედ უფლის, კერძოდ, მაცხოვრის 

მეტაფორულ სახელად უნდა ჰქონდეს გაშინაგანებული. 

გალაკტიონის სემოთ დამოწმებულ სტრიქონებში ჟონავს მწარე 

სეგღა კომუნისტური აბსურდული, სასტიკი რეკიმის მიერ 
ქრისტიანული რელიგიის, მაცხოვრის პიროვნების არსის 

  

ძელი ქართული ლიტერატურული ძეგლები, - გამოსცა 
ი.ლოლაშვილმა, ობ, IMV78. გე. 432. 

“იქვე გე. 2. 

პლას რდია, გპლაქტიოს ტაბიძის პოეზიას ბრიბდ ემური 

საკითხები, გე. 146. 
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დევნის! მისტირის პოეტი იშ წარსულ დღეებს (რომლებიც ახლა 

დაკარგულან), როდესაც მორწმუნენი ეთაყეპნებოდნენ ღმერთს, 

განადიდებდნენ მაცხოეჯბოს, ასევე გალაკტიონს ეკუთვნის 

გამოთქმა - „მზიური ღამე“ ს,მზიური ღამის ქარი“), 

მხიანი ჩრდილი.გვერდს ვერ აგუვლით იმ ფაქტს, 

რომ მხატვრულ ლიტერატურაში ,მხინი ღამის“ ანალოგიიო 

არსებობს ფრახეოლოგიურა ყრთეული „მზიანი ჩრდილი", 

თუმცა მას ქრისტეს სიმბოლიკის გამოხატულებასთან ს-ერთო 

არაფყრი არ უნდა ჰქონდეს. „მზიანი ჩრდილის“ ესთერიკა 

„ვეფხისტყაოსანში“ ღასტურდება პირველად: 

»ქედსა რამე გალააღგა, ველი აჩნდა მზიან - ჩრდილი“. 

ილის და გალაკრტიონიც მიმართავენ რუსოაველის წბაშვით ამ 

ფრთისნ გამოთქმას: „საკვირველი ვარ ჩემს მზიან ჩრდილში, 

(ილი), ცამ. ხეივანის მუხა და ფიჭვი მც მიფარავდნენ მზიურ 

ჩრდილების", ან კიდევ. „ოა დად-ემდა ათასი მთა, მომლოდინე 

მზიან ი ჩრდილის“ (გალა კტიონი). 

მზისთვალ ი. ზემოთაც გაკვრით შევეხეთ სიტყვა 

„თვალის“ სინონიმებს. გავიხსენოთ კაღეც ერთხელ: „თვ. ალი“ 

ადამიანის სხეულის ნაწილია, მვირფასი ქვის სინონიმია, 

„ბორბლის“ გამომხატველიცაა და . წყლის სთავესაც“ ნიშნავს 

თუ არ ვცდებით ამ მხატვრული სახის წონის მქონე სიტყვას 

ს8ზისთვალი“) პირველად შველი აღთქმის ერთ - ერთ წიგნში (III 

,)ზტრა) ვეცნობით: „ღიდ არს ქუეყყანა, მაღალი არიან ცანი; მალეღ 

რბის მხის თვალი... “ (III ე%. 4,:34). »მ შემთხვევაში „მზისსთსCვალი 

ნიშნავს უთუოდ „მზის ბორბალს“, უნდა „ღინიშნოს, რომ 

სავკლესიო მწერლობაშე საკმაოდ არას გაგრცელებული 

„მ ხისთვალი“ ქრისტეს სიმბოლოდ: „გარდამოხდა ანგელოზი 

ხეცით, ლოდი გარდააგორვგა ღა გამოვიდა უფალი საფლავით, 

უბრწყინვალე მ'ხისთუალისაი“, „გიხაროდნენ მზისთუალო 

  

'შღრ ლ.სორდიას დასახელებული ნაშრომი. გე:.1#6-147. 

ბ უშველესი იაღგარი, გე. 4 პ?. 
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ყოვლად ბრწყინვალ; ჯო“, რამყთუ მზისთუალი ცათა შან” არს ღა 

ნათელი მისი ქუეყანას. ზელა მიფენილ არს“. შარიამ 

ღვთისმშობელი მზისთვალის ღრუბლალაა მონათლული: 

„ღრუბელი ხარ მზის - თუალისაი მის, ქალწულო“, შესიის დედა 

მსისთვლის (აქ უკვე ფისიკური მზისთვალისა, ჩვენი ფიქრით) 

უბრწყინვალესადაა დასახული ჰიმნოგრაფიაში: ,ღმრთისმშობე- 

ლო, მზის: თუაბლისა უბრწყინვპლეს დაუცხრომელად გადიდებთ 

შენ““, : 

„მ ზისთვალი“ არა მხოლოდ სიმბოლოდ, არამეღ ჩვეულებრივს 

შეღარებისს საგნადაცა+ ქცეული. წყალში ჩაყრილი მოწამეთა 

გვამის ნპთება მსისთვალის ბრწყინვალებასთანაა შემსგავსებუ- 

ლი: „იხილნეს წმინღანი იგი გუამნი მოწამეთანი ბეჭთა ხედა 

წყალთასა, რომელნი ნათობდეს ვითარჯა მ'ხის - თუალნი". ბასილი 

ღიდის სიტყეა მსისთვალის ბრწეინვალებაზე მაღლაა 

დაყენებული: „სიტყუაი შენი უზეშთავს მზისთუალისა გაბრწ- 

ყინდა". 

მზის შარავანდედი. შარვავანდეღი შუა საუკუნე/ბის 

ქრისტიანული კულტურის ძეგლებში იშვიათად, მაგრამ მაინც 

მოგვეპოვება ღვთისმშობლის სახელად, ასყვე მაცხოვცრის 

ხატად. დავით გურამიშვილს აქვს ასეთი სტრიქონი: 

„სიხარბით ნათლად ვერა ცნა შარჯვანღედი მზე ცხლისა“?. 

ან კიდევ: 

„ნათელო შარავანდედო საცნაურისა მზისაო“. 

დამოწმებულ სტრიქონთაგან პირველში „მხე ცხელი“ 

მამაღმერთის სიმბოლოა, ხოლო „შარავანდედი“ - მაცხოვრისა. 

მზის შარავანდედი - ე. ი. მამის ძე, მისი თანაარსი მეორე ტაეპში 

კს „შარავანღეღი“ მარიამ ღვთისმშობლსს პიროვნებაზე 

  

ნეემზარებელ ი «ძლისჰირნი, გე. 21 

ატაერღის კრებული, გვ. 39. 

ჯალისპირნი, გე. 1L შდრ. ნევმირე-ოული პლისპარჩი, გვ. 273 

“მიქაელის ჰიმნები, გვ. 43. 

ბდ. გურამიშვილი, ღაგითი»ჩი, გე.3). 
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მიგვანაძნებს, 

მთვარე. მსწესთან შედარებით მთვარე ძალ წე იშვიათად 

არის გამოყენებული სიტევაკ6Iხშულ მწერლობაში ღვიის, 

მესიის, ან წმ. მარიამას მეტაფორყი, ღყთისმშობელზე უშველეს 

აადგარში ნათქვამში» „მთოვარე დაადგა წმინდასა ხედა თვისსა 

ქალყულე ფბიაწოი“, დავით გურამიშვილი მამასეციყრს მხესთან 

ერთად მთვარის ჩპრებასაც ადარებს: 

„I სყვ მზისა მამზევებელო, 

მე შენსას ვერას ვსარობა, 

მიუწთომელო ნათელო, 

საღ პირად მო%კარობ, სდ მზობა“” 

გოიები. ამ ცნების შესახებ სულხან - საბა ორბელიანი 

გვეუბნება შემდეგს. „მოიები ესე არს აფროდიტი (ხაზგასამა 

დიდ ლექსიკოგრაფს ეკუთვნის - ტ. მ.), რომელ არს” ცის კრის 

ვარსკლავი. მთები ითქმის განმა.ანათლებლად, მთიები რომელი 

წცრილ არს მთავარი ეშმაკოა და აწ წმინდათათვის არს-სახელი 

აგი და ადგილი მისი ზეცისა ს.სუფეველსა“ . დ. ჩუბინაშვილის 

თანახმად. მთიებად იწოდებიან” აგრეთვე მოძღვარნი 

ეკლესიისანი“. 

ამრიგად, მთიესი იგივე მნათობის, მაგრამ ის არ არის 

ფიზიკური, არამედ სულიერი მნათობია ღა აქედან გაჩსახოვნდა 

ქრისტეს სახელაღ ჰიმნოგრაფა წმ. მარიამს მოკრძალებიი. 

ყთაყვანებ» „რომელმან ჰშევ მთიები მზისა უბრწყინვალესი“ 

ამ ფრა'ხაში ,,მიიები“ სულიერი მნათობის, ხოლო „მსე“ ნმ'ხისა 

უბრწყინეპლესი“) ფიზიკური მ%ეა. ე. ი. აგტორი ხალულ მხეზე 

უფყრო მეტი ბრწყინვალების მქონედ სახავს მაცხოვარს და ეს 

გასაგებია, ვინაიდან ფიზიკურ მნათობთა შემოქმედი თავად 

  

1უძველესი იადგარი, გგ 439. 
"ღგურამიშკილი, ღავითიასი, გე. #4. 
“ს-ს ორბელიანი. სიტყვის კოსა, გე. 2ი:, 

1ღხჟიანიშვილა, ქართულრუსულა ლექსიკონი, „გვ. 72L 
'"ნეყმირე“ელი ძლის.არნი, გვ. 243. 
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ქრისტეა. ან კიდევ: „ღრუბელი ნათლისაი ხარი შენ, ქალწულო 

მარიამ, რომელმან შევ ძე, უწინარესი მთიებისაი“!, აქ იმაზეა 

მინიშნებული, რომ წმ. მარიამმა ღაბადა და კაცობრიობას 

მოუვლინა მხსნელი პირველადი (უპირველესი) მნათობი მესიის 

სახით. ახლა კი კელავ ღ. გურამიშვილის სიტყვები გავიხსენოთ: 

„განთიადისა ვარსკვლავო, მის მზეთა - მხისა მთიებო“. 

„მზეთა - მზის მთიები“ აიხსნება როგორც მამის ძე ანუ მამა 

ღმერთის შემკვიდრე და თანაარსი ძე ღმერთი (ქრისტე). პოეტი 

მარიამ ღვთისმშობლისადმი მიძღვნილ ერთ ვრცელ ლექსში 

უბიწო ქალწულს „მთიების დე.სად“ წარმოსახავს: 

„მის მთიებისა დედობით ბნელ ქვეყნის მანათობელო, 

შენ განმინათლე გონება, იესოს ქრისტეს მშობცლო“. 

სასულიერო მწერლობაში „მთიები“ გამოყენებულია 

შედარების საგნად, მაგრამ ეს მთიები უკვე ფიზიკური მნათობია 
და არა სულიერი. წმ. მამები თავიანთი ლღვაწლისა და 

საქმიანობის გამო მნათობთა ბრწყინვალებასთან არიან 
შეღარებულნი: „რომელი - იგი (ილარიონ თუალოელი - ტ. მ.) მას 

ჟამსა ვითარცა მთიები ბრწყინავდა კრებულსა შორის მამათასა“ 

გიორგი მთაწმინდელის ტცხოვრება“). ქრისტეს დიდებული 

მოწამე გიორგი „ვითარცა მთიები, მდიდარი ბრწყინვალებითა 

ვარსკლუავთა შორის, გამოჩნდა ყოვლად ბრწყინვალე იგი და 

საჩინოი მნათობი, უძველესი მხედარი მეუფისა ღიდისაი“ („ნინოს 

ცხოვრების“ არსენი ბერისყული რედაქცია)“ წმ. მოწამეთა – 
დავითისა და კონსტანტინეს წყალში ჩაყრილი გვამები 

შედარებულია განთიადის ვარსკვლაგთან: „გუამი იგი წმინდათა 
მოწამყთანი (დავით და კონსტანტინესი - ტ. მ.) ბრწყინვიდეს 

"4 წყალთა მათ შინა, ვითარცა მთიებნი განთიადისანი““. 

  

1უძყელესი იადგარი, გე. 472. 
2 · 

ძეგლები. Iს გვ. 16. 
კძეგლები II, გვ IL 

იქვე გვ. 26L 
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მთის ლოდი გამოძრობილი.ძველი აღთქმის ერთ 

-ერთ წიგნში-,წინასწარმეტყველება დანიელისა“ ვკითხულობთ; 

„პჩეღყედ, ვიდრე არა გამოეკუეთა ლოდი მთისაგან თვინიერ 

ხელთასა... “ (წ. დან. 2,34). ეს ფრაზა მარიამ ღვთისმშობლისადმი 

შიძლვნილ ჰიმნოგრაფიულ ძეგლებშა ასეა „კომენტირებული“: 

„დანიელ პირველ გიხილა მთად გამოუკუეთელად, რომლისაგანცა 

ლოდი თგინიერაღ ხელისა გამოეკუყთე ქრისტე“. ის, რაც 
„დანიელის წინ„სწარმეტყველებაშს“ დაფარული და საიდუმლო 

იყო, ჰიმნოგრაფმა მკითხველისათვის მარტივად გასაგები გახდა: 

„მთა“ წმ. მარიამის სიმბოლოა, პლეგორიაა, ხოლო მისგან 

გამოკვეთილი ლოდი - მაცხოვრისა. ე. ი. გაჩნდა ქრისტეს კიდევ 

ერთი მეტაფორა - „ლოდი“. ამ სახისაღმი ინტერესის გაზრდის 

მიზნით რამდენიმე საილუსტრაციო მასალას ამოვსწერთ 

სასულიერო პოეზიიდა: ,„მთისაგან სამოთხედა ლოდი 

სარწმუნოებისაი გამოისახე ქალწულისაგან '“უქცეველად 

შობითა, ქრისტე ღმერთო“?, „ლოდი მთისაგან იშვა, ქრისტე 

ღმერთი ქალწულისაგან“, აჰა, ესერა გამოეკუეთა მთისაგან 

ყოვლად წმინდისა ქალწულის. უბიწლისა ლოდი მრერთაი 

დაბრკოლებისაი ქრისტე საიდუმლოდ“, „ლოდი საკიდურო 

უხელოდ გამოეკუეთა შენგან მთაო, გამოუკუეთელო ქალწულო“. 
სპეციალურად გავხაზავთ, რომ ქრისტეს მეტაფორად „ლოდი“ 

სასულიერო პოეზიაში ახალი აღთქმიდან შემოდის. პეტრე ასე 

მიმართავს ერის მთავრებს და ისრაელ ხანდაზმული?" „ესე არს 
ლოღი (იგულისხმება ქრისტე - ტ. მ), რომელიც შეურაცხ იქმნა 

თქუევნ მიერ მაშენებელთა, რომელი იქმნა თავსაკიდურთა და 

არავინ არს სხვით ცხოვრება“ ( საქ. მოც. 4,1). 

ტრადიციის კვალობაზე ღავით გურამიშვილი ქრისტეს და 

  

ყველ-ქართული ზხასულიერო პოეზია, გვ. 72. 

ჭილ-ეტრატის იადგარი, გვ. ML 

„მიქაელის ჰიმნები, გვ. 5ს. 

გიქეც გვ. ჩ6. 
 პლისპირნი, გვ LM. 
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ღვთისმშობლის მეტაფორად იყენებს „მთასა“ და „ლოდს“: 

სვით მამათ - მ»მის შუურდულო, მთავ, ლოდის გამამტყორ/ჯ- 

ნელო...“ 

„ჩვენად ხსნად, შენად საქებრაღ მის მიით მის ლოდის 

მძრობელსო... " 

„გამოუთქმელად ნათქვამო, მოით ლოღო გამოკვეთილეო“! 

მკვიდრი მიჯნური ქრისტეს სახელად „მკვიდრი 

მიჯნური“ „დავითიანის“ გარდა არსად შეგვხვეღლრი+. პოეტი 

ერთმანეთს უპირისპირებს რა ორ რელიგიას - ქრისტიანობას და 

ისლამს, პირველს „მკვიდრ მიჯნურ«ს“?, ვარდის კონაღ ნათლავს, 

მყორეს კი - წუთიერ საყვარლად, აჩძალაღ, დ. გურამიშვილი 

კიცხავს ქრისტეს რჯულას უარმყოფელთ და ისლამთან სიარების 

მომხრეთ, „ას გამოღსლღიმებულთ: 

„მკვიდრს მიჯნურს ზურგსა შეაქცევს, 

წუთს გულხე დაიკონებსა, 

ვარდის კოხასა დღაფუშავს, 

ანძალას დაიკონებს»“?, 
ან კიდევ: 

„შეშინდენ, ტრფიალთ გაეჟცნენ, შეჰკადრეს უარობაო, 

წუთს მოყვარესა დამოყვრდნენ, მკვიდრსა დაუწყეს მტრობაო“. 

მნათობი. საერთოდ, სასულიერო მწერლობის ასტრალური 

სიმბოლიკა მონოგრაფიული კვლევის საგანს შეადგენს. როგორც 

უკვე დავინახეთ, მზეთამზე, მსე, ვარსკვლავი, მთვარე თავიანთი 

შესაფერისი ატრიბუტებითურთ მაცხოვრის, ღვთისმშობლის, 

სამების, წმ. მამების სიმბოლიკა - ალეგორიას წარმოადგენენ. ეს 

გასაგებიც+ იმიტომ, რომ ქრისტიანული რელიგია სინათლის 

რელიგიაა. ქრისტემ დაამხო ბნელეთი და ადამიანები. ახიარა 
სინათლეს. ჰიმნოგრაფები ქრისტეს სახელად არცთუ იშვიათად 

„მნათობს“ ხმარობენ (ჩვენ ამ შემოხვევაში ხაზს ვუსვამთ ოღენ 

  

სდ გურამიშვილი, ლავითიანი. გვ.მ“ 
(ს. გურამიშვილი, დაეიიდლანი, გვ. 36. 
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ცნებას - „მნათობი“, თორემ მხე, ვარსკელაგები განა ვნათობნა 

არ ჯრიან?). ასე რომ, ქრისტეს მეტაფორად „მნათობის“ ხმარებაში 

თავისთავად იგულისხმება მზე - ქრისტე, მთვარე ქრისტე, 

ვარსკვლავყი- ქრისრ;. მთი;)ბი – ქრისტე, შარავანდედი – ქრისტე, 

ნათელი - ქრისტე და ა. შ. „ქრისტე თვით მნათობი დაუღამყუე- 

ლი, ადამიანის გაჩმანათლებელი ბნელის. ძალსა დამხსნელი, 

ადამეანთა მხსნელი“ ქრისტეს პარალელურად წმ მამებიც 

მიათობად იწოდებიაი: „აბიბოს მეგობარი იყო ბრწყინვალისა მის 

მნათობის” სვიმეონ მესუეტის, ანტიოქელისაი (აბიბოს 

ნკკრესელის მარტვილობა", „რაჟამს ბრწყინვალე იგი მნათობი 

ნათესავისა ჩუყ/ნისაი დიდი ეფთვიმე აღმოგვიბრწყინდა ნათლაღ 

და სიხარულად... “) ს,გიორგი მთაწმინდელის ცხოვრება“. 

მ ხზ რ ე დღ ი. როგორც სამეცნიერო ლიტერატურაში 

შენიშნულია, ძველად ხელოვნებაშმს მტრედი სიყვარულსა და 

მეგობრობის სიმბოლოდ გვევლინება. იგი წარმართებთანაც 

მშვიდობის სიმბოლო იყო“. ღაგით გურაგიშვილი ლექსაგს რა 

ბიბლიური წარღვნის ლეგენდას, საგანგებო აღგილს უთმობს ამ 

ეპიზოდს, ს+5აც გაღმოცემულია წარღვნის დაცხრომისას ნოეს 

მიერ კიდობნიდან მტრელის გამოშვება და ამ უკანასკნელის 

კვლავ უკან დაბრუნება ზეთისხილის რტოთი: ,ლა აქუნდა 

ზეთისხილისა ფურცელი რტოითა პირსა შინა მისსა“ (დაბ. 9.11. ეს 

იყო ნიშანი იმისა, რომ „მოაკლდა წყალი ქუეყანისგან“, 

სიცოცხლე და სიმწვანე დაბრუნდა თუ აღორმინდა დედ ამიწახე 

და „#X9ობნის მ კვიდრთაც დატოვეს იგი, მიაშურეს ამწვანებულ 

ხმელეთს, ღავით გურამიშეილი იმიტომ მიაქცევს ამ ეპიზოდს 

სპეციალურ ყურადღებას, რომ მასში ხიბლავს მტრედი და რტო 

ზეთისხილისა, როგორც გაზაფხულის, მშვიდობის, საცოცხლის 

  

მიქაელის ჰიშნები, გკ- 440. 

ძეგლები I გვ. 942. 
ძეგლები I, გე. MIჩ. 

რჯარამიძე, ნარკყევესი მხატერული პროზის ისტორიი- 

დას, გე. 12. 
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მაუწყებლის სიმბოლო: „ტრეღი გაფრინდა, განხდა, ნაპირად, შტო 

ზეთისხილთა მიიცა პირად“. 

„ურჯულოს „ქვეყანას“ დატყვევებული პოეტი მტრეღის 

ზატებას მოუხმობს: 

„მტანჯავენ, სთმეო, აწ ვით დაგთმო, ვით უმანკოვ ტრედო - 

გვრიტო? “I 

აქ მტრედი ჩვეულებრივი, პირდაპირი მნიშვნელობითი კი არ 

გაიაზრება, არამედ იგი სახე - სიმბოლოდაა ქცეული, კერძოდ, 
მაცხოვრის სიმბოლოდ.” 

„მტრედი“ უმანკოების სიმბოლოდ პირველად (თუ არ ვცდებით) 
მათეს სახარებაში გვევლინება. მაცხოვარი თავის მოწაფეებს 

ეუბნება: „მოგავლინებ თქუენ, ვითარც. დცხოვართა შორის 

მგელთა, იყუენ... უმანკო, ვითარცა ტრედნი“ (მათე, I),16). ძველი 
და ახალი აღთქმის წიგნებთან შედარებით სასულიერო ძეგლებში '' 

მტრედის მხატვრული ფუნქციის არეალი გავრცობილი ჩანს. 

„შიოსა და ეგაგრეს ცხოვრებაშა“ მტრედი შიოს გადამრჩენე- 

ლია, რომელიც მას „დღითიდღე უბოძებსა სახზრდელსა“”. 

ჰიმნოგრაფი ნოესთვის ზეთისხილის რტოს მომტან მტრედში 

მაცხოვრის სახეს ხედავს. ეს უაღრესად საგულისხმო მომენტია: 

„წყლით რლღუნასა ცოდვისასა ან გუახარებს ღაცხრობასა 

სულისა იგი მტრედი, რამეთუ მადლისა რტოი უტვირთავს და 

გ! ანვიყოფს ყოველთაგე უხრწნყლებასა მაღლით? 

მათეს სახარებს მიხედვით მდინარე იორდანეში 

ნათელღყბულმა ქრისტემ „იხილა სული ღუთისა, გარდამომა- 

ვალი, ვითარცა ტრედი“ (მათე, 3 „6-I7).ამასვე იმშეორ; ბს პო; სტი - 

ჰიმნოგრაფიც: „სული წმინდაი სახედ ტრედისა იხილვა გარდა- 

მოსრული“, „სინურ მრა ავალთავში“ მარიამ ღვთისმშობელი 

  

15 გურამიშვილი, დავ.იანი, გე. 73. 

ასყრელ მოღეაწეთთ (ცხოვრეის წიგნთა შეელი 

“მივგბ. ია. საპ, გე. %. 

I ელ-ქართული სასულიყრო პოეზია, გე. 22L 

ძვკკლ-ქართული სასულიერო პოეხია, გე. 221. 
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შედარებულია მტრედის უმანკოებასთან: „რომელი წმინდისა და 
ტრედისა»ა მარიამისაგან იშვა“ „გიხაროდენ, მარიამ... წმინ- 

დაო... ტრედო უმანკოო“? სხვათა შორის, „შესაქმის“ პირველ 

სტრიქონშივე მოცემულ გამოთქმაში „სული ღმერთისა სქცეოდა 
ზელდა წყალთა“, ჯონ მილტონს „სული“ მტრედის ფრთებად 

წარმოსახვია: „მაგრმ წყალზე კი, დამშვიდებულ ლივლივა 

წყალზე გადავშალა სულს მტრეღივთ თავისი ფრთები“? 

როგორც მართებულაო შენიშნავს ზ. გამსახურდია, რელიგიასა და 

ღვთისმეტყველებაში სულიწმინდის საყოგელთა- ოდ ცნობილი 

სიმბოლოა მტრედი. იგი ამ თეალსახრისით გამოუყენებია 

„თამარიანის“ ავტორსაც. თამარი შეღარებული: მტრედთან 

(„ვინა მტრედია... “)., რX, იწვევს სულისწმინდის ასოციაციას““. 
მ წყემსი. სწორად შენიშნა რ.ბარამიძემ, რომ მწყემსის 

სიმბოლოს ძველი აღთქმის ტექსტებში იაოვის ღაინტერე- 

სებული პირი". „ეზეკიელის წინასაწარმეტყველებაში“ უფალმა 

ადამიანები ცხვრად („ცხოვარნი“) მონათლა, ხოლო. მათ მწყემსად 

შერაცხა დავითი: „აღვადგინო მათ ზედა მწყემსი ერთი, რომელი 

ჰმწყსიდეს მათ“ („ცხოვართა“ - ტ. მ.), „მონაი ჩემი ღავითი; მან 

მწყსნეს იგინი, დ» მან განუსუენოს მათ დღა იყოს იგი მწყემს“ 

(სხეკ. 34,23). ცხვარი რომ ადამიანთ» სიმბოლოდ წარმოადგინა 

უფალმა, ამაზე მისავე „კომენტარი“ მიგვანიშნებს: „ცხოვარნი 

ჩემნი და ცხოვარნი საძოვრისა ჩემისანი, - კაცნი ხართ" (ეზეკ. 34, 

ჰი. იოანეს სახარებაში მაცხოვრის ენით ნათქვამი»: „მე. ვარ 

მწყემსი კეთალი“ (ი. 10,II. ე. ი. ქრისტე თავის თავს მწყემსს 

  

1სინ: ური მრავალთავი, გვ- #6. 

1სის, ური მრავალთავი, გე. 2093. 

შჯონ მალტონის. დაკარგული სამოთხე, სამსონი, თბ., 

978. გე > 206. 
4 „გამსახერღი, ვეუხისტეჯპოსაის სახზისშეტყველება, 

თ·ბ., MI, გე LM. 

რ. ბარამიძე, ნარკეევები სმხატერული პროზის 

ისტორეიდ "M, გე 4. 
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უწოდებს. აქედან დამკვიდრდა სასულიერო მწერლობაში 

„მწყემსი“ ქრისტეს მეტაფორაღ. 

ახალ აღთქმაში არა მარტო ქრისტე, არამედ მღვდელიც 

მწყემსად იწოდა: „და მან მოჰსცნ+... რომგლნიმე მწყემსნი და 

მოძღუარნი“ (ეფეს. 4,1). სასულიერო პროხასა ღა პოეზიაში 

მწყემსის სიმბოლიკის ზღვა მასალა იპოვება. მხოლოდ ერთ 

საინტერესო ნიმუშს ამოვიწერო, რომელსაც თავის დროზე 

რ.ბარამიძემ მიაქცია ყურადღება! გრიგოლ ხანძთელი ეძებს თავის 

მოწაფეებ!ს: „და რაჟამს ცნ+ ნეტარმან გრიგოლ წარსვლაი 

თევდორესი ღა ქრისტეფორესია... წარვიდა ძიებად კრაგთა მათ 

რჩეულთა მწყემსი იგი კეთილი“? ამდენად, გიორგი მერჩულეს 

მიხედვით, გრიგოლ ხანძთელი მწყემსია, ხოლო მისი მოწაფენი 

- „რჩეულნი კრავჩი“, 

„დავითიანში“ ქრისტეს მეტაფორად ,მწყ;მსი“ მრავალგსის 

დასტურღება. პოეტი ზოგჯერ „მწყემსის“ ხაცვლაღ მაცხოვარს 

„მეცხვარედ“ იხსენიებს: 
ცაყსო მწყემსო კეთილო, კაცთა მეცხორეო“. 

დავიო გურამიშვილი მარიამ ღვთისმშობელს მიმართავს 

როგორც მწყემსის დედას: „ტარიგის და მწყემსის დედავ“. 

ნათელი. საღვთისმეტყველო ლიტერატურაში უზენაესი 

არსების ერთ ერთ ყვყლაზე გავრცელებული სახელია 
„ნათელი“. მაგრამ ეს არ არის ფიზიკური ნათელი, არამედ 

ბიბლიური კოსმოგონიის შეოთხე დღემდე არსებული ნათელია. 

ხილული ნათელი სწორედ იმ უხილავი, ღვთიური, სულიერა 
ნათელის წყალობით შეიქმნა. ახალი აღთქმის წიგნებში ქრისტეს 

უპირველესი სახელი არის ნათელი. იოანეს სახარებაში 

ქრისტეს ენით ნათქვამია: „მე ნხთთელი სოფლად მოვივლინე, 

რათა ყოველსა, რომელსაც ჰრწმენეს ჩემი, ბნელსა შინა არა 

  

1რბარამიძ,, ნარკეევბი. მხატვრული პროზის 
ისტორიიდან, გვ. 194. 

"ძეგლ. ები ხ გე- 267. 

71



დაადჭრეს“ (. I2.46). ბნელში მყოფთ (ე. ი. წარმართებს) დიდი 

ნათელი აპმოუბრწყინღათ' „ერი, რომელი ჰსხღა ბნელსა, იხილა 

ნათელის დიდი“ Lმათე, 4,1) „ნათელი (ე. ი. მაცხოვარი - ჯ. მ.) 

მოვიღა სოფლად“ (ი... I,9). 

4. კეკელიძე აღნიშნავს, რომ ერთ - ერთი ფილოსოფიური 

სკოლა (სეითიაჩები- პტოლოშმეოსი) ამბობდა: ზეციური მამა 

პირველადი ნათელია, მისი არსება - მუდმივი, აბსილუტური 

ნათელია! მეცნიერმა სამართლიანად შენიშნა: „ქართველებს 

გაქრისტიანების აღმნიშვნელად სხვა ტერმინი არ მიუღიათ, თუ 

არა ნათლეა, ნათლისღება», მონათვლა“ ?, ქრისტე მორწმუნეთ 

შთააგონებს, რომ ის სოფლის ნათელია და მისი აღმსარებელი 

წყვდიაღის ტყვე არჯსოდეს გახოყბა. ჰიმნოგრაფიც აღტაცებას 

ვერ ფარავს მესიის გამოცხადებით სოფლად: „ნათელი მოვიღა, 

ქრისტე სოფლად”, დავიი· გურამიშვილი აღნიშნული 

ტრადიციების საფუძველზე მაცხოვარს ზოგჯერ „ნათლის“ 

სახელით მიმართავს: 

„დიდება შენდა ნათელო, ერთო, სამ - სახეო““. 

ღვთისმშობელი ჯვარცმულ ძეს დასტირის: 

„ეგრეთ შენ მე ბნელს, ნათელო, აწ ვით მიშრტები მთებარე“”. 

ნათელი დაუშრეტელი. როგორც მკითხველმა 

იცის, ზემოთ გექონდა საუბარი ლღაუბადებელ, დაუსაბამო, 

დაუღამებელ,„ თვალშეუდგამ ნათელზე. გარდა ამისა, 

სასულიერო მწერლობაში ნათლის საკმაოდ ბევრი ატრიბუტი 

მოგვეპოვება დაუშრეტელი, მიუაჩრდილებელი, უსხეულო, 

შეუხებელი, მიუწვდომელი, შეუქმნელი, შეუცავი, ჭეშმარიტი, 
სამარადისო, წარუვალი, მიუთხრობელი, მოუკლებელი და ა. შ. 

  

კკეკელიძე, - შველი · ქართული ლიტერატურის ისტორია, 
ტ-I, თ". 98. გვ. IMV2. 

იქ8ვე 
უშმველესი იაღგარი, გვ. 422. 

„C- გურამიშვილი, დავითიანი, გე. მ 

ო.გურამიშვილი, დავითიანი, გვ. #2. 
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ქრისტე ისეთი ნათელია, რომელსაც დაშრეტა, ჩაქრობა, 

დაბნყლება არ უწერია ამისათვის მადლობა ეკუთვნის 

ღვთისმშობელს, რომელმაც გამოუბრწყინა ადამიანებს ასეთი 

ნათელი: „რამყთუ გამოგვიბრწყინე ჩუენ ნათელი დაუშრეტელი“! 

ამასთან დაკაგშირებით რაიმე წინააღმდეგობის შემცექლი ხომ არ 

არის „დავითიანში“ ჯვარცმულ შვილზე გოდებისას წმ. მარიამის 

მიერ თქმული სიტყვები: 

„მზევ, წარუპლი ნათელი 

დამიშრტი, ვითა სანთელი“?2, 

ამ შემთხვევაში უფლის დედა მოსთქვამს მასი ძის ფიზიკურ 

აღსასრულზე ღა არა სულიერ სიკვდილზე. საკუთარი 

ფიხიკური სიცოცხლის დაშრეტის ნიაღაგზბე გამოისყიდა 

მაცხოვარმა ადამასა და ევას თუ მათ შთამომავალთა ცოდვები. 

ნათელი მიუაჩრდილებელი.ერისტე 

მარადიული ნათელია, რომელსაც ჩრღილი არასოდეს არ 

მიადგება. ე. ი. მXკხოვარი ჩრდილმიუდგომელი ანუ ძველი 

ქართული სიტყვით რომ ვთქვათ - მიუაჩრღილებელი ნათელია. 

ცოდვილი ადამიანი მუდამ ევედრება» ღმერთს, რათა მისთვის 

მარადიული ნათელი მიეშუქებინა, ცოდვისგან განეწმინდა, 

სასუფეველის გზისთვის გაეყენებინ:. ლღმერთაც6 სიკეთეს 

ჰპირღებოდა ცოდვილთ, თუ ისინი მონანიებით ზნეობრივი 

განწმენდისათვის იზრუნებდნე!: „მრავალ-მოწყალეო ღმყრთო, 

ნათლითა მიო მიუაჩრდილებელითა განგუანათლენ“?, „ცისკარი 

აღმოგვიბრწყინდა საღმრთოის ნათლისა და აჩრდილი იგი 

შჯულისა განქარდა რომელ ნათელ. არს ქრისტე 

მიუაჩრდილებელი“. ღვაწლმოსილი ადამიანები ხორცთოაგან 

განსვლის შემდეგ თავიანთი სულიერი ავლადიდებით მიდიოდნენ 

  

.ნევშირებული ძლისპირნი, გვ. 635. 
2დ გურამიშვილი, დავითიანი, გვ. 140. 

პნეემირებული ძლისპირჩი, გვ- 561 

·მაქაელის ჰიმნები, გე. 7V. 
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ღვთის წინაშე: „ხოლო იგი (გარდაცვლილი ეფთვიმე - ქტ. მ.) 

წარვიდა წინაშე ღმერთისა ნათელსა მას მიუაჩრდილებელსა“" 

ნათელი მიუთხრობელი. ლვთის აპბოფატიკური 

სახელია» „გამოუთყმელი“, რომელიც ძველ ქართულ ენაში 

„მიუთხრობელი“ სიტყვითაც გამოიხატება. ასე რომ, შესიტყვება 

„გამოუთქმელი ნათელი“ და ,მიუთხრობელი ნათელი" ერთი და 

იგივე შანაარსის შემცვლელია და მაცხოვრის მეტაფორულ 

სახელს გულისხმობს. შაომ „იხილა ქუაბსა მას შინა თვისსა 

ხათელი მიუთხრ რობელი“?, 

ნათელი მიუწვდომელი. ჰამოგრაფიაში ქრისტე 

ხშირად იხსენიება რო: აორც „მიუწვდომელი ნათელი“: ნათელს» 

მას მიუწვღომე« უსა“? ;. ცხოვრებაი სოფლისაი, მიზეზი 

კეთილთაი „ი ნათელი მიუწდღდომელ,,ი სულთ. ჩუენთა 

განმანათლებელი“ დავით გურამიშვილიც ქრისტეზე იტყვის: 

„მიუწდომელო ნათელო, გრძელო, ძველო დღეო“. 
ნათელი მოუკლებელი. ,მოუკლებელი“ ნიშნავს 

არღაკლებულს, შეუნელებელს, - განუწყვეტელს. ქრისტე ისეთი 
ნათელია, რომლის ელვარებას ვერაფერი შეწყვეტს, შეანელებს: 

„მო; უკლებელმან ნათელმან, უკდავმან მოკუდაგთათვის თავს იდვა 

აღსვლაი ხორცითა ჯუარსა ზედა“, 

ნათელი სამარაღი ს ო. ღმერთი იმიტომაა 

მარადიული ნათელი, რომ ის „არ შობილა და არც არასოდეს 

ჩაქრება, იქნება სამარადისო ნათება: „ღაუსაბამოი ღმერთი, 

ნათელი სამარადისოი მოხუედ მაცხოვრად სოფლისა“. 

ნათელი სამწუხაროი.აქ სიტყვა „სამწუხარომ 

მწუხარების ასოციაცია არ უნდა გამოიწვიოს. იგი უსათუოდ 

წარმოებულია სიტყვიდან „მწუხრი“ (შეღამება). ამ შესიტყვებას 

  

კმეგლები I, გვ % 
კმეგლები II, გე. 128. 

შმიქაელის ჰიმსე%, გვ. ზმ. 

%6; ემირებული ძლისპირნი, გე. 53L 
“ძვე სლესი იაღგარი, გვ. 442. 

ქტ.“ 
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მხოლოდ და მხოლოდ იოანე მინჩხის პოეზიაში შევხვდით: 

„დალაცათუ ნათელი მზისაი 

დაბნელღა ქუეყანასა ზედა - 
ჯუარცმასა ღმრთისა სიტყვისასა, 

არამედ ბნელ:ი წვუდიადისაი განაოლდა, .- 

რამეთუ მუნ შთახდა 

სამწუხაროდ იგი ნათელი 

და ნათვკლ - ს(ჯა ქუესკნელისათა“ 

ყ. ი. პოეტი - ჰიმნოგრაფის მიხედვით, ქრისტე ჯვარცმით 

ქვესკნელში ანუ ჯოჯოხეთში ჩავიდ- როგორც წყვდიადის, 

ღამის („სამწუხაროი“) განმანათლებელი I„ნათელი“) არსება, 

ნათელი უსხეულო. ,მიქსელის ჰიმნებში“ ფიგურირებს 

მაცხოვრის სახელად „უსხეულო ნათელი“: „თვითმნაოობი ნათე- 

ლი უსხეულოი ხარ ქრისტე“. ამით ხა ხგასმულია, რომ ქრისტე 

ფიზიკური, ნივთიერი ნათელი კი არ არის, პრამედ დროსა და 

სივრცის მიღმა არსებული უნივთო, უხილავი ნათელი. 

ნავლი შეუხებელ ი. „მიქაელის ჰიმნებში“ 

ვკითხულობთ ქრისტეს შესახებ: „თვიომნათობი ნათელი შეუხე- 

ბელი პირველი მთიებისა მხე სიმართლისა ხატი და ბრწყინვა- 

ლება უხილავისა მ»მისა“. ამით ჰიმნოგრაფი მიგვანიშნებს ღმყ- 

რთხე როგორც ხელშეუხებელ, მიუწდომყლ, მიუკარებელ ნ»თე- 

ლზე. 
ნათელი შეუქმნელი.ღმერთს ვინაიღან დასაბამი, 

დასაწყისი არა აქვს, დროსა და სივრცის მიღმა არსებულია, 

ამდენაღ, იგი შეუქმნელია, ღაუბაჯებელი. ჰიმნოგრაფი ერთგან 

ასე მიმართავს მარიამ ღგოისმშობელს: „ნათელი შეუქმნელი 

საღმრთოი იტვირთე, ღრუბელო სულმცირეო??, 

ნათელი შეუც ავ ი. ზემოთ შევეხეთ ნათლის 

  

სიოანე მინჩხის პოეზი:, უვ 28L 

გმიქაყლის ჰიმნები, გვ. ხI იხ. აგრეთვე გვ. (25,151 

ბნევმარებული ძლისპარნი, გე. 39. 
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C-მერთის! ატრიბუტებს, რომელთ. შორის აღვნიშნყთ- ,მიუწე- 
დომყლი ნათელიც?“. ძველ ქართულ ყნაში „მიუწიომლის“ სიჩო- 

ნიმია - „მეუცავი“. ასე რომ, ჰიმნოგრაფებს გამოუყენებიათ ეს 

სიტყვაც ღა ქრისტეს „მეუცავ ნათელს“ ეძახიან. ქრისტე „შეუ- 

ცავი ნათელი შეგიცვა ბნელმა” კაცობრივითა ბუნებითა ხორფ- 

თაითა“. „ბუნება ჩემი მიიღე და მით ივნე შეუცავი ნათელი შემი- 

ცვა... ““ ცნება „შეუცავი“ (ოღონდ ქრისტეს სახელად არ») „გრი- 

გოლ ხანსთელის ცხოვრებაშიც“ გვხვდება: „ხოლო ქებაი იგი 

ჰესხმესაი ჟამის» მის ბრძენთა მიერ შეუცავი, ფრიად სთნა 

კურაპალატსა“. 

ნათელი წარუვალი. მაცსოვარი რადგან ღაუსაბამო, 

დაუბადებელი, შეუქმნელი ნათელია, ამდენად იგი წარუვალიც 

არის: „გამოგვიბრწყინდა ჩუენ ნსთელი წარუვალი ზეცისა ნათ- 

ლისაი ჭეშმარიტი - ქრისტე ღმერთი ჩუენი“? „დავითიანშიც“ 

ვკითხულობო: 

მზევ, წარსუალი ნათელი 

დამიშრტი, ვითა სანთელი“. 

ნ-თელი ჭე შმარიტი-მესია ჭეშმარიტი, სწორედ 

მართალი ნათელია: „იხილეს დღეს ჩათელი ჯეშმარიტი 

ნათლისაგან უჟამოისა, ნათლისღებითა, შენითა, ქრისტე“. 

ნათელი ჯოჯოხეთისა. ღმერთმა ჯგარცმის 

შემდეგ ჯოჯოხეთში ინება ჩასვლა, რათა მისი ცეცხლი დაეშრი- 

ტა, ცოდევილთათვის, წამებულთათვის აღდგომის საშუალება 

მიეცა, ნათელი შეეტანა მათთვის, გაენათებინა ჯოჯოხეთი. ე. ი. 

მოესაო იგი, მკვდარა:ა ძვლები ხორცით შეემოსა და ნათელში 

გაეყვანა: კ„ჯუსრსა ზედა ივნო ჩუენთვის.. დცდხოვრებაი 

ჯოჯოხეთისა ნათელი“. 

  

"ძველ-ქართული სასულიერო პოეზია, გე. IL3. 

იქვც. გვ. 53. 
უყშმველესი იადგარი, გე. 427. 

რდ გურამიშვილი. დაგითიანი, გვ. I40. 

მეელ-ქართული სასულიერო პრეზაა, გე. 206. 
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ქართული ქრისტიანული მწერლობიდან ნათელთან დაკავში- 

რყბული ნიმუშების ვრცლაღ გაცნობა მკითხგელს შეუძლია ქ. 

ნოზაძის საინტ,რესო წიგნში-,გეფხისტყაოსნის“ ღმრთისმეტ- 

ყველება“. 
ერთ-ერთ ჰიმნში ქრისტეს ქალწულისაგან შობა წარმოსა- 

ხულია როგორც ნათლისაგან ლოდის გამოკვეთა: „წმინდათა 

უწმინდესი ნათლისაგან გამოკუეთა ლოდი საკიდური ესე არს 

სასოი ხსნასჰი ღა მიზეზი სპუკუნეთა კეთილთაი, დედაი ცაოა 

მეუფისაი“?, 

„ნაროელია»“. 

ნათლის 9ძ ე. მამა ღმერთი, მარიამ ღვთისმშობელი 

ე. ი. ისევე როგორც მაცხოვარი, შასი დედაც 

„ნათელია“, ხოლო ვინაიდან” მათი სულიერი ღა ფიხიკური მემ- 

კვიღრეა ქრისტე, იგი იწოდა „ნათლის ძედ“, ანუ მამის თანა- 

არსად. იოანეს სახარების თანახმად, ქრისტეს მორწმუნენი და 

მიმდევარნი „ნათლის ძენი“ გახდებიან: „ვიდრე ნათელი გაქუს 

სვადრე ქრისტიანი ხარ – ტ. შ.), გრწმენინ ნათელი (გწამდეს! 

მაცხოვარი-ტ. მ) აქ მხელველობაშა მიიღებ“ ქრისტეს სულიერი 

ძეობა ანუ შვილობა ძე ნაოლისა“). 

აქვე შევნიშნავთ, რომ წმ. მამები სასულიერო მწერლობაში 

გათანაბრებული არიან „ნპოელთან“. ეს გასაგებიცა+. თავიანთი 

მოღვაწეობით, სულიერი მხნეობით და გმირობით «სინი მიახ- 

ლოებულნი არიან ლმეროთან: „წმიღანა მამანი, ნაოელნი სოფ- 

ლისანი“ ასევე მართალთა გზა ნათლის ბრწყინვალებასთანაა 

შედარებული: „გ ხანი მართალოანი, ვითარცა ნათელი ბრწყი- 

ნავენ“ (იგ. 4.18). 

ნაკვერცხალი.მაცხოვარი ცეცხლის ნაპერწკლად ანუ 

ნაკვერც ხლადაც წარმოსახვიათ ჰიმნოგრაფებს: „ცათა დაურყვ- 
ნელი ღმერთი, ნაკუერცხალი იგი. მარიამ ღვთისმშობელმა 

  

'გნოზაძე, ექცხისტყაოსნის ლღმროისმეტყველება,  გვ.100-%I. 

"მიქაელის ჰიმნები გვ. 409. 

შძეგლები ს გე. 224. 
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შეიწვხარა და დაიტია ცათა დაეტყველი ღმერთი ვითარცა 
ნაპერწკალი: „დაიტია ცათა დაუტეველი ღმერთი ნაკუერცხალი 

იგი“, 

ნერგი. ცოტა მოგგიანებით ვისაუბრებთ შესიტყვებაზე „ხე 

(კხოვრების+“. აქ კს მოკლედ აღენიშნავთ, რომ სასულიერო 

მწერლობაში ქრისტეს მეტაფორად მოაზრებულია „ნერგი 

ცხოვრებისაი““, „ნერგი დაუნერგელი“ („დაასხა სამოთხე 

სულიერი ღა თვით აღმოცენდა მისგან, ბუნებითი ნერგი 

დაუნერგყველი”, „ნერგი ეღემეანი“ („შუენიერი ხერგი ყდემეანი 

ყუავილი გარდაფენილი აღმოსცენდი შენ“). 

ო რ ბ ი. ორბის სიმბოლიზირება ფსალმუნთა წიგნშია 

მოცემული, სადაც იგი ღასახულია სიჭაბუვის, განახლების, 

გაახალგაზრდავების სიმბოლოდ: „რომელმან აღავსო კეთილითა 

ნებაი შენი და განაახლა, ვითარცა ორბისა, სიჭაბუკე შენი" (ფს. 

2,5). აქ შე. ეუძლებელია ერთი გარჟყმოება არ გავიხსენოთ, თუმცა 

იგი არ არის ჩვენი საკითხისათვის საუბრის პირდაპირ 

გაგრძელება. მხედველობაში მაქვს მესამე ათასწლეულის 

მეგლი „გილგამეშიანი“. ამ თსზულების მთავარი პერსონაჟი 

გილგამეში ღვთის წყალობით უკვდავყოფილი უთანაფიშთის 

საშუალებით მოიპოვებს განმაჭაბუკებელ ბალახს“. აქაც, ისე 

როგორც ფსალმუნშა, აღამიანს არსებობაში სიჭაბუკის 

დაბრუნებაზეა საუბარი, მის გაახალგასრდავებაზე, განახლება- 

ზე. ამ მოტივს სასულიერო მწერლობაში განმსაზღგრელი ტონი 

მისცა ქრისტეს პიროვნებამ. ქრისტე განახლებული შველი ღღეა 

- ახალ დღედ, მზიას ღამედ მოვლენილი. მაცხოვარმა ჯვარცმის 

შემღეგ მიწაშს დაფლვით და მკვდრეთით აღდგომით თუ 

  

 ჰიქაელის ჰიმნები, გვ- 78. 

სინური მრავალთავი, გვ. 37. 

ირანე მინჩხის პოეზია”, გე. 24ქ. 
ჩმიქაელის ჰიმნები, გვ. 239. 

ბგილგამეშიანი,აქად,ურიდან და შუმერულიღან თარგმნა 

ზ.კიკნაიემ,„ თბ. 1984. 
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ამალლებით ახალი სული ჩაიდგა, ახალი ხორცი შეისხა, 

განახლებული სიცოცხლით ცის სასუფეველში დამკვიდრდა. 

ჩვენის აზრით, დავით გურამიშვილს ქრისტეს პიროვნებაში 

სწორედ ეს მომენტი შთააგონებს და ხიბლავს, ვინაიდან იგი 

მიგვანიშნებს სიცოცხლის გაგრძელებაზე მარადიულ 

გაზაფხულზე. ამავე დროს, პოეტის მიხედვით, მისი ეპოქის 

საქართველო ჯვარცმულ ქრისტეს გვაგონებს, მაგრამ გვაიმედებს 
ის გარემოება, რომ ტანჯული ხალხი ქრისტესავით აღსდგება 

მკვდრეთით და ალორძინდებ.ა ერთ ერთ ლექსში დავით 

გურამიშვილი მოგვითხრობს საფლავიდან აღმდგარ ქრისტეზე, 

რომელმაც ცხოვრების წყარო დასძრა ადამიანებისაკენ, დაშრიტა 
ჯოჯოხეთის ცეცხლის ალები, მისცა ცოღვით მკვღოღარ თუ 

ტანჯულ აღამის მოდგმას „აღდგომის ძალები“. პოეტი 

ქრისტესთვის გოლგოთის ტრაგედიის თავს ღამტეხ უმეცართა 

მისამართით გამომწვევი, დამცინავი კილოთი ლაპარაკობს, რომ 

ჯვარცმით არა მარტო მოკლეს ქრისტე, არამედ ამით სამუდამოდ 

განაახლეს მისი ბუნება. ამ მომენტის ჩვენებისას დავით 

გურამიშვილი ფსალმუნიდან ზემოთ დამოწმებული ფრაზის 

გავლენიდან ამოდის: 

„ქვეყნად ძე მოკლეს უგბილთა არ მამა ზესკნეთოვანი, 

იგი კი ისევ განახლდა, ვითარცა ორბი ფრთოვანი“! 

ერთ - ერთ თხზულებაში - „სიტყვა ესე ღვთისა“ - მაცხოვარი 

შთააგონებს პოეტს: თუ იგი მესიის ყოველგვარ დავალებას 

შეასრულებს, კვლავ გაყმაწვილღება, განახლება მოელის მას: 
„თუ ვითარ გაგაყმაწვილო, აღარ დაბერდეო??, 

ჰაგიოგრაფულ ლიტერატურაში არა მარტო ფიზიკურ 

განახლება გაჭაბუკებაზეა აქცენტი გაკეთებული, არამედ 

სულიერ განახლებაზეც: „ღა ძალსა მას საცნაურსა სულისა 

  

ამ სტრიქონის წყართზე მიუთით. ნ.ქაჯაიამ-„შენი 
სიბერე სიახლე ორბის, ჟურნ. „ცისკარი, I I983.გვ.I56. 

“დ.გურამიშვილი, დავითიანი, გე. 128, 
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ჩუენისა, ვითარცა ორბისა სივაბუკესა, განვაჭაბუკებდეთ და 

ვითარცა მთოარესა, ეგრეთ განვაახლებდეთ...' M 

ო ქრო. დაკგირვებამ ცხადყო, რომ ოქრო, ვერცხლი ღვთის 

სახელად სასულიერო მწერლობაში არ შეინიშნება. ამ მხრივ 

დაგვაინტერესა „დავითიანმა“. ლეკებსს ტყვეობაში მყოფი 

პოეტი განსაცდელშია ჩავარდნილი. მაჰმადიანური გარემოცვა" 

საშველს არ აძლევს ქრისტეს რჯულის ზეიმისა თავის სულში. 

უფრო მეტიც, იგი არა მარტო განიცდის ქრისტიანული 

სამყაროდან მოწყვეტას, არამედ მასს აძალებენ კიდეც რჯულის 

დაგდებას. ტყვე პოეტი მტკიცედ დგას ქრისტიანობაზე და 

მკვეთრად აცხადებს: 

„რაგინდ მე ასრე გაკგიჟდე, თავი ვახალო ტინზედა, 

მხეცნი, ფრინველნი ვასერო ჩემსა ხორცსა და ტვინზედა 

იგ მარგალიტი თაღლითზე, ოქრო გავცვალო Lინზედა, 

გგონებ არც მაშინ გავცვალო იგი მზე (ქრისტე ტ. მ.) 

თინათინზედა“?, 

ამ სტრიქონების „მარგალიტი“ და „ოქრო“ ქრისტეს სახელე- 

ბია, ხოლო თაღლიითი და სინი - ქრისტიანობას დაპირისპირებუ- 

ლი რელიგიაა. „სინი“ არსს მღარეყ ზარისხის შავ. რვალი. ს. - ს. 

ორბელიანს მოვუსმინოთ: სინი „რვალი არს უთეთრესი და 

ხმაკვთილ მჟღერალე, ხოლო სინაი უდარეს და უშავეს მისა“პ. 

პური ზეცისა. ეგვისბტელთა ტყვეობას თავღაღწეული 

ებრაელები უდაბნოში დაეხეტებოდნენ მშიერ - მწყურვალნი. 

მოსემ კვერთხი დაჰკრა კლდეს, საიდანაც წყალი ჟგადმოქუნხდა 

და დაარწყულა ისინი. ამავე დროს მათ სასტიკად შიოდათ, 

ღმერთმა გამოუგზავნა ციური მანანა (საკვები), რითაც იხსნა 

ისინი შიმშილისგან კლდიდან გადმომსკდარ წყალში და ციდან 
ჩამოყრილ მანანაში ალეგორიულად ქრისტეს სახე იკითხებ.. 

  

"ძეგლები ნ გვ. 07. 
ღ.გურამიშეილი, დავითიანი, გვ. 75. 

შსს ორბელიანი, სიტყვის კონა, გე. 318. 
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ჯერ ჰიმნოგრაფს მოეგუსმინოთ: „გუახარა ჩუყკნ ქუეყანით 
აღმოცენებად პური ზეცისაე ქრისტე ქალწულისაგან“! ამით 

პოეტმა მიგვანიშნა, რომ ციური მანანა (პურის მარცვლები ანუ 

მაცხოვარი) მიწიდან აღმოცენდა (ანუ ქრისტე ღმერთი 

განკაცდა) და მხსნელად გამოეცხა-ღა ადამიანებს. ერთი 
სიტყვით, მიწიდან აღმოცენებული ზეცის პური ნიშნავს ლვთის 

განხორციელებას, განკაცებას ქალწულის წყალობით. 

პური ცხოვრებისა. ქრისტე იწოდა „ცხოვრების 

პურად“. ამას საფუძმძვლაღ ღაედო მაცხოვრის განცხადება: „მე 

ვარ პური ცხოვრებისა“ (ი. 6,34). ეს „პური ცხოვრებისა“ იგივე 

„ციური მანანა“, ოღონდ ერთი განსხვავებით. ციური მანანა 

ღმერთმა შიმშილისაგან სახსნელად გამოუგზავნა ქანაანის 

ქვეყნისაკენ მიმავალ ებრაელებს მხოლოდ, ხოლო „პური 

ცხოვრების“ მთელ კაცობრიობას მოევლინა მესიად, 

ღვთაებრივ მხსნელად. ეს „პური ცხოვრებისა“ ფიზიკური 

შიმშილის წამალი კი არ არის, არამედ - სულიერი შიმშილისა. 

უპირველეს ყოვლისა, ლოცვა - კურთხევა და დიდება ეკუთვნის 
ღვთისმშობელს, რომელმაც უწყალობა მხსნელი ადამიანებს: 

„კურთხეულ ხარ შენ დედათა შორის, საცნაურო ბეთლემო, 

რომელი - ეგე იქმენ სახლ და საგებელ და ბუნება შემზავებელ 

პურისა მის ცხოვრებისა“”, არჩილი მაცხოვარს ასე მიმართავს 

თავის პოემაში - „გაბაასება თეიმურაზისა და რუსთაველისა“: „მე 

ნუ განმანქრევ ღაწვადა, შყნ, პურო. ცხოვრების ხოვო““. დავით 
გურამიშვილი ქრისტეს იმედიი) ცხოვრობს: „უკვდავების წყალს 

მიბოძებს „ცხოგრებისა პურსა““, 

ჟამი უჟამო.,ვეფხისტყაოსანში“ ვკითხულობთ: 

„იცყვის: „ჰე მზეო, ვინ ხატად გთქვეს მზიანისა ღამისად, 

  

"ძველ-ქართული სასულიერი პოეზი: გე. 59. 

“ძველი მეტაფრასული კრებულები, გვ. 47. 

მქართული პოეზია, წ. II. გე. 45. 
“ვ გურამიშვილი, ღავითიანი, გვ. I45. 

81



ერთ - არსებისა ერთისა, მის უჟამოსა ჟამისად“. 

მ. რაფავას! და მ. გიგინეიშვილის?” აზრით, „უჟამო ჟამი“ არის 

უშუალო მითითება ქრისტეზე. ე. ხინთიბიძის შეხედულებით, 

„ვეფხისტყაოსანის“ „უჟაბპო ჟამი“ არის უზენაესი არსების 

კატაფატიკურ - აპოფატიკური სახელი დღა არა მაინც და 

მაინც სამების მეორე წევრის-ქრისტეს სახელი. ლღასახე- 

ლებულ მკვლევარებზე დიდი ხნით ადრე თეიმურაზ ბაგრატიონი 

წერდა: „მის უჟამოსა ჟამისა" ლღმერთი არს დაუსაბამო, 
სამარადისო და დაუსრულებელი, რადგან ღაუწყებელი არის, 

ამისთვის ჟამსა შინა არ შემოვალს იგი, არამედ ჟამი მისი 
სამარადისოება, საუკუნო არს“, ამავე აზრს იმეორებს ე. ნოზაძე: 

„ვეფხსისტყაოსანის“ „უჟამო ჟამი“ არის მარადიულობა, საუკუნე 

და ესაა სახელი ღმერთისა, რომელს არა აქვს არავითარი ჟამი 

და რომელიც ყველა მარაღიულობას წინ უსწრებს“”. 
გამოთქმული შეხედულებებიდან ჩვენ ვიზიარებთ მ. რაფავას 

დამ. გიგინეიშვილის თვალსაზრისს იმის შესახებ, რომ „უჟამო 

ჟამი“ არსს კონკრეტულად ქრისტეს სახელი. საკითხთან ღაკავ- 

შირებით რამდენიმე ნიმუშს ამოვწერ სასულიერო პოეზიიდან: 

„სიტყუაი უჟამოი ჟამიერად იშვა ხორცით. დედისაგან უსძლო- 
ისა“, „უჟამოი ჟამიერად გამოშჩნდი“ (მიემართება მაცხოვარს- ტ. 

მ.), „აწ ქალწული შობს უჟამოსა ჟამიერად, რომელი იგი ადამის 

  

სამრაფაჟ3ა ვეფხისტყ+ოსნის ზოგი ადგილის გაგები- 
სათვის, კრებ. „შოთა რუსთაველი“, ისტორიულ-ლიტერატურუ- 

ლი მიებანი კ.კეკელიძის სახელობის ხელნაწ. ინსტიტუტი, 

თბ., %6, გვ. 16. 

%მ გიგინეიშვილი, „მზიან ლამე. ეეფხისტყაოსნისა ღა 

ქრისტია ული მსოფლმხედველობის ზოგი საკითხები, კრებ. 

„შველი ქართული მწერლიბის საკითხები“, III, თა., 96მ, გვ-.27. 

შე ზინოიბაძე, მსოვლმხეღველობითი პრობლემები ვეფხის- 

ტყაოსანძი, თბ, IMM75, გვ. ML 

-თ.ბაგრატიონი, განმარტება პოემა ეეფხისტყაოსნასა, 

თბ, 9%0, გვ. 124. 
შვ. ნოზაძე, ვეფხისტყაოსიის ღვთისმეტყველება, გვ.I27. 
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უწანარეყს არს“ საილუსტრაციოდ ქართული ჰიმნოგრაფის 

საგანძურიდან განსაკუთრებით ერთ ნიმუშს მოვიტანთ, სX%აც 

ზეღმიწყევნით არის გამოხატული „უყამო ჟამის“ რაობა: 
„ქრისტე ჟამიერი და უჟამოი ორითა ბუნებითა, ღმერთი თა კა- 

ცი““. აქ პირდაპირ არის მინიშნებული. რომ „უჟამო ჟამი“ 

ქრისტეს სახელია. ჰიმნოგრაფი სრულიაღ მარტივად გვიხსნის, 

რომ ქრისტე უჟამოა იმდენად, რამდენაღაც ღკთიური ბუნების 

მქონეა და ჟამიერიც-ვინაიღან კაცის ბუნების შემცველიცა+. 

„უჟამო ჟამში“ რომ მაცხოვრის ორბუნებოვნებაა გაცხადებული, 

ამას ანტონ კპთალიკოსიც ადასტურებს: „გარდმოვალს უყამოი 

იგი (ქრისტე - ტ. მ.) და იქნების ჟამიერ... დაიმკვიდრების 

ქალწულისა საშოსა და იქმნების შეზავებულ ხორცთაი““. აქვე 

საგანგებოდ შევნიშნავთ, რომ ყველახე ადრე (I926 წ.) კ. 

ეკაშვილმა მოგვცა” სწორი შეხედულება „უჟამო ჟამზე“ და 

ქჭვმიუტანლად აღიარა იგი ქრისტეს სპხელად“. 

რ ტ ო. „რტოს“ სინონიმებია: შტო, ყვერი, წინწკარი, ნოშო, 
ტოტი”. დ. გურამიშვილი ხშირად ხმარობს ,,მტოს“. ქართულ 

ლექსიკურ ფონდში ეს სიტყვა ამ ფორმით არ შეგვხვედრია. 
სასულიგრო პოეზიაში, „დავითიანში“ ქრისტე დასახულია 

იესეს, დავითის ძირიდან ამოსულ ტოტად. ე. ი. იესე დღა დავითი 
არიან ძირი, ხე, რომელთა ტოტმა კარგი ხილი მოისხა, მხსნელი 

ქრისტეს სახით. ასყვე „მირი“ და ,ხე“ მამაღმერთის სიმბოლოა: 

„მამას ვს»ხ ძირად და ძეს შტოდ პირად“ (II2), „მამისჯ» სიტყვა 

სახით», ვით შტო ძირთაგან, ეხარა“” (38). საინტერესოა, რომ 

„შატბერდის კრებულში“ ,ხე“ წოდებულია მამაღმეროის სახე- 

  

მიქაელის ჰიმნები, გვ. 54,80,6L 
?ნევმირებული იძლის.ირნი, გვ. 2ხსპ. 

ანტონ პირეელი, მზამეტყეელება, ტფ, #92, გვ.”. 

1. ეკაშვილი, კეფხისტყაოსნის ავტორის მსოფლმსედეე- 

ლობისათვის, კრებ. „შოთა რუსთაველი“ (კ.კეკელიშის სახელ”- 
ბის ხელგნაწ. იჩსტიტუტის საიუბილედ, კრებული). გვ. 236. 

ა.ჩეიმანი ქართულ სინონიმთა ლექსიკონი, გე.3%. 
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ლXა, ხის მიერ გამოღებული ნაყოფი-ქრისტედ, ხის აჩრდილი კი 

-სული წმინდად: „ხოლო ხე იგი ყოგლად ბუნებას. ღმრთისა 

მამისა და შემოქმედსა ყოელისასა ემსგავსების. და ხილი იგი - 

ძესა მისსა, უფალს»: ჩუენსა იესუ ქრისტესა, და აწრდილი იგი 

მის ხის+-სულსა წმინდასა“. ჰიმნოგრაფიაში მარიამ ღვთისმშო- 

ბელიც იესეს ძირიდან აღმოცენებულად არის მოხსენიებული: 
სქალწული წმინდაი იესეს ძირისაგან აღმოგვა/ცენდ და გვიშვა 

სატყუბი ღმრთისა”?. ახალ აღთქმ-ს გადავხედოთ: „ძირია იგი 

წმინდა არს და რტონიცა მისნი“ (რომ. II,16). ჩვენი დაკვირვებით, 

ქართულ ჰიმნოგრაჯფიაში მ,მა ღმერთის, იესეს, დავითის მოხსე- 

ნიება „ხედ“ ღა „ძირაღ“ არც თუ ისე იშვსსთი შემთხვევაა, 

ხოლო ქრისტე ამ ძირიდან ამოხყთქილ „მორჩად“ მოიაზრება. ღ. 

გურამიშვილი კი „მორჩის“ ნაცვლად ხმარობს „შტოს“, „შრტოს“, 

თუმცა ცნება სმორჩიც“ მისთვის უცხო როდია: „შტო - მორჩად 

ქართველთ უფალთა, ვინც მაზედ ბმულ ჩანს ფესვითა“ (27). 
ყმორნი, ნორჩი, - განმარტავს სულხან -საბა, -ახალ მოზარდე““. ნ. 

ჩუბინიშვილსაც. მორჩი-ნორჩი ახსნილი აქვს, როგორც 

ახალმოზარდი ნერგი“. ივ. გიგინეიშვილი კი დ. გურამაშვილის 

მიერ გამოყენებულ „მორჩსV განმარტავს ასე: ,,მორჩი, 

ახალმი,'ხარდი" (მცენარე, ხე), შტო, ამონაყარი (356). ამდენად, 

ჰიმნოგრაფების მიყრ გამოყენებული მორჩი და დ. გურამაშვილის 

„მრტო“ ერთი და იგივე მნიშვნელობის შემცველი+. „დავითის 

ძირთაგან მორჩი კეთილი აღმოსცენდა"?, იესეს ძირიდან 
აყვავებულ „მორჩს“ განკურნავს ცნობადი ხის სიმწარე: „იესეს 

ძირიღან მორჩი აღყუავებელი... რომლისა ნაყოფითა განიკურნა 

სიმწარე ხისა მის (ცცნობადისა““, ჰიმნოგრაფები ქრისტეს თვლიან 

  

1უატბერღის კრებული, გკ.19. 

”კლისპირსი, - გ გე. 40. 

სსულხან- ისაა ორბელიასი, სიტყვის კონა, გე. 408. 

4. ჩუბინაშვილი, ქარიული ლექსიკონი, გვ.292,420. 

"მიქაელის ჰპიმიები,„ გე. L80,348,399. 

ჰ,ინგოროყვა, თხი, II, გე-73. 
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არა მხოლოდ რტოდ და მორჩად, არამეღ იესე დავითის 

ძირიდან ამოსულ ყვავილად: „რამეთუ აღმოსცენდი შენ ყუაპვილად 

ძირთაგან იესეთა!! ქრასტეს მეტაფორად „რტოს“, „მორჩის“, 

„ყვავილის“ გვერდით გაჩნდა ნერგი“ „შეიწყნარეთ ნერგი იგი 

სიცტყვისაი“ (კათ. იაკ. L2. „შუენიერი ჩერგი ედემყანი ყუავილი 

გაროაფენილი აპღმოსცენდი შენ“. „მხოლოისაგან წმიდის» 

მარიამისა ნერგი იგიცხოყრებისაი აღმოგვიცენდა ჩუენ“, 

როგორც ვნახეთ, ქრისტეს გენეალოგიის მარტიგად გასაგებად 

სასულიერო მწერლობაში მამა ღმერთი, იესე, დღაგითი ძირად, 

ხედ იწოდა, ხოლო მათ რტოდ, მორჩად - მაცხოვარი. ეს ძირი, 

ხე, რტო ღა მორჩი ის საგნებია, რომლებიც მიწაზე ხარობენ, ე. ი. 

ფიზიკურ - მიწიერი მცენარეებია. ეროი საინტერესო ადგილი 

შეგვხვდა» ჰიმნოგრაფიაში, სადაც გიორგი მოწამე წოღებულია 

„სულიერ ხედ“, „შვენიერ ვარდაღ“ სულიერო ხეო, ვარღო 

შუენიერო, სამყაროისა მნათობთა მიმსგავსებ-ელო“?. ამან ერთი 

საგულისხმო ნაწყვეტი შეგვახსენა იოანე მიხნჩხის პოეზიიდან. 

შესაქმის წიგნის მიხედვით ღმერთის მიერ მოცემული: სამოთხე, 

სადაც ხარობდა ხე ცნობადის. „ნსყოფთგამხრწნელი“, 

ჰიმნოგრაფს მოუახრების ფიზიკურ სამოთხედ, ხოლო ქრისტეს 

მიერ აღამიანებისათვის მოჩიჯებული ედემი ეს სულიერი 

სამოთხეა: „დაასხა ღმერთმან აღმოსავლით ედემი საშუებელად 

კაცთაოვის შესაქმესა ხილულთასა და აღმოაცენა მას შინა ნერგი 

იგიი ნაყოფგამხრწნელი, და ჟამთა აღსასრულსა დაისხა 

სამოთხე სულიერი და თვით აღმოცენდა მისგან, ბუნებითი ნერგი 

დაუნერგველი“”. 
რ ქ ა. „დავითიანში“ ერთი ვრცელი ლე)სია შესული 

„დავითის. შესხმა პირველი“. იგი ფსალმუნოა ავტორის ქება - 

  

1მიქაელის ჰიმნები, გვ. რ. 

იქეც, გვ. 4. 
სიჩური მრავალთავი, გე. 2L 

"მიქაელის პიმნები, გვ. 304. 

იოანე მანჩხის პრეზია, გვ. 242. 
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დიდების შემცველია. ჩვეიი საკითხისათვის სწორედ ე?, 

თხზულება გამოიყურება განსაკუთრებით საყურადლებოდ. საქმე 

იმაში, რომ ამ ლექსში ქრისტე წოღებულია დავითის 

(წინასწარმეტყველი დტ. მ.) რქ–დ. ამდენად, რქა ქრისტეს 

მეტაფორას. ეს ცნება ერთი ღა იგივე მნიშვნელობით არ 

გამოუყენებია პოეტს. ერთ შემთხვეგაში იგი მას პირდაპირი, 

ჩვეულებრივი შინაარსით მიმართავს, როგორც ჯერ კიდევ ს. 

ორბელიანი განმარტავდა „რქა არს პირუტყვთა თაგსა ნაბამი”! 

სულიან - საბა აქვე წერს: „რქა ეწოდების ვენახის ლერწსა““. ნ. 

ჩუბანაშვილის მიხედვით, რქ» არის ვაზის ბაბილო, ვენახის 

ნორჩი... აგრგთვე იგი ნიშნ«+ვს ძალას, ძლიერებას, სიმტკიცეს“ 

სხვათა შორის „ბაბილო“ „დავითიანშიც" იჩენს თავს: 

„ვიმცვრიგე ჭალას ბაბილო, ნაქაჯი და ნაქაჭარი“. „დავითიანის“ 

1955 წ. აკადემიურ გამოცემაში დართულ ლექსიკონში „ბაბილო“ 

განმარტებულია როგორც მაღალი ვაზი, დობილო: ტყის ვაზა, 
კრიკინა (327). დავით წინასწარმეტყველის ქების გამომხატველ 

სააჩალიზო ლექსში „რქას“ ხშირად მიმართავს პოეტი. ეს 

იმიტომ, რომ „ფსალმუნში“ „რქა“ გავრცელებული სიტყვაა: „ნუ 

აიმაღლებთ ·მმაღლად რქათა თქუენთა“ (ფსალ. 74,6), „ყოველნი 

რქანი ცოდვილთანი შეიმუსრნენ“ (ფს. 74,1!). „რქა“, როგორც 

გხედავთ, გადატანითი მნიშვნყელობითაა ნ»ხმარი. „რქა“ როგორც 
ბაბილო თუ რტო ვენახისა „ფსალმუნშიც“ მოიპოვება: „დაფარნა 

მთანი ჩრდილმან მისმან (ვენახის - ტ. მ.) და ბაბილოთა მისთა 
ნაძუნი ღმრთისანი“, „მისწუადნა რქანი მისნი (ვენახის - ტ. მ.) 

ზღუამდე და მდინარემდე - მწუერვალნი მისნი“ (ფსალ. 79,II-I2). 
მაგრამ „ფსალმუნში“ განსაკუთრებით არის ერთი ადგილი, 

რომელიც შთაგონების წყაროა არა მხოლოდ #. დ. 

გურამიშვილისათვის, არამედ ჰიმნოგრაფებისათვის საერთოდ: 

  

სულხან-საბა ორბელიანი, სიტყვის კონა, გვ.540. 
იქვე 

ბნ ჩუბინიშვილი, ქართული ლექსიკონი, გვ.337. 
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„მუნ აღმოუცენო რექ” ლდღავითის და განუმხადო ს.ნთელი 

(ცახებუელსა“ (ფსალ. 9სI7. ეს სიტყვები ეკუთვნის ღმერთს. 

ლუკას სახარებაში იოაჩე ნყსილისმცემლის დაბაღების»ს მისი 

მამა საქარია ქება - დიდებას აღავლენს უფლისადმი„ რომელმან 

„ღმიდგინა ჩუყნ რეა ცხოვრებისაი შორის სახლსა მას დავითის, 

მონიVა თვისისა“ (ლ. ს609). ახლა ღ. გურამიშვილს ეათხოვოთ 

ყური: მე. დავითს რქადა ღმერთმან უქაღდა: რქ. აღგიდგინო, მით 

მტერთა რქენდი“ (I?) როგორც ჩანს, პოეტი უშუალო 

მიმართებაშია ლუკას სახარების აღნიშნულ პასაჟყთან. მასში 

გაუგებრობა არ უნდა შეIქონლეს იმას, რომ ზაქარია 

აცხოვრების რქად“ იოანეს თვლის ეს ის იოანე”, რომელმაც 

თვითონვე მოუვლინ. ადამიანებს „რქა („ცხოვრებისაი“ 

მაცხოვარი, რადგან იგი მის მიერ იქნა ნათელღებული. 

„დავითიანში“ უფრო ძლიერ მხატერულ ასპექტშიცაა 

წარმოღგენილი „ოავითის რქის“ ხატება: „დავით რჩეულმან, 

ღვთის მაჩნეულმან მტერო. სარქენლად ძე რქად ქადაგა. იგ 

ღაიხარა, მისგX% იხარა, ვით მირი თეისი, შრ ,საზედ რქადღ 

ღარგა“ (III). პოყტის მიხედვით, გადღაფანით, მსიშვინელობით 
დავით წინასწარმეტყველი ვენახაა, ხოლო მისი რტო, იგივე რქა 

–- ქრისტეა. მაცხოვარი ხომ, საერთოდ, თეოლოგიაში, სასულიერო 

მწერლობაში დავით თსალმუნია აგტორის ხორციელ 

მემკვადრედღ ითელება. „დავითიანშს" ვკითხულობთ: „ვაქებ 

მიტომა, დავითის (წინასწარმეტყველის - ტ. მ.) შრტომა ზ%ედ 

გამოიბა კარგი ყურძენი“ (IIქ). მიგვაჩნია, რომ დ. გურამიშვილის 

მიცრ არაერთხელ დასახელებული „დავითის რქა“ ეს არის ძალის, 

ძლიერების, სიმტკიცის სიმბოლო. აქვე არ უნდა გამოგვრჩეს ის 

გარემოება, რომ ღმერთი ძლიერების სიმბოლოდ და „რქად 

ცხოერებისად“ მეფეთა წიგნშიც დასტურდება: „ღმერთი ჩემი, 

მფარველი ჩემი! რამეთუ იგი არს ჯაჭვი ჩემი და რქა ცხოგრებისა 

ჩემისა“ (IL მეფ. 22.3). გამოთქმს „რქაი ცხოვრებისაი“ 

რომელაიც ლმერთის არსებას გამოხატავს, პირდაპირ გადასულა 

გაქვავებული სახით სასულიერო პოეზიაში: ,აღმოგვიცენე რქაი 

ზ/



ცხოვრებისას, ქრისტე ღმერთი,მარიამ“! აკურთხეულ არს 

ღმერთი, რომელმან აღმო- გვიცენა ჩუენ რქაი 

ცხ კრებისაი““, ამდენად, როგორც გიარკვა, ბიბლიაში, 

სასულიერო მწერლობაში ღეთის გამოსახატავად (ცხოვრების 

ხის, (კხოვრების წყაროს და სხვა სახეთა გვერდით დამკვიდრდა 

„ღავითის რქა“, „რქა. ცროვრების“. როგორც ქრისტეს 

სიმბოლო. 

სავსება ყოველთა. ცვეფხისტყაოსნი,“ ერთ - ერთ 

თავგში - „აქა ტარიელისაგან და აგთანდილისაგან ქვაბს მისლეა 

და ასმათის ნ»ხვე+“ - ასმათი ასე მიმართავს უფალს: 

„ასმათ თქვა: „ღმერთო, რომელი არ ითქმი კაცთა ენათა, 

შენ ხარ საგსება ყოველთა, აღგგაგსებ მზეებრ ფენითა. 

გაქო, ვით გაქო, რა გაქო, არ – საქებელო სმ; ნითა, 

ღიღება შენდა, არ მომკალ ამათთვის ცრემლთა დენითა“ (9216). 

ამდენად, რუსთაველის თანახმად, ლმერთი არის სისავსე, 

სრულება, მოუკლებლობა ანუ სავსება. შესაძლოა პოეტს 

ღვოაების გამომხატველი ეს სიტყვ. ბიბლიიდან ჰ.Iონდეს 

აღებული: „უფლისაი არს ქუეყანაი და სავსებაი მისი“ VI კორ. 10, 

26). „ჩემი არს ყოველი სოფელი სავსებითურო მისით") (ფს. 4%I2), 

„რა სავსებისაგან მისისა ჩუენ ყოველთა მიციღეთ და მაღლი 

მაღლისა წილ“ (ი. 116). მაინც როგორ გავიგოთ რუსთაველის 

შესიტყვების - „სავსება ჟოველთა“ - ასრი სწორია ნ. ნათაძის 

მიერ გამოთქმული მოს'ზრება, რომ იგი აღნიშნავს ღმერთს, 

როგორც ყოველივე არსებულის სრულყოფილების წყაროს. 

სრულყოფილების ის ხარისხი, რომელიც ამა თუ იმ საგანს აქვს, 

„მას ღვთისაგან აქვს. 

რუსთაველის გამოთქმა - „საგსეია ყოველთა“ - გამოუყენებია 

  

მიქაელის ჰიმნები, გვ. 9. 

შველ-ქართული სასულიერო პიეზია, გვ.9ი4, “შდრ. 

ძლისპირნი, გვ.5,60. 

ბის, ხ.ნათაძის კომენტარი, რომელიც ერთვის 

„ვეუხისტყა-სჩის Iჰ97ი6 წლის გამოცემ»ს, გე.5:13. 
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თყასმურას პირველს თავის ნაწარმოებში „სი:ფლის 

სამდურავი“; 

„ღმვრთო, რომელი შენ ჰსუფევ ჰაერთა თანა ცაშიგ ან, 

შენ ხარ სჯგსება ყოველთა, რ-M) არის ქვეყანაშიგან... 

აქ წყაროდ მარტო „ვეფხისტყაოსანს“ იმიტომ სასახულებთ, 

რომ პირდაპირ გაღმოულღია თეიმურას პირველს რუსთაველის 

ზემოთ მოტანილი გამოთქმ». 

საკიღური ქვა.,უძველეს იადგარში“ ეკითხულობთ: 

„კილობანი იგი რჩულისაი სახხდ შენღა გამოჩნდა, 
(ჯვთისმშობელო ქალწულო, რამეთუ მან მოგუართუნა· ფიცარჩი 

იგი ქვისაი ლღმგრთიც სულიერნი სიტყუანი, ხოლო შენ 

საკიდური იგი ქვაი, სიტყუაი ღმრთისაი“. ე. ი. წმ. მარიამმა 

გვიწვყალობა („მოგუაპრთუნა“) „საკიდური იგი ქეჯი“, ანუ. შვა 

ქრისტე. ამდენად, „საკიდური ქვ“, რომელიც. ბიბლიაში 
არაერთგზის იხსენიება („არა მოიღონ შენგან ქვაი საკიდური“ - (I. 

იერემ. 5ს26); „ლოდი, რომელ შეურაცხყვეს მაშენებელთა, იგი 

იქმნა თავ საკიდურთა“ - (ლ. 20,I7) ქრისტეს სახელია. ხოლო დ. 

გურამიშვილის ენით რომ ვთქვათ, მისი ,გამტყორცნელი“ არის 

შთა - ღვთისმშობელი. 

ს ამმნათობიერი. ზემოთ აღინიშნა, რომ „მნათობი“ 

ქრისტეს სახელია. იგივე ვრცელდება სამების ოჯახის 

თითოვულ წევრზე - მამა ღმერთია, ძე ღმერთი ღა სული წმინდა 

მიათობის სახელის მატარებელია. ისინი ბუნებით ერთარსებანი 

არიან, მაგრამ „თვითებით სამგუამოვნად იწოდების“. აქვღდან 

გამომდინარე, სასულიერო მწერლობაში სამება მონათლული» 

„სამმნათობიერაღ“. „ესრეთ ვიცნობთ ჩუენ ქეშმარიტსა 

ღმერთსა ბუნებით ყრთარსებად, ხოლო თვითებით სამგუამოვნ. ად 

სრულად იწოდების სამპნათობიერი ერთი ბრწყინვალ; )ბით““. 

  

CC სიხული პოეზია, II გე. M4. 

უი; ყელესი იადგარი. გყ. 47ი 

%იე; მირებული ძილისპირჩი, გე. MI. 
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„იოანე ზედაზნელის ცხოვრებაში“ ეკითხულობი: 

„სამმნათობიერსა წმინდისა სამებისათა... “ 

სამნი მზენი. რადგან „მზე“ ღმერთის სიმბოლიკაა ანუ 

სახელდება, სამების ყველა წეგრიც მხეღ მოიაზრება. აქეღან 

წარმოსდგა” ფრაზეოლოგიური ერთეულიც - „სამნი მზენი“: 

„ვითარც. სამთ+ მსეთა შორის ნათელი ერთი, ესრეთ არს 

ყოლად წმინდაი სამებაი, რამეთუ მამაი და ძე და სული წმინდაი 

გუამოვნებითა სამ არს, ხოლო ბუნებით ერთღმრთეებაის არს“? 

საკითხთა” დაკავშირებით საინტერესოა იმპერატორ 

იულიანოსის (332 - 364 წწ.) მიოითება სამი მხის შესახებ. მისი 

აზრით, არსებობდა სამი მსე, რომელთაგან ორი უხილავია, აქედან 

პარველი მზე არის პირველადი სათავე, საწყისი, აჩუ პრინციი. ეს 

არის ერთი, ანუ ღმერთი, უწინარესი მისეზი ყველა არსებათა 

წინაარი. მყორე მზე წარმოშობილია უწანარეს საუკუნეთა 

პარველი მზისაგან და იგი არის გონებრივი მხარე, გონება», ანუ 

სიტყვა, ანუ ლოგოსი. ეს მეორე მზე ჰგავს პირველს და 

დავალებული აქვს უწინარეს საუკუნეთა ხილული ქვეყნის 

წარმოქმნა. და ბოლოს, მესამე მზე არის ხილული, მატერიალური, 

მზე, ხლულ ქვეყანასთან წარმოშობილი. ეს ხილული მხე არის 

მეორე მზის (გონების) ხატი". 

რაკი ბიბლიას» და საერთოდ, ღგთისმეტყველებას ქრისტე 

განსაკუთრებულ ლოგოსად მიაჩნია. ხოლო. ლოგოსი მეორე მზეა, 

ანუ ხატი პირველი მზისა, ამდეჩად, დასახელებულ სამ მზეთა 

შორის ამგვარი მიმართება არსებობს: „პირველი მზე +მამა 

ღმერთი) - მეორე მზე - ქრისტე (ხატი პირველი მზისა) - მესამე 

მ'ხ,, ხალული, მატერიალური (ხატი მეორე მზისა, ანუ ქრისტესი). 

„ვეფხისტყაოსანშიც“ დასტურდება გამოთქმა - სამი მ'სე“. 

  

პეგლები III, გვ: Mრ. 

7აოანე მიხჩხის პოეზია. გე. 275. 

'ყღორ ვ.ნოხაზე, ვესისტყაოსასის მ'ხისმეტყველელა+. 
“4 
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ტარიელისან გაგხავნიო წერილში ნესტან - დარეჯა:ი ერთგან 

ამბობს: 

„შენმან მზემ.+6, უშენოსა არვის მიჰხვდეს მთვარე შენი. 

შენმან მზემან, ვერვის მიჰხვდეს, მო - (02 - ვიდნენ სამნი მზენი! 
აქა თავსა გარღავიქცევ, ახლოს მ.ხლვან დიდნი კლღენი. 

სული ჩემი შეივედრე, ზეცით მომხედნენ ნუთუ ფრთენი“ I)IC I. 

ტექსტის ჰირღაპირი წაკითხვიდან ის ახრი გამოიტანებ+ რომ 

ნესტანი მხოლოდ და მხოლოდ ტარიყლს ეკუოვნის. 

ვეფხისტყაოსასი კაბუკი სხვაზე არ გასცვლება. იგი არის 

ერთაღურთი მზე, რომელიც ანათებს ს'ტრფოს გულს, გონებას, 

სულს და საერთოდ, ცხოვრებას. ტარიელზე სამჯერ უფრო 

ლამაზი გაჟკაცი რომ გამონნდეს ხესტანის ხელის მთხოვნელი, 

იგი „ვყრვის მო.ხვდება“. შესაჰლოა, ნესტანის სიტყვებში 

სთსამნი მზენი” პლეგორიულად სამება იგულისხვებოდეს. აზრი 

შესაძლებელია შემდეგნაირდ განვავითაროთ: ნესტანი, 

მართალია, ღგთისმოსავია, ღვთის მიჯნურია, მაგრამ ამჯერად 

ისე ჰყავს დამონებული ტარიელის სიყვარულს, რომ „ეფალიც 

დავიწყებული აქვს. ტარიელზე ფიქრისას მას რომ სამებაც 

(სამნი მზენი“) გამოეცხარის ღა- თავი შეახნსყნოს მისადმი 

მიჯნურობისა, ანუ სულიერი მიჯნურობისა, იგი ამ შემთხვევაშიც 

არ დასთმობს სარიდანის ძის საიყვპჰარულს. 

საგულისხმოა, რომ ანტონ კათალიკოსი „მარტირაკაში“ შალვა 

და ელიზბარ ერისიავები!, ბიძინა ჩოლოყაშვალის 

მამულისადმი თავდადებას „სამი. მზის“ ბრწყინვალებასთან 

აიგიგებს, უფრო სწორად ადარებს მას, ე. ი. სამების 

ბრწყინვალებას: „განბრწყინდეს ვითარცა სამნი მზენი...“ 

ს ამხ ატედი. ჩვენს ეროვნულ მწერლობაში სამების 

გამოსახატავად გვხვდება გამოთქმანი: „სამხატელღი", „სამხატი“, 

„სამწილი“, „სამსახე ნათელი“, „სამ- ბრწყინვალება" და ა. შ. ეს, 

რა თქმა უნდა, იგივე მნაშვნელობის მატარებელია როგორც 

  

ძეგლები VII, გვ. 174 

ი



ჯს ამმნათობიერი“, ,„ს»მნი მჭსენა“. 

არჩილი წერს. ,„გვამოვნებით სამ ხატედო, ღვთაებითა მხოლოდ 

ერთო“, ასევე „პბრჩალიანმი“ დასტურთებ. ზემოთ 

დაფიქსირებული სამების აღმნიშვნ,ყლი სიტყვები: „სამ ხატი“, 

ცსამწილი". დავით გურამიშვილის მიმართვა უფლისაღმი 

ყრთოგან ასეთი გახლავთ: 

„დიდება შენდა ნათ;ლო, ერთო, სამ - სახეო“”. 

„ალარიონ ქართგელას ცხოვრებაში წერია: „ადიდებს ერთ - 

არსებასა სამ- ბრწყინვალებით და სამებასა ერთუფლებითიშ 

სანთელინათლისა. ქრისტე სანთელია» ნათლისა, ე. ი. 

ნათლის აღსანთებელი თუ ამნიები. აქ იმასეა ყურადღება გამახვი- 

ლებული, რომ ფიზიკური ნათლის მომნიჯებელი ქვეყნიერები- 

საოვის არის სულიერი ნათელი - ქრისტე. ახლა კი პოეტ- ჰიმნოგ- 

რაფს დავუგდოთ ყური: „კურთხეულ არს უფალი ღმერთი ის- 

რაელისაი, რომელმან ბერწისაგან და უტყვისა ძირთაგან უნაყო- 

ფოთა აღმოჯცენა. ნაყოფი კეთილი, მთიები მზისა წინამსრბოლი, 

ცისკარი ნათლისაი, ხმაი” სიტყვისაი, სანთელი ნათლისაი“”. 

საცნაური ცეცხლი.მაცხოვარი საცნაურ ცეცხლადაც 
იწოდა. ქრისრე-საცნაური ცეცხლი ჩავიდა დოჯოხეთში და 

მოსაო მისი ბოროტების ცეცხლის ბუდე: „შენ ცეცხლად საცნ»- 

ურად, ღმრთისა სიტყუაო, შეგიწყხარა ქუესკნყლმა–ნ ჯოჯო- 

ხეთმან... “' იოანე მინჩხი წმ. გიორგისადმი მიძღვნილ. საგალო- 

ბელშა ამბობს: „რაცამს აღეგჩ. შენ თანა საცნაური იგი ცეცხლ- 

ცი? დავით გურამიშვილი ღმერთს უცნაურ მზედ სახავს, ხოლო 

ფაზიკურ მნათობს-საცნაურ მხედ: „ჭირს საცნაურის მზისაცა 

სწორად გამართვა თვალისა... (გვ. 74). 

  

ქარიული პოეზია, III, გვ.503, 

ს გურამიშვალი. დავითისი. გე. 8L 

2
 
ს
 ხს 

”– 

შეგლები: III, 2 209. 

ჩევმირებული ძლისპირნი, გე-323. 

იოანე მანჩხის პროების გე 289. 

იქეე გე.:L37. 

თ
 

“. 
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სიტყეა შვენიერი. დავით წინასსწარმეტეველის 

ფსალშუნთა წიგჩში ღმერთი მშვენიერ არსებად მოიხსენიება: 

აუფალო... ამაღლღა ღიდად შვეენიერებაი შენა ხესკნელსა ცაოა“ 

(ფს. 8,2), ღვისმეტყველებაში სიტქვა ღვთის სახელია. იოანყს 

სახარება ასე იწყება: „პირველითგან იყო სიტყ-ეა და სიტყუ+ბი 

იგი იყო ღუთისა თანა, ღა ღმერთი იყო სიტყუა იგი“ (ი. 10). დავით 

გურამიშვილი ღეთისადმი, კერპშოდ მესიისაღმი მიძღვნილ 

ჰამნში იტყვის: „სახით სიტყვა შვენიერო, საიო, მზეთა. - მ'სის 

სახეო“! ამდენად, ფსალმუნოა წიგნსა და იოანეს სახარების 

კვალობაზე პოეტი ქრისტეს „სატყეა შვენიერად" წარმოსახავს. 

ამ გამოთქმას უკპვშირდება „სიტყვ: ძლიერიც“: „გამოგვიცხადეს, 

გვასწავლეს, გვაცნობეს სიტყვა ძლიერი. თუ პრეტენზიულ 

განცხადებაშის არ ჩამოგვერთმევა შესიტყვება „სიტყვა 

შვენიერო“ და „სიტყვა ძლიერი“” მაცხოვრის სახელად 

„დავითიანამდე“ სხვაგან არსაღ არ შეგვხვეღრია. 

სიძ ე. სახარებაში მოთხრობილი პოი ქალწულისა და სიძის 

ქორწილის ამბავი დ. გურამაშვილის შითაგონების წყარო 

გამხდარა. იგი ამ ეპიზოდს ბეგრჯერ უბრუნდება. „მაშინ 

ქმსგავსოს სასუფეველი ცათა ათთა ქალწულო», რომლებმაც 

აიღეს თავიანთი ლამპები დ» წავიდნენ სიძის მისაგებებლად. 

ქვანგელისტი წინასწარ აურთხილებს მკითხველს, რომ ამ ათი 

“ქალწულიდან „ხუთნი იყუნეს ბრძენნი ღა ხუთნი სულელნი“. 

ხუთი ქალწულის გონიერება იმაში გამოიხატება რომ მათ 

ლამპრებთან ერთად „მიიღეს მათ თანა ზეთი ჭურჭელთა მათთა“. 

სიძემ მოსვლა დააყოვნა, ქაღწულებს მილმა დარია ხელი, 

„მიერულა ყოველთა და დაიძინეს“. შუაღამით ხმა გაისმა სიძის 

მოსვლის". ყველანი გაემსაღნენ მის მისაგებებლად. ხუთმა 
სულელმა ქალწულმა ბრძეჩ ქალწულებს ზეთის თხოვნა 

დაუწყეს, „რამეთუ ლამპარნი ჩუენი ღაშრტებიანო“. მათ უთხრეს: 

  

1» გურამიშვილი, დავითიანი, გე: V.). 
2 · 
იქვე გე. 87. 
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შესაძლოა სერი ნვენც ა“. გვეყოს, პშიტომ სჯობია მის საყიდლად 

წახვიდეთო. მათ წშჯაბრძანებას დაემთხვა სიძის მოსვლა და 

„განმზადებულნიი იგი შეყიდეს სიძისა თანა ქორწილს», და 

დაეხშა კარი“, დაბრუნდნენ სულელად წოყებულნი ქალწულნი, 
ქორწილის კარი დახშული დახვდათ, ხეკყნა დაუწყეს უფალს, 
რათა გაეღო მათთვას კარი. ღმერთმა უპასუხა: „არა გიცნი თქუენ. 

იღვიძებდით უკუ, რამეთუ არა იციო ღღყ იგი, არცა ჟამი, 
რომელსა შინა ძე კაცისა მოვიდეს“ (მათე, 29,1-I1). 

სასულიყრო მწერლობაში თუ საერთოდ თყოლოგიურ 

ლატყრატურაში ჩახკდულთ კარგად იციას, რომ. აქ 
დას პხელებული ,საძე" ქრისტეს ხოლო „ქორწილი“ - ღვთის 

სასუფეველი. ამასთან დაკავშირებით „ჭილ ერრატის 

იადგარიღან“ ერთ ნაწყვეტს მოვიშველიებ, საღაც. სრულიად 
უბრალოდ და მარტივად პრის ახსნილი ჩვენთვის საგულისხმო 

ცნობები: ,,... სასთელი (ლამ»არი, რომელიც ქალწული! ეყირათ - 

ტ. მ. იგი, რომელ არ" სიწმინდე, ზეთი იგი - წყალობა და 

სიხარული და სი“) იგი - თავადს ქრისტე ღა ქორჯწილი იგი - 

რომელ არს სასუყეველი“, როჯორც ეთქგით, ათს ქალწულის» 

დ. სიძის ქორწილის ამბავს, ხუიი სულელი, ლამპადაშრეტილი 

ქალწულის ქორწილის (სასუფევლის) კარებს მიღმა ;:არჩენის 

ამბავს რამდენმე თხზულებაში იყენებს დ. გურამიშგილი. 

განსაკუთრებით გვინდა შევჩეროეთ ერთ - ყრთ მათგანზე - 

„რდეს დავათ გურამიშვილი პრუსიაში დატყოვდა“ (ს. 132). 

ტყვეობაში მოქცეული პოეტი ასე გXამოგეცემს თავის გარამს: 

ჩემს თაგვი განსაცდელში ჩავაგდე, როგორც გზას ამცდარი, 

ფარეხთა გარეთ დარჩენლლი ცხვარი, რომელსც „მგელი 

  

აილ-ეტრატის იადგარი, გე.ს, ქრისტიანულ თეოლო- 

გიაში შემუშავებულ სიმბალურ სახეთა ამე სისტემს, რომე- 

ლიც რებლური ცხოვრებიდან არის აღებული, ეხება თავის 

ნარკვევში ა.ღარჩია - „სატრფიალონის“ სიყებრულის 

გაგებისათვის, მაცსე, ენისა ღა ლიტერატურას სერია, 965, 

M2, გვ. ი7. 

94



ელოლღებ., „წარსატაცად“. ეს მომივიდა სიგლახაკისა და 

ღავრღომილობის გამო, დავისაჯე კიღეც - საუნჯის კარებს გარეთ 

ვდგავარ დავკარგე შგება და ჩემი საუკუნო განს. სყ/ენებელი 

„ვანი გებადიც" მექცევიან“. ამს, შემღყგ. პოეტი 

სიზმრადნახჩულს გაღმოგეცემს: ქორწილის კპრებთან ვრეკავღი, 

შიგნით “შესვლად ვიწყვოი“. იგი ემუდარება ქრისტეს: მომე 

ასეთი ბედი, შენსა მას ქორწილს მეცა მიწგევღდი“ ამას მოსდევს 

ჩვენთვის ფრიად საგულისხმო სტოფი: „მტერმან განმძარცვა მე 

შესამკელი, ტანთ საქორწინე შესამოსელი, ეა, თუ მით ვიქნა 

გპრეთ მრეკელი, ქორწილსა შინა. ვეღარ შემსვლელი!“ 

გფიქრობთ, საე დასახელებული „მტერი“ ადამის პირველია 

შემცდენელი სატანაა და არა ის, ვინც იგი დაატყვევა. გამოთქმაში 
- „განმძარტცვა მე შესამკელი“ იგულის ხმება ღვოიური ნათელა, 

ღვთის საფარველი. შევუდაროთ მას დ. გურამიშვილის 

თხ სულებიდან - „აღამის საჩიეარი“ სტრიქონები, სადაც აღამი 

გოდებს: მტერმა წამახღინს „ტანთ ნათელი შემომძარცვა, ცხვრის 

ტყავფუჩი მამახვი+“ (შდრ. „ოა უქნა უფალმან ღერთმან ადამს და 

ცოლსა მისსა სამოსელნი ტყაგისანი და შეჰმოსა მით“. ღაბ. 3,2). 

ღეთიური ნათელი პოეტს „ტანთ საქორწინე შესამოსელად“ 

დაუსახავს, ვინაიდან აქ საუბაჰარია ქორწილში I!ქრისტეს 

სასუფყველში) შესელაზე და მხოლოდ ამგვარი მხატვრული 

გამოთქმა თუ მოუხღდღებოდა ამ მომენტს. აღამას ცოდლვ„ს 

თეოლოგიური მრწამსით მემკვიდრეობით გადაყდო მის 

მთამომავლებს. დ. გურამიშვილს ტყვეობაში მოხვეღრა 

მემკვიდრყობითი თუ მისი პირაღი ცოდვის გამოკლინებად 
მიუჩნევია, რადგან საკუთარ თავს ადანაშაულებს, რომ ღარჩა 

„მგელთ წარსატაცკდ ფარეხთა გარე“. იგი, მართალია, 

შესთხოვს ქრისტეს მადლით შემოსოს შიშველი, მაგრამ ისიც 

იცის, რომ ღვთისაღმი მხოლოდ აჯა და მუდარა ვერ შველის 

საქმეს. აქ დ. გურამიშვილი აგლენს ისეთ სულიერ შემართებას, 

რაც საერთოდ სასულიერო მწერლობაში იშვიათად ოუ შეხვდება 

საკითხით დაინტერესებულ აირს. მხედველობაში მიიღება ის 
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გარემოებას რომ მორწმუნე შემოქმეღლის გაგებით, ღვთისაგან 

წყალობის მოლოდისთან ერთად თვითონ პბღამხანი. უნდა იდგეს 

თა>ვისი თაგის წიჩაძე. თავისი მოწოდების სიმაღლეზე - მუდამ 

ფხინელ მღგომარკობაში, მოსალოონელი ფშეღურებისათვის 

შემხსვეჯრი დამპლევი ძალათ აღქურვალი. იგი საკუთარ (და 

საყრთოდ ადამიანთა) სულს მოუწოდებს, განაგდოს მისგან 

„სულელი, ზარმაც უდები“ ყოფნა „ნუ გძინავს. სულო, „წ 

განიღვიმე, რომ არ შეიქმნა ლამასარ შრეტილი, შუპღამისას 

შოვიდყს სიძე, გარყთ პარ დარჩე კარ - დაკეტილი". ეს სიტყვებს 

მოწოდებასავით გაისმის. ვინაიდან ის ხომ მომსწრე და მოწმე 

იყო თავისი ერის გარკყეულ ნაწილმს სულის მიძინებისა, 

ყროვნული მეობის დაუძლურებისს, პატრიოტული აღრ თკინების 

შანაგლებისა, სარწმუნოებრივ - ეროვნული გპდაგვარებისა. დ. 

გურამიშვალი მტკიცე ხმით ამბობს - „ნუ გძინავს, სულო, აწ 

განიღვიჭეო“. ამით იგი საკუთარი სულის ძალზე კი არა 

ქართველი ერას სულის გამოღვიძების, აუცილებლობაზე 

მიგვანიშნებს, რათა მისი თანამემამულენი ერის» და ღმერთის 

წინაშე ვალმოხდილი ყოფილიყენენ და პირწმინდად, „ფანთ 

საქორწინე შესამოსელით“ შესულიყვნენ მაცხოვრის 

სასუფეველში (ქორწალში). X, ეს მომყნტი აინტერესებს პოეტს 

და წინა პლანზე გამოაქვს იგი, როცა სახარყკბისს ზემოთ 

მოტანილი ეჰიზოღლის პოეტურ ვარიანრს გვაძლევს. სხვა 

ლექსშიც (ს,ოავისის ცოდვის მოგონება... “ გვ. 20-10. დ. 

გურამიშვილი იგივე კონცეფციას ავითარებს „სულო 

ცოდვილო... აწ ნუ გმინავს, ადექ, ილვიძე“. ამ ნაწარმოვბში 

პოეტი უკვე მემ კვიდრეობითი და პირადი ცოდვის აღსარების 

საფუძველზე გვესაუბრება. იგი, როგორც ცოდვილი ადამის 

შთამომავალი, წინასწარ გრძნობს, რომ „ქრისტეს სასწვრით 

ასაწონი“ არაფერი გააჩნია. მა) ცხოვრების გზახე დაპრღვია 

ათი მცნების საზლვრები: „რაც იმრუშე, აქ შენ ისიძვე, მუ? 

სასწორსა ზედა ისი ძემ. სწორედ ამ მომენტში მოუწოდებს იგი 

სულს - გამოიღვიძოს. „სულის გამოღვიძშებაში“ ნაგულისხმევია 
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ცოღვების მონანიების ფაქტორი, რის განხორციელების შემდეგ 

უფლებამოსილი გახღებ ლამპარდაუშრეტელი მიეგებოს 

მაცხოვარს ღა მისი ქორწილის ღა კარებში თავისუფლად 

შევიდეს: ,ნუ გძინავს (მიემართება სულს ჯტ. მ.), იღვიძე, 

შუვაღამეს მოვალს ის სიმე, არ დაგიშრტეს შენი ლამპარი, 

სამეუფეოს დაგეხშას კარი. თვალთა ცრემლი შენ აწანწკარი“, 

საფლავით აღმდგარი ქრისტე ჰიმნოგრაფისს მიერ 

შედარებულია მშვენიერ სიძესთან, რასაც შეჰყურებდა 

ღვთისმშობელი: „აღდგომილსა მეუფესა, გათარცა შუენიყრსა 

სიძესა, ხედავ, ღმრთისმშობელო"! 

ტარიგი. ქრისტე იწოდა ღვთის უბიწო კრავად. ამახე 

ზემოთაც გვქონდა ლაჰარაკი. მხოლოდ ერო ნიმუშს მოვიტანთ 

მიქაელის მიერ შედგენილი ჰიმნების კრებულიდან: „აჰა, ქრისტე 

ტარიგი უბიწოი“”. იოანე საბანისძე ქრისტეს ტარიგად სახავს 

იმიტომ, რომ იგი ადამიანთა სიკეთისათვის ეწამ.: „ტარიგ ეწოდა, 

„რამეთუ ჩვენთვის დაიკლა“ და მარადის ცხოველ არს და ხორცთა 

და სისხლიოა მისთა ჩვენდა განყოფითა ცხოვრებასა საუკუნოსა 

მოგვანივყებს“. 

ტაძარი. ტაძარი საუფლო სახლია, ღვთისთვის შყწირული 

შენობა, მორწმუნეთ. შესაკრები აღგილი. სიმბოლურად ტაძარი 

მაცხოვრის სხეული. ამისი გავლყნით სასულიერო 
მწერლობაში ადამიანების ხორციც (სხეული, ტანი) ტაძრაღ 

იწოდა: „ხორცნი ეგე თქუენი ტაძარნი თქუენ შორის სულისა 

წმინდისაი“ს კორნ. 6,9) იოანე მინჩხიც წერს „და 

ხორცნი ჩუენი გტაძარნი სულისა წმინდისაი““, ანდრია 
კრეტელის სიტყვებიც დავიმოწმოთ: „ბიწიან ვყავ ტაძარი 

ხორცთა ჩემთა, დავაბნელე ხატება და მსგავსება... " დავით 

გურამიშვილის პოეზიაშიც ადამიანის სხეულიც ტაძრაღაა 

  

'ნევმირებული ძლისჰირნი, გვ. 29L 
მიქაელის ჰიმნები, გე. (26. 

არანე მინჩხის პოეზი”» გე.2%. 
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გააზრებულას: 

„მუხლებმა რყევ» დამიწყეს, ხე ტანმა შექმნა ზანზარი, 

ვეღარ დაიგნეს სგეტებმა დ» გარდაიქცა ტასარი“. 

”'ტევანი ცხოვრებისაი“.მტევასი ძველი ქართული 

ეთო გამოიხატებორ, როგორც სტყვან”. სასულივრო 

მწერლები მაცხოვარს ცხოვრების მტევნად სახაგღნენ „რევანი 

გხოვრებისაი, რომლისაგან იწნინა. სიტკბოები გამოხსნისა 

ჩუყნისაი, ღმრთისმწობელო, შენ მიერ მოგასთულეთ“ "ყურძნის 

მტყ>ვნის დაწურვის შედეგად ვღებულობთ ღვიჩოს.. ასყვე 
ქრისტეს ხორცის ტანჯეის შედეგად, საიდასსც გამოხდა 

სისხ,უი, აღამიანებმ» მიიღეს ხსნა, ვინაიდან მესიაშ მათი 

ხორციელი ღანაშაული ხორცის წჯამებითეე დათრგ:ენა და 

გამოისეიღ»ა ცოდვები. 

უკვდავების ნაყოფი. ქრისტე უკვდავების ნაყოფის 
გამომღები ხყა, რომელიც ადამიანებს მიანიჯებს მარადი ელ 

სიცოცხლეს, კერძოდ იმათ სულს, ვინც ციურ სასუფეველში 

მოიხვეღრებს თავს კეთილი მოქმეღებით და საქმიანობით: 

ს(ხოველს მყოფელი ძელი დაენერგა აღგილსა თხემისასა, 

ვითარიჯ» საცნაურს» ედემს» ხე ცხოვრებისას აღსავსე“ ნაყოფითა 

უკუდპევბისაითა“, 

უკვოავების წყარო. წყაროზე, როგორც ძე ღმერთის 

სიმბოლოზე, ქვემოთ შევჩერდებით, აქ კი ორიოდე სირტყგათ 

აღვჩიშნაეთ, რომ ქრისტე უკედავების წყაროდაცაა 

მონათლული: „შენ, უკვდავებისა წყაროსა, რომელი მშობლისა 

შყნის მიერ ლხინებასა კაცთა ნათესავსა მოჰმ»დლებ. ქრისტე“. 

ლავით გუსრამიშვილი არაერთგზის ახსენებს მესიას 

„უკვდაგების წყაროდ“: 
ცშენი უკვდავების წყარო 

  

ვა ქ. აყლის „იმს; ები. გე. 21. 

7ქიქავლის ჰიმჩები, გე. 2I+ 

უძველესი იაღგარი, გვ. 42. 
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გულს მაპკურე, ღამასველე“! 
ასყვე გავიხსენოთ პოყრის ნაწარმოებთ» სათაურები): 

„უკვდავების წყაროს იგავი“ . (37) „უკვდაგების წყაროს «გავთ 
ახსნ-V (45). ორივე ნაწარმოებში ქრასტეზეა საუბარი, რომელი() 

უკვდავების წყაროდ“ იხსენიება, 

უკვღავების ხილი. ქრისრე ისეთი ნამყენია, საიდანაც 

მხოლოდ უკვდავების ხილი იკრიფება, რადგან თავღ იგი 

უკვდავების ხილია თუ ნაჰყოფი. ამ მხრივ ერთ სტროფს ამოვწერთ 

„ღავითიანიდან“: 

ვითა ნამყენი, გამოსაყენი, 

უკვდავების» ხალთ მოსართლყედი, 

უგბილთ იხილეს, პრაღ იხილეს, 

მოჰკვეთეს, 4 კადრეს: „ავს ხალას იბემდი“ 

იგ მოკვეთილი, ნაყოფ კეთილი 
ისევ განცხოვლდა, მე მით ვილ ხენდი"”, 

უნივთო ცეცხლი. მაცხოვარი ჰიმნოგრაფის მიერ 

წარმოდგენილია უნივთო. ცეცხლად, ე. ი. სულივრ ცეცხლად, 
რომელიც იშე+ წმინო+ მარიამისაგან „რაყამს იგი უნიგთოი 

ცეცხლი დაუსაბ“ეოი, იშვა გისგან ხორცითა" ' 

უუჟამო. ზემოთ ვილაბარაკეი, ქრისტეს ერთ - ერთ სახელზე 

„უჟამო ჟამი. სადღაც აღვნიშნეთ, რომ იგი გულისხმობს 

ქრისტეს ორბუნებოვნებას, როდესაც ვამბობთ ქრისტეზე 

როგორც მხოლოდ „უჟამო“ არსებაზე, ეს მის ღვთიურ ბუნებას 

გახაზავს: „რამეთუ რომელი იგი უჟამოი მამის»გან გამობრწყინდა 

გამოუთქმელად ხორცითა, ბუნებით ღმერიიი იყო და ბუნებით კაც 

იქმნას ჩუენთვის““. 

უსხეულო შანCთი. ისევ როგორც უნივთო ცეცხლი, 

  

ი გურამიშვილი, ლაეიიიანი. გე. 2063. 

დ.გ'ქრამიშვილ., დაეითიანი, გე.254. 

კმიქაელის პიმნე%, გვ. მ. 

უძეელესი იადგარი, გვ. 39). 
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მაცხოვარი უსხეულო. მასთადაც ასწოთა, რომელმან დოჯოხეთი- 

დან ახსნა ცოდვილ ადამიანთ. სულები, პღადგინა ისინი მ კესირე- 

იჯთ» ,9ი ცეცხლად საცნაურად, ღმრთისა სიტყუაო, შეგიწყნა- 

რა ქუესკნელმან გოჯოხეთიან, შანთი უსხეფულოი, დაფსაბამოი“!, 

უცნაური მ %ე. მესია უცნაური ასუ შეუცნობელი 

უხილავი მზეს, ე. ი. სულიერი მზე, დაგით გურამიშვილი 

ქრისტეს შესახებ წერს: 

„ჭირს საცნაურის მზისაცა სწორალ გამაროვა თვალისა, 

არამ - თუ უცნაურისა ცნობა გზისა და კვალისა?” 

„უუ ხილავთა მხეცთა ღაჯმსხარტ ი“.ძყელა 

აღთქმის Vწიგნმი მსთოსური შინაარსი” შემცველი ერთი 

ნოველაა შეტანილი - „წინასწ არმედრყველება იონასი“, უფალმა 
ურჩია იონას საქადაგებლად ნინყგაშს გამგზავრება. იგი ჩავით 

წავიდა. არყდა ქარი, ზლვა შეირყა ღა დიდი ტალღები ეხეთქებოდა» 

ნავს. მენავენი შეშინენენ, იონას კი ეძინა, რომელიც შენავე/ყ/ბმ» 

გააოვიშეს და თანაც უსაყვედურეს. იონამ გააცნო მათ თავისი 

ვიჩაობა ზოვის ღელყა უფრო დ.ა უფრო აშინებდა მყენავეებს. 

სონამ მათ ურჩი» „აომიღეო მე და შთამაგოეთ ფსღუად და 

დაყუღნეს თქუენგან ზღუაი მით, რამეთუ ვსცნობ მე, გითარმედ 

ჩემთვის არს ღელეჯ ესე დიღოი თეუენ ზეღა“ (წ. ი. LI2). მენავეებმა 

იგი ზღვაში გადააგღეს და ,„,დყხგა სღუაი რყევისაგან მისისა“. 

უფალმა ვეშაბს უბრძანა „შთანთქმად იონა“ ღა ისაც ღიდი 

ვეშაპის მუცელში აღმოჩნდა, სადაც დაყო სამი დლე - ღამე. ამის 

შემდეგ „ებრძანა უფლისა მიერ ვეშაბსა და განაგდო იონა ხმელს» 

ხედ» IV-ი. 2,1). ვეშაპის მუცელში სამი დღე - ღამის განმავლო- 

ბაშა აონ-ს ყოფნს ს მითოსური „ჰიზოდი ახალ აღთქმაში და 

ქართულ სასულიერო მწერლობაში ალეგორიულად იქნა ყაკით- 

ხული. მწიგნობარნი ღა ფარისეველნი ქრისტეს უერყვიან: „მოძ- 

  

არან ე მინსხსს პოენხის გე 2 წღლრ მიქაელის 

სიმსები, „ბე I2ი. 

'ღ.გურამისვილი, დაგითი»ი, გე.74. 
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ღუარ, გუსებავს შენგან სასწულისად ხილულად“. იგი მათ იონა 

წინასწარმეტყველის სასწაულს შეახსენებს: „რამეთუ ვითარცა 

იგი იყო იონს მუცელსა ვეშაპისასა სამ - დღე ღა სამ - ღამე 

ეგრეთ იყო ძე კაცისა გულსა ქუყყანისასა (მიწის - ტ. მ.) სამ - დღე 
დღა სამ – ლამე“ (მათე. I2,4ს). ამ სიტყვებით მაცხოვრის მივრ 

ნაწინასწარმეტყველებაა მისი ღაფლვა მიწაში და იქ ყოფნა სამა 

დღე - ღამის მანძილზე, ისე როგორც იონამ დაჰყო ამდენივე 

ხანი ვეშაპის მუცელში. ეს კონცეფცია სასულიერო პოყსიაშიც 

გაღადის, სადაც ვეშაპის მ-ეცელს“ ორმაგი ალეგორიული 

ღატვირთვა მიუღი+. ერთ შემთხვევაში იგი მარიამ ღგთისმშობ- 

ლის მუცელთანაა გაიგივებული, რომელშიც „ღაცვულ იქნა“ 

ქრისტე: „ღმრთეებისა ცეც ხლმან არა შეწუს საშოს შყნი ქალ- 
წულო უბიწოო, აპრამედ ეითარცა იონა დაცვულ იქმნა მუცელსა 

შინ... მეორე, ვეშაპის მუცელში მოხვედრილი იონა ჰიმ- 

ნოგრაფის ალეგორიული მრწამსით იგ.ვე მიწაშა დაფლული 

ქრისტეა, ხოლო იონას გამოსვლა 3 დღის შემდეგ ეყშასს 

მუცლიდან მოასწავებღა მაცხოვრის მკვღრეოით აღდგომას: 

„ხლვისა მხეცისა მუცელსა იყო რაი იონა, ჯუბპრის სახედ ხელნი 

გნიპყრა და მოასწავა ვნებაა მხსნელისაი და სამ დღე დაფლეა 

და გამოაჩინა უზეშთაეყსი ბუნებისა აღდგომაი"““. ამ სტრიქო- 

ნებთან უშუპლო კავშირშია დ. გურამიშვილის ასეთი პოეტური 

სპილუსტრაციო მასალა: „ვით ვეშაპის მუცლით იონას ხვდა 

მესამეს ღღეს ლხინება ეგრეთ იესო - ქრისტესა საფლავით 

წამოდგინებ (45), 

დ. გურამიშვილი თავის ერთ - ერთ ლექსში ვედრება ღვთის 

- მშობლის, დავითისაგან“) ქრისტეს დედას ახე მიმართავს: 

„ნათყლო და ბრწყინგალეო თქმულო აღღგოშისა ხატო, 

სიტყვიერთა ცხოვართ ქნარო ღა უხილავთ მხეცთ ღამსხარტო“ 

(88), გამოთქმაში - „უტჩილავი მხეცი“ - იგულისხმება ვეშაპი. ამის 

  

' _” · 
„შლი სპარ. გე I9. 
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ახსნაში გვეხმარება ქართული ჰიმნოგრაფია: „რაჟამს იორღანეს 

შეჰმუსრე (მიემართება მ„ცხოვარს - ტ. მ.) თავები უხილეავისა მის 

გეშაპისაი““. ამრიგად დ. გურამიშვილის მიერ ნახ სენყბი 

„უხილავი მხეცი“ ვყშაპი”. ჰიმნოგრაფიიდან ჩვენ მიერ ა, 

დამოწმებული ნაწყვეტი გამკორებაა უსალშუნის სიტყვებისა. 

დავითი ეუბჩება უფალს: „შენ შეIმუსრე თაგები ვეშაბისაი მის“ 

(ფს. 79). ოღონდ ქართველი ჰიმნოგრაფი ამ პასაჟს უმატებს 

ეპითეტს - „უხილავი“. „უხილაგისა მის ვეშამისა“, ხოლო დ. 

გურამიშვილი კი ასე თარგმნის“ მას, „უხილავი შხეცი“. წიგნში 

„წინასVარმყეტყველება ესააასი“ ვკითხულობთ: „მას დღესა 

მოაწიოს უფალიან მახვილი წმინდაი და დიდი დ. ძღეიყრი ვეშასა 

ზელა გუელსა მტოლვარესა, ვყშაბსა ზედა გუყლსა 
გულარძნილსა და მოკლას ვეშაპი მჯს დღესა ზლვასა შინა“ წეს. 

27, ამ მომენტში გეშაპი ბოროტების და ულმობლობის სიმ- 

ბოლოს ისე როგორც ურჩხული, დევი, გველეშაპი. სასულიერო 

საროზასა და პოეზიის. გატარებულია აზრი, რომ ქრისტემ 

მდინარე იორდანიაში ნათლისღყბით მემუსრ» ვეშასის თაგები, 

გაანადგურა ადამიანთა. მტერი, იხსნა ცოდვილნი, დაუბრუნა» მათ 

ადამიანური სახე და ბუნება. „გამომხსნელად ჩუენდა მოხუყიო 

დამბადებელო, რომელნი შთავენთქენით მძლავრებითა მტერსა, 

ვეშაასა კაცის მკვლელსა და მოაკ+Xლ იგი“. „ხოლო ღღეს 

იორღდანეს ძლევით შეჰმუსრე თავი ვეშაპისა და აღმოჰხედ მიერ, 

ვითარცა! ლი.მი“" მოტანილი სათანადო ნიმუშების შინაარსს ვერ 

ავხსნით თუ არ გავიგეთ „უხილავი მხეცისა“ თუ გველეშაბის 

რაობა, ცს „ვეშაპი“ სწორედ ის გველი და სატანაა, რომელმაც 

პირველად შეაცოინა ადამი ღა ევა, ცოღგის გხას გაუყენა ისინი 

და სამოთხე დააკარგვინა, პირველემნილი ცოდთეის ტრაგელიაში 

უპირველესი წვლილი შეიტან: ცს სატანა ჰიმნოგრაფებმა გეყ- 

  

მიქაელის ჰიმნები, გე. I2/. 

“ძველ-ქართუყლი სასულივრი პოეხი, გე. 14. 

იქვე. გვ. 44. 
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ლეშაპად, უხილავ მხეცად მონათლეს. ჰიმნოგრაფიაში გვხედე- 

ბაისეთი ადგილებიც, სადაც ქრისტე გველის შემმუსრველად არის 
ალიარებული: „ლეკუ ლომისად იწოდე ღმრთის. სირტყუაო 

მხოლოდ შობილო, რომელმან ძლიერებით შემუსრე თავი გუელისა 

მის“ მყსიის მოვლინებით სატანა დათრგუნვილი იქნა, შეიმუსრა 

ვეშაჰის თავები, გამოსყიდულ იქნა აღამიანთა ცოდვები. ამრი- 

გად, ვიმეორებთ, რომ აქ ვეშაპი გველეშაპი თუ გველი 

ბოროტების სიმბოლოა, ხოლო ქრისტეს საქმისანობს,V უძირი- 

თჯღესი მისია და შედეგი ბოროტების აღგვა იყო პირისაგან მიწი- 

სა. ვინაიდან მაცხოვრის მშობელი მარიამი გახდა, ამიტომ ისიც 

ითვლებოდა ბოროტების დამთრგუსნვლად, უხილავთა მხეცთა 

შეპმუსგრელაღ. დ. გურამიშვილმა სწორედ მარიამ ღვთის- 
მშობელს „დააკისრა“ ამ დიღი საქმის მოგვარება, ვეშაპთა 

თავების შემუსვრა: „სიტყვიერთა ცხოვართ ქნარო და უხალავთ 

მხეცთ დამსხარტო". ახსნას საჯიროებს სიტყვა „ღამსხარტი“, 

იგი წარმოებულია არსებითი სახელიდან-, სხარტი“, რაც ლექსი- 

კონებში განმარტებულია, როგორც სნაღირობისას ფრინვე- 

ლთა სასროლად გამ სადებული კაპიანი ჯოხი. ალ. ნეიმანის „ქარ- 

თულ სინონიმთა ლექსიკონში“ კი 9, არაგვისპირელის პირით 

გაღმოცემულია შემდეგი: „სხალტა-ჯონხიას, რომელსაც გვერ- 

ღებზე ღაწყეილებული ტოტები აქვს. ყმაწვილები ამას მწვე- 
რაობის დროს ხმარობენ“?, ამდენად, „სხარტი“ და „სხალტა“ 

ერთი ღა იგივე სირყვაბ. რატომ შევჩერდით მასზე სპეციალურად? 

დავით გურამიშვილის გამოთქმაში ,„,ღამსხარტი“ ნიშნავს 

„დამსხარტველს", სოლო უხილავი მხეცის (გველეშაპის) 

„ყამს ხარტგელაღ“ მარიამ ღვთისმშობელი გვყვლინება, მაგრამ, 

ცხ+დია, მასში ქრისტეს ძალისხმევ. იგულისხმება. დავით 

გურამიშვილის სატყვიჯასს „დამსხარტო“ ის აზრი უნდა 

ამოვიკითხოთ, რომ ქრისტეს სრულებითაც პრ გასჭირვებია: 

  

"მიქ+ელის ჰიმნები, გე. 7. 
“ალ.სეიმასი, ქართულ სინონაშთა ლექსიკი#%, გვო57. 

I) MI



სატანის (ვეშაპის) შემუსრვა. ისე პივილად მოკლა იგი, როგორჯ: 

ბავშვი „კააიანა ჯოხით გაუსწორდება ფრინველს. ყე. ი. 

მაცხოვარმა მოსპო ბოროტება და ადმიანები იMIნა მისგან, მისცა 

მათ კეთილად ცხოვრების საშუალებ. 

უხრწფწნელი წყარ ო.ძე ღმერთი უკედავების 

მომნიჭებელი წყაროა, ამდენად, იგი უხრწნელი წკაროცაა: 

„ალმოგვიცენა წყაროი უხრწნელი“! 

ფ ა რ ი. ბიბლიაში ღმერთას სახელად მზესთან ერთად 

მოიაზრება ფარიც. ვ. ნოზაძე გაკვირვებ- გამოთქვამს იმის 

გამო. რომ ფსალმუნში ღვთის სიმბოლოდ დაფიქსირებული 

ფარი ქართულ ენაზე განსხვავებულად პრის თარგმნილი. 

მკვლევარი ბერძნულ, გერმანულ, რუსულ ენებზე ამეტყველებულ 
ბიბლიას მიაქცეკს ხვენს ყურადღებას, სადაც ღვთის 

გამომხატველ გამოთქმად მოიპოვება მზე და იკარი. ვ. ნოხაძე 

წერს: „საკვირველია: ქართულ ბიბლიაში (გამოცემა 1484 წლისა) 

სწორაღ არაა ნათარგმნი ის ადგილი, რომელიც, ამბობს: ღმერთი 

არის მზე და ფარიო... ეს გამოურკვეველი» ღა ღღემღე არც 

არავის მიუქცევია» ამისათვის ყურადღება“, მსე და ფარი არა 

მარტო 1884 წლის ბიბლის გამოცემაში, არამეს სხვა 

გამოცემაშიც არ დასტურდება. განსაკუირებით ასევე 

მხეღველობაში მაქვს ფსალმუნთა წიგხის მს. შანიძისეული 

გამოცემა (1960 წ.) რომელიც ემყპრება X» M#MIIIL სს. 

როგორც მკითხველისათვის ცნობილია, 089 წელს თბილისში 

(საქართველოს საპატრიარქოს გამოცემა) გამოქვეყნდა ბიბლია. 

იგი თანამედროვე ქართულ ენაზეა ამეტყველებული, რათა 

ნებისმიერი მკითხველისათვის მისაწვდომი ყოფილიყო მისი არსი 

და რაობა. „წინასიტყვაობა“ გვაუწყებს, რომ ძველი აღთქმა 

  

მიქაელის ჰიქრები, გა 307. 
2 
“ე.სრზაძე, ეეყხისტეარსნის მჩის-მეტყველება, სასტირაგრ ღე 

ჩილე. 957, გე. )L 
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თარგ,მნილია ძველებრაული ყნიდან, ახალი აღოქმა კი 

ბერძნულიდან, ასევე შველი აღთქმის ის წიგნები რომლებიც 

მხოლოდ ბერძნულ ენაზეა შემორჩენილი (მენაშეს ლოცვა, მეორე 

ეზრა, ტობითა, ივდითი, სიბრძნე სოლომონისა და ა. შ.). 

ალსანიშნავია რომ ვ. ნოზაძისათვის საკვირველი ფაქტი ამ 

გამოცემაში გამოსწორებულია. წავიკითხოთ იგია: „რადგან მზე 

და ფარია უფალი ღმერთი. მადლსა და ღირსებას მისცემს 

უფალი, სიკეთეს” არ მოაკლებს უბიწოდ მოარულთ“ (ფს. 832)" 

ამღენად, ბიბლია უფალს სახავს მხედ და ფარად. მხვა იგი 

იმიტომ, რომ ადამიანთათვის სინათლის სიკეთის მომტანია, 

ხოლო ფარი გულისხმობს ადამასანთა მხსნელსა და მცველს. 

ქვევან ა. ქვეყნის სიმბოლიკასთან დაკავშირებიოი იოანე) 

საბანისძე ამბობს: „ქვეყნა ეწოლღა, ვითარსა თქვა დავით: 

»ქვეყანამან გამოსცა ნაყოფი თვისი, მაკურთხენინ ჩვენ, ღმერთო 

ჩვენო“ ჭეშმარიტად ქვეყანისა დამბადებელი იგი ქვეყანად მოვიდა 

და ქვეყანით მიწისაგან შექმნულთა მათგან მიწისა ბუნებისა იგი 

ხორცნი, ვითარცა შვენიერი ჯეჯილი, აღმოსცენლა ჟკეყანით და 

ნაყოფად გამოიხენს წმინდანი თვისნი მოციქულნი და მოწამენი 

და მართალნი ღა დაწყეული იგი ქვეყანაი ნაყოფითა 

კურთხევასაითა ალავსო“ სჰაბოს წამება“). 

ქუხილის ისარი. დაგით გურამიშვილი ქრისტეს 

ქუხილის ისარს ეძახის: 

„მუხო, ქუხილის ისარო, მტერთ გულზე დასარჭობელო, 

დაგითის ვარდო, აბრამის ყვავილო დაუჭკნობელო““. 

ყვავ ილ ი. ქართულ სასულიერო ·მწერლობაში (და არა 

მარტო ქართულში) ყვავილი გამოყენებულია მაცხოვრის და 

ღვთისმშობლის სიმბოლოდ. იოანე საბანისძის თქმით, ქრისტეს 

იყვავილ ეწოდა, რამეთუ ძირის„გან იესყისისა ყვავილად 

  

ბიბლია, საქართველოს საპატრიარქოს გამო(ჯეშმა, თა., 

MM09, გვ. ხმე. : 
“ დ. გურამიშვილი, დავითიანი. გვ. 86. 
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აღმოსცენდა” ეკლესიასა წმინდისა ქალწულისა მარიამისაგან 

ზხზორციელად, ხოლო სულნელებითა მით ღმრთეებისაითა სული 

იგი მადლისაი მოჰფინა ჩვენ შედა“. ,„ჰაბოს წამების“ ავტორი 

თუ სხვა სასულიერო მწერალი ქრასტეს მეტაფორად ყვავილის 

გაცნობიერებისას ესაია წინასარმ;ტყველის ყიგნიდან ამოდის, 

სადაც ვკითხულობთ: „და გამოვიდეს კუერთხი ძირისაგიან იესესსა 

და ყუპვილი მძარისაგან აღმოსდეს“ (ეს. სს. ქართულ 

ჰიმნოგრაფიაში არაერთ ნიმუშს იპოვის მკითხველი, სადღაც 

მაცხოვარი ღასახულია იესეს ძირიღან ამოსულ ყევაგილად: 

ჯიესეV ძირისაგან აღმოსცენდი მორჩი სატკბოებისაი და გამოიღე 

ყუავილი ყოველთავე სულნელ მყოფელი“) „ყუავილი შუენიერი 
აღმოსცენდი მორჩთაგან იესესითა, რომელმანცა» პღმოჰფხუარ 

იორდანეს ურჩებისა ეკალი". სასულიერო მწერლობაში ძე 

ღმერთი ღეთისმშობლიდან აღმოცენებულ ყვავილაღაც იწოდა: 

„შევამკობდეთ ყოვლად წმიღასა ღმრთისმშობელსა, რომელმან 

გამოიღო ყუპვილი იგი სურნყლებისაი“), ან კიდევ: „ა ესერა, 

კუერთხაღდ ვეპოვეთ ქალწული, რომლისა მიერ თვინიერ 

ქორწინებისა აღმოსცენდა ღაულყვნელი ღა დაუჭკნობელი 

ყუავილა უხრწნელებისაი - ქრისტე““. 

ყვავილი აბრამისა. დავით გურამიშვილი წერს: 

„ვით ღამე ბნელს» მწიანი მოჰბმია დღე ნათლიერი, 

ეგრეთ აბრამის ყვავილი (ქრისტე- ტრ. მ.) დავითზე ნაყოფიერი“. 

ყვავილი გულის ა. დავით გურამიშვილი მარიამ 

ღვთისმშობელს იესო ქრისტეზე ათქმევინებს: 

„დამიჭკნა გულის ყვავილი, 
გავხდი ვით გალი რგულობით“. 

ასე მოთქვამს ჯვარცმული შვილის შემყურე დედა, რომელსაც 

  

"მიქაელის პიმჩები, გე. .2ა. 

“მიქპაალის ჰიმნები, გე. 170. 

4"ჭკე. გვგ-· 143. 

შველი მეტაფრასული კრებულები, გე. MI9. 

ლ გურამიშვილი, ღავითიანის, გვ... 37. 
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გულის ყვავილს უწოლებს. 

ყვავილი სალმრთოი. მიქალ მოდრეკილის შაერ 

შეღგენილ ჰიმიების კრებულში. ერი,გან ვკიოხულობთ: „განედო 

დღეს ბეთლემს სამოთხეი, მოეედით, გემოე ვიხილოთ ხისა მის 

ცნობადისაი, რომელ არს ქრისტე, საღმრთოი იგი ყუბვილი, 

რომლისაგანცა სიტკბოებაი იწნიხ“' ' 

ყვავილი ცხოვრებისა. ქრისტე ცხოვრებას 

ყვავილია: „ვუერთხი რომელი: მხრისაგან იყსესის» აღმოგვი- 

ცენდ> საღმრთოისა მას კითობანსა, რომულმან გამოიღო 

ყუავილი იგი .ცხოგრებისაი ღღეს იორდანეს გამოცხადნა", 

„რომლისაგას ქრისტე - ცხოვრებისა ყუჰვილი აღმოეცენა“შ 

როგორც ქრისტე, ასევე მარიამ ღვთისმშობელიც ყვავილადაა 

წოდებული: „გიხაროდენ, მაჟუალო შეუხებელო... კიდობანო, 

დავითის გამოსახულო და ყუბეილო?. 

ქრისტესთან, მარიაშთან ერთად წმ. მამებიც სიმბოლურად 

ყებპვილად არიან” გამოსატულნი. ეს მიგვანიშნებს თავიანთი 

ღვაწლითა და ასკეტური ცხოვრებით "მათ მიახლოებას ღვთიურ 

ბუნებასთან ამიტომაა ჰაგიოგრაფები წმ. მამებს იგივე 

ქაითეტითა თუ მეტაფორით ამკობენ, რითაც წარმოსახავენ 

მაც ხოვრის და მისი დედის პიროვნებას: „ხოლო წმინდაი შიო, 

მკვიდრი უდაბნოის,ს და ყუავილი შუენიერი, ნერგი 

უკუდავებისაი... " („ცხოვრება „შიოსი დ» ევაგრესი“)“. იგივე 

მხატვრული სამკაულებითაა წარმოჩენილი ისეს პიროვნება: 

„მოვიხსენსოთ. ერთი მოწაფეთაგანი ანი წმინდისა იოვანესთაი, 

სახელით ისე...,ნერგი იგი სამოთხისაი, ყუაპვილი შუენიერი და 

ყოვლისა კეთილისა ძირი“”. დავით ღა ტირიჭანი ჰაგიოგრაფს 

  

1მიქაელის ჰიმნები, გე. 64. 

მიქაელის „სიმნები, გკ. 63. 

კშველი შეტაფრასული კრებელეი, გე. 136. 

ქ ძველ-ქართ: ული სასულიერო პოეზია, გე. 383. 

ძეგლები, ს გე-226. 
იქეე, გე. 22L 
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ყვავილად ესახება: „მისცა მათ უფალმან ორნი შვილნი, ვსე 

ყუავილნი შუენიერნი, ნერგნი სამოთხისანი მის იდემისანი“' 

ყურძენ ი. „დავითიანში“ ქრისტეს ს–ხელად ყურძენი 

მოიხსენიება: 

„ვაქებ მატომა, დავითის შრტომა 
ზედ გამოიბა კარგი ყურძენი“ (3). 

შარბათი. შარბათი სპარსული სიტყვაა, ხილთა შაქრიან 

წვენს ნიშნავს. ლეკების მიერ დატყვევებულ ღა „ურჯულოთა 
ქვეყანაში“ დატანჯულ დავით გურამიშვილს თავს ახვევენ 

მუსულმანურ სარწმუნოებას და აძალებენ ქრისტიანობის დაგდე- 

ბას. ამას იგი მწარედ განიცდის და გოდებს. ქრისტეს მიმართავს 

ცრემლიანი ხმითა და თვალებით: 

„მტანჯვენ, სთმეო: აწ ვით დაგთმო, ვით უმანკოვ ტრედო- 

გვრიტო, 

შენ, შარბათი, ვით დაგლვარო და ძიმწარის წვენი ვხვრიტო“”. 

პოეტი „შარბათში“ ქრისტეს გულისხმობს, „ძიმწარის წვენში“ 

კი მაჰმუდის რჯულს. ასე რომ, ძე ღმერთის კიღევ ერთ 

სიმბოლიკას გვაძლევს დავით გურამიშვილი „შარბათის“ სახით. 

შემო ქ მ უე დ ი. უფლის უმთაგრესი და უძირითადესი 

სახელია „შემოქმედი“. იგი „შესაქმის“ თანახმად, 6 დღის 

მანძილზე ქმნიდა ხალულ და უხილავ სამყაროს თუ არსებებს. 

მეექვსე დღეს შამაზეციერმა იმიტომ გააჩინა ადამიანი, რომ 

შემდგომ მას გაეგრძელებინ, შემოქმეღებითი საქმიანობა. 

„დაბადებულნი შეძრწუნდეს, რამეთუ გიხილეს შენ, შემომქმედი, 

ვითარცა მკუდარი, დადებაღ საფლავსა, რომელი ჰზი მაღალთა 

შინა“ ღმერთი შემოქმედი შენი და შემოქმედი ცისა დღა 

ქუეყანისა“ (ეს. 5113). ამდენად, თუ ადამიანი ღმერთს რაიმეთი 

ემსგავსება, ესაა შემოქმედებითი ძალა. 

  

1 
„შეგლები, , გვ. M6. 

1%-გურამიშვილი, დავითიანი, გვ.73. 

უძველესი იადგარი, გვ. 434. 
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შრო შან ი. ჰიმნოგრაფს ქრისტეს სამყარო აყეაგებული 

შროშანის ხატად წარმოსახვია: „სამწყსოო ქრისტეს ღმრთისაი 

შროშნის სახედ ალყუავილნა“ ამასოანავე ჰიმნოგრაფიში წმ. 

ეკ.ტერინიე შროშანს სახელით არის წარმოდგენილი: 

„პაღმოსცენდი შენ (მიემართება! ეკატერინეს - ტ. მ.) შრომანი 

მრავალფერი და სურნელ ჰყვენ მორწმუნენი““. ასევე ერთ - ერთ 

ქართულ ჰაგიოგრაფიულ თხზულებაში ს,ცხოვრება შიოსი და 

ევაგრესი“) წმინდანი მამანი შედარებულნა არიან მოყვავილე 

შროშანთან: „ყუავიან სახლს» შინა ღმრთისა, ვითარცა ვარდნი 

შუენიერი, და ვითარცა შროშანი სულნყლნი“. 

შუა დ ლ ე ერთ ეროი ბიბლიური წიგნას (ესაიას 

წინასწარმეტყველება) მახედვით, ღმერთია ის ძალა და ნათელი, 
რომელაც. შეიჯრება წყვდიადში. და სიბნელეს შუადღედ, ანუ 

შუადლის ელვარებით აღავსებს: „მაშინ აღმობრწყინდეს ბნელსა 

შინა ნათელი შენი, და ბნელი შენი, ვიოარცა შუადღე“ (ეს, 59,10). 

„შუენიერი მჯ ე".მაცხოვრის მკედრეთით აღდგომას ანუ 

საფლავიდან ამოსვლას ჰიმნოგრაფი მზის მშვენიცრების 

აღმობრწყინებად წარმოიღგენს: „შუენიერი მზხე ქრისტე“ 

აღმობრწყინდა კუალად საფლავიდან“, ან კიდევ: „დაფარნა ცანი 

შუენიერებამან შენმან, უფალო“. 

ჩაფხუტი. ახალ აღთქმაში („ეფესელთა მიმართ“) ქრისტე 

აღიარებულია ცხოვრების ჩაფხუტად, სულის მახგილაღ: 

„ჩაფხუტი იგი ცხოვრებისა დააღგით ღა მახვილი იგი სულისა, 

რომელ - არს სიტყუა ღუთას.“ (უფ. 6,177). 

ცეც ხლი. როგორც აღიარებულია, ცივილიზაცია სათავეს 

ილებს ცეცხლის გამოყენების სწავლისაგან. ცეცხლი მიჩნეულია 

ადამიანის ,,მე“ - ს ჩამოსვლად სულიერი სამყაროღან ფიზიკურ 

  

ს", , 
„მიქაელის ჰიმნები, გვ. 327. 

კექვე. 

„უძველესი იაღგარი, გე. 544. 

ქართული პოეზია, შ, გე. 957. 
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სხეულში, საიდანაც გაუჩნდა მას ,მე“-ს ცნობიერება, საინტერე- 

სოა აღინიშნოს, რომ გ. ჩურსანის თანახმად, კულტურის განვი- 

თარების ადრინდელ ხანაში კავკასიაში არსებობდა ცეცხლის 
კულტი ზოროასტრიზმისაგან დამოკიდებულების გარეშე. 

ბიბლიაში, სასულიერო მწერლობაში გვაქვს შემთხვევები 

ღვთის ცეცხლთან გაიგივებისა ან მასთან შედარებისა. ჯერ კიღევ 

გამოსვლათა წიგნშა (3,122! მაყვლოვანს რომ ცეცხლ ეკიდა და 

არ იწვოდა, ეს ცეცხლი ქრისტეს ალეგ.,რიად მოჩანს. 

ქრისტე უსხეულო (ჯე. ი. სულიერი) ცეცხლია: „ჭეშმარიტი 

ცეცხლი უსხეულოი“. იგი ისეთი ცეცხლია, რომელთანაც 

მიახლოება აღამის ძეს არ ძალუძს: „არა შეგწუა ცეცხლმან 

(ქრისტემ - ტ. მ) მან : ქმიუახლებელმან“. . უფლის შედარებას 

ცეცხლთან ჯერ კიღევ ძველი აღთქმის წიგნებში ვპოულობთ: 

„რამეთუ, აჰა, უფალი, ვითარცა ცეცხლი, მოიწიოს... დევნად 

ალითა ცე(ხლისათა“ 1ეს. 66,16), „ხოლო საჩე დიდებისა უფლისაი, 

ვითარცა ცეცხლი მოტყინარე თხემსა ზედა მთისა წინაშე ძეთა 

ისრაელისათა“ (გ ამოს. 24)7) სულისწმინდის გადმოსვლაც 

ჰიმნოგრაფს ცეცხლს მო აგონებს: „მსგავსდ ცეცხლისა 

გარდამოხდა სული წმინდაი““. 

არა მარტო ღვთაება არამედ ანგელოზებიც ცეცხლს ედრებიან: 

„მცველთა მათ ქერობინოა ცეცხლის მსგავსთა,„ ვერ 

განგიკით ხეს“? მორწმუნყთათვის ჯვარიც ცეცხლის სახელო 

მოჩანს: „ჩაზოვიდეს ჯუარი ცეცხლისაი ღაგვირგვინებული 

ვარსკვლავითი დ» ღააღგრის ზედა ეკლესიასა... “” („ნინოს 
ცხოვრება“) „მერე კუალად იხილეს სხუა სასწაული 

  

ტ)უდრ, ზ.გამსახურდია, საქართველოს სულიერი მისია, 
გვ.15. 

"მიქაელის პიმნები, გვ. 82. 
ძლისპირნი, გვ. 7. 

“ველ. -ეტრატის იადგარი, გე. 204. 

"ძეგლები 1 გვ. 78. 
იქვე გვ. M8. 
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პატიოსნისა ჯუარისა ვითარცა ცე/ხლი დგა და ვითარცა ალი 

ეგზებოდა ზედა თავს ჯუარსასა სამგზის მზისა უბრწყინვალესი 

და ვითარცა საჩუმილისაი ნაბერწყალნი აღვალნ ძლიერად, ეგრე 

სახედ იყო“ (ნინოს ცხოვრება“). 
ზემოთ არაერთგზის მოგვიწია იმის შეხსენება, რომ ქრისტეზე, 

ღეთისმშობელზე, ანგელოზებზბე გავრცელებული სახე 

სიმბოლონი თუ მეტაფორული სახელები ასეგე გამოყენებულია 

წმ, შამათა პიროვნებს წარმოსაჩენაღ. ათონის მთაზე 

ფერისცვალების დღესასწაულზე ხალხმა „იხილეს მამაი ჩუენი 

ეფთვიმე, ვითარცა ცეცხლი მგზნებარე და ზარმან შეიაყრნა 

ყოველნი“ C,ცხოვრება იოვანე და ეფთვიმესი“)“. 
ბიბლიის თანახმად, ღმერთი დღისით ღრუბლას სვეტით ღადის 

და ღამით-,სუვტიათა ცეცხლისათ+. უფალო, „სუეტითა ღრუბ- 

ლისაითა ხ-ეპლ წინაშე მათსა დღისი და სუეტითა ცეცხლისაითა 

ღამე“ (რიცხ. I,M). „ნინოს ცხოვრებაში“ ვკითსულობთ: ,,აა 
“ჰ ვიხილე, სუეტი იგი ცეცხლის სახედ ჩამოვიდოდა“'. 

ახლა კი ერთ ნიმუშს ამოვიწერ ძლისპირიდან: „ალი 

(ცეცხლისაი ცუპრად გარდააქციყს და გარდაცვალა ცეცხლი იგი 

შემწეული ცუარად““ ეს სატყვები გამხღარა „დავითიანის“ ერთ 

- ერთი წყაროთაგანი. პოეტი ღმერთს მიმართავს: 

»ცეც ხლგანმვლეველად მცხინვარებ, ცვარსა აპკურებ ნელადა“. 
ც ვარი. სსსულიგერო მწერლობაში ქრისტეს კიდევ ერთი 

სიმბოლური სახელია ცვარი. ღვთისმშობლის სხეულში მისი 
ჩასახვა შედარებული: ღრუბელში ცვრის დამკვიდრებასთან: 

„ჯერ იჩინა გარდამოსლეაი ზეცით და ქალწულისა მუცელსა 

ვითარცა ცუარი ორუბელთა სიმდაბლით შყვიდ 5. წმ. მარიამმა 

მოუვლინა ადამიანებს მაცხოვარი - მშვიიობის ცვარი: „ცუარი 

  

"ძეგლები, LL. გე. 155. 
ძეგლები, I. გე. 69. 

ძეგლება, ს გვ. ML 

ძლისპირნი, გე. 5+ 

ბმცქაელის პიმსები, გვ... I 
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მშვიდობისას (ქრისტე გ. მ) ღრუბელმან სულმცირემან 

სოფელსა ასხურა“! ღყიისმშობელია ზეცის ცვრის მტვირთველი: 

„გადიდებდეს ნათელსა და სულიერსა მას ღრუბელსა, რომელსა 

უტვირთავს ცური იგი ზეცისა“? ქრისტე (ცხოვრების 

მომნიჭებელი ცვარია: „რამეთუ შეიწყნარე საშოსა ცუარი 

ცხოვრებისაი““. 

სასულიერო მწერლობის გტრადიციარ:» გავლენით დავით 

გურამიშვალიც ქრისტეს ცვრად მოიხსენიებს: 

ჯცვარო ზეგარდმო წვეთილო“. 

ამ თვალსაზრისით საგულისხმოა პოეტის მიმართვა წმ. მარი- 

ამისადმი: „ვით აგარაკო ზეგარდმო ცვარის» შემარკბობელო“,. 

ცისარტყელა.ანტონ კათალიკოსი თავის „მარტირიკაში“ 

იესო ქრისტეს წარმოსახავს ცისარტყელაღ: „გით:რცა ფერთა 

სახილავთაგან ირისე (ცისარტყელა - ტ. მ.) ღრუბლით ყწვიმიერით, 

ღმერთშარავანდედი -იგი ჩუენდა ხორციელად დაიხატა“! 

აღსანიშნავი, რომ, ირისე ღვთისმშობლის სახელიცაა 

სასულიერო მწერლობაში. 

ცისკარ ი. ქრისტეს იმ მრავალ სახე - სიმბოლოთა 

სისტემაში რომელზეც ზემოი ვისაუბრეთ ცისკარსაც 

გარკვყული ადგილი უჭირაგს. ქრისტეს დაბალება ღა ადამიანთა 

მხსნელად გამოცსადება დედამიწაზე ჰიმნოგრაფს წარმოუდგენია 

ცისკრას აღმობრწყინებად, რომელიც საღმრთო ნათლითაა 

მოსილი: „ცისკარი აღმოგვიბრწყინდა საღმრთოისა ნათლისაი... 

რომელი ნათელი არს ქრისტე მიუაჩრდი დებელი“, „აღვიმსთობთ 

შენაღმი ქრისტე ჯეშმარიტის,ს ცისკრისს რომელი 

  

1) ცყლქართული სასულიერო პოეზია, გვ.7Lძშდრ.მიქაელის 

ჰიმჩები,გე.78. 

მიქაელის ჰიმნესი, გვ. (4. 

შესქაპელის ჰიმჩები, გვ.32, შღრ. ნეემირებული 

ძლისპირნი, გე.597. 

ქპეგლები, VI. გე. 20. 
მიქაელის იმნები, გე. 79. 
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აღმოჰბრწყინდი მამისა მაერ განათლებისათვის კიდეთა 

სოფლისათა ბრწყინვალებითა“! 

სასულიერო პოეზიაში ვხვდებით ერთ ფრიად საგულისხმო 

შედარებას. ჰიმნოგრაფს სამი დღის მანძილზსე მიწაში დაფლული 

ქრისტეს აღდგომა, საფლავიდან მისი ხორცის ამოტანა ცისკრის 

ამონათების დარად წარმოსახვია: „ვითარცა ცისკარნი საფლავით 

ხორცნი შენნი აღმობრწყინვენ“?. სხვათა შორის, ამ პოეტურმა 

შედარებამ სულ სხვა ვარიაციაში დამუშავებული ანალოგიური 

სურათის სახება გაგვახსენა იოანე მოინჩხის პოეზიიდან: „ვითარცა 

რაი მხე ღრუბელთაგ., სიჩრდოისა მისგან საფლავისა გამოვიდა 

მაცხოვარი ჩუენი“ უთუოდ ესთეტიკური ემოციის მუხტის 

შემცველია იმის წარმოდგენა, რომ ღრუბლიდან გამოსულ მზედ 
წარმოგვესახოს მესამე დღეს ქრისტეს საფლავადან თავდახსნა. 

აღსანიშნავია რომ ლღავითთ გურამაშეილს „ცისკარი“ 

გამოუყენებია მარიამ ღვთისმშობლის მეტაფორად. 

„დაუჯდომლის" უშუალო გავლენით დაწერილ ერთ ერთ 

თხზულებაში პოეტი ქრისტეს ღედას ასე მიმართავს: 

„შენ გევედრები ცისკარო საიდუმლოსა დღისაო“. 

„ცისკარი“ მარიამ ღვთისმშობლის სახელია, „საიდუმლო დღე“ 

კი მაცხოვრისა. 

ჰიმნოგრაფიაში იოან, ნათლისმცემელიც „ცისკრად“ 

იხსენიება რომელიც მაუწყებელია მზის” „მზისა მის 

სიმართლისა მთიები ცისკარო, მაუწყებელო გნისაო““. ან კიდევ: 

„წინამორბედო მქადაგებელო ქრისტეისო, ვითარცა ცისკარი 

განთიადისაი და ვითარცა მასკულავი დღისაი წინაიოვე 

წარგიძლუანა შენ ნათლად წინაშე პირსა მისსა“. გრიგოლ 

ღვთისმეტყველის ცისკრად წოდებაც მის აღიარებაზე 

  

სსევმირებული ძლის“ინი, გვ. 285. 

ძეელ-ქართული სასულიერო პოეზია”, გვ. 34. 

კირ ანე მინჩხის პოეზია. გე. M6. 

სმიქ«ელ: ხს ჰპიქნები, გე. 156. 

"ჯალ-ეტრატის იადგარი, გვ. M4L 
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მიგვანიშნებს: „ცისკარი განთიაღის“ი განანათლებ ესსმარცო" 

ბნყლსა შინა ღმრთის მეტყველო დღა ალღმოაცენე წყაროი 

მადლითაი და მორწყენ მორწმუნეთა გულნი ღირსო გრიგოლი“! 

ც V, ოვრ ე ბ ა. ლეთისმერყველებაზი მაცხოვარი 

აღიარებულია ცხოვრების სიმბოლოდ, ამიტომ დღაერქვგა მას 

ცხოგრება. «ერ ქრისტეს სიტყვები უნდა დავიმოწმოთ: „მე ვარ 

აღდგომა და ცხოვრება“ (ი. 1,251, ჰიმნოგრაფი ძე ღმერთს ეუბნება: 

„შენ, რომელი საფლავით აღმოჰბრწყინდი, აღდგომაა და 

ცხოვრებაი“. კურთხეულია უფალი, რომელმაც ადამიანებს 

მიანიჭა ცხოვრების რტო: „კურთხეულ პრის ღმერთი, რომელმან 

აღმოგგიცენა ჩუენ რქაი ცხოგრებისაი“ (ე. ი. მესია)”. ძე ღმერთი 

თვალია ცხოვრებისა, რომელიც დაბადა წმ. ქაღწულმა: „რომელი 

მას შინა იშვა თუალი ცხოვრებისაი ქრისტე ღმერთი ქალწული- 

საგან“. წმ. მარიამი «რის ცხოვრების ყვაგილის გამომლები: 

„ღმრთისმშობელი გამომღებელი ყუავიდ-სა მას ცხოვრებისასა““. 

მაცხოვარი ცხოვრების აყვავებული ნაყოფია: „სანატრელი 

სიკუდილისაი ღა ნაყოფი ცხოვრებისი აღყუავილნა“., მესია კაცთა 

მოდგმას გამოუბრწყინდა ცხოვრებას სახით: „საფლავსა დაიდევ 

ჩუენთვის, უკუდავი ღმერთი, რომელი მამისა თანა განაგებდი, 

ცხოვრებაი გამოუბრჯწყინდი ნათესავსა კაცსათა“,. 

მე ქუხილისა. ქუხილი მაცხოვრის სახელია, ხოლო 

ქრისტესმიერჩი კაცნი ქუხილის ძედაა მიჩნეული სასულიერო 

მწერლობაში: „ქრისტესა ვაკურთ ხევდეთ უკეთურნიცა მადლითა 

სოფლისათა მედ ქუხილის უწოღა და მეგობრაღ თავის" და 

თანამოდარედ მოციქულთა ნეტარისა ბასილის“. ,გამხილოს და 

განმგანტყუვნოს შენ იოვანე საყუარელმან მოწამენამ, ძემან 

  

138 ქაბელის ჰპჰიმჩები, გვ. 249. 

· ქართული პო ეზის, 1, გე... ი „ი. 

ში ქაელის „პიმხები, გვ. 84. 
4 , 
„იქედ გე. 24. 
"იქყე, გვ. 507. : 

უძეელესი იაღგარი, გვ. 43ა. 
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ქუხილისამან და ღმრთის მეტყუელმან ბიტყვათა ამიი"' 

ძველი დღე.ბიბლიურ - ქრისტიანულ სამყაროში „ძველი 

დღ,“ ფართოდ დამკვიდრებული სახეა. იგი ღმერთის სიმბოლოა. 

კერძოდ მამაღმერთის სახელადღაა ფიგურირებული. ამოვიწერთ 

რამდენიმე მაგალითს: „ძველი იგი დღეთაი დაუსაბაბპძიო დღეს 

იშვების ყრმად“?, „ღანიელ იხილა ძუელი იგი ღღეთაი 

ესე ჩუენებაი მამისაი“! დავით გურამიშვილსაც გამოუყენებია იგი: 

„მიუწდომელო მნათელო.. ძველო ლღღეო, „ვირემდის 

განახლდებოდა ძველი დღე - ღამე მზიანი“. 

წ ვიმ ა. მსაჯულთა წიგნში (6,36-40) არის ასეთი ეპიზოდი 

გედეონი მიმართავს უფალს: „»კეთუ იხსჩა ხელითა ჩემითა 

ისრაელი, ვითარცა - იგი იტყოდე“. უფალმა მოახსენა: ერთი 

მატყლის საწმისს ღავდებ „კალოსა ზედა“. თუ საწმისზე 

აღმოჩნდება ცვარი და „ყოველი ქვეყანა ხმელი იყოს, უწყოდი, 
რამეთუ ხელითა ჩემითა იხსნე შენ ისრაელი“. განთიალისას 

გედეონმა „გამოწურა საწმისი იგი და გამოხდა ცვარი საწმისისა 

მისგან და აღავსო წყლითა მით“. ეს პასაჟი გამხდარა დავით 

წინასწარმეტყველის ფსალმუნთა წიგნის ერთ - ერთი პუნქტის 

შთამაგონებელი: „გარდამოხდეს, ვითარცა წვიმა საწმისსა ზედა 

და ვითარცა ცუარი რაი ცურინ ;ვეყანას+ სედა“ (ფსალ. 7L6). 

„გარდამოხდეს“ ნათქვამია უფალზე. იგი გარღამოხდება ციდან და 

იხსნის ქვეყანას, როგორც წვიმა «ჯა ცვარი გამხმარ და მშრალ 

მაწას სიცოცხლის ძალას ჩაუყენებს „მსაჯულთა“ და 

„ფსალმუნთა“ წიგნებიდან მოტანი.-ღ საილუსტრაციო მასალაში 

საიღუმლო, დაფარული აზრი დევს. ალეგორიულად აქ „საწმისი“ 

მარიამ ღვთისმშობელია, ხოლო ,წ; იმა“ და „ცვარი“ მაცხოგარია. 

სასულიერო პოეზიაშს ახსნილი. კიდეც ებ „იგავი“: „წვიმაი 

  

1, “- 
„მამათა სწავლანი, გვ. 206. 

“ სინური ჰრაეჯღთავი, გე- M% 

1 იქვე. გვ-47. შორ. მი ქაელის ჰიმჩები, გვ-83., 

ძველ-ქართული სასულიერო პოეზ.ა, გვ-275. 
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საწმისად გარღამოსული პირველ რყამს იხილა გეღეონ, 

გუბუწყა ჩუენ შობისა შენასა საიდუმლო სძალო“ (მიყმართება 

მარიამს. ტტ. მ. არანაკლებ საყურაღდებოა სხვა წყაროჯ)» 

„საწმისსა შას საგსესა (კუ: არითა ჰხედვიდა გედეონ გამოჰსჩვისა 

ქრისტეს ნათლისღებასა““, ჰიმნოგრაფი ყრთგან პირდაპირ ასე 

ეუბნება მარიამ ღ ლვთისმშობლ ღის აჩრდილს: „შენ ზეცისა წვიმისა 

წმიღისა საწმისო!1, ან კიღყვ „გარორამო ხდა (ქრისტე - ტ. მ.) შენ 

ზედა, ვათარცა წვიმაი საწმისს» "სედა, ხსნას. ათვის ჩუენის»“. 

დასახელებული ბიბლიური ეპიზოდის დაფარული აზრი, ქართველ 

ჰიმნოგრაფთა მიყკყრ ესათელმოფენილი, გაუმყორებია·ა დ. 

გურამიშვილსაც. ოღონდ ერთი განსხვავებით. პიმნოგრაფების 

მახედვით სწორედ გედეონს „ეუწყ+' მარიამ ღვთისმშობელი 

საწმისად ღა ქრისტე ცეარ წვიმად, ღ. გურამიშვილის 

თანახმად კი „ღავით (წინასწარმეტყველი - ტ. მ.) თქვა ღვოისა 

მაგიერ სიტყვა ძლიერი (ქრისტე - #. მ.) ერთია: გარდამოხდესო, 

ვით წვიმა, საწმასზეღდ მონაწვეთია»; ეით მან თქვას ნათლად 

მობრწყინდა მის ნათლის შენაერთია. მისვე დავითის ძედ თქმული, 

იესო ქრისტე ღმერთია“ (37). ამით შესაძლოა „ქართლის ჯირის“ 

აგრორმა ისიც გვითხრა, რომ გედეონის ცვრიანი საყმისის 

ეჰიზოღში ჩამარხული ალეგორიული აზრის ახსის პირველად არა 

ჰიმნოგრაფებმა, არამედ დავით წინასწარმეტყველმა მოგვცარ. 

პოეტი ერთგან ასე მიმართავს ქრისტეს: 

„სახით, ვითარცა საწმის ზედ, ცვარო სეგარდმო წვეთილო“ 

ამდენად, მაცხოვრის სახელად ცვართან უყრთად წვიმაც 

გვხვდება სასულიერო მწერლობაში და „ღავითიანშიც“. 

წ ვ.ა ლ ი. სასსულიყრო მწერლობაშა წყალი ადამიანის 

სულიერი შობის გამომხატველი მეტაფორაა. სულიერი დაბადება 

მიიღწეოდა ნათლილების შედეგად. ნათლვის საიდუმლოება კი 

  

"ძველ-ქართ,; ული სახ.ო ულიერო პოეზია, გე.ი4. 

“მიქაელის ჰიმნები, გე.რი, შდრ.Iიი. 

უძველესი იადგარი, გე. 439 შღო. გ კ.ა. 
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წყალთანაა დაკავშირებული. გარდა მისა, ქრისტეც წყალად 

იწოდა, რომელიც ჯოჯოხეთში ჩავიდა და მისი საშინელი 

ცეცხლი ჩააქრო. მ+ნ ამით შეძლო ცოდვილთა მკვდრეთით 

აღდგენა. შესია ის წყალის რომელმაც შეძლიო კა/ცთა 

დაძველებული ბუნების განახლება, ადამისათვის /კოდვის 

ტალახის წამორ;ჯკხვა - ჩამოწმყნდა: „კურთხეულ არს მომავალი, 

რომელი მოვიდა დღეს განწმენდად მწინკულსა მას აღამის 

ცოდვისასა წყლითა სიწმინდისაითა და განახლებად ადამიანთა“! 

დავით გურამიშვილი ცოდვილთა რიცხგში რაცხს თვის ოავგს და 

ფფალს შესთხოვს: »მე შენ გცოღე ურიცხველი, მისთვის 

დამწვავს ცეცხლი ცხელი. შენ დამისხი წყალია, დამიშრიტე 
«2. 

ალია 

წყალი ცხოველი. ჰიმნოგრაფის თანახმად, ქრისტეა 

სიცოცხლის მომნიჯებელი წყალი (წყალი („ხოველი“ ანუ 

განმაცხოველებელი): „გუას ხურე (მიემართება მაცხოვარს - ტ. მ.) 

ჩუენ წყალი ცხოველი“ წყალი ცხოველი მომღინარეობს 

„წ ყაროთაგან სიხარულისათა“. ბასილი დიდისადმი მიმართვაში 

პოეტი - ჰიმნოგრაფის მიერ ნათქვამია: „სულთა წყურიელთა 

ასხურეთ წყალი ცხოველი, რომელთაცა დაათრუნყით ვითარცა 

ურწყულოია ღელენი ეკლესიისანი და ნაყოფი საღმრთოი 

აღაყვავილნეთ““ აქ საუბარია ქრისტეს რჯულის მოსიყვარულე 

წარმართებზე, რომელთა „წყურიელი სული“ მალე უნდა ეზიაროს 

ქრისტიანობას. 

წ ყა რ ო. როგორც ვიცით, წყარო არის მიწიდან XC კლდიდან 

გამომდინარე წყალი. მოსემ რომ კვერთხი დაჰკრა კლდეს და 

უწყლობით ქანცმიწურვილნი ებრაელნი დაარწყულა კლდიღან 

გამომდინარე წყლით, ეს წყალი სულიერი წყაროა, იგივე 

  

'შველ- ქართული სასულიერო პოეზია, გე.246. 

?1დ გურამიშვილი, ღავითიანი, გვ.I43. 

„მიქაელის ჰიმნები, გე. V%9I, 

იქვე, გ: MM. 
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მაცხოვარი, ად.მიანთა გადამრჩენელი. სწორედ ამიტომ ქრისტეს 

ერთ - ერთ სიმბოლოდ საეკლესიო ლიტერატურაში დაკანონდა 

წყალა - წყარო. 

წყარო ცხოვრებისა. ქრისტეს სიმბოლოდ „წყარო 

ცხოვრებისა“ ნაწინასწარმეტყველყვია ესაიას წიგნში: ,აღმივსეთ 

წყალი მხიარულებითა წყაროთოაგან ცხოვრებისათა“ (ეს. 1I2,3). 

საერთოდ, უფლის სახელდება „ცხოვრების წყაროდ“ ბიბლიურ 

წიგნებში დამუშავღა: „დაუტყვეს წყარო ცხოვრებისა უფალი“ 

(იერ. 17,I)), „რათა არა მოგაკლდენ შენ წყარონი ცხოვრებისანი“ 

(იგ. 4,2), „რამეთუ შენგან არს წყარო ცხორებისა და ნათლითა 

შესითა ვისილეთ ჩუენ ნათელი“ (ფს. 35,0) სასულიერო 

მწერლობაში, განსაკუთრებით ჰიმნოგრაფიაში ,,ფწყაჰრო ცხოვრე” 

ბისა“ არა ზოგადად უფლის, არამედ კონკრეტულად მაცხოვრის 

სიმბოლოდ მოია'ხრება: „შუენაერსა» და წარუვალისა ნათლისა 

მშობელსა- ცხოვრებისა ჩუენისა წყარო - ქრისტესა", „სხილეო..: 

მაცხოვარი სოფლისაი, ნათელი ჭეშმარიტი, წყარო ცხორებისაი, 

ძე ღმერთისაი“”; „იესუ ქრისტე, სულისა ჩემის» განათლებაო, 

წყარო ცხორებისაო“ არეოპაგიტიკაშიც ვკითხულობთ: ,ამის 

მღვდელ - მთავრობისა დასაბამ არს წყარო ცხოვრებისა, არსება 

სახარებისა, ერთი იგი მიზეზი, არსთა სამება“. „ცხოვრების 

წყაროდ” ქრისტეს წარმოსახვა თავასთავად სიმბოლური 

აზროვნების მიღწევა გახლდათ ბიბლიურ ტექსტებში, საიდანაც 

შეისისხლხორცა იგი ჰიმნოგრაფიამ, მაგრამ დ. გურამიშვილმა ეს 

სახე ახალ პოეტურ სამოსელში გააჯვია, ე. ი. მხოლოდ კი არ 

გაიმეორა ეს გაქვავებული იერის მატარებელი სახე, არამედ 

ახალი სიცოცხლე შესძინა მას: ,,ცხოვრების წყაროს უხსენე ხე 

ცხოვრებისა ღარადო“ (2), „გულზედ მქონდა მოხაზული 

ცხოვრებისა წყაროს ღარი“ (საუბარია ქრისტეზე) (84). პირგელ 

  

“უძველესი იაღგარი, გვ.475. 
კმქეც გე. 472. 
ძველი მეტაფრასული კრებულები, გვ.337. 

118



მაგალითში „ცხოვრების წყარო“ მარიამ ღვთისმშობელია, ხოლო 

აცხოვრების ხის ღარი“ - ქრისტე. ამ აზრს მხარს უჭერს ერთი 

ასეთი ამონაწერი „სინური მრავალთავიდან“; ,წყარო ცხოვრების 

მეყვან ჩუენ სწმანლაი ქალწული" ჰიმნოგრაფს მარიამ 

ღვთისმშობელს წყაროდ მიიჩნევს, საიდანაც ცხოვრება (ქრისტე) 

აღმოცენდა: „გიხაროდენ, წყარო ცხოვრებისა აღმომცენებელო“. 

მარიამ ღვთისმშობლის ერთ - ერთ „შესხმაში“ პოეტი ძე ღმერთის 

დედას ასე შიმართავს: „ჩემი ცრემლი ზედ იდინე, ცხოვრების 

წყლის ლღარო“ (15) აღვილი მისახვედრია, რომ გამოთქმა 

„ცხოვრების წყლის ღარი“ მარიამს მიემართება, საიდანაც 

ადამიანთა სახსნელად მოედინება ცხოვრების წყარო. ერთგან 
ავტორი ქრისტეს პირღაპირ ეუბნება: „ვამე ჩემო საესაგო, 

ფკბილო ცხოვრებისა წყარო“ (73). ჰიმნოგრაფი იტყვის: „დღეს 

ქრისტე წყაროი ცხოვრებისაი.. შთახდა მდინარესა“?. 

საფლავიდან გამოსული მკვდრეთით აღმდგარი ქრისტეს მიერ 

ჯოჯოხეთის დამხობა, ცოდვით ტანჯულთათვის სიცოცხლის 

დაბრუნება ასე მხატვრულად წარმოუსახავგს პოეტს: „ცხოვრების 

წყარომ დაშრიტა ჯოჯოხეთს ცეცხლის ალები“ (45). აქვე 

აღვნიშნავთ, რომ ქართველ ჰიმნოგრაფებს ცხოვრების წყაროს 

ანალოგიურად ქრისტეს სახელად შეურჩევიათ „თუალი ცხოვრე- 

ბისა: „ქრისტე ცხოვრების თვალო“ („დასდებელნი წმინდისა 

აღდგომისანი“), „მდანარე ცხოვრებისაი“ ს,მდინარე იგ+“. ცხოვრე- 

ბისაი შენგან (მიემართება ღვოისმშობელს - ტ. მ.) გამოვიდა და 
განვლო ყოველი სოფელი“ ასევე მაცხოვარი „უკვდავების 

მღინარედ“ წარმოჩნდა ერო - ერთ ჰიმნში: „შენ მიერ (მიემართება 

მარიამ ღვთისმშობელს - ტ. მ.) მოვიღეთ მდინარეი უკვდავებისჯი, 

რომლისგან აღვივსენით წყ-ერიელნი მადლისაგან“?. 

  

სინუ უდი შრავალთავი, გე-2L 

?პველ- ქართ; ული MV სასულიერო პოეზია, გ; 1266. 

“სისურ ური შრავგალთავი, გე. 205. 
რი ღისპირსი, გვ. 74, 
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ქრისტეს მერჰვორა „ცხოგრების წყარო“ მახლობელი» ახალი 

და უახლესი ქართული ლიტერატურისათვისაც. მხოლოდ 

ირაოღე ნიმუში. ა. ჭაგყავეძე ამბობს: 

„მე შექმნული შენი, დამბადებელო.. 
სიბრძნით შერ. ') შე ესრეთ ქისული. 

წყაროვ ცხოგრების, კეთილთ მოქცემელი“! 

ნ.ბარარაშვილი იტყვის: 

„ცხოვრების წყაროვ, მასე წმანდათა წყალთაგან შენდა“, 

ღამინითქე მასში სალმობანი გულისა სყნთა.. „42 

ლ. სორდიას არიი, გალაკტიონის ლე; Iსებში წყაროს“ 

ახრესატი უმეტესად პოყსხიაა, პოეტისა კი - კლდე. 3 „მპგრამ სალ 

ალეხიდან ახლა ძეირფასად გადმოსკდა წყარო ანკარა ასად“. 

ჰშეშმარეტება. სახარების შწი;ნში ძე ღმერთი თავის მ უე ძ 2 ე ღმე მ 
თავს „ჭეშმარიტებას“ ემახის: „მე გარ ვჯეშმარიტება და 

ცხოვრება“ (ი. 147). 

ხ ე. ქრისტე იესეს ძირიდან ამო ხრდილი ხეა»: „ნერგად მას 

ვსახავ “ 
თვისთა ნათქვამთა, ხეს ვითა“ (27) ქრისტეს სიყვარულით 

იგ რაც ხე ისახა იესესასითა, კინაც გამოსცა ნაყოფი 

განმსჭვვაღული დავით გურამიშვილის სხვ. სტრრიქოსიც 

გავიხსენოთ: ,,ჩერ გულზე ვიბი იგი %;) კაციანი და ღვთიანი“ (266). 

ხე ც ხოვრების ა. იესო ქრისტე ცხოვრების 

მომნიჭებელი ხეა. ძველი და ახალი აღთქმის წიგნებში, 

სასულივრო აპოერიაში ხე ცხოვრებისა ღვთაების მეტაფორული 

სახელია (დაბ. 2,9); გამოცხ. იოან. 22,I2). ხე ცხოერებისას 

შესახებ საინტერესო შეხედულებები გააჩნიაო გრიგოლ ნოსელ ს“, 

  

1. ჭაგჯავაჭე, თხსულებანი, თ... 186, გე.114. 

_ც. ბარათაშვილი თხზულებანი, თაბ. 1968. გე.108. 

შლ. „სორდია, გალაქტიონ ტაბიძის პოეზიის პრობლემური 

საკითხები, გვ... 

4.ეძ, ჰკელესს რედაქციები ბასილი კესარიელის ექუსთა» 

დღეთაის. და გრიგიალ ნოსელის თარგმანებისა. გკაცისა 

აგებულებისათვის“, თა: #64, გვ-:20. 
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იოანე დამასკელს დღა სხვ. ძველ ქართულ მიმნოგრაფიაში არ(ციუ 

იშვიათად ფიგურირებს ქრისსტეს სახელ: აღნიშნული 

შესიტყვება მხოლოდ ორიოდე ნიმუშს მოვიტანი: „ხე 

ცხოვრებისა, რომელმან გამოიღო ყუავილი სულნელი“' 

ც„ქალV ულო მარიამ, დანერგე ხე ცხოვრებისაი უბიწოი“?. დ. 

გურამიშვილსაც „დაუნერგავს“ თავის წიგნში „ხე ცხოვრებისა“: 

„შენ, ცხოვარია, წყემჯის კვერთხო, ძელო ცხოვრებასა ხეო“ (72), 

„ცხოვრების წყაროს უხსეყნე ხე ცხოგრებისა ლარადო“ (4). 

ყურადღებას იქცეგს ერთი ასეთი გამოთქმაც: „ხედ გულზხედ ვიბი 

იგი ხე კაციანი და ღვეთიანი“. ამ სტრიქონში ჩატანებულია აზრი 

ქრისტეს ორბუნებოვნების (ადამიანური და ღგთიურ:) შესახებ. 

სასულიერო პოეზიაში მარიამ ოგთისმშობელიც წოდებულია 

„»(ხოვრების ხედ“: „ხე ცხოვრების გვეუქმნა წმინდაი ქალწული 

მარიამ““. 

ხ ილი. დავით გურამიშვილის მიხყდლეით, ქრისტე არის იესეს 

ძირიდან აღმოცენებული ხე. ცხოვრების ხე ღა ხილი: 

„ხილად ვსთქვი სიტყვა ღვთისა (ქრისტე ტ. მ.) და ძე კაცთა 

ნორჩის მგვანადო“ (2). 

ან კიდევ „ღავითის ბაღის ხილი სჯობს სხვათა წალკოტის 

ტხტხილებსა... 

ვინც შამს სნეული გაჰკურნავს, ბრმას თვალებს აუხილებსა“ 

(265). 

აქ საუბარია ქრისტიანული რელიგიის ჭეშმარიტებასე, მის 

უპირარესობაზე სხვა რელიგიებთან შედარებით. ,,დავითის ბაღის 

ხილში“ ხაზგასმული» იმახე, რომ ქრისტე არის დავით 

წინასწარმეტყველის ხორციელი შემკვიდრე, რომ მისი რჯული 

ყველაზე უკეთესი რჯულია. 
ჯ ე ჯ ი ლ ი. ჰაგიოგრაფს ქრისტეს ხორციყლი ბუნება 

  

ძველ ქართულს სასულიცრო პრეზია, გე.ხპ 
,ყლისპინი, გე. 59. 
· „ველ „ქართული სასულიერო პოეზია, გ 5პ. 
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შეუდარებია ჯეჯილისათვის: „იგი (მაცხოვარი - #. მ.) ქუეყანად 

მოვიდა და ქუეყანით მიწისგან შექმნულთა მათგან მიწისა 

ბუნებისა იგი ხორცნი, ვითარცა შუენიყრი »ეჯილი აღმოცენდა 

ქუეყანით“ („ჰაბოს ფამება“!. 

ამრიგად, ბიბლიური წიგნებისა და სასულიერო მწერლობის 

ტესტების ს„ფუძველზე მოკლედ გავეცანით იესო ქრისტეს სახე 

სიმბოლოებს, ალეგორიებს, მეტაფორებს, პტრიბუტებს თუ 

ნსჯკეალსახელებს, კიდევ ერთხელ ჩამოვთვლით მაი»: ანგელოზთა 

დამბაღებელი, ანგელოზი, არსთა მხადი, არსთა მხედი, აღდგომა, 

ახალი ადამი, ახალი დღე, ახალი ნოე, ბრწყინვალე, გვრიტი, გზა, 

გრძელი დღე; დღე, ყლვა, ვარდი, ვარსკვლავი განთიადისა, გაზია, 

ვენახი, ზეცის სიძე, საფხული, თუღუნი, იფქლი, კარი,- კვერთხი, 

კლდე, ლომი, მარგალიტი, მარცვალი, მღინარე, მეორე ჯამი, 

მეხი, მხეთამზე, მზე, მზიანი დღე, მზიანი ღამე, მთვარ, მთიები, 

ნაკვერცხალი, ნერგი, ორბი, ოქრო, სურა “ზეცისა, ჰური 

(3 ხოვრებისა, ჟამი უყამო, რტო რქა, საკიდური ქვა, 

სამმნათობიერი, სამნი მ'ხენი, სამხატედი, სანთელი, სიძე, ტარიგი, 

ტაძარი, უკვდავების წყარო, ფარი, ქვეყანა, ქუხილი, ყვავილი, 

ყურძენია, ჩაფხუტი, ცეცხლი, ცვარი, ცისარტყელა, ცისკარი, ძე 

ნათლისა, ძველი დღე, წვიმა, წყალი, წყარო ცხოვრებისა, ხე 

ცხოვრებისა, ხილი და სხვ. 

  

პეგლები, ს გე- 54.
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