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ნაშრომში ავტორის მიერ ცელზე შეკრებილი და საარქივო-ეთნოგრაფიული 

მასალების, სპეციალური სამეცნიერო ლიტერატურის მონაცემების საფუძველ- 

ზე განხილულია მიცვალებულის დაკრძალვასა და გლოცასთან დაკაცშირებული 
წეს-ჩვეულებებისა და რწმენა-წარმოდგენების მთელი კომპლექსი აღმოსაცლეთ 

საქართველოს მთიანეთში (ხეცსურეთი, ფშაცი, თუშეთი). ნაშრომი მიზნად 

ისახაცს მიცვალებულის კულტისათცის დამახასიათებელი ლოკალური თავისებუ- 

რებების წარმოჩენას ამ რეგიონებში) მისი როლის ჩვენებას ამ სამი კუთხ- 

ის მცხოვრებთა ყოფაში) აგრეთცე, იმ ძველი რწმენა-წარმოდჯენების გამოცლე– 

ნას, რომლებLაც განაპირობეს ამა თუ იმ წეს-ჩვეულების წარმოშობა. 

წიტნი გათვალისწინებულია სპეციალისტებისა და მკითხცელთა ფართო წრი- 

სათვის. 

რედაქტორი აკად. გ- ჩიტ აია 

რეცენზენტები! ისტორიის მეცნიერებათა 

დოქტორი თ.ოოჩიაური 

ისტორიის მეცნიერებათა 

ასა)3კანდიდატი მ. მ ა კალათია 

0499009999____ 13.67, ტ გამომცემლობა „მეცნიერება“, 1907 
M 607(06)-87



შესავალი 

“ საბვოთა ადამიანის სახე, მისი კომუნისტური მორალი და მსოფლმხედცე- 
ლობა ყალიბდება წარსულის მავნე ჭადმონაშთების წინააღმდეგ უკომპრომისო 

ბრძოლაში. კომუნისტური პარტია და საბჭოთა ხელისუფლება განსაკუთრებულ 

ადგილს უთმობენ რელიგიური რწმენების ლიკვიდაციას. ძველ, დრომოჭმულ 
ჩვეულებათა მოსპობა უცებ არ ხდება, რის გამოც საჭიროა სისტემატური, 

ფართო მეცნიერულ-ათეისტური პროპაგანდა. მაგრამ შეუძლებელია ასეთი პრო- 

პაჭანდა, თუ არ გვეცოდინება, როგორ წარმოიშცა და განვითარდა რელიგიური 

რწმენა -წარმოდგენები, რიტუალები და ა.შ. ამის შეს ხებ ვ.ი. ლენინი წე– 

რდა! „უნდა ციცოდეთ ბრძოლა რელიგიასთან, ხოლო ამისათცის საჭიროა მატე- 

რიალისტურად ავხსნათ მასების სარწმუნოებისა და რელიგიის წყარო“ (20, 

ტც. 496) . 

მარქსიზმ-ლენინიზმის კლასიკოსების ნაშრომებში დახასიათებულია არა მა- 
რტო რელიგიური რწმენა-წარმოდგენების წარმოშობისა და განცითარების, არა- 

მედ მათი ხანგრძლიცი არსებობის მიზეზებიც. ამ უკანასკნელის ერთ-ერთ 

ძირითად საფუძცლად მიჩნეუ. ა ძველი იდეოლოგიის, ჩვეულებებისა და ჩვეცე- 
ბის შედარებითი მდგრადობა. სწორედ ამიტომ იყო, რომ მარქსი, ენბელსი, 

ლენინი ხაზგასმით მიუთითებდნენ რელიგიური ტრადიციების კონსერვატულობა- 

ზე (21, გე. 48). ! 

ჩცენს ქცეყანაში სოციალიზმის აშენებას, რელიგიის სოციალური ფესცე- 

ბის მოსპობას, მატერიალისტური მსოფლმხედველობის განმტკიცებას შედეგად 

მოჰყვა მოსახლეობაზე რელიგიის გაცლენის შეზლუდვა. ამჟამად იგი ნაწილო- 

ბრივ შემორჩა ყოფას. 

„ საბჭოთა ცთნოგრაფები სწაცლობენ რა ამა თუ იმ ხალხის ყოფასა და კულ- 

ტურას, სათანადო ადგილს უთმობენ რელიგიური რწმენა-წარმოდგენების, წეს- 

ჩვეულებების შესწავლას. 

_ ქართველი ხალხის სულიერი კულტურის ისტორიის შესწაცლისათცის დიღი 
ბნიშცნელობა ენიჭება უკანასკნელ დრომდე შემორჩენილი წეს-ჩვეულებებისა 

და რწმენა -წარმოდგენების განხილვას. საყოველთაოდ არის აღიარებული ხალ- 

ხის ყოფასა და კულტურაში შემონახული ეთნოგრაფიული მასალის დიდი როლი 

საქართველოს ძცელი ისტორიის საკითხების კელევისას (193, გე. 17, 206, 

გმ. 16-17). ხალხური სარწმუნოების გადმონაშთებიც წარმოადგენენ თაცისე- 

ბურ და, ამასთანავე, ძცირფას ისტორიულ წყაროს, რომელიც საშუალებას გცა- 

ძლევს გავარკვიოთ არა მარტო რელიგიური რწმენების წარმოშობის მიზეზები, 

არამედ დავადგინოთ მისი უძცელესი ფორმებიც. გარდა ამისა, რელიგიური 

მსოფლმხედველობა ჩვენს ყურადღებას იპყრობს იმითაც, რომ რგი თავისებუ-
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რად ასასაცს საზოგადოებროეი ყოფის სხვადასხვა მხარეს და ადამიანთა რე- 

ალურ ურთიერთობას დროის გარკვეულ ისტორიულ მონაკვეთში. ამდენად, რელი- 

გიური ჭჯადმონაშთების შესწაცლა ხალხის ისტორიული წარსულის კვლევას უწ- 

ყობს ხელს. 

ცნობილია, რომ საქართცელოში ქრისტიანობის გავრცელებას (IV ს.1. წინ 

უძღოდა გრძელი პერიოდი: იგი მოიცაცდა უძველეს მდიდარ რელიგიურ მსოფლმ- 
ხედცელობას, რომლის გადმონაშთებმაც ჩეენ დრომდე მოაღწია. 

მიცვალებულის კულტი ერთ-ერთი უძველესი და საყოველთაოა, რომლის მრა- 
ცალი ელემენტი დასაბამს იღებს როგორც კაცობრიობის უადრესი რელიგიური 

საფეხურებიდან, ისე შემდეგი ეპოქების აზროცნებიდან. ქართულ სინამდცი- 

ლეში ამ კულტმა ჩვენ დრმდე ზოაღწია მდიდრად და ცოცხლად დაცული ელემი0- 

ნტებითა რომელთა შესწაცლა ქართველი საღხის სულიერი კულტურის კვლევას 
უწყობს ხელს. 

ტარდა ამისა, მიცცალებულის კულტი განსაკუთრებული კონსერვატიულობი- 

სა და მდგრადობის ჭამო შეიძლება გამოყენებულ იქნეს როგორც ძცირფასი 

ისტორიულ-ეთნოგრაფიული წყარო ეთნოგენეზის საკითხების განხილეისას. 

მიცვალებულის კულტს სათანადო ადგილი უჭირაცს როგორც საზოგადოებრი- 

ვი განვითარების დაბალ საფეხურზე მდგომ, ასევე მსოფლიოს ცივილიზებულ 

ხალხთა რელიგიებში (ქრისტიანობა, ბუდიზმი, ისლამი). იგი რთული რელიქი- 

ური კომპლექსთაგანია, რომელშიც ცნობიერების უძველესი ფორმების კვალია 

შემორჩენილი ·გამოირჩევა რა თაცისი კონსერცატულობით,მან მეტ-ნაკლები სი- 

სრულით ბოლო დრომდე შემოინახა ძცელთაგან მომდინარე საკულტო მოქმედებები 

და რწმენა-წარმოდგენები,რომელთა ერთობლიობა აღინიშნება ტერმინით -–-»მიც- 

ცალებულის კულტი“ .იგი მოიცავს ყლელა იმ საწესო მოქმედებას, რომლებიც 

სრუღლდებიან ადამიანის გარდაცვალების, დატირების, დაკრძალვის, გლოვის, 

ხარჯების და სხვ. დროს. 

წინამდებარე ნაშრომი მიზნად ისახავს მიცვალებულის კულტის ისტორიულ» 

ეთნოგრაფიული თვალსაზრისით შესწავლას აღმოსავლეთ საქართველოს მთიანეთ–- 

ში=-ხევსურეთში, ფშავსა და თუშეთშისა მათ, ისევე როგორც სხცა კუთხეებმა+ 

განსაკუთრებული სისრულითა და მრავალფეროვნებით შემოინახეს ის წეს-ჩვეუ– 

ღებები და რწმენა-წარმოდგენები, რომლებიც ადასტურებენ წარსულში განვი- 

თარებული მიცვალებულის კულტის არსებობას ქართველ ტომებშია ჩვენს ამო- 

ცანას წარმოადგენდა ხეცსურეთში, ფშავსა და თუშეთში ამ თემის შესახებ 

მასალის შეკრება და მისი მეცნიერული ანალიზით ჩცენება მისთვის დამახა- 

სიათებელი თაცისებურებებისა|) გამოვლენა იმისა, თუ რა მნიშვნელოვან 

როლს თამაშობდა მიცვალებულის კულტი ამ სამი კუთხის მოსახლეობის ყოფა- 

ში, აგრეთვე, შეძღებისდაგვარად წარმოჩენა იმ ძველი რწმენა-წარმოდგენე– 

ბისა, რომლებიც აღნიშნული კულტის ამა თუ იმ მოვლენის წარმოშობას დაე– 

-· საფუძვლად. ' 
მიცვალებულის კულტის საკითხებს აღმოსაელეთ საქართველოს მთიანეთში 

თავის დროზე ეხებოდნენ ნ. ხიზანაშვილი (108), ა. ხახანაშვილი (225, 

2261, რ. ერისთავი (239), ნ. ხუდადოვი (227), ა.· ზისერმანი (167),
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ჯრადე (204), კ. განი (1501, მ. კოვალევსკი (1721, ვ .გურკო-კრიაჟინი 

(154, 155), გ. თედორაძე (67), ვაჟა-ფშაველა (60,61) და სხც. 

ზემოთ დასახელებულ აცტორთა მიერ მოწოდებული მიცვალებულის კულტის 
ამსახეელი ეთნოგრაფიული მასალა, მიუხედავად მათი სიმცირისა, არასრუ–- 

ლობისა და ზოგჯერ უზუსტობისაც, ფასდაუდებელია იმ თცალსაზრისით, რომ 

საშუალება ჭეეძლევა მე-I9 საუკუნეში ფიქსირებული ცნობები შეეუდაროთ 
უკანასკნელ დროს დადასტურებულ ფაქტებს და გავარკეიოთ, თუ რა ცვლილება 
განიცადა ამა თუ იმ მოცლენამ. 

რევოლუციამდელი ხანის ნაწერებიდან, ქართულ და რუსულ პერიოდულ გამო- 

ცემებში გამოქვეყნებულ მოგზაურთა ჩანაწერებიდან თუ ცალკეული კორესპონ- 

დენციებიდან ხერხდება საკითხთან დაკავშირებული მასალის ამოკრება, რო- 

მელსაც ჩვენ ვიყენებთ კვლევისას და მითითებული გცაქვს ტექსტის სათანა- 

დო ადგილებში. 

მიცვალებულის კულტის ცალკეული საკითხემის შესწავლას შრომები უძღც- 

ნეს ქართველმა საბჭოთა მეცნიერებმა! გ. ნიორაძემ (84,85,242), გ. ჩი- 

ტაიამ (114-121, 229-230), ს. მაკალათიამ (75-78), რ. ხარაძემ (106, 

107), ლ.ბოჭორიშვილმა ( 49,50), თ. ოჩიაურმა (88-92). 
საეტაპო მნიშვნელობა აქცს ე. ბარდაველიძის გამოკელევებს ჩვენი ხაღლ- 

ხის სულიერი კულტურის სფეროში. ქართველთა უძველესი რწმენა-წარმოდგენე–- 

ბის, კერძოდ, მიცვალებულის კულტის ამსახველი მდიდარი ეთნოგრაფიული მა- 

სალის გამოვლენისა და შესწავლის შედეგად გამოთქმულმა დებულებებმა ასა- 

ხვა ჰპოვეს მის მთელ რიგ შრომებში (32-39, 1441. 

ჩვენი ნაშრომი პირველი ცდაა მიცეალებულის კულტის მთელი კომპლექსის 

მონოგრაფიული შესწავლისა აღმოსავლეთ საქართცელოს მთიანეთის (ხზევსურე- 

თი, ფშავი, თუშეთი) ეთნოგრაფიული მასალების მიხედცით. კცლევა მიმდინა- 

რეობდა კომპღექსურ-ინტენსიური მეთოდით, რომელიც გულისხმობს მოვლენათა 

არა იზოლირებულ, არამედ ბაზისური და ზედნაშენური მოვლენების ურთიერთ- 

კაცშირში, კომპლექსურ მთლიანობაში შესწავლას. ნაშრომი ძირითადად ემყა- 

რება თუშ-ფშაც-ხევსურეთში ექსპედიციებისა და ინდივიდუალური მივლინებე–- 

ბის დროს 1964-1974 წწ. ჩვენ მიერ მოპოვებულ საველე მასალას. გამოყე– 

ნებულია ისტორიული წყაროების არქეოლოგიური და ფოლკლორული მონაცემები| 

ივ. ჯავახიშვილის სახ. ისტორიის, არქეოლგიისა და ეთნოგრაფიის ინსტი- 

ტუტის ეთნოგრაფიის სექტორის გამოქვეყნებული და გამოუქვეყნებელი საარ- 
ქივო მასალა, შეკრებილი ა. ოჩიაურის, მ. და ნ. ბალიაურების, 6. მაკა- 

ღლათიას მიერ. გარდა ამისა, გათვალისწინებულია საქართველოს სხვა კუთხე- 

თა და კავკასიის ზაღხთა ყოფის მონაცემები. ამ წყაროების გამოყენებამ 

საშუალება მოგვცა, ყოფაში დამოწმებული მოვლენები ისტორიულ ჭრილშიც გა- 

ნხოლულიყო. 

მიცვალებულის კულტთან დაკავშირებული წეს -ჩეეულებების შესწავლას 

არა მარტო თეორიული, არამედ პრაქტიკული მნიშენელობაც აქვს. უკანასკ- 

ნელ დრომდე მათი არსებობა საშუალებას გეაძდევს შევკრიბოთ და სისტემა- 

ში მოვიყვანოთ მდიდარი ეთნოგრაფიული მასალა, გავარკვიოთ ცალკეული წეს-
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ჩცეულებებისა და მათთან დაკაცშირებული რ#რწმენა-წარმოდგენების გენეზი- 

სი. ასეთი კცლეცის მნიშცნელობა ის არის, რომ ამა თუ იმ წეს-ჩვეულე- 

ბის წარმომავლობა მეცნიერულად აიხსნას, რასაც ითცალისწინებს საქართ- 

ცელს ცკ-ის 1976 წლის.27 ნოემბრის დადგენილება >მაცნე ტრადიციებისა 
და წეს-ჩვეულებათა წინააღმდეგ ბრძოლის გაძლიერების შესახებ“. მიცცა- 

ლებულის კულტის ყოცელმხრიცი შესწაცლა ქმნის მტკიცე ბაზას დაკრძალვი- 

სა და გლოცის წეს-ჩცეულებათა სისტემაში ცალკეული მაცნე ელემენტების 
წინააღმდეგ ათეისტური ბრძოლისათცის. აქედან გამომდინარე,. მეცნიერული 

ძიება მიცვალებულის კულტის სფეროში, რომელიც აელენს როგორც ჰუმანურ, 

ასევე აშკარად მაცნე, დრომოჭმულ ელემენტებს, წარმოადგენს მეტად მნი- 

შვნელოცან და აქტუალურ ამოცანას.



თაცვი 1 

მიცცალებულის დასაფლავება თუშ-ფშაც-ხეცსურეთში 

8 I. მძიმე აცადმყოფი) გარდაცცალება, დაკრძალცა 

აღმოსავლეთ საქართცელოს მთიელები - ხყცსურები, ფშაცლები, თუშები - 
მძიმე აცადმყოფის გადარჩენის მიზნით, მკურნალობის ხალხური საშუალებე- 

ბის გარდა, რელიგიურ ქმედებასაც მიმართავდნენ. როდესაც ოჯახის წეცრები 

აცადმყოფის მდგომარეობას გაუარესებას შეატყობდნენ, ქადაგს (ხატის 

მკითხაცს) და მესუღთანეს (სულის მკითხაცს) მიმართავდნენ რჩეცისათვის, 

რომლებიც ასახელებდნენ რომელიმე განაწყენებულ ჯვარს (წმ. გიორგის. ლა- 

შარს, ხზახმატს და სხვ.) და მისი გულისმოსაგებად აცადმყოფის ჭადარჩე- 

ნის მიზნით პატრონს ურჩევდნენ საკლაცის დაკცლას და „სახმთო-ღამისთევის“ 

გადახდას ჯვარში (ჯვარი ეწოდებოდა სათემო ღცთაებას და მის სახელზე 

აგებულ საკულტო ნაგებობას). ჯვარში // ხატში საკლავის დაკვლისას ოჯა- 
ხის მთელი საგცარეულო, სოფლის მცხოვრებლები იყრიდნენ თაცს და ღვთაგბას 

ავადმყოფის გადარჩენას ეცედრებოდნენ. როდესაც აცადმყოფს უკცე ცერაფრით 
შცელიდნენ და იგი მომაკცდაცი იყო, მას სახლიდან გამოიყცვანდნენ და და- 

აწვენდნენ წინგარდაზე -დაბალი სართულის ანუ ბოსლის ბანზე ( ხეცსურულ 
სახლს ორი ბანი აქვს – წინგარდა, ანუ ბოსლის ბანი და მაღალი, ანუ ჭერ- 

ხოს, ბანი). არხოტში მომაკცდავის ჭარეთ გამოყცანა გარკვეული დროიდან 

აუკრძალავთ (L, გვ. 397), აქ მხოლოდ ადგილს და ლოგინს უცვლიდნენ მას. 
მომაკცდავი თუშეთშიც ჭარეთ ჭამოჰყაცდათ) მთხრობელთა თქმით, „სულს 

სახლში არ ამაასცლეცინებდნენ“ (19)) ზოგჯერ კი სულის ამოსცლის დროს 
კარებს გააღებდნენ - „სული რომ ამოსდის, გარეთ უნდა იყოს ჰაერთან და- 

კავშირებულიო“ (11). შესაძლებელია ამ წესმა შეცცალა მომაკცდაქის გარეთ 

გამოყვანის ადრინდელი. ჩცეულება. 

ხალხის რწმენით, მომაკცდავს მისი გარდაცცლილი ნათესაცები ეჩვენებო- 

დნენ, რომლებიც „სახელდებაშიაც“ მოიხსენიებიან შემდეგნაირად! „ცინცა 

ტყავდა პირველი მგებრები, ც ინც წატიყვანეს; ცინც გზა გასწაცლეს,, ად- 

გილი მიგიჩინეს, იმათი მოხსენება იყოს შენი სამზადითაო“ (18). თუ მო– 

მაკვედაცს ენა არ ჰქონდა ჩაცარდნილი, იგი ამ ნათესაცებს ასახელებდა. _ 

როცა შეატყობდნენ, რომ ადამიანი კცდებოდა, ხევსურეთში ორ ცალ თაფლის 

სანთელს ჩამოქნიდნენ და ანთებულს მომაკცდავს დააჭერინებდნენ ორივე ხე- 

ღში,) ფშაცსა და თუშეთში კი წინდაწინ ჰქონდათ სანთლები მომზადებული და. 

აცადმყოფთან შენახული.



ადამიანი სულს რომ დალევდა, მაშინეე დაუძახებდნენ მოცეალებულის 

განმბანელებს. მამაკაცის გასაბანად მამაკაცებს ეძახდნენ, ქალისათვის 

კი ქალებს. ჩვეულებრიეად, განმბანელებად მეზობლები მოდიოდნენ, თუმცა 

იყო გამონაკლისი შემთხვევები, როდესაც ნათესავიც ასრულებდა ამ მოვა- 

ლეობას. ხევსურეთში ამ ხალხს „ნარევები“ ერთქვათ, ფშავსა და თუშეთში 

კი „მირეულები“ (ნარევების შესახებ იხ. თავი 111. 

თუში მთხრობლების გადმოცემით, მიცვალებულის ნაბან წყალს ისეთ ადგი= 

ლზე გადაღვრიდნენ, „სადაც არც საქონელი და არც ხალხი არ მიუდგებოდა” 
(11,18 . ხევსურეთში ცხედარს ჯერ თბილი წყლით ჭაბანდნენ, შემდეგ კი 

კარაქით ან ერბოთი ჭგაპოხავდნენ! „ხორც ისვენებენ, ალალია მისადო“ 

(9, გვ» 10). 

§ 2. მიცეალებულის სამოსელი 

აღმოსავლეთ საქართველოს მთიელთა ძველი რწმენის თანახმად, სულს – 

ორეულს, ცოცხალი ადამიანას მსგავსად, სხვა აუცილებელ ნივთებთან ერთად, 

ტანსაცმელიც ესაჭიროებოდა. როგორც ირკეევა, სამკვდრო ტანსაცმლის და- 
მზადება თუშ-ფშავ -ხევსურეთში სიცოცხლეშივე სცოდნიათ. მას ერთხელ ჩაი– 

ცეამდნენ მგზავრობაში ან დღეობაში, შემდეგ კი შეინახავდნენ. გარდა ' 

ამისა, ფშაესა და თუშეთში გათხოცილი ქალები ხშირად ჯვრისწერის კაბებს 

ინახავდნენ სამკვდროდ ჩასაცმელად. 

მიცეალებულის ტანსაცმლის აღმნიშვნელი ტერმინოლოგია, რომელიც ხევსუ–- 

რეთში, ფშავსა და თუშეთში დასტურდება, შემდეგია! „სულის ტალავარი“, 
„სამარხი ტალავარი“, ,„სასუდრე ტანსაცმელი”, „სუდარი“. თუშეთში მიცცა- 

ლებულის ტანსაცმლის აღმნიშვნელად იხმარებოდა, აგრეთვე, სიტყვა „საში“ 

ში //საშიში“ (46, გე, 90; 13). . : 

თსუდარი“ ლათინური სიტყვა « ასი +IVM-ისაგან მომდინარედ ითვლება, 

რაც აღნიშნავდა გარდაცელილის თავის ან მთელი ტანის შესახვეეს (26, 
ბც. 74-75). რომში იგი მიცვალებულის გასახვევი ტიღოს აღმნიშცნელად იხ- 

მარებოდა. „სუდარიუმი“ ქრისტიანობამ ჯვარცმული იესო ქრისტეს შემოსახ- 

ცივ ტილს უწოდა. ქართული ლექსიკონებისა ' და ისტორიულო წყაროების (101, 

123, 134, გე. 28, 52, გე. 298; 64, გე: 97-100, 73, გვ. 144; 125, 

გვა 214) მიხედვით, „სუდარი“ ზან მიცვალებულის გასახვევს აღნიშნაცს, 

სან Mასაცმელს, რაც უნდა მიუთითებდეს ისტორიულად მიცვალებულის სხცადა- 

სხვა სახით შემოსეაზე. 

სუდარად თავდაპირცელად მცენარეული მასალისაგან დამზადებულო ტილ 

(64, გვ. 97-100, 73, 144; 125, გე. 214) იხმარებოდა, რასაც ადასტუ- 

„ებს საქართველოს სხვადასხვა კუთხეში ბოლო დრომდე შემორჩენილი სელის 

ან კანაფის ქსოვილით მიცვალებულის შესუდრცის ჩვეულება (135, გვ. 52) 
(189, გე. 78; 53, გვ. 151; 110, გვ2 170, 58; 98, გე, 121). ამას კი 

თავისი საფუძველი ჰქონდა. ძველად კანაფის წარმოება ქართველ ტომებში 

ფართოდ ყოფილა გავრცელებული. იგი ექსპორტის საგანსაც წარმოადგენდა,



9 

რამაც ჰეროდოტეს ეგვიპტელებსა და კოლხების ნათესაობაც კი აფიქრებინა 

(151, გც. 75). ბუნებრივია, ამ მცენარისაგან დამზადებუღ ქსოვილებს 

მოსახლეობა ფართოდ ხმარობდა. გარდა ამისა, რელიგიის ისტორიაში ცნობი- 

ლია, რომ მათ მიწათმოქმედ ხალხებში საკულტო მნიშვნელობა ენიჭებოდათ. 

აჭ ვითარებას უნდა ასასაცდეს ჩვენს ეთნოგრაფიულ ყოფაში დაცული ჩეეუ- 
ლება სასულიერო პირთა მიერ სელისა და კანაფისაგან დამხადებული საცც- 

ლებისა და ტანსაცმლის ხმარებისა (94, გვ. მ8). 

პეროდოტეს ცნობით, ეგციპტელებს ეკრძალებოდათ შალის ქსოვილის ტან- 

საცმლით ტაძარში შესელა, ასევე მიცვალებულის დამარხვა შალის სამოსე- 

ლით (წIაუიძ., LII,81). + ქართველ ტომებში არსებული წესი მიცვალებულის 

სელის ან კანაფისაგან მოქსოვილი ტილოს სუდარით დაკრძალვისა, შესაძლოა, 

მსგავსი რწმენის საფუძცელზეა წარმოშობილი. 

არქეოლოგიური მასალების მიხზედცით ირკცევა, რო. მიცცალებულის სუდა- 

რით დამარხვის წესი საქართველოში უძეცლესი დროიდანვე არსებობდა (96, 

გვ. 248-249, 183, გვ. 50-51) . ქართული ისტორიული წყაროებისა და ეთნო- 

გრაფიული მონაცემების მიხედვით თუ ვიმსჯელებთ, აშკარად დაცინახაეთ, 

რომ სიტყცა სუდარის ქვეშ თავდაპირეელად იგულისხმებოდა მცენარეული მა- 

სალისაგან დამზადებული ტილო, რომელშიც მიცვალებულს ახცეედნენ, დღესდ- 
ღეობით კი იგი საერთოდ მიციალებულის ტანსაცმლის აღმნიშვნელად იხმარე- 

ბა. · 

საინტერესოა ის გარემოება, რომ ხეცსურეთში არსებული წესის თანახმად, 
მიცცალებულისათვის სუდარაღ ბამბის სამი ფერის პერანგი – თეთრი, წითე- 

ღი და შაცი ან ლურჯი-იხმარებოდა ერთდროულად (108, გც. ?8; 79, გე. 

78). აღსანიშნავია, რომ ანატორისა და მუცუს აკლდამებში მუმიფიცირებუფ 

ჩონჩხებს შერჩენილი ჰქონიათ ბამბის ქსოვილის სუდარი –- პერანგი, რომელ- 

თაგან ზოგი ფერადი ყოფილა (77, გე» 199). ფერების მიხედცით პერანგები 

გარკვეული თანამიმდეცრობით ენაცვლებოდნენ ერთმანეთს, რაც უნდა მიუთი- 

თებდეს ფერთა განლაგების მაგიურ–აპოტროპეულ დანიშნულებაზე (34, ჯც. 

111. დღეს ხევსურეთში, სასუჯრო პერანგები ალარ იციან და მიცეალებულს 

ხეცსურულ ტალაცარს აცმეცენ. 
ინგუშეთში მოპოვებული არქეოლოგიური მასალა უნდა მიუთითებდეს კაეკა- 

სიის სხვა ხალხთა ყოფაშიც მსგავსი ჩვეულების არსებობაზე (200, გვე. 
37981. აღსანიშნაცია, რომ თუშეთშიც ჯანსაკუთრებული ყურადღება ექცეოდა 

მიცვალებულის ტანსაცმლის ფერს. თუში მთხრობელების გადმოცემით, თუ გა- 

რდაცცლილი მოხუცი იყო, სუდრად შავი ან ლურჯი ფერის ტანსაცმელი უნდა 

გამოეყენებინათ, ახალგაზრდებისათვის -– წითელი. 

იმისათვის, რომ გაცარკგიოთ, რატომ გამოიყენებოდა თეთრი, წითელი და 

შავი ფერები აღნიშნულ სამოსელში, გავეცნოთ წარმოდგენას მიცვალებულთა 

სულების ადგილსამყოფელის შესახებ. 

-L მრაცალი ხალხის და მათ შორის ქართცელთა უძველესი რელიგიურ რწმე= 

ნის თანახმად, არსებობდა განსაკუთრებული სამყარო, სადაც მიცცალებულთა 

სულები იმყოფებოდნენ. ასეთი სამყოფი მიწის ქეეშ მდებარეობდა. შემთხეე 

ცითო არ არის, რომ ფშაცში საიქიოს „შავეთს“ უწოდებენ, რადგან სწორედ
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შავი ფერი შეესაბამება მიწას, ამიტომაც შავი აქ საიქიოს სიმბოლურ ფე- 

რად წარმოგვიდგება. თუმცა ხეცსურულ სუდარაში ლურჯი არის გამოყენებული, 

მაგრამ რელიგიის ისტორიაში ცნობილია, რომ იგი შავი ფერის ანალოგიურად 

იხმარებოდა (მაგ., ეგვიპტეში). „ვეფხისტყაოსანში“ შავი, ლურჯი, იისფე- 

რი ერთმანეთის სინონიმებია და სამიცე შავ ფერს აღნიშნავს. ამრიგად, 

ხეცსურული სუდარის ღურჯი ფერიც შაცის მსგაცსად სიმბოლურად მიწისქცეშა 

საიქიოს ასახავდა. 

რაც შეეხება სუდარის თეთრ ფერს, საერთოდ იგი იმქეეყნიურ არსებათა 

ფერად ითცლება (241, გვ. 77). თეთრი ფერით წარმოგვიდგებიან საიქიოს 

მცხოვრებლები, რომელთაც დაკარგული აქვთ სხეულებრიობა (202, -გვ. 158). 

აღმოსავლეთ საქართველოს მთიელთა (თუშეთი, ფშაცი, ხევსურეთი) წარმოდ- 

ტენით, სულეთი უმზეო, თ„ალქატი“ (მკრთალი) შუქით განათებული ქვეყანაა. 
საიქიოს მობინადრეებიც „აისეთაის სერ ფერისანი იყვნესავ, როგორიც სი- 

ნათლე უნათებსავ“. გარდა ამისა, ხევსურთა რწმენის თანახმად, სამოთხე–- 

ში თეთრი ციხე იდგა, რომელშიც შესვლის უფლება მხოლოდ „მადლიანებს“ 

ჰქონდათ (108, გვ. 74) 80, გც. 59) 2 თუშური სამგლოციარო ლექსის „და- 

ღა.ს“ მიხედვით, მიცვალებული საიქიოში ი«მტრედისფრად“ შედიოდა. , 

ზემომოტანილი მასალის საფუძცელზე შეიძლება ვივარაუდოთ, რომ თეთრი 

ფერი სიმბოლურად ასახაცდა საიქიოს ბინადართ, ხოლო ამ ფერის ტანსაცმ- 

ლით ხდებოდა მათ წრეში ახალი მიცვალებულის დამკვიდრება. 

აღსანიშნაცია. ისიც, რომ თეთრი ფერი იხმარებოდა, აგრეთვე, სიწმინ- 

დის სიმბოლოდ, ამიტომაც იგი ' დაკავშირებული უნდა ყოფილიყო გცამის გაწ- 

მენდის რიტუალთან (211, გც-. 130). : 
წითელი ფერის შესახებ კი უნდა ითქცას, რომ მას განსაკუთრებული შნი- 

შცნელობა ენიჭებოდა მიცვალებულის დაკრძალცის წესებში ძველ საბერძნეთ- 

ში, იტალიაში წითლად ღებავდნენ მიცვალებულის სამოსს, თცით მიცვალებულ– 

საც (86, გც. 22) ..ანალგიურ ცითარებას ჰქონია ადგილი საქართველოს ტე– 

როტორიაზე მოსახლე ტომებს შორისაც. არქეოლოგიური მასალის მიხედვით ირ- 

კვევა, რომ აქ გაცრკელებული ყოფილა მიცვალებულზე წითელი ფერის ოქრას 
მოყრის წესი (95, გე” 276-277). ამ წესის მატარებელი „ხალხის შეხედულე- 

ზის თანახმად, მიცცალებული აღდგენადი, შობადი იყო (102, გც: 83). ამი–- 

ტომ მისთვის სასიცოცხლო ძალის მინიჭების მიზნით გამოიყენებოდა აღნიშ- 

ნული ჩვეულება. წითელი ფერი კი ძცელად სისხლისა და მარადიული სიცოცხ- 
ღის სიმბოლურ ნიშანს წარმოადგენდა (233, გც.» 297-300). შესაძლოა, ამ 

იდეით იყო განპირობებული ხევსურულ სუდარაში წითელი ფერის პერანგის არ- 

სებობაც. · . 

აქეე უნდა აღინიშნოს შემდეგი. ქართველთა უძცელესი შეხედულებით) სამ- 

ყარო სამი სკნელისაგან შედგებოდა: ზესკნელი, ქცესკნელისა შუასკნელია 

სამივე შესაბამისი სიმბოლური ფერებით იყო წარმოდგენილი! შაცი –“ ქცისკ- 

ნელი, თეთრი - ზესკნელი, წითელი 96 ჭრელი – შუასკნელი ანუ ადამიანთა 

სამყოფო//სამზეო. ამ მოტიცმა ასახვა “ქართულ სალხურ ზღაპრებშიც ჰპოვა 

(126, გე» 252).
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. ამრიგად, შეიძლება დავასკვნათ, რომ მიცვალებულის ტანსაცმლისათვის 
გარკვეული ფტრების გამოყენების წესში აისახა წარმოდგენები საიქითსა 
და მის ბინადართა შესახებ. 

§ 3. დაკრძალვის წესი 

გარდაცვალების დღიდან მიცვალებულს ღამეს ნარეცები უთევდნენ. ღამი- 
სთეცის დროს შეიძლებოდა გაეხსენებინათ სახუმარო ამბები და სიცილში 

გაეტარებინათ დრო. თუ გარდაცვლილი ახალგაზრდა იყო, რა თქმა უნდა,თავს 

იკავებდნენ. მართალია, ქალის ცხედარს ქალები გაბანდნენ და მირეულებად 

იქცეოდნენ, მაგრამ ღამეს უფრო მამაკაცები უთევდნენ, თუმცა ახალგაზრდა 

ქალებიც მოდიოდნენ ღამისთევაში. მოზარდებსა და მოაუცებს ღაშეს არ ათე- 

ცინებდნენ, რადგან ისინი „ადვილად დაილღებოდნენ. 

ერთ-ერთ ღამეს ნარეცები მართაცდნენ „წოლა-დგომას“, რაც ცოლქმრული 

ურთიერთობის სიმულაციას წარმოადგენდა. მისი გამართვა ხარჯებშიც სცოდ- 

ნიათ, რასაც ხალხი მიცცალებულისადმი პატივისცემის გამოხატვად მიიჩნე- 

ცდა (7). მ. კოვალევსკის ცნობით, იმერეთშიც მსგავს ჩვეულებას ჰქონია 
ადგილი (I72, გვ. 184). . 

ხევსურეთში, ფშავსა და თუშეთში არსებული შეხედულება მიცცალებულის 

სულზე, როგორც ადამიანის ორეულზე, და ამ სულის მატერიალიზაციაზე თავს 

იჩენს დაკრძალვის მთელ რიგ საწესო მოქმედებებში! მიცცალებულის თაცთან 

მისი კუთვნილი ნივთებისა და სანოვაგის დაწყობა, ჯამით ხორბლის, წყლია- 

ნი და არყკიანი ჭურჭლის დადგმა, სანთლების ანთება, საფლავში „საგზლის“ 

გატანება და სხვ. (79, გც. 11; 75, გვ. II6; 76, გე. 150; 60, გე.22) 

10, 101. მსგავსი წესები საქართველოს ყცელა კუთხეში მოწმდება (მთიუ- 

ლეთ-გუდამაყარი, ხეცი, სეანეთი, სამეგრელო და სხც.)· ამ რწმენას შესა- 

ნიშნაცად გამოხატავს მიცცალებულისათცის ცხენის შეწირვის //დაკურთხების 

წესი, რაც საქართველოს სხვადასხცა კუთხეში იყო გავრცელებული, მაგრამ 
ბოლო დრომდე უფრო სრულად შემოინახა აღმოსავლეთ საქართველოს მთიანეთმა. 

დაკურთხებულ ცხენს „სულის ცხენი“ ეწოდებოდა. მიცცალებულისათცის 
რაც შეიძლება კარგი ცხენი უნდა დაეკურთხებინათ. თუ იგი ოჯახს.არ ჰყაც- 

და, უნდა ეყიდა. ცხენი რაც უფრო კარგი იყო, ძცირად ფასობდა (ხუთი, 
ექვსი ძროხა). ამისთანა დღისათვის მრაცალ ოჯახს ჰყაცდა ცხენები. ხში- 

რად რაც კი კარგი ცხენი იყო ხევსურეთში, ყველა „სულისათცის“ იყო დაკუ- 
რთხებული (87, გვ. 74-78). იყო შემთხვევები, როდესაც ნაკლები შეძლების 
მქონე ადამიანი ნახეცარ ფასად იყიდიდა ვცინმესაგან ცხენს, თავისი მკც= 

დრისათვის დააკურთხებდა, შემდეგ კი ისევ პატრონს დაუბრუნდებოდა. მაგ- 
რამ ოჯახი ცხენის „სხცისად დაკურთხებას“ ერიდებოდა, რადგან ხალხში 

ძლიერი იყო რწმენა იმის შესახებ, რომ მიცვალებულს საიქიოში %L .ს სახელზ, 

დაკურთხებული ცხენი ემსახურებოდა, სხცისთვის შეწირული პირუტყვი კი შფკ- 

ცე სხცა მიცცალებულის საკუთრება იქნებოდა და თაცისი საჭიროებისათვის
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ვეღარ გამოიყენებდა. - 
ცხენს უპირატესად მამაკაცს უკურთხებდნენ, მაგრაშ ზოგჯერ საპატიც- 

ცემულ ქალის დასაფლავების დროსაც სრულდებოდა ეს წესი, 
ხევსურეთში, ფშაესა და თუშეთში მიცვალებულისათვის ცხენის დაკურთხე- 

ბა//დაყენება დასაფლავების დღეს, იშვიათად კი რომელიმე სარჯის დროს 

ხდებოდა: 

გახელლი დასაკუ:თხებელ ცხენს წინდაწინ დიდის გულმოდგინებით 

ამზადებდ გაბანდნენ, გაწმენდავდნენ, თივა-ქერს კარგად აჭშევდნენ, 

შემდეგ კი ქალები ფაფარს დაუწნავდნენ და კისრის სიგრძედ ფარჩის ,საფა- 

ფრეს” გაუკეთებდნენ. ზედ მრავალ მძიც-ღილს დააკერებდნენ, ბოლოზე აბრე–- 

შუმის „ფესვს“ გამოაბამდნენ. ქოჩორსაც დაუწნავდნენ და აქაც მძივით 

შიმკულ ,საშუბლერს შემოაკრავდნენ. მკერდზე მძივისაგან მოქარგულ „ყელსა–- 

დებს” უკეთებდნენ. ძუასაც დაუწნაცდნენ და ბოლოში ფერად ნაჭრებს შეაბა- 

მდნენ. შემიეგ ცხენს შეკაზმავდნენ, კარგ უნაგირს დაადგამდნენ, რომლის 

ტახტაზეც ანთებულ სანთელს დააკრავდნენ და მათრახს ჩამოჰკიდებდნენ. 

უნაგირზე ხურჯინს გადაჰკიდებდნენ, რომელშიც „მკვდრის საგზალი“ - პურ- 

არაყი - იყო ჩაწყობილი. მიცვალებულის ტანსაცმელს, იარაღსა და ნაბად- 

საც აჰკიდებდნენ ცხენს, ამგვარად მორთულ-მოკაზმულს დასაფლაგების დღეს 

დააყენებდნენ მკვდრის თავთან და მიცვალებულს ხელზე თოკით გამოაბამდ- 

ნენ. აღვირს ცოლი, დედა ან და დაიჭერდა, თუ ასეთები არ ჰყავდა, მაშინ- 

ცინმე ახლობელი, მოგცარე. ცხენს ის დააკურთხებდა, ცინც უფროსი იყო და 
სულის ხუცობა იცოდა. იგი ერთ ხელს ჩაჰკიდებდა ალვცირს, მეორეთი ყანწს 

დაიჭერდა და შემდეგ სიტყცებს იტყოდა: „შენი სახმარი არის ეს შაკაზმუ- 

ლი ცხენი, შეწი საფერხე იყოს, სადაც დაგჭირდეს, გამაიყენე და აჯირი- 

თე, ყცხენომც ნუ იქნები, ეს უნაგირი, ხურჯინ-საგზალი შენამც გეხმარე- 

ბის“. შემდეგ ლუდს ან არაყს დაასხამდა ცხენის ფაფარს, უნაგირს, აიღე- 

ბდა მათრახს და სამჯერ მსუბუქად დაარტყამდა ცხენს, თან იტყოდა: ი„შე- 

ნიმე სახმარი ას, შენამც გეხმარების, სწორებსამც ნუ ჩამორჩებიო“. თუ 

ახალგაზრდა მიცვალებულს უშცილო ცოლი დარჩებოდა, სამჯერ ცოლსაც მათ- 
რახს „დააღირებდა“ სიტყვებით! „ეს შენი ცოლი საიქიოსაც შენ ცოლ იქ- 

ნების“. ცხენს წაღმა სამჯერ შემოუტარებდნენ მიცცალებულს გარშემო. სა- 

საფლაოზე „სულის ცხენი“ არ მიჰყავდათ (18, 79, გც. 12,.29; 87, გც: 

77) 108, გვ. 76-77). ' , 

სულის ცხენის დაყენება ფშაცშიც სცოდნიათ. როდესაც კარგი ცაჟკაცი 

გარდაიცვლებოდა, ხალხი იტყოდა; „თაცის საფერკი ცხენი მიუყენით გვერდ- 
ზეო“. ცხენი შეკაზმული იყო, ხურჯინი ჰქონოდა გადაკიდებული, რომელშიც 

ომკედრის საგზალი“ ეწყო და მიცვალებულის შორიახლო იყო გაჩერებული. 
ცოლს, დედას, ან დას ეჭირა იგია ქინმე მოხუცი კაცი, ვისაც დალოცვა 

ეცხერხებოჯა, ხელში ყანწს დაიჭერდა და მიცვალებულის ცხენს შენდობას 

იტყოდა. შემდეგ ცოტა სასმელს დაასხამდა ცხენის კისერს და უნაგირს.ბო- 

ღოს უნაგირის ტახტაზე დაკიდებულ მათრახს აიღებდა, სამჯერ მსუბუქად : 

დაჰკრავდა ცხენს ჯა იმაცე სიტყვებს იმეორებდა, რასაც ხევსურეთში წარ-
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მოთქვამდნენ. დასაფღავების შემდეგ ვინმე ახალგაზრდა შეჯღებოდა ა8 ცხე- 

ნზე და გააჭენებდა, გზაზე შემხვეჯრს სასმელს დაალევინებდა და მიცვა- 
ღლებულის შესანდობარს ათქმეცინებდა (14). 

თუშეთში, თუ მიცვალებულს თაცისი ცხენი ჰყაცდა, დაკრძალვის დღეს 
მას შეკაზმულს ცხედრის თაეთან დააყენებდნენ, უნაგირზე გადაკიდებულ 

ხურჯინში კი სასმელ-საჭმელი იყო ჩაწყობილი. აქაც მას „სულის ცხენი" 

ეწოდებოდა (I1). · 

დაკურთხებულ ცხენს განსაკუთრებით კარგად უელიდნენ და უყვარდათ, 
საჯდომად თუ გამოიყენებდნენ, ტვირთსაც კი არ აჰკიდებდნენ. მისი გაყი- 
დვა დიდ სირცხვილად ითცლებოდა. წლისთავის შემდეგ „სულის ცხენს“ გაა- 

ჩზუქებდნენ. ჯერ კიდევ ვახუშტი ბატონიშვილი წერდა, რომ ქართველებს ძეე- 
ლთაგანვე წესად ჰქონდათ მიცეალებულის კუთვნილი საგნების - ხმლისა და 

ცხენის გაჩუქება (59, გც. 23). დღემდე შემონახული ეთნოგრაფიული მასა- 

ლით დასტურდება, რომ „სულის ცხენის“ გაჩუქება ხდებოდა მხოლოდ წლის გა- 

ცლის შემდეგ, მას აჩუქებდნენ დედის ძმას, დედის ძმისშვილს, ბიძაშვილს, 

ძმობილს. არც ესენი ამუშაცებდნენ ცხენს, ამასთან უფლება არ ჰქონდათ; 

გაეყიდათ. თუ რომელიმე გაყიდცას დააპირებდა, ან კარგად არ მოუვლიდა, 

მიმცემს უფლება ჰქონდა ცხენი ჩამოერთმია და სხვისთეის გადაეცა (797, 
გც. 74-78; 10; 19). 

ხალხური რწმენის თანახმად, ვინც ცხენს არ დაუკურთხებდა მიცვალებულს 

ჭირისუფალს აუცილებლად სიზმარში შესჩიცლებდა გარდაცვლილი, საყვედურს 

ეტყოდა - სულების მიგებებაში ჩემს ტოლ–ამხანაგებს უკან ცრჩებიო. შე– 

შინებული და შეწუხებული ჭირისპატრონი იძულებული იყო, ცხენი ეყიდა ,თუ 

არ ჰყაცდა, და გარდაცვლილის სახელზე ეკურთხებინა (77, გვ: 202) 17) 
183. 

დაკურთხებული ცხენი დიდ როლს თამაშობდა მიცვალებულისათვის გამარ- 

თულ ხარჯსე, კერძოდ წლისთაცზე. ამ დღეს ეწყობოდა დოღი, რომელშიც “სუ- 
ლის ცხენის“ მონაწილეობა საცალდებულო იყო. ხეცსურეთში ამ დროს მას 

ისევ რთავდნენ და კაზმაცდნენ, მიცცალებულის ტანსაცმელს და იარაღს ჰკ 

დებდნენ, დააყენებდნენ ტალაცართან და ზუსტად ზემოაღნიშნული წესის მი 

ხედვით დააკურთხებდნენ. ხევსურეთსა და თუშეთშიც დოღში „სულის ცხენი“ 

იყო შეკაზმული. „სარბოლებლად“ წასულ შედოღეებს ერთხანს წინ „სულის 

ცხენი“ მიუძლოდათ. მას დიდი ყურადღებით ეკიდებოდნენ, არ აჭენებდნენ, 

არამედ ნელნელა წამოიყცანდნენ (87, გც. 76) 17) 18). საქართველოს სხ- 

ცა კუთხეებშიც ცხენს მნიშვნელოვანი ადგილი ეჭირა მიცვალებულის კულტის 

ამსახეელ წეს-ჩვეულებებში. ამ მხრიც საინტერესოა სცანების ყოფაში და- 

მოწმებული ჩვეულება: დასაფააცების დღეს ცხენს საუკეთესოდ მორთავდნენ 

და პატრონის კუბოს მახლობლად დააყენებდნენ. გა“სცენების დროს ამ ცხენ 

ზე ახალგაზრდა სცანი შეჯდღებოდა და იწყებდა სამგლოციარო პროცესის წინ 

მის გენებას იმდენხანს, რომ პირუტყვი სირბილით მომკვდარიყო. ე.ი. თა- 

ვის პატრონთან ერთად საიქიოს გამგზაცრებულიყო. ც. ბარდაველიძის აზრით, 

სცანების ეს რწმენა და წეLა აღბეჭდილია ღიფანალის მხატვრობაში მხედრე-
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ბის გამოსახულებით (41, გც“ 67). 

ცხენის დაკურთხების წესი ფართოდ იყო გაცრცელებული სამეგრელოშიც, 

სადაც არც თუ ისე დიდი ხნის წინათ ცხენს ძუას მოაგრიდნენ და საფლავ- 

ში ატანდნენ: მიცვალებულს. უფრო მოგციანებით კი დასაფლაცების დღეს 

ცხენს შეკაზმაცდნენ და მკცდარს გარს შემოუტარცბდნენ. თითქმის ანალო- 

გიურ სურათს ვხედავთ აფხაზეთშიც (97, ბვ. 177-L78, 190) 168, ჯც. 

354). 

მიცვალებულისათვის ცხენის შეწირვის წესი სხვა კაცკასიელ ხალხებ– 

შიც იყო ფართოდ გაცრცელებული - ჩერქეზებთან, ინგუშებთან, ადიღეეცბთან, 

ყაბარდოელებთან, ოსებთან და სხვა (170). 

იბადება კითხვა – რამ განაპირობა ამ სახის რიტუალის წარმოშობა? 

ცნობილია, რომ მრავალი ხალხის ეთნოგრაფიულმა ყოფამ ბოლო დრომდე 

შემოინახა ცხენის მოკცლა მიცვალებულისათვის მსხვერპლად შეწირვის 8მი- 

ზნით. ჯერ კიდეც მე-19 საუკუნეში ასე იქცეოდნენ ჩევაშები (169, გვ. 

341, მორდველები (211), იაკუტები (237) და სხც. ქართველი ხალხის ყო- 
ფაში დამოწმებული არა გვაქვს შეწირცის ამგცარი ფაქტები, სამაგიეროდ 

არქეოლოგიური მასალა გციჩცენებს,ე რომ ჯერ კიდევ უძველეს დროს საქართ- 

ველს ტერიტორიაზე მოსახლე ტომებმა იცოდნენ მიცცალებულისათვის ცხენის 

შეწირვა და მისი საფლავში ჩატანება (85, გვ. 16) 55, ჯც. 91; 22). 

არქეოლოგიური მონაცემებით, ცხენის დასაფლავება მიცვალებულთან. ერ- 

თად დადასტურებულია სკვითებთან (173, გვ. 65), ალტაიში აღმოჩენილ ყო- 
რღანებში (216, გე. 121). სამხრ. უკრაინაში (217, გვ? 96), ოსეთში 

(220, გც. 913) და სხც. 

რელიგიის ისტორიაში ცნობილია, რომ მსხცერპლად შეწირცის წესმა ეცო 

ლუცია განიცადა, ბოლოსდაბოლოს თცით მსხცერპლი მისმა სიმბოლომ, მოდელ- 

მა შეცვალა. შესაწირი ცხოველების, ადამიანების შეცვლა ქანდაკებებით, 

ან დახატული გამოსახულებებით მსოფლიოს მრაცალი ხალხის ყოფაშია დამოწ- 

მებული. ამ გამოსახულებებს ან თან ატანდნენ მიცვალებულს, ან საფლაცის 

ქვებზე გამოსახაცდნენ (233, გგ. 332). შეიძლება ციცარაუდოთ, რომ ქა- 

რთველი ტომების ყოფაშიც მსგაცს მოვლენას ჰქონდა ადგილი მით უმეტეს, 
რომ არქეოლოგიური გათხრებით ცხენის ქანდაკებანი და გამოსახულებანია 

აღმოჩენილი. ასეცე ფრიად საყურადღებოა ის, რომ საქართველოს სხვადასს-· 

ცა კუთხეში ნაპოვნია ძცელი საფაცის ქცები, რომლებიც ცხცრების, ყოჩე- 
ბის და ცხენების ქანდაკებებს წარმოადგენენ (114, გც. 11). დღეცანდლა- 

მდე, რა თქმა უნდა მსხცერპლად შეწირცის სხვა სახემ მოაღწია. ბოლო დ“. 

მდე შემონახული ზემოაღწერილი ეთნოგრაფიული მასალის მიხედვით, ცხენის 

მიცცალებულის მკლავზე გამობმის, ცხენისათცის მათრახის დარტყმისა და 

ამ დროს წარმოთქმული სიტყვების საშუალებით სიმბოლურად ხდებოდა ცხე- 

ნის მოკცლაც გარდაცელილი პატრონისათცის საიქიოში მომსახურების მიზ- 

· ნით. თვით სახელწოდება „სულის ცხენი“ კარგად გამოხატავს ადამიანთა 

შეხედულებას საიქიო ცხოცრებაზე. 

მიცცალებულის თაცთან სანოცაგისა და ნივთების დაწყობა, მისთცის ცხე
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ნის დაკურთხება, ასევე საფლავში „საგძლის“ გატანება, საფლაცზე ხორბ- 

ლის ჩათესვის ჩცეულება დაკავშირებულია საიქიოს შესახებ არსებულ რწმე- 

ნა-წარმოდგენებთან. 

# რელიგიის ისტორიის ცნობილი საბჭოთა მკცლევარი ს.ა. ტოკარეცი მიცვა- 
ლუბულებისათვის გასატანებელ ნივთებს, საჩუქრებსა და მსხვერპლს არ მი- 

იჩნევს სულის საიქიოს არსებობის რწმენის საფუძველზე წარმოშობილად.იგი 

მიუთითებს, რომ თავდაპირცელად ეს წესები დაკავშირებული იყო აფექტის 

უშუალო გამოცლინებასთან და გამოიხატებოდა მიცვალებულის ქონების უანგა- 

რიშო განადგურებაში. მხოლოდ შემდგომ ტრადიციით დაკანონებული ქონების 

განადგურება გააზრებულ იქნა როგორც მიცვალებულისადმი შეწირული მსხვერ–- 

პლი, როგორც აუცილებელი საკვები და საგნები. მსგავსი აზრი გამოთქმული 

აქვს ი.ი. სკვორცოვ-სტეპანოეს, რომელიც მიუთითებს, რომ თაცდაპირველად 

არსებობდა დაკრძალვის ჩვეულება (დაკრძალვის პრაქტიკა), შემდგომ ის და- 

მკციდრდა დაკრძალცის წესში (ეს კულტია), შოლოს კი ამ ნიადაგზე წარმოი- 

შეა ფანტასტიკური იმიცეალებულთა სამყარო“, „საიქიო“. საბჭოთა ისტორიო- 

გრაფიაშიო არსებობს შეხედულება, რომლის მიხედვითაც აღნიშნუი საკითხი 

სრულიად საწინააღმდეგო ჭრილშია წარმოდგენილი. ამ აზრის ·.თანახმად, ანი–- 

მისტურ თეორიას შეესაბამებოდა ამ წარმოდგენებზე (ე.ი. ანიმიზმზე) და- 

ფუძნებული პრაქტიკა, რომელიც სხვადასხვა წეს-ჩვეულებაში იყო ასახული. 

ამ უკანასკნელთ საფუძცლად ედო იდეები, რომლითაც უძცელეს დროს ხელმძღ- 
ცანელობდა ადამიანი და რომლის საშუალებითაც იგი ცდილობდა ბუნებაზე ან 

თავის ბედზე ემოქმედა საჭირო მიმართულებით. ეს მიზანდასახული მოქმედე–- 

ბა გამომდინარცობდა იმ ფანტასტიკური მსოფლგაგებიდან, რითაც ხასიათდე- 

ბოდა ანიმიზმი. როგორც ვხედავთ, საკითხზე ურთიერთსაწინააღმდეგო შეხე- 

დულებები არსებობს, მაგრამ ჩვენთვის მთავარი და მნიშვნელოვანია ის,რომ 

ანიმისტური რწმენა-წარმოდგენების ადრეული ეტაპისათვის დამახასიათებე– 

ლი ნიშანია სულის მატერიალური სახით არსებობის რწმენა ც. ბარდაცელი- 

ძემ? ძალზე მდიდარი ქართული ეთნოგრაფიული მასალის შესწაცლის საფუძცელ- 

ზე ნათელყო, რომ ჩცენთვის საინტერესო წესებს ანიმისტური შეხედულებანი 

უდევს საფუძვლად. თუშ-ფუშავ-ხეცსურთა რელიგიური რწმენის თანახმად, არ- 

სებობდა სული, რომელიც ადამიანის სიკვდილის შემდგომ სიცოცხლეს განაჭრ– 

ძობდა იმქვეყნად. საიქიო სააქაოს იდენტურად იყო წარმოდგენილი, ხოლო 

მიცვალებულის სული = ადამიანის ორეულად, მის მატერიალურ გამოსახულებად. 

ეს შეხედულებანი განსაკუთრებით კარგად მჟღაცნდება „საიქიოს გახილცი- 

სა“ და „მკვდართაჩი გართულების“ მონათხრობებში. სული–ორეული იმდენად 

ხორცშესსმული, იმდენად მატერიალურია, რომ მას ისეთივე განცდები აქვს, 

როგორც ცოცხალ ადამიანს, სჭირდება ყცელაფერი ის, რაც ცოცხალს = სავჭ- 

მელი, სასმელი, ტანსაცმელი, პირუტყცი და სხც. ამ უძცელესმა შეხედულე– 

ბამ სული–ორეულის მატერიალიზაციის შესახებ დროთა განმავლობაში ევოლუ– 

ცია განიცადა და სხეულებრივი სულის ნაცვლად ჯერ გაჩნდა წარმოდგენა მი- 

ცვალებულის სულისაგან განცალკევებით იმქცეყნიური სათავსის შესახებ, 

ბოლოს კი წარმოიშვა „წმიდ. სულის“ შესახებ რწმენა.
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„ ამრიგად, მიცვალებულზე ზრუნვა და აქედან გამომდინარე წეს-ჩციულე- 
ბათა ციკლი უკაეშირდება მატერიალური თუ წმინდა სულის სახით სული-–ორ- 

ეულის არსებობის რწმენას. გცაქვს რა ეს ვითარება მხედველობაში, ზე- 

მოჩამოთვლილი წესები მიგვაჩნია ანიმისტური რწმენა-წარმოდგენების სა- 

ფუძველზე წარმოშობილად. 
აქვე უნდა აღინიშნოს შემდეგი! თუშ-ფშავ-ხევსურეთში დაუშვებლად მი- 

აჩნდათ მიცეალებულისათვის რკინის ნივთის გატანება. ჭირისპატრონი სა- 

განგებოდ აფრთხილებდა სუდარის ჩამცმელს! „რკინის არაფერ წაყვეს მი- 

წად“ (79, ჯე. 10; 14) 11). ამის შესახებ გ: ჩიტაია მიუთითებს! „ეს 

საგულისხმო წეს-ჩვეულება სხცა შემხვედრი მოვლენების საფუძველზე უძცე– 

ლესი წეს-ჩვეულება ჩანს. ამიტომ მას ენიჭება დიდი მნიშცნელობა სამარ- 

ხების ზუსტად დათარილების საქმეში. მართლაც, ისტორიკოსი - არქეოლოგი- 

ბი იმის მიხედვით, რომ სამარხებში რკინის ნივთები არ მოიპოვება, ხში- 

რად ასკვნიან რკინის კულტურის შემოღების გვიან თარიღს. სინამდცილეში 

შეიძლება ციცარაუდოთ, რომ სამარხებში რკინის ნივთების არ არსებობა შე- 

იძლება ზემომოყცანილი წეს-ჩვეულებით აიხსნას და არა რკინის კულტის შე- 

მოღების გვიანი თარიღითა... ამ გარემოებას არამცირედი მნიშვნელობა 

აქცს კულტურის ისტორიის საკითხების კცლევისათვის“ (120, გვ. 9). 

სოგიერთი მკვლევარის აზრით, რკინის ნიცთის ჩატანების აკრძალვა ჯნდა 

მომდინარეობდეს პირველყოფილი საზოგადოების დროიდან, როცა რკ.“ ა ახა- 

ლი აღმოჩენილი იყო და მას უყურებდნენ როგორც უცხო, საშიშ სატანს (223, 

გც. 69). 

მკვდარი გარდაცვალებიდან მესამე დღეს უნდა დაემარხათ. გამონაკლისს 

მხოლოდ არხოტის თემი (სეცსურეთი) წარმოადგენდა, სადაც მეორე დღეს ასა- 

ფლავებდნენ. მიცვალებულის დაკრძალვა კვირის გარკცეულ დღეებში ხდებოდა! 
სამშაბათი, ხეთშაბათი, შაბათი, იშვიათად კვირა, დანარჩენ დღეებში, 

მთხრობელთა გადმოცემით, მარხვა იყო და მისი დარღვტცა «სუღწმიდას“ და- 

ტანჯაცდა. გარდა ამისა, ორშაბათი, ოთხშაბათი და პარასკეცი ცუდ, მარ- 

ცხიან, „კუბატ“ დღეებად იყო მიჩნეული (79, გვ: 13) 4; 18, 14, 19). 

მიცვალებულის გამოსვენებისას თუ ოჯახში ან სოფელში მძინარე ბაცშცი 

იყო, გაალვიძებდნენ და ფეხზე წამოაყენებდნენ) თუ ცერ გაალციძებდნე§, 
აკვანს მაინც წამოაყუდებდნენ: ამ შემთხვეცაში უძცელეს მაგიურ წარმოდ- 

ბენებთან უნდა გვქონდეს საქმე. ბავშვის ფეხზე წამოყენება ან აკვნია=. 

ნად მისი წამოყუდება იმიტატიური მაგიის საფუძცელზე უნდა აიხსნას. ბა- 

ეშვის წოლა და ძილი ემსგავსებოდა მიცვალებულის მდგომარეობას და რომ 

ამ მსგაცსებას რეალური შედეგი –- ბაცშვის დალახვა –- არ გამოეწვია, მი- 

მართაცდნენ აღნიშნულ მაგიურ საშუალებას. 

მიცვალებულს, რომელსაც სახეზე პირსაბურავი ჰქონდა გადაფარებული, 

გამოსვენებისას ჯერ ფეხებს გამოუმძღცარებდნენ. ფშაცში გასცენებისას 

მიცვალებულს სამჯერ ასწეცდნენ და ისევ დაუშცებ ნენ მიწაზე, მეოთხედ 
კი უკქე „საკაცეს შეუსხდებოდნენ“. ხეცსურეთში სასაფლაოზე რომ მიასცე- 

ნებდნენ, მაშინ „დააღირებდნენ მიწას“, ე”ი» დამარხვის წინ სამჯერ ას-
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წეცდნენ და დაუშვებდნენ მიცვალებულს (79, გვ. I3,; L4). 
_. გ. ნიორაძე (84, გვ. 79-88) ამ წესს უკავშირებს მიცვალებულის წი- 

ნაშე შიშის გრძნობას. შიშითვე შეიძლება აიხსნას ისეთი ჩვეუვებები,რო= 

გორიცაა ქართლში მიცვალებულის ფანჯრიდან გასეენება და სასაფლაოდან სხ- 

ცა: გზით მგლოვიარეთა დაბრუნება (9), ღობის გარღვევა და მიცვალებულის 
აქედან გატანა, ხის მოჭრა ეზოში, მიცცალებულის გასვენების მთელი დრო–- 

ის განმავლობაში სახლისაკენ მისედვის ტაბუ, რასაც გურიაში ვამოწმებთ 
(188, გც. 83). ამავე რიგის მოვლენებს უნდა მივაკუთვნოთ, აგრეთვე, მი- 

ცვალებულის სახეზე პირსაბურავის დაფარების, მისი ფეხებით წინ გამოსცე- 

ნების ჩეეულება. ზემოჩამოთვლილი წესები უნდა გამომდინარეობდნენ მიცვა- 

ლებულისათვის დასაბრუნებელი გზის არევის სურცილიდან. 

სევსურეთში, ფშაცსა და თუშეთში ბოლო დრომდე იო შემორჩენილი მიც- 

ცალებულის საკაცით გასვენების ჩვეულება. საკაცეს ყასაფლავების დღეს 

აკეთებდნენ! აიღებდნენ ორ გრძელ, წვრილ ჯოხს (მერს) და მათ თავსა და 

ბოლოში წნელით ან თოკით მიაბამდნენ ორ მოკლე ჯოხს. რა თქმა უნდა, ით= 

ვალისწინებდნენ მიცცალებულის სიგრძეს. ნაბადში ან ფარდაგში გახცეულ 

ცხედარს საკაცეზე დააკრავდნენ და წაიღებდნენ სასაფლაოზე, სადაც საკა= 

ცეს დატოვებდნენ (79, გვ? I2,) 60, გვ. 24, 75, გც. 205, 76, გც. 167) 
10) 1II)ი : 

მიცვალებულის გასვენების ასეთი ჩვეულება გავრცელებული იყო ოსებშიც 
(149, გვ. 57), შუა აზიის ხალხთა ყოფაშიც (213, 135). 

ყურადღებას იპყრობს, აგრეთვე, ფარდაგში ან ნაბადში გახვეული მიცეა– 

ლღებულის დასაფლავების ფაქტიც. სუდარის შესახებ საუბრისას გამოვთქვამ–- 

დით ცარაუდს, რომ შესაძლოა ოდესღაც ქართველ ტომებში აკრძალული ყოფილი- 

ყო მიცვალებულის მატყლის სამოსით დაკრძალვა. ხევსურთა ყოფაში კი მოწ- 

მდება შკვდრის ფარდაგში ან ნაბადში გახვევის წესი. აქ, ჩვენი აზრით, 

2თავარია მიცვალებულის კუბოს გარეშე დასაფლავების ფაქტი, რაც თავისთა= 

ვად მეტად საინტერესოა. მითუმეტეს, რომ წვენ გაგვაჩნია ანტიკური პერიო- 

დის ავტორების. აპოლონიოს როდოსელის, კლავდიუს ელიანის ცნობები კოლსე–- 

ბის მიერ მიცეალებულის ტყავში გახვევისა და ამ სახით „ჰაერზე დაკრძა= 

ლვის“ წესის შესახებ. შორს რომ არ წაციდეთ, სვანური ეთნოგრაფიული მა- 

სალაც საკმარისია ამ ჩვეულების არსებობის დასადასტურებლად, რომლის მი- 

ხედვითაც მიცვალებულს ახვევდნენ გასანთლულ სუდარაში და აკლდამაში ას. 

ცენებდნენ კუბოს გარეშე. რაც შეეხება მვენარეული ბოჭკოსაგან დამზადე- 

ბულ სუდარასა და შალის ნაწარმში მიცვალებულის გახქეევას, ისინი ერთმა- 

ნეთს. არ უნდა გამორიცხავდნენ! მიცცალებულის სხეულს სელის ან ბამბის 

ქსოვილი ეხება უშუალოდ, ნაბადი და ფარდაგი კი ამ შემთხვევაში ასრულებს 

არა სამოსის, არამედ ჭურჭლის დანიშნულებას, რაც განპირობებული უნდა 

ყოფილიყო მისი პრაქტიკული გამოყენების ხეღლსაყრელობით (გაშძლეა, ტეცა= 

დი, მასში მიცცალებული კარგად ეხვევა). კუბოს ჭჯარეშე დამარხვ ს შემთს- 

მევაში ფარდაგსა და ნაბადში გახვევის წესი შეიძლება გვიანი ხანის» 1 

იყოს და მას კავშირი არ ჰქონდეს შალის ტანსაცმელში დამარხვის აკრძალ–
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ცის ფაქტთან. უკუბოოდ დამარხვის წესი თაცისთაცად არქაულია, მაგრამ 
მიცმალებულის შალის ნაწარმში (ნაბადი, ფარდაგი) გახვევა შეიძლება სუ–- 
ლაც არ არის არქაული დროიდან მომდინარე. 

ხევსურეთში როცა სოფელს გასცილდებოდნენ, მიცვალებულს დაასვენებდ- 
ნენ, მას მშობლები და ნათესავი ქალები ემშვიდობებოდნენ. ეს უკანასკნე= 

ლნი „ძახილით“ იტირებდნენ, დედა კი „დათვლით“ დაიტირებდა. ამ დროს მი- 

ცვალებულს პირსაფარს ახდიდნენ ხოლმე. როცა საკაცეს აწევდნენ, დედა ან 

და, თუ ასეთები არ ჰყავდა, მაშინ ვინმე ნათესავი ქალი მიწას აიღებდა 

და სამჯერ მიაყრიდა მიცცალებულს«” ამ შემთხვევაში დედა ამბობდა!ს „ალა- 

ლიმც ას შენზე ჩემი ამაგი, მიწანიმც კპ სნილ გქონ, გზანიმც იაღნი“ (79, 

გმ. 12). 

ფშავში, სასაფლაო რაც უნდა ახლოს ყოფილიყო, მიცვალებულს გზაში ერ- 

თხელ მაინც დაასვენებდნენ, სადაც ყველა ხმამალა იტირებდა. ქალებიც 

სასაფლაომდე მიდიოდნენ. ჭირისუფალი იწევდა საფლაცში ჩასახტომად, მაგ- 

რამ ხალხი იჭერდა და უკან აბრუნებდა მას (14; 11). 

თუში ქალებიც მიჰყვებოდნენ მიცვალებულს სასაფლაომდე, მაგრამ იმ შე- 

მთხვევაში, თუ იგი ხატთან ახლოს არ მდებარეობდა. წინააღმდეგ შემთხვე- 

ვაში სადამდეც დასაშვები იყო მათი მისვლა, მკვდარს იქ დაიტირებდნენ 

და ტემოემშვიდობებოდნენ. 

ხეესურეთში მიცვალებულის წასვენება სასაფლაოზე ნარეცვებს ევალებოდათ. 

საფლავთან საკაციდან ახსნიდნენ მიცვალებულს. კუბოს გარეშე თუ კრძალავ- 

დნენ საფლაცში ერთი ნარევთაგანი (ხევსურეთი) ან რომელიმე ახალგაზრდა 

(ფშავი, თუშეთი) ჩახტებოდა და ცხედარს მას მიაწვდიდნენ. თუშეთში იმ 

პირს, რომელიც საფლაცში ჩავიდოდა და მიცვალებულს გაასწორებდა, ფარდა- 
გს, ნაბადს წესიერად შემოახვევდა, საჩუქრად აუცილებლად ერთ წყვილ წინ- 
დას აძლევდა ჭირისუფალი (79, გე: 13; I1,) 12). ამის შემდეგ ყცელა აი- 
ღებდა მიწას, სამჯერ ცოტ-ცოტას დააყრიდა ცხედარს და იტყოდა! „მიწა ხარ 

და მიწად იქეც. შენთვის მიწანი პსნილიმც არიან და ნუმცარა დაგალნებს“ 

(4ჯ 79, გც? 13). | - · 
ხევსურეთში მიცვალებულს წასვენებისას, „სასაგძლე“, გუდაში სამ და- 

ჭრელებულს („„მაჭრეხილ“) კვერს ჩაუდებდნენ, რომელთაც კარაქი ჰქონდათ 
წასმული. ნარევები ამ კვერებს ამოიღებდნენ და თუ საფლავის გათხრის 

დროს ძველი მიცეალებულის ძვლები აღმოჩნდებოდა, ამ ძვლებს კვერებზე და– 
დებული კარაქით გაპოხავდნენ და ისევ საფლაცში ჩააწყობდნენ. კვერებს კი 

ნარევები იქვე დატეხაცდნენ, ზოგს შეჭამდნენ და თუ დარჩებოდათ, საფლავ- 
ხე დატოცებდნენ« თუ მოხუცს კრძალავდნენ, ნარევები ამ პურებს ხუმრობით 

უზაში ერთმანეთს ესროდნენ (77, გვ“ 13; 18). 

თეშეთში გასვენების დროს მიცვალებულს წინ მიუძლდღა აბგაგადაკიდებუ– 

ლი კაცი, რომელსაც შესანდობარი პური და არაყი მიჰქონდა (75, გავი 168). 

დასაფლავება „მსედაბრქანებულში“ ე.ი. მზის ჩასელის შემდეგ არ შეიძლე- 

ბოდა) თუ დააგვიანდებოდათ, დაკრძალცას მეორე დღისათცის გადადებდნენ, 

წესს კი არ დაარღვეევდნენ (18)+ რგორც ლხედავთ, აქ ასახულია რწმენა, 
·
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რომლის თანახმადაც, მიცვალებული საიქიოში მზეს მიჰყცებოდა. ეს შეხედუ· 

ლება დამახასიათებელი იყო როგორც ქართველი, ასევე მსოფლიოს მრავალი 

სალხის (232, გვ. 112) 195, გვ. 245) 175, გე. 223) უძველესი მსოფლმ- 

ხედეელობისათვის, რომელიც ასტრალური რელიგიის საფუძეელზე უნდა განეი- 

თქრებულიყო. 

სევსურეთში ნარევები დასაფლავების შემდეგ კიდევ ერთ ღამეს ათევდნენ 
მიცვალებულის სახლში. ამ.დროს ეწყობოდა „ნარეცთ ოკშამი“, რომელიც მო– 

ჰქონდათ მეზობლებს და მოგვარეებს ამავე სოფლიდან. ცახშმად მოიტანდნენ 

ქადისკვერებს, ხინკალს, ყაურმას და სხც. ნარევნი დალოცავდნენ, ახალი 

ტარდაცვლილისა და ვახშმის მომტანთა მიცეალებულთა სულებისათვის შენდო- 

ბას ამბობდნენ. 

აღსანიშნავია, რომ ხევსურეთში „მექოხე“ ქალს საერთო სასაფლაოზე არ 

დამარხავდნენ. გარდაცვლილს მხოლოდ „მესამრელოე“ ქალები ჩააცცამდნენ 

ტანსაცმელს, სხვა დედაკაცები კი ქოხის კარზე მიდიოდნენ, სადაც მიცვა- 
ლებული ესცენა. მოტირალნი იმავე წესით ტიროდნენ, როგორც სხვა მიცეალე- 
ბულებს. ქოხში გარდაცვლილს სახლში არ შეასვენებდნენ -– იგი უწმინდურად 

ითვლებოდა და მამაკაცები არც მიეკარებოდნენ, ისინი მხოლოდ საფლავს გა- 

თხროდნენ, ქალები კი ასაფლავებდნენ. თუ საერთო სასაფლაო ხატის ახლოს 

არ მდებარეობდა, მაშინ ამ სასაფლაოსაგან ცოტა მოშორებით, დაასაფლავებ- 

დნენ გარდაცვლილს. წინააღმდეგ შემთხვევაში „მექოხე“ ქალს „საჩეხებში“ 

(ქოხის, სამრელოს ახლო-მახლო) დამარხავდნენ. დასაფლავებიდან შვიდი თვცე- 

ის ან ერთი წლის შემდეგ მიცვალებულის ნეშტს ამოიღებდნენ და საერთო სა-= 

საფლაოს ახლოს დაასაფლავებდნენ. იტყოდნენ ხოლმე, რო8მ ამ ხანში „სიწ- 

მინდეს გავა“ ე.ი. გაიწმინდებაო. მეორედ დასაფლავების ადგილს „სარიო- 

შო“ ეწოდებოდა. : 
ჭირისუფალს ამგცარი დასაფლავების შემდეგ „გზანი და საფლავნი უნდა 

დაენათლა“ = საკლავის სისხლით იმ გზას და საფლავებს განათღლავდნენ (სი- 

სხლს მოასხურებდნენ), რომლითაც მიცვალებულს გაატარებდნენ. ეინც მიცვა- 

ლებულს წაასვენებდა, მათ „ხელებზე ასასხმელს“ გამოუცხობდნენ და დანათ- 

ლღავდნენ, რადგან ისინი „მექოხე“ ქალს „შეერივნენ“. ქოხში გარღაცვლილს 

ხარჯებს ისეთივე წესით უხდიდნენ, როგორც სხვა მიცვალებულებს. აქვე აღ- 

ვენიშნავთ, რომ თუ ახალდაბადებული ბავშვი გარდაიცვლებოდა ქოხში, არაც 

იმას დამარხავდნენ საერთო სასაფლაოზე. მასაც «„მესამრელოე“ ქალები ტაუ- 

თხრიდნენ საფლავს ქოსის ახლოს საერთო სასაფლაოზე კი აღარ ჭადაასვენებ- 

დნენ. როცა ქოხში დედას ძალიან გაუხდებოდა ავად ბავშვი და მისი მორჩე- 

ნა საეჭცო იყო, გარდაცვალებამდე ჩვილს ქოხიდან სახლში გადაიყვანდნენ, 

რომ „საფლავ-სამარეში“ ე.ი. საერთო სასაფლაოზე დამარხულიყო: ქოხში გა- 

რდაცცლილ ბაეშეს ქელეხს არ. უსდიდნენ (779, გე. 52-53; 14). 

ქოხში გარდაცცლილი ქალის დასაფლავების საკითხს ყურადღება მიაქცია 

გია ჩიტაიამ და ზემომოტანილი მასაღის გაანალიზების შემდეგ მიუ .ითა,რომ 

ეს ფაქტი იყო მეორადი დამარხვის მაჩვენებელი, რომელიც საყურადღებოა 

უძველესი სარწმუნოების თვალსაზრისით. ამავე დროს ეს ფაქტი საინტერესო»
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არქეოლოგთათვისაც, რამდენადაც ამ წესის საფუძველზე ადვილად შეიძლება 

აიხსნას განათხარ ობიექტებზე გამოვლენილი შეორადი დამარხვის შემთხვე- 

ცები (120, გვ. 1X). ამრიგად, არქეოლოგიურად (95, გც. 273-274) საქა- 
რთცელოს სხვა კუთხეებში დადასტურებული მიცვალებულის მეორადი დაკრძალ- 
ვის ძველთაგან მომდინარე წესი ხევსურების ყოფამ თითქმის ბოლო დრომდე 

შემოინახა. 

აქვე უნდა აღვნიშნოთ, რომ უბედური შემთხვევბისაგან გარდაცელილთ 

(კლდეზე გადაჩეხილს, ზვავისაგან მკცდარს, თვითმკელელს და სხე.) ჩცეუ- 
ღებრივი წესით მარხავდნენ. 

სევსურეთში, ფშავსა და თუშეთში ფართოდ იყო გაცრცელებული შეხედულე- 
ბა, რომლის თანახმადაც, სიკედილს იწვევდა ბოროტი სული. ეს რწმენა გა- 

ნსაკუთრებით კარგად მჟღავნდება უბედური შემთხვევებისაგან გარდაცელილ- 
თა სულის გავპოხსნაში, სადაც გადამწყვეტ როლს ასრულებდნენ კარატის ჯვა- 

რი (ხეცსურეთი, თუშეთი) და იახსრის »ჯცარი (ფშავი). „სულის გამოსახსნე- 

ლად“ საგანგებოდ ემზადებოდნენ! ოჯახში ლუდს ადუღებდნენ, არაყს ხდიდნენ, 

ხმიოადებს აცხობღნენ. 

ხეცსურეთში ჭირისპატრონი მოგვარეს გააგზაცნიდა ლიქოკის კოპალა კა= 

რატის ჯვარის მედროშესთან და შეუთვლიდა! „დაღუპული ვარ, შეიძლება ეშ- 

მაკებისაგან იყოს მკვდარი, სული უნდა გამოციზსნაო“. ზღვნად აუცილებლად 

წელგამოვლილ ჭედილას, ლუდს, არაყს, ფულს გაუგზავნიდა. მედროშე ხატის 

ერთ-ერთ მსახურს – დასტურს - იახლებდა, ხელში კოპალა კარატის ჯვარის 

დროშას დაიჭერდა და გზას გაუდგებოდა, თუმცა მას წინდაწინ არ ეუბნებოდ- 

ნენ, თუ სად, რა ადგილას მოხდა უბედური შემთხვეცა) ხალხის რწმენით,ეს 

თვით დროშას უნდა გამოეცნო: როდესაც შემთხვევის ადგილს მიუახლოვდებო–- 

და, შედროშეს მოუსვენრობა დაეტყობოდა, იგი ზოგჯერ წყალში გადასახტომად, 

კლდეზე გადასაჩეხად იწევდა, მაგრამ დასტური აკავებდა. ბოლოს „დროშა 

მიიყვანდა“ იმ ადგილას, სადაც უბედურება მოხდა. აქ მედროშე დიდხანს 

დროშის ტარს მიწაზე არტყამდა, დროშას არხევდა, ხმამალა სწყევლიდა ბო- 

როტ სულებს, ემუქრებოდა და ითხოვდა დაღუპულის სულის განთავისუფლებას. 
ბოლოს დააძახებდა!: „ეშმაკებისათვის წამირთმეცია სულიო“. ამ დროს ცინ- 

მე თანმხლებთაგანი შავ ციკანს დაკლავდა და ხელუკუღმა გადააგდებდა. აქ- 
80 სანთელს დაანთებდნენ და მიცვალებულისათვის შენდობას იტყოდნენ. ამ- 

ის შემდეგ მედრშე ჭირისპატრონის სახლისაკენ გაეშურებოდა და დროშას 

ბანზე დაბერტყაედა, რაც სულის სახლში მოყვანას ნიშნაცდა. მეთემის სა- 

ხლში სტუმრად მოსულ დროშას ბანზე „დააბრძანებდნენ“, რომელიც ხევსურის 

სახლში ყცელაზე წმინდა ადგილად ითელებოდა..შემდეგ კი ჭირისპატრონი ხა- 

ღსს გაუმასპინძლდებოდა. უკან დაბრუნებულ მედროშეს და მის თანმხლებ და- 

სტურს 3-4 კგ სპილენძს ატანდნენ ჯვარის საჭიროებისათცის. გარდა ამისა, 

სატიონს რამდენიშე ცხვარსაც აძლეცდნენ ხოლშე (108, გც. 71კ 77, გვი 
216). ფშავში „სულის გამოხსნა“ იახსრის ჯვარის ფუნქციებში შედიოდა და 

ხევსურეთში დამოწმებული წესისამებრ ხდებოდა. 
თუშეთშიც კოპალა კარატის ჯვარის დროშას მიმართაცდნენ „სულის სახს–
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ნელად”. ყოველ ზაფხულს, დიდი სახალხო დღეობის „ათნიგენის“ (ათენგენის) 
წინა კვირას, ხეცსურეთიდან ჯვარის მსახურნი, ე.წ. ჯქარიონნი (ექვსი- 
შვიდი კაცის შემადგენლობით), გადმოდიოდნენ თუშეთში, თან ხახმატისა და 
კოპალა კარატის ჯვარის დროშები მოჰქონდათ. სწორედ ამ დროისათვის ემზა–- 
დებოდნენ თუშები უბედური შემთხვეცისაგან გარდაცვლილ ადამიანთა სულების 
გამოსახსნელად. ამ მიზნით ისინი კოპალა კარატის ჯვარის დროშას იწვევდ- 
ნენა სულის გამოხსნის შემდეგ, რომელიც ხეცსურეთსა და ფშაცში დამოწმე- 
ბულის ანალოჭიური წესით ხდებოდა, კარატის ჯვარის მედროშე ჭირისპატრონის 
სახლისაკენ გაეშურებოდა. მას წინ თუში მიუძლდა, რომელიც იძახდა! „მო- 
ცალ და მოშყავს ( გარდაცელილის სახელი) სულიო“. ოჯახში რომ მიციდოდნენ, 

ხევსური მედროშე სახლის ყველაზე მაღალ ადგილას სიპზე ავიდოდა და აქ 
დაბერტყავდა დრომას (II; 12). 

გარდა თუშ-ფშავ-ხევსურეთისა, საქართველოს სხვა კუთხეებშიც ყოფილა 
გაცრცელებული მიცვალებულთა „სულების გამოხსნის“ ჩვეულება. ამ მხრიც სა- 

ინტერესოა სვანეთში დამოწმებული „ქცინი ლიტხეს“ (სულის დაბრუნების) რი- 
ტუალიო (63, 113, გე. 166-167). 

როგორც ზემოთ იყო ნათქვამი, აღმოსაცლეთ საქართველს მთიელთა წარშო- 

დგენით, უბედურ შემთხეევებს, რომლებსაც ადამიანთა სიკვდილი მოსდევდა, 
ბოროტი სული იწვევდა. ხევსურეთსა და ფშავში ამ ადამიანთა „სულების გა- 
მოხსნის“ საქმეში გადამწყვეტ როლს თამაშობდნენ კოპალა კარატის ჯვარი 

და იახსრის ჯვარი, რადგან ეს ღვთაებები, ხალხური რწმენის თანახმად,წა- 

რმატებით ებრძოდნენ ბოროტ სულებს. ასეთმა წარმოდგენამ განაპირობა სწო- 

რედ ის, რომ თუშეთში მიცვალებულის „სულის გამოსახსნელად“ ადგილობრიც 

ღვთაებას კი არ მიმართავდნენ, არამედ ხევსურულს აძღევდნენ უპირატესო– 

ბას. კოპალა კარატის ჯვარის თუშეთში არსებობის ერთ-ერთ მიზეზად ც. ბარ- 

დაცველიძე ხევსურთა აქ გადმოსახლებას მიიჩნევდა (144, გვ. 8). ეს მოტი–- 

ცი მთავარ პირობად არის აღიარებული თუშეთში ხეცსურული ჯვარხატების და- 

მკვიდრებაში (92, 62-66). მაგრამ გარდა ამისა, თაცისი განსაკუთრებული 

ფუნქციის გამო კოპალა კარატის ჯვარი ადგილობრიცი ლთაებებისაგან მკვე–- 

თრად განირჩეოდა: კერძოდ, ბოროტ სულებთან წარმატებით მებრძოლ ლვთაე– 

ბას = კარატის ჯვარს, ბუნებრივია, თუშეთშიც დიდი გავლენა უნდა მოეპო–- 

ლებინა. სწორედ ავ სულებთან მებრძოლ ღვთაებათა საკრაღური.: საგანი – დრო- 

შა, ახორციელებდა არაბუნებრივი სიკცდილით გარდაცქლილ ადამიანთა სულების 

გამოხსნას, რადგან „დროშა იყო არა მარტო ღვთაების სიმბოლო, არამედ მი- 

სი განსასიერებაც“ (144, გცა. 61). , 

როგორც ზემოთ მოტანილი მასალიდან ჩანს, დაკრძალვის” წეს- ჩვეულებებში; 

არსებითად წარმოდგენილია ადამიანის სიკვდილის მომენტიდან დასაფლაცება- 

მდე შესრულებული რიტუალური ქმედებების მთელი ციკლი. იგი მიზნად ისახა- 

ცს არა მარტო გარდაცელილის დასაფლევებას, არამედ იშქვეცნად საკადრისად 

„გამგზავცრებასაც“. ყოველივე ამასთან დაკავშირებული წესები უძველესი რ#წ- 

მენა-წარმოდგენების შემცცელნი არიან. აქ ჩვენ გვაქვს მაგიური, ანიმისტ 

რი,, ასტრალერი, რელიგიური რწმენის გადმონაშთები, რობლებიც ქართველ ტო- 
მებში მიცვალებულის კულტის არსებობის სიძცელეზე მეტყველებენ.
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თაცი II. 

მიცვალებულის კულტის მსახურნი 

§ 1. წარმოდგენა მიცცალებულზე როგორც 
უწმინდურზე. ნარეცები 

აღმოსაცლეთ საქართველოს მთიელთა ძძცელი რელიგიური რწმენის თანახმად, 

მიცცალებული უწმინდური იყო და ყველაფერი ის, რაც მას მიეკარებოდა, 

ასევე უწმინდურად ითვლებოდა. ამ შეხედულებით უნდა ყოფილიყო განპირობე- 
ბული იმ საინტერესო წეს-ჩვეულებების წარმოშობა და არსებობა, რასაც 

თუშ-ფშაც-ხევსურეთში ცამოწმებთ. 

მიცვალებულის უწმინდურობის იდეა ნათლად არის ასახული მომაკვდავი 

ადამიანის სახლიდან ჭარეთ გამოყვანის ზემოთ აღწერილ წესში. ამ ჩცეულე= 

ბას ნ. ხზიზანაშვილმა საგანგებო ყურადღება მიაქცია და მიუთითა! „სიკვ- 

დილი უწმინდურობაა, ხალხის აზრით სული წმინდაა და სხეული მძოვრი, მყ- 

რალი და უწმინდური ნიცთიერება, კიდეც ამიტომ ხევსური სუღთმობრძაცს არ- 

ასოდეს სახლში სულს არ დაალევინებს“ (108, გვ? ?8). 

მიცვალებულის უწმინდურობის რწმენით .იყო განპირობებული კულტის მსა- 

ხურთა გარკვეული ჯგუფის –- ნარეცების = არსებობაც. ადამიანი სულს რომ 

დალევდა, მაშინვე დაუძახებდნენ მიცვალებულის განმბანელებს. ხევსურეთ- 

ში ამ ხალხს „ნარევები“ ერქვათ, ფშავსა და თუშეთში კი „მირეულები“. 

მათი რიცხვი 7-I5 კაცით განისაზღვრებოდა. ნარეცებს მხოლოდ მიცვალებუ- 

ლის გაბანვა კი არ ევალებოდათ, არამედ მისი ჩაცმაც, ღამისთეცა, სანთ- 

ლის ანთება, საკაცეზე დაკვრა, დასაფლაცება. ნ. ხიზანაშვილის ცნობით, 

ნარეცები ექვს დღეს (ზოგჯერ უფრო მეტხანს) თავიანთ სახლში ცერ მიდიო- 

დნენ და იმყოფებოდნენ ჭირისუფლის ოჯახში. ისინი სახლში დაბრუნებამდე 

ყოველდღე წყლით უნდა განბანილიყვნენ (108, გვ. 79). 
„ნარევძ//,მირეული“ ნიშნაცდა შერეუღლს, შერყვნილს, გაუწმინდურებულს 

მიცვალებულისაგან. ამიტომ „ნარევში“ ხატის მსახურნი წავიდოდნენ იმ შე- 

მთხცევაში, თუ შემდეგ წელს არ უწევდათ ხატში დასტურობა (18, I2). 

ხეცსურეთში ნარევებს ხატში მისვლა წყლით გაწმენდამდე ექვსი, ზოგჯერ 

მეტი დღეც ეკრძალებოდათ) ასეთი სალხი ფშავში ათი დღის, თუშეთში კი ერ- 

თი თვის მანძილზე სალოცავში ცერ გაბედავდა მისცლას. ა. ზისერმანის 
ცნობით, ისინი ამ ხნის განმავლობაში ცალკე ცხოერობდნენ (1, გც. 153; 

16; (10; 167, გვე. 224). 

ხევსურეთში ნარევის ზელმონაკიდებს არავინ გაეკარებოდა, მასთან ერ- 

თად პურს არ შეჭამდა (227, გვ” 27). მიუხედავ. ჯ ამისა, მათ მიმართ
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მთიელები სათანადო ყურადღებასა და პატივისცემას იჩენდნენ. თუშეთში 
ისინი ჭირისუფლის მხრიდან საჩუქრად ღებულობდნენ ერთ ნაპარს მატყლს, 
წინდებს. ხევსურეთში კი მათდამი პატივისცემის გამოხატულება იყო მიც- 
ვალებულის სახელზე გამართულ დოღში ნარევის ცხენის მონაწილეობა, მათ- 

თვის დასაფლავების შემდეგ ჭირისუფლის ოჯახში „ნარევთ ოკშმის“ გამარ- 

თვა. 

„ცივთან“ ანუ მიცვალებულთან ახლოს ჯვარის //ხატის არცერთი მსახური 

არ მივიდოდა; იმ ბანზედაც კი არ ავიდოდა, სადაც მიცვალებული იყო და- 

სვენებული. არხოტში მიცვალებულთან არც ჯვარის დიასახლისი შეციდოდა. 

ჯვარის ხუცესი არც სასმელ-სავმელს მიეკარებოდა გარდაცვლილის ოჯახში 

(1, გვ. 396, 18; 16). 

ფშავშიც დასტურები, კევისბრები და სხვა მოწმინდარი ხალხი, მათ შო- 

რის დედაკაცებიც, რომლებიც წმინდობდნენ, სადაც შიცვალებული იყო, იმ 
”ჯახში არ შევიდოდნენ, ვიდრე სახლი არ გაინათლებოდა საკლაცით. მოციყ- 

ლანთ ერთ მაგალითს. სოფ. უძილაურთას (ფშავი) მცხოვრებნი კოპალას ყმე> 

ბი ყოფილან. ამ ღვთაებას კი ძალიან სძულდა თურმე მიცვალებულთან (–„ცი- 

ცთან“) ნამყოფი კაცი. ამიტომ უძილაურელი ქალიც და კაციც ერიდებოდნენ 

ცხედართან მისელას. „ნაცივარ“ სახლში ცინც იყო ნამყოფი, სანამ არ გაი- 

ბანებოდა, ცერ მივიდოდა ვერცერთი უძილაურის სახლში. მაგრამ თუ ასეთ 

შემთხვევას მაინც ექნებოდა ადგილი, ასეთ ადამიანს ყველანი წყევლა -კრუ- 
ლვით მოიხსენიებდნენ. „ხანდახან ასეც ხდებოდა, რომ თუ სხვა სოფლელები 

არ მოვიდოდნენ, დამმარხველი აღარავინ აღარ იყო ხოლმე... უძიღლაურები 

ამბობდნენ! ჩვენს სალოცავს ყველაზე მეტად ცივი რევს, წყრება... ცივი 
ყველაზე მეტად სარიდოა, რადგან სულწმინდა მასში აღარ არის, სული ამო- 

სულია და ადამიანის გვამი უწმინდური რჩება, როცა სული აღარ უდგასო... 

ხატი ნაცივარ სახლში ნამყოფს და თეით ამ სახლის პატრონსაც ამიზეზებ- 

და, ორიცეს თითო საკლავი უნდა დაეკლა, რომ ხატს დანაშაული ეპატიები- 

ნა“ (4, გვ. 8-9). ეს მაგალითი ნათლად გვიჩვენებს, თუ რა ძლიერი იყო 
ხალხში რწმენა მიცვალებულის უწმინდურობის შესახებ. 

თუშეთშიც ხატის მსახურნი მიცვალებულთან ახლოს არ მივიდოდნენ. დეკა- 

ნოზი მკვდრის საკლავს ვერ გამოსჭრიდა ყელს, სხვას ეტყოდა –- „მოხნიანე- 

ბულმა კაცმა დაკლასო» (19). გარდა ამისა, ვისაც თალხები ეცვა, სატში 

მერ მივიდოდა; სანთელს და ზედაშეს იგი სხვას გაატანდა (19). 

ოჯახი, სადაც ცხედარი ესვენა, უწმინდურად, მირეულად ითვლებოდა. ხა- 

ლხის რწმენით, ამგვარად გაუწმინდურებულ სახლში ანგელოზები აღარ დგებო–- 

დნენ, ამიტომ სახლის სანათლავის დაკვლა სავალდებულოდ მიაჩნდათ. სახლის 

სანათლაცს - ხბოს ან ბატკანს – მიცვალებულის დამარხვიდან მეორე-შესამე 

დღეს შიგნით, სახლში, კლავდა ხატის ხუცესი, იქვე ჯამი ან ბაკანი იდგა, 

რომელშიც სისხლს აგროვებდნენ. შემდეგ ჭვავის ჩალის კონით სისხლს მთეღს 

სახლში მოაპკურებდნენ, სახლის ახლომახლო გზებზედაც ასხურებდნენ, სახ- 

ლის პატრონს დაამწყალობებდნენ, უსურცებდნენ, რომ ცუდი აღარაფერი შემ- 

თხვეოდა. ამის შემდეგ სახC უწმინდუერობა მოშორდებოდა და იქ ისევ ან-



24 

ბგელზი დაემკცვიჯრებოდა (1, გე. 400-401, 18). როგორც ცხედავთ, განათვ- 
ლა გულისხმობდა საკლავის სისხლის საშუალებით სახლის განწმენდას (37, 

გც. 126-I127). 

გარდა ამისა, მიცცალებულის უწმინდურობისაგან თავის დაღწეცის საშუ- 

ალებად ხევსურეთსა და თუშეთში ცეცხლიც არის წარმოდგენილი. გარდაცვლი- 
ლის „სალოგინის“ დაწვა ხევსურეთში, ეზოში და სასაფლაოზე ცეცხლის დან- 

თება ხევსურეთსა და თუშეთში ნათლად მეტყველებს იმაზე, რომ აღნიშნული 

წესი ემყარებოდა ქართცელი ხალხის უძველეს რწმენას ცეცხლზე, როგორც აცი. 

სულების საწინააღმდეგო და უწმინდურობისაგან განმწმენდ ძალაზე (36, გვ. 

82). : 

მიცვალებულის უწმინდურობის ამსახცელ ქართულ ეთნოგრაფიელ მასალას 

პარალელები ეძებნება მსოფლიოს ხალხთა წეს-ჩვეულებებსა და რწმენა -წარ- 

მოდგენებში. მრავალი ხალხის შესედულებით, საგანი, რომელიც მიცვალებულს 

მიეკარებოდა, მის გაცლენას განიცდიდა და ისიც უწმინდურობის წყაროდ იქ- 

ცეოდა. ამ რწმენით იყო განპირობებული აგრეთვე მიცცალებულის კუთენილი 

საგნების დაწვის, დამტცერტეის, გადაყრის, საცხოვრებლის დატოვების ჩვეუ- 
ლება (223, გვ. 45-50) 228, გე. 128; 157,.გვ, 295; I79, გვ. 70-81) 

178, გც. 9ი%5,1 166, გვ. 157, 178; 194, გც. 373; 234, გვე. 185, 207, 

გლ. 66, 95; 160, გც. 103). , 

უნდა აღინიშნოს, რომ ზიცვალებულის უწმინდურობის იდეა მტკიცედ იყო 

გადახლართული მიცვალებულისადმი შიშის გრძნობასთან, რაც წარსულში უნი–- 

ცერსალურ მოქლენას წარმოადგენდა (182, გე. 351, 387, 404). 

"საკითხი, თუ რამ განაპირობა მიცვალებულისადმი შიშის წარმოშობა, სპე- 

ციალურ ლიტერატურაში დღემდე საბოლოოდ გადაუჭრელია. რელიგიის ისტორიის 

მკვლეცრები სხვადასხვანაირად წყვეტენ ამ პრობლემას. ამერიკელი მეცნიე- 

რი კრებერი, იზიარებდა რა ფროიდის ამბივაღენტობის თეორიას, ამტკიცებ- 

და, რომ მიცვალებულის მიმართ ადამიანს თავიდანცე გაორებული გრძნობა 

გააჩნია! ერთი მხრიც = სიმპატიისა და სიყცარელის, მეორე მხრივ – შიშის 

(233, გვ. 325). ტეილორ-სპენსერის მიხედვით, მიცცალებულისადმი შიშს 

საფუძვლად დაედო რწმენა სულის შესახებ, რომელსაც შეეძლო ცოცხლებისათ- 

ცის ზიანის მიყენება (214, გც. 279-280, 219, გე« 311). ცნობილი საბჭო– 
თა მეცნიერის ს. ტოკარევის აზრით, აღნიშნული გრძნობის წარმოშობა სოცი- 

ალური მოტივით, სოციალური უთანასწორობის გაჩენით უნდა ყოფილიყო განპი- 

რობებული. იგი, აგრეთვე, აღნიშნაცს, რომ ცხედრის მიწაში დაკრძალვის 

წესს დროთა განმაცლობაში არ შეეძლო არ წარმოეშვა მიცვალებულის სიახლო- · 

ვით გამოწვეული შიშის ტრძნობა, რაც სხცადასხეა ხალსში სხვადასხვანაი- 

რად გამოქლინდა!: ზოგან გვამის უწმინდურობის რწმენა გაჩნდა, ზოგან – ·.რწ- 

მენა მიცეალებულის ბოროტ სულად გადაქცევისა (217, გვ. 186). არსებობს 

შეხედულება, რომლის თანახმადაც რეალურმა საშიშროებამ, რომელიც ხრწნადი 

გვამისატან მომდინარეობდა, ხელი შეუწყო მიცცალე? ჯლიისადმი შიშის წარმო- 

შობას (210, გვ. 402). გ. სნესარევის მიერ გამოთქმულია მოსაზრება, რომ 

მიცვალებულის უწმინდურ ბის იდეა გულისხმობს არა გვამის ფიზიოლოგიური
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თვისებებით გამოწვეულ კრთობას, არამედ სიკვდილთან დაკავშირებულ ზებუ- 

ნებრიც ძალთა წინაშე შიშს (2I3, გვ. 175).. 
როგორც ვხედავთ, საკითხი მიცვალებულისადმი შიშის წარმოშობის მიზე- 

ზების შესახებ რთული და ჯერჯერობით გადაუჭრელია. ამდენად, ჩვენთვის ' 

ძზელია თქმა იმისა, თუ რომელია დასახელებულ მოსაზრებათაგან მცდარი ან 

მართებული. ალბათ, ყრველი მათგანი შეიცავს რაციონალურ მარცვალს. ქარ- 

თული, კერძოდ, თუშ–ფშავ-ხევსურული მასალების მიხედვით თუ ეიმსჯელებთ, 
ჩვენ აქ გვაქეს რწმენა როგორც მიცვალებულის უწმინდურობისა, ასევე ში- 

ში მიცვალებულისა და მისი სულის ზებუნებრივი ძალის წინაშე. ზემოთ მო–- 

ტანილი მასალა გვიჩვენებს, რომ ხევსურეთში, ფშავსა და თუშეთში სულთ- 

მობრძავის გარეთ გამოყვანის ჩვეულება, საგანგებო პირების – ნარევების 

არსებობა, მათი განწმენდის წესი, ხატის მსახურთა: ნ მიცეალებულთან მი- 

უკარებლობა, გარდაცვლილის სალოგინოს დაწვა - ყველაფერი ეს მიცვალებუ- 
ლის უწმინდურობის იდეას უკავშირდებოდა. ეს რწმენა ამავე დროს, როგორც 

აღვნიშნეთ, კავშირშია მიცვალებულის სულისადმი შიშის გრძნობასთან იმდე- 

ნად, რამდენადაც, მორწმუნეთა წარმოდგენით, გარდაცელილის სული აქტიურად 
მონაწილეობს ცოცხალთა ცხოვრებაში და შეუძლია როგორც ზიანის, ისე სიკე- 

თის მოტანა მათთვის. ' : 

უნდა აღინიშნოს, რომ აღმოსავლეთ საქართველოს მთიანეთში მიცვალებუ- 

ლის კულტის ზოგიერთი წეს-ჩვეულება და რწმენა-წარმოდგენა მიცვალებულის 

უწმინდურობის იდეა, ნარევების არსებობა, მათი გაწმენდის წესი, მომაკც- 

დავის სახლიდან გამოყვანა, აკლდამაში მიცვალებულთა დასაფლავება - ზოგი: 

გიერთი მკელევარის აზრით (172, გვ. 1I19-122, 154, გც. «3; 131, ჯე. 

210), მაზდეანური მსოფლმხედველობიდან მომდინარეობდა. მაზდეანობის ერთ- 

ერთ ძირითად დებულებას წარმოადგენდა მოძღვრება სიწმინდესა და უწმინ-= 

დურობაზე. ცეცხლი, წყალი, მიწა წმინდა ელემენტებად ითცლებოდნენ, ხოლო 

უწმინდური იყო მიცვალებული და ყველაფერი ის, რაც მას მიეკარებოდა 
(187, გც. 25-26). 

ცნობილია, რომ შეხედელება მიცვალებულზე, როგორც უწმინდურზე, და 
აქედან გამომდინარე რიგი აკრძალცები, ფართოდ ოყო გავრცელებული მსოფ- 

ლიოს იმ ხალსთა ყოფაშიც, რომლებიც მაზდეანურ იდეოლოგიას არ იცნობდნენ. 

ამასთან, არ უნდა დაჭვავიწყდეს ისიც, რომ თვით მაზდეანობა პირველყოფი- 

ლი რელიგიური რწმენის მრავალ ელემენტს შეიცავდა (218, გვ+.- 287) და გა- 
მორიცხული არ არის, რომ მიცვალებულის უწმინდურობის იდეაც მაზდეანობა>- 

მდე არსებული მსოფლმხედველობიდან იღებდეს სითავეს. 

მართალია, მაზდეანობამ საქართეელოშიც ჰპოცა გაცრცელება (13L, გე. 

227) 134, გვ. 27ე 49, გვ. 251), მაგრამ იგი ხალხურ სარწმუნოებას ნა- 

კლებად შეეხო (36, გვე. 10). ადგილზე მაზდეანობას დახვდა მიცეალებულის 

შესახებ პირველყოფილი რწმენა-წარმოდგენებიდჯან მომდინარე შეხეჯულებე- 

ბი, რომღებიც უცხო სარწმუნოებაში დაკანონებულ მიცვალებულის ეწმინდუ- 

რობის იდეას დაემთხვა. ამან კი, შესაძლოა, ჭჯანაპირობა ქართულ და მაზ- 

დეანურ წეს-ჩვეულებებსა და რელიგიურ შეხედულებებში იმ პარალელების
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წარმოჩენა, რომელაც მიცვალებულის შესახებ არსებულ წარმოდგენებსა და 

საწესო პრაქტიკაში ცამოწმებთ. საფიქრებელია, რომ საქართველოში მაზდე- 
ანობის მოსპობის შემდეგაც ჩეენს მიერ ზემოთ განხილული ქართული ტრადი= 

ცია მაინც დარჩა, რომელმაც ბოლო დრომდე შემოინახა თავი. 

ამრიგად, თუ გავითვალისწინებთ ყოველივე ზემოთქმულს, აგრეთცე იმ 
უხვ ეთნოგრაფიულ მასალას, რომელიც ადასტურებს ძლიერ განცითარებული 

მიცვალებულის კულტის არსებობას აღმოსავლეთ საქართველოს მთიანეთში, შე- 

საძლებლობა გვეძლევა გამოვთქვათ აზრი; რომ მიცვალებულის უწმინდურობის 

იდეა და ზასთან დაკავშირებული წეს-ჩცეულებები ადგილობრიც ნიადაგზე 

იყო აღმოცენებული და სათავეს ღებულობდა წინაქრისტიანულ ხანაში» 

§ 2. სულის ხუცესის საკითხისათვის 

აღმოსავლეთ საქართცელოს მთიანეთში მიცვალებულის კულტის მსახურებს 

შორის ყურადღებას იპყრობს საგანგებო პირი, რომელიც ხევსურეთში „სულის 
ხუცესის“ სახელით არის ცნობილი, თუშეთში კი იგი „ხუცესაღლ“ მოიხსენიე– 

ბა. 

ცნობები „სულის სუცესის“ შესახებ უკვე მე-19 საუკუნის მკვლევრებ- 
თან მოოპოცება. . 

ნ. ხუდადოვის მიხედვით, ხუცესი ხანშიშესული კაცი იყო, რომელიც და= 

საფლავების დღეს შენდობას ეუბნებოდა მიცვალებულისათვის განკუთვნილ 

საჭპელს. ხუცესად გახდომა ყველას შეეძლო, ვინც კი ზეპირად იცოდა ლოც– 
ცები. აცტორი ერთმანეთთან აიგივებს ხატისა და სულის ხუცესს: ხატის ხუ–- 

ცესს, რაკი იგი ასრულებს მიცვალებულთან დაკავშირებულ წესებს, სულის 

ხუცესი ეწოდებაო (227, გე. 27-28, 35). · 

ა.ხახანაშვილის ცნობით, თუშეთში ხუცი ასრულებდა ყველაფერს, რაც ხე- 

ლისბერს ევალებოდა! მონაწილეობას ღებულობდა ქორწილსა და მიცვალებულ– 

თან დაკავშირებული წესების შესრულებაშიც (225, გვ. 92-10). 

ზემოთ დასახელებული ავტორები ხატის ხუცესს მიაწერდნენ ისეთ ფუნქცი=– 

ას, რაც ხალხური რელიგიური რწმენის მიხედვით დაუშცებელი იყო. 

რაფიელ ერისთავი სწორად შენიშნავდა არსებულ განსხვავებას დეკანოზ- 

სა და ხუცესს შორის. იგი მიუთითებდა, რომ ხუცესის უფლებას შეადგენდა 

დასაფლაცების წესებში მონაწილეობა|ჯ რაშიც დეკანოზები არ ერეციანო 

(239, გც” 109). : 

განსაკუთრებით საინტერესოა ნ» ხიზანაშვილის დაკვირვება. იგი მიუთი“ 

თებდა, რომ ხატის ხუცი ლცულობდა – „ხუცობდა“, კლავდა საკლაცს, იხდიდა 

სამლთოს, ხატობის დროს ხალხს ტმწყალბებდა« მკვდრის როგის კურთზევა 

კი სულის ხუცესის საქმე იყო. ხატიონს, ხატის ხელოსანს მკვდართან საქ– 

მე არ ჰქონდა (1080, გვ. 83). 6. ხიზანაშვილმა პირველთაგანმა მიუთითა 

სულის ხუკესის როლზე მიცცალებულთან დაკავშირებით ხეცსურეთში. 

სულის ხუცესის არსებობა ეთნოგრაფიული მასალოთ პირაქეთ ხევსურეთში
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მოწმღება, პირიქითში კი არა. 

იმის გამო, რომ ჯვარის ხუცესს სიწმინდის დაცვის მიზნით ეკრძალებო- 

და მიცვალებულის კულტმსახურებაში მონაწილეობა, ამიტომ სულის ხუცესის 

მოვალეობას შეადგენდა მკედრისათვის ცხენის დაკურთხება, შენღობის თქმა, 

ხარჯებსა და სულის მოსახსნელ დღეებში საკლავის დაკელა, ტაბლის დალოც- 

ცა. : 
იმ შემთხვევაში, როდესაც სულის ხუცესის ოჯახის წევრი გარღაიცვლებთ–- 

და, იგი მას არ გაბანღა, არც სუდარას ჩააცმევდა, სხვა ყველა წესს კი 

შეასრულებდა. თცით ხუცესის გარდაცვალების შემთხვევაში რაიმე განსაკუთ- 

რებული წესი არ სრულდებოდა. მის ხარჯებს „ჯალაფობა“ გაიღებჯა. დასაფ- 

ლავებითაც ჩვეულებრივად ასაფლავებდნენ (14). 
როგორც წესი, სულის ხუცესად ხნიერი, მოხუცი მამაკაცი დგებოდა. აშჭ- 

ვარი მოვალეობა მემკვიდრეობით არ გადაჯიოდა. ზემოთაც იყო მითითებული, 

რომ სულის სხსუცესად გახდომა ყველას შეეძლო, ვისაც კი სუ”ვილი ექნებოდა, 

მაგრამ კარგად უნდა სცოდნოდა ზეპირად „კურთხევანი“, თორემ უბრალოდ ტა= 

ბლისათვის „სახელის დადება“, შენდობის თქმა ყველას შეეძლო – ქალსაც და 

კაცსაც. ტაბლის დალოცვის დროს სათქმელი „კურთხევანი, კი საგანგებო შე–- 

სწავლას მოითხოედა. იგი სოფელში ერთმა ან ორმა კაცმა იცოდა, ანდა შეი= 

ძლებოდა არავის სცოდნოდა . სხვა სოფლიდან, თემიღან მოეყვანათ ასეთი 

პირი (79, გვ. 43). 
სულის ხუცესის მსგავსი პირის არსებობა ჩვენ მიერ ეელზხე მოპოვებული 

ეთნოგრაფიული მასალით თუშეთშიც მოწმდება. მას აქაც „ხუცესი“ ეწოდებო- 

და. მოგეყავს მოხრობლის სიტყვები! „კაცი იყო ხუცესი. ამას ევალებოდა 

შესანდობარი მიცვალებულზე. მიცვალებულზე საკლავს დაკლავდა. ამის საფა»ჯ 

სურს ჭირისპატრონი არ აძლეცდა, მოვალე იყო. სოფელში ხუცესობას დააცალე- 

ბდნენ და ის იქნებოდა. ხატში ამ ხუცესს არაფერი არ ეკითხებოდა, სხვა 

რამე ამას არ ევალებოდა. ხუცესი და მღვდელი სხცადასხცაა. ხუცესის სიტყ- 

ცებს ახალგაზრდები სწავლობდნენ, ამა და ამ ხუცესმა ესე თქცა და ესე მო– 

ვიქცეთ ჩვენცაო. როცა ის ლაპარაკობდა, მაშინ ყურს უგდებდნენ და ისე 

სწავლობდნენ. რაკი მიცვალებულის შენდობას იტყოდა ხოლმე, იმიტომ აცალებ- 

დნენ ხუცობას“ (I9)» 

უნდა აღინიშნოს, რომ ხეცსუოეთმა გაცილებით სრულყოფილად შემოგვინა- 

ხა სულის ხუცესთან დაკავშირებული მასალა, ვიდრე თუშეთმა. ავილთ თუნ- 

დაც სულის ხუცობის ტექსტები..ამ საკითხის ირგვლივ მასალა თუშეთის შესა= 

ხებ არსებულ ლიტერატურაში არ მოიპოცება. ვერ მოხერხდა აგრეთვე მათი ფი–= 

ქსირება ველზეც. 
განსხვავებულ ვითარებასთან გვაქვს საქმე ხევსურეთში. როგორც ჭარკეე- 

უღ იქნა ც. ბარდაველიძის მიერ, სულის ხუცობის ტექსტებისათვის ყურადღე= 

ბა ჯერ კიდეც ი. ჭავჭავაძეს მიუქცევია, რომელსაც ჩაუწერია და შემდეგ 
გაზეთ „ივერიაში“ გამოუქვეყნებია „მკედრის დალოცვის ტექსტი ( „იქერია“, 
1869, M65) . დღესდღეობით ჩვენ მოგვეპოვება გ. ჩიტაიას, ალ. ოჩიაურის 

მიერ უშუალოდ სულის ხუცესებისაგან ჩაწერილი და გამოქეეყნებული სულის
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ხუცობის ტექსტები (87, გე. 81-86). 

აღნიშნული ტექსტი სამი სახით არის წარმოდგენილი! „სახელსადები“, 

„პირის ქარი“ და „კურთხევანი“. სულის ხუცესი ლოცვას „პირის ქარით“ 

იწყებდა. „პირისქარს“ კი მოჰყვებოდა „კურთხევანი“. 

თუ თცალა გადავავლებთ ამ ტექსტების შინაარსს, დავინახავთ, რომ მათ 

ქრისტიანობის ზეგავლენა განუცდიათ. თვით „კურთხევანი“ ამის საუკეთესო 

მაგალითს წარმოადგენს. მაგალითად, „შამოვიდა ანგელოზი ფეკითა ქრისტე- 

სითა, ქრისტეო ღმერთო, აკურთხე, დასწერე ჯვარი სულს იმასა, ტაბლას 

ამასა... შენ დედაო დიდისა ღვთისაო, დიდი სახარებისაო“, »... სულნი 

ნათლად გამეხსენ და შაასხენ წროალსა რომენსა აბრამისასა, წმინდაო ან- 

გელზნოა:.. დიაკონო ქორო პირველო:..» და სხე. (87, გვ” 81-82). 

სულის ხუცობის ტექსტების ზოგიერთი ადგილი ძლიერ დამახინჯებულია ,ხში- 

რად იმდენად, რომ აზრის გამოტანაც კი შეუძლებელი ხდება. ეს გასაგები- 

ცაა-ტექსტები ზეპირი გადაცემით გადადიოდნენ თაობიდან თაობაზე და პირ- 

ცანდელი სახე ეკარგებოდათ, თუმცა მათი საშუალებით ჩვენ ქართველ მთიე- 

ლია უძველეს რწმენა-წარმოდგენებს ცეცნობით. საილუსტრაციოდ მოგვაქვს 

რამდენიმე ნაწყვეტი სულის ხუცობიდან! „სადაც შენ ხარა, სული შენი იხ- 

სენიებისა, შაგინდნასა, მაგახმარასა ეს დადგმულნი კოდნი, დასხმულნი სა- 

წდენი, დავსებულნი თასნი, დადგმულნი ტაბლანი, როგორც ჩვენ გაგვიქჩერე- 

ბავ, ისემც შენ მაგიდასა“, +..» ეემ სანთლით თქვენამც ხმარობთ, გარ–- 

ცასთ, შაგინდნასთ ღმერთმ მრავალთა მოწყალემა. მასპინძელს ბარაქასამც 

აძლევთ, ავსა მარკესამც ნულარას არგენთ“, »„...-კარიმც, საკვამიც მღე 

გაქვ. ნუმცარა შაგიშლის ხელსა, როგორც გინდა, ისემც ჩამახვალა, ისემც 

გახვალ“. ამ ნაწყვეტებში კარგად ჩანს რწმენა იმისა, რომ სააქაოს შენ– 

დობანაქვამი სასმელ-საჭმელი საიქიოს მიუდის მიცვალებულს. სათანადო ად» 

გილებიდან ცეცნობით,თუ როგორ სჯეროდათ სულთა სტუმრობა, სულთა ყოვლის- 

შემძლეობა, მათ მიერ ცოცხალი ნათესავებისადში დახმარება. 

ამრიგად, სულის ხუცობის ტექსტების ნაწილს არქაულობის ნიშანი აზის 

და ამდენად ისინი ძველი, წარმართულო ხანის ხექსურული რელიგიის შესწავ- 

ღისათცის უაღრესად მნიშვნელოვან მასალას წარმოადგენენ (L20 გვ. 11). 

იმისათვის, რომ ვარაუდის სახით მაინც გაცარკციოთ „სულის ხუცესის“ 

წარმოშობის საკითხი, მოკლედ გავეცნოთ თვით ტერმინ „ხუცესის“ რაობას. · 

იგი ძალიან ძველი წარმოშობისაა და სხვადასხვა ისტორიულ ეპოქაში სხცადა: 

სხვა შინაარსის მომცველი იყო. კ- კეკელიძემ XI ს. ძეგლის ( გომარეთის 

ეკლესიის) წარწერისა და ბიბლიის ქართული თარგმანის საფუძველზე დაასკე– 

ნა, რომ „სერაპიონ ზარხმელის ცხოვრებაში“ მოხსენიებული ხუც -გალატოზი 

ნიშნავს კალატოზთა ( ქცის ხუროთა) უფროსს, მოთავეს (70, გვ. 235-237), 

ესი: ამ შემთხვევაში „ხუც“ ტერმინი სოციალურ შინაარს შეიცავს. 

ახალი ისტორიულ-ენათმეცნიერული გამოკელევების მიხედვით, „ხუცესი“ 

საერთო ქართველერი წარმომავლობის ტერმინია, რომელმაც შედარებით გეიან 

მიილო მკეეთრად გამოხატული სოციალური შინაარსი (25, გეა 400), ეჯი. _ 

თავდაპირცელად, ჩანს, ზუცესი უფრ ასაკის გამო იყო დაწინაურებული. „ხუ-
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ცესი“ კულტის მსახურის ფუნქციებსაც ითავსებდა და ერთდროულად „ტომის 

ბელადსა“ და „ქურუმს“ აღნიშნავდა (25, გვ. 400). 
აღმოსავლეთ საქართველოს მთიანეთში ტერმინი „სუცესი“ სოციალურ გატხე- 

ბასაც შეიცავდა და ასაკობრივი სიმწიფის აღმნიშვნელადაც იხმარებოდა. 
როგორც დავინახეთ, ხევსურეთსა და თუშეთში მიცვალებულის ერთ-ერთ მშსა- 

სურ პირს, ხატის სუცესისაგან განსხვავებით, სულის ხუცესი ეწოდა. სულის 

ხუცესად გახდომის დროს ასაკით უფროსობა და სათანადო სალოცაცი ტექსტების 
ცოდნა იყო განმსაზღვრელი. წარმართული მსოულმხედველობიდან მომდინარე 
მიცცალებულის უწმინდურობის იდეას უნდა განეპირობებინა საგანგებო პირის 
არსებობა, რომელიც მნიშვნელოვან ფიგურას წარმოადგენდა მკცდარითან დაკავ- 
შირებული გარკვეული წესების შესრულებისას, მითუმეტეს, რომ ხატის მსა–- 
ხურს სიწმინდის დაცვის მიზნით ეკრძალებოდა გარდაცვლილის კულტმსახურე- 

ბაში მონაწილეობა. ამ პირს კარგად მიესადაგა სახელწოდება „ხუცესი“,რო- 

მღლის მინიჭება ორგვარად იყო გამართლებული! ჯერ ერთი = იგი იყო სოფელ- 

ში, თემში ასაკით უფროსი) შეორეც - მას შეეძლო კულტმსახურება, რასაც 

უძველესი დროიდანვე ითავსებდა „ხუცების“ ინსტიტუტი. თვით სახელწოდება 

„სულის ხუცესი“ ნათლად მიუთირძებს ამ პიროვნების როლზე მიცვალებულის 

კულტში. 

ჯერჯერობით Mვენ ხელთ არსებული ეთნოგრაფიული მასალისა და ლიტერატუ- 

რული მონაცემების მიხედვით, სულის ხუცესის მსგავსი პირის არსებობა სა- 

მართველოს არც ერთ კუთხეში არ დასტურდება. ასეცე უცხო ჩანს იგი კავკა- 

სიის სხვა ხალხებისათვისაც.- ამდენად, სულის ხუცესობა მიუთითებს მიცვა- 

ლებულის კულტის თავისებურებაზე აღმოსავლეთ საქართველოს ზოგიერთ კუთხე- 

ში. 

§ 3. მესულთანე//სულთან”//სულის მკითხავი 

აღმოსავლეთ საქართველოს მთიელებში ძცელ რელიგიურ ღცთისმსახურთა შო- 
რის იყო საგანგებო პიროვნება, რომელსაც სულის მკითხაცი//მესულთანე// 

სულთანთა ეწოდებოდა. 

მესულთანის შესახებ ცნობები უკვე მე-1?მ საუკუნის აცტორებთან გცხქედე– 

ბა. რ. ერისთავი, ნ. ხიზანაშვილი, ცაჟა-ფშაველა და სხვ. აღწერენ რა მი- 

ცცალებულთან დაკავშირებულ წეს-ჩვეულებებს, იხსენიებენ, აგრეთვე, სულის 
მკითხავს //მესულთანეს. რ. ერისთავი მიუთითებდა, რომ შესულთანესათვის 

ცნობილია საიქიოში მიცვალებულთა ცხოვრების ამბები. იგი ჭირისპატრონსა 

და ნათესაცებს უამბობს თავის მიერ შეთხზულ ამბებს, მაგ., რომ გარდაცვ- 

ღილის სული საიქიოს განცხრომაშია, რომ იგი ხშირად იგონებს თაცის ცოც- 

ხალ ნათესავებს და სხვ. (239, გე« 104). 

საგანგებოდ უნდა აღინიშნოს ნ” ხიზანაშვილის ნაშრომი, სადაც შედარე- 

ბით დეტალურად არის გადმოცემული ჩვენთვის საინტერესო საკითხი. იგი აღ- 

წერს სულთანობის პროცესს, ,ხება მესულთანის ფუნქციებს, მის სოციალურ
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მდგომარეობას. მკელეცარი მიუთითებდა! „ქადაგს ბევრითა ჰგავს მესულთა- 

ნე. მესულთანე უეჭველად დედაკაცი უნდა იყოს, მოხუცი თუ ახალგაზრდა 
(8-9 წლის,ნაკლები არ შეიძლება) #.„სულში წასვლა“ სულთან ლაპარაკია ·სუ- 

ლისაგან მესულთანე იტყობსს სოფელში რაც ცუდი რამე მოხდება – სიკედილი, 

ავადობა. თუმცა ხალხის შეხედულებით ეს ასეა, მაგრამ სახალხოდ მესულ- 

თანე მაინც ვერ იტყმის - ესა და ეს მოკვდებაო. სულისა ეშინია, ცუდი 

მამივა, რომ ცსთქვაო. ზოგჯერ კი იტყვის ჯალაბობაში ამა-და-ამაზედ სუ- 

ლები ცოტად მელაპარაკნენო, სულებთან დავინახე, მხარზედ ხელი ეკიდათ 

და თან მიჰყვანდათ სისხლში გასვრილი. „სულში წასვლა“ უფრო ემარჯვება 

მესულთანეს, როცა რომელსამე ოჯახში ერთი წლის მკვდარია და მკვდრის ტა- 

ლავარს დასტირის ჯალაბობა“ (108, გც.: 28). 

საინტერესო ცნობებს გვაწვდის სულის მკითხავის შესახებ ვაჟა-ფშავე- 

ლა. მისი განმარტებით, „სულის მკითხაცი მკვდართა სულებს ჰყავთ ტუსალღად 

დაჭერილი. ამან უნდა გამოიტანოს სულების სურვილი ანუ „პირის ქარი“... 

სულების გამოწვევის უფლება სულის მკითხაცს ეკუთვნის მხოლოდ, უფლისა- 

გან აქვს მონიჭებული ძალა გამოიწვიოს სულები და „პირის ქარი გააშლეი- 

ნოს“ ე,ი.'აალაპარაკოს. თუმცა ისიც კი შეიძლება, რომ ხატის მკითხაცი 

სულისაც იყოს“ (31, გვ. 67-68). 

მესულთანეს მოიხსენიებენ აგრეთვე ს. მაკალათია, ვ. გურკო-კრიაჟინი, 

გ. ნიორაძე (242, ზე, 39; 77, გც? 217; 155, გვ. 29-30). 

როგორც ზემოთ დასახელებული ავტორებიც მიუთითებენ, მესულთანე მხოლოდ 

ქალი უნდა ყოფილიყო - გაბედული, ჭკვიანი, მჭერმეტყველი, რითაც ხალხის 

ყურადღებას იპყრობდა, იზიდავდა და ამიტომ ბევრი აკითხავდა სასულეთებ- 

ლად (79, გვ» 42). 
მესულეთედ გახდომის სიმპტომები ნერვიული ხასიათის დააცადებაში იჩე- 

ნდა თაცს. თუში მთხრობელების გადმოცემით, მომაცალ „სულთანას“ გარკვეუ- 

ლი ხანიდან ხასიათი ეცცლებოდა, დანაღვლიანდებოდა, ავადობდა - თაეს იტ- 

კიებდა, მაგრამ ცდილობდა, რომ ეს ბრ გაემჟღავნებინა, ხალხს ერიდებოდა. 

ხოლო „როცა მოსნიანდებოდა - ძალიან ავად გახდებოდა, არავის არ ხვდებო- 

და, თავის სახლში არავის არ მიიყვანდა, სახლის კარებს მოხურავდა, და“ 

წცებოდა. გაშეშებული იწცა, თვალები დახუჭული ჰქონდა, დაძინებულივით 

იყო. მერმე კი ლაპარაკს დაიწყებდა. სულში უფრო ღამე მიდიოდა. ხალხი 

იტყოდა! „ეს დედაკაცი სულში მიდისო“. სულთანა მკვდრის ხმაზე ლღაპარაკო- 

ბდა. სულში ვინც მიდიან, იმათ ესმის სულის ლაპარაკი. ჩვენ თუ სიზმარ- 

ში ვნახავთ, არ გველაპარაკებიან" (191. 

ხევსურეთში 8-9 წელზე პატარა ასაკის ბავშვს სულეთობა არ შეეძლო, 

ხოლო თუზეთში სულთანად 18-20 წლისანი ხდებოდნენ ხოლმე (108, გც. 28) 

121. 

მესულეთეს გარკვეული ვალდებულებები ეკისრებოდა. მართალია, ქადაგის 
მსგავსად, განსაკუთრებული სიწმინდის დაცვა მას რ ევალებოდა, მაგრამ 

ისიც ვალდებული იყო, ნიორი არ ეჭამა, წინააღმდეგ შემთხვეცაში მას “სუ–- 

ლანი არ მოუვიდოდნენ“. სულში წასვლა არ შეეძლო –მ შემთხვევაშიც, თუე თვი:
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თონ მესამრელე იყო; შესულთანე ქალი ხატის კარსე ზღვნობდა – წელიწად- 
ში ორ-სამჯერ (ხევსურეთი), ან ერთხელ მაინც საკლავი უნდა დაეკლა (თუ- 
შეთი) (108, გვ. 28-29, I3). 

მესულთანეს ყველა პატიეისცემით უნდა მოპყრობოდა, მისი დამცირება, 

ლანძღვა არ შეიძლებოდა, რადგან იგი, ცინმეზე განაწყენებული, მისი მიც- 
ვალებულის სულით ალარ ისულეთებდა (79, გე. 4). 

სუღთანობა არ შეიძლებოდა მიცვალებულის „ზედდების“ დროს, ე.ი. სა-' 

ნამ მკვდარი დაუსაფლავებელი იყო) დაფლავების მეორე დღეს, როჯესაც „პი- 
რიპსნა“ იმართებოდა, რადგან, ხალხის რწმენით, მიცვალებული ჯერ კიდევ 
არ იყო თავის „ანდაბში“ მისული (14). სულის მკითხაობა დღისითაც შეეძ- 
ლოთ და ღამითაც. ამავე დროს „სულნი“ სახლშიც „მოუვიდოდნენ“ და ტალავა- 

რთაზე ტირილის დროსაც (108, გვ: 28). სულთანობის „ატეხა“ უფრო ხშირად 

მიცვალებულთა ტალავართაზე ტირილისას ხდებოდა. ამ დროს, მთხრობელთა თქ- 

მით, შესულეთეს მკვდრები ალაპარაკებდნენ, „აძახინებდნენ“ ( I81. 

ზოგჯერ ხმით მოტირალი და მესულეთე ერთიდაიგივე პირი იყო. ასეთ შე–- 

მთხვევაში იგი თავდაპირველად ხმით იტირებდა, შემდეგ კი დაიწყებდა სულ- 

თანობას – მიცვალებულის ენით იწყებდა ლაპარაკს. შესაძლებელია ხმით მო- 

ტირალი მესულეთე არ იყოს, მაგრამ მას „სული აჰყავს“ ტირილის დროს და 

ისულეთოს. ხალხის რწმენით ხმით ტირილის დროს მოტირალში სულები „სახლ- 

დებიან“, ისინი ამოადგმევინებენ მას ენას და თავის ჭირ-ცარამზე ალა- 

პარაკებენ. 

ზოგჯერ, როცა ტალაცართაზე სულეთობდნენ, პირქვე დაეცემოდნენ, გაიქ- 
ცეოდნენ, მაგრამ მაინც ცერ მოახერხებდნენ სუღთანობას, ხალხი იტყოდა! 

ა«მკვდრებმა გააქილიკოსო“. ასეთ შემთხვევაში .ცინმე მოხუცი ქალი მიცვა- 

ღებულს შენდობას ეტყოდა. სჯეროდათ, რომ ეს შენდობა ენას ამოაღებინებ- 

და მიცვალებულს და მესუღთანეს დააწყებინებდა სულთანობას (7, გვ. 5-6). 
ხმით მოტირალი - შესულთანე ხალხში დიდი პატივით სარგებლობდა! ყველა 

ცდილობდა მისი გულის მოგებას, ცუდად არაცინ არ „აეძრახებოდა“. „როცა 

რიგობაა, მდედროვნებში პირველი ადგილი უჭირავს, თაცსა პზის, სასმეღი 

თუ საჭმელი უხვად მისდის სუფრაზედ, სახღშიაც გაატანენ და სხვ.“ (I09, 

გვ. 20). 
მესუღთანესთან სასუღეთებლად მისულ ხალხს თან მიჰქონდა ხმიადები, 

ყველი, სანთელი, ფული. ამრიგად, მას გარკეეული ეკონომიური შემოსაცალი 

ჰქონდა. ასეთ ვითარებას კი არ შეიძლებოდა მესულთანედ ქცევის სურცილი 

არ დაებადა ხალხში. ამას ადვილად ახერხებდნენ ნერციული, ადვილად აგზ- 

ნებადი, მოხერხებული სიტყვის პატრონი ქალები. რასაკვირველია, ამაცე 

დროს დიდ როლს თამაშობდა რელიგიური შეხედელებანიც. ხევსურეთში, ფშაც- 

სა და თუშეთში იმდენად დიდი იყო რწმენა სულების ყოვლისშემძლეობისა და 

მათი აქტიური მონაწილეობისა ადამიანთა ცხოვრებაში, რომ მათი ჯულისმოსა- 

გებად საჭიროდ მიაჩნდათ მიცვალებულთა სურვილების გაგება და დაკმაყოფი 
ლება. მათგან გაჭირვების შემთხვევაში რჩევა-დარიგების მილებას ადამი- 

ანები „ახერხებდნენ“ სწორეცჯ მესულთანის საშუალებით.
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მკცდრის პატრონი მესუღთანესთან დასაფლაცებიდან სამი კვირის შემ- 

დეგ მიდიოდა. თან მიჰქონდა ხმიადები, სანთელი, მიცეალებულის ტანსაც- 

მელი. თუშური მასალის მიხედვით, ჭირისპატრონი სულთანასთან „ჩუმად მი- 

ციდოდა. სულთანა ც0რ ხედაცდა, ცინ იყო მისული იმიტომ, რომ იწცა თცა- 
ღლებდახუგული, ის თცითონ მიხვდებოდა, ცინ იყო მოსული, ცისი ამბის გა–- 

გება აინტერესებდა“ (11კ ILI2). 

ხევსური მთხრობელების გადმოცემით კი, სულთანობა ჭირისპატრონის თა- 

ნდასწრებით ხდებოდა. იგი ტაბლის გარშემო სანთლებს აანთებდა, ხმიადებს 

რომელიმე იქ დამსწრე პირის სასელს დასდება და დაჯდებოდა» ერთ ანთებულ 

სანთელს ჭირისპატრონი ან მოკეთე დაიჭერდა და ამბობდა! „საცა შენ ხარ 

(მიცვალებულის სახელს იტყოდა), შენ სადგომ-საყოფო:ას, როგორც ჩვენს 

წინ ას ეს გამზადებული სუფრა) სუღლსამც შენსა მაეკმარების, თუ რა გალო–- 

ნებს, Mვენ ცერ ციცოდეთ, გამოგციცხადი, ათქმი შენს მეენეს, მესულთა- 
ნეს“. თუ ამ სიტყცების მთქმელს არაყი ეჭირა, დალევდა, სანთელს სუფრას 

მიაკრავდა და დაჯდებოდა (1, გე; 97, 41). ამის შემდეგ მესულთანეს მკ– 
ცდარი აალაპარაკებდა, რაც შემდეგნაირად ხდებოდა: მესულთანე მთქნარე- 
ბას დაიწყებდა, თან ანთებულ სანთელს უყურებდა, რომელიც ხელში ეჭირა, 

შემდეგ აცახცახდებოდა, ხელებს ისრესდა, თაცს აქნევდა, ბოლოს ხელებს 

მუხლის თაცებზე მოიხცევდა და დაიწყებდა მიცვალებულის ენით ლაპარაკს. 
ზოგჯერ მესულეთეს უძნელდებოდა სულთანობის დაწყება. ასეთ შემთხცეცა- 

ში იტყოდნენ! „ორი სული ერთმანეთს ეცილებისო, ორთავ უნდა საუბარიო“. 

ამიტომ სახელს დასდებდნენ ჯერ პურს და შემდეგ მარილს. სულები ერთმა- 

ნეთს შეენაცცლებოდნენ! მესულთანეს ჯერ ერთი სული მოუციდოდა, მერე მე- 
ორე. ერთიმეორის მაგივრადაც იცოდნენ სულებმა ლაპარაკი. თუ პატარა ცი- 

ნმე იყო მიცცალებული, რომელსაც ლაპარაკი არ შეეძლო, მის მაგიერ უფრო- 

სი ილაპარაკებდა. „მე უდგეორავ მეენედავ, ამას სჭირდების „საგძალი“, 
„სახვიელი“, „პირის გასალბობი, ასახვრეტი“ (დასალევი რძე) და სხვ. 

(79, გე. 41). მიცვალებული მესულთანეს საშუალებით თაცის პატრონს სთხო- 

ცდა ფეხსაცმელს, წინდებს, ხარჯის დროს საკლავის დაკვლას, ცხენის დაკუ· 
რთხებას, ტაბლის დადგმას და სხე. მთხრობელთა გადმოცემით, შესულეთე დე. 

დაკაცი ზუსტად იმ მიცვალებულის ხმით ლაპარაკობდა, რომლის პატრონიც 
იყო მოსული. ჭირისპატრონი სულის მოთხოვნას უსიტყვოდ ასრულებდა. 

მესულთანე დიდ როლს თამაშობდა აგრეთვე, ბავშვისათვის სულის სახე- 

ლის არჩევაში. ხალხური რწმენის თანახმად, ასეთი სახელი ბაეშეს მიცეა- 

ლებულთა სურვილით ერქმეოდა (37, გც. 149), ხოლო მათი ნება-სურვილის 
განმცხადებლად სამზეოში მესულთანე იყოს 

სულის მკითხავს მიმართავდნენ მაშინაც, როდესაც ოჯახში მძიმე ავად- 

მყოფი იყო. მაგრამ უნდა აღვნიშნოთ, რომ ამ შემთხვევაში ჯერ ხატის მკი 

თხავთან ანუ ქადაგთან მივიდოდნენ, რომელთანაც მიჰქონდათ რამდენიმე სა 

ნთელი და ფული (89, გვ. 87) 2 თუ ქადაგს „ჯვარნ არ მოუვიდოდნენ“,ამის 

შემდეგ მიმართავდნენ მესუღთანეს. მასთანაც ზემოთ დასახელებული შესაწი 

რავები მიჰქონდათ, მაგრამ განსხვაცებით იცოდნინ ხმიადების, ქადების
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მიტანა იმ სულისათვის „სახელის დასადებალ“, რომელსაც სულის მკითხაცი 

მიმართავდა. ზალხური რწმენის თანახმად, სული მესულთანის საშუალებით 

თავის ცოცხალ ნათესავებს უფრო შინაურულად ესაუბრებოდა, ეტყოდა, თუ 

რა მიზეზით გახდა ავად მისი ავადმყოფი, ატყობინებდა, რა სწყინდათ 

ოსრიშვილთ“, სად უნდა დაეკლათ საკლავი, სად გადაეხადათ „სახმთო% სუ- 

ლი შუამავალი იყო ავადმყოფის პატრონსა და. „ხთისშვილებს“ შორის. იგი 

ცდილობდა, თაეისიო ცოცხალი ,ნათესავი ეხსნა გაჭირვებული მდგომარეობი-– 

დან და არიგებდა, თუ როგორ უნდა მოელბო გული განაწყენებული „ხთიშვი- 
ლებისათვის“. 

ზოგჯერ ქადაგიც და მესუღთანეც ერთიდაიგივე პირი იყო. ასეთ შემთხვე-- 

ცაში მასთან მიდიოდნენ უპირველეს ყოვლისა როგორც ქადაგთან, რომელიც 

სანთელს აანთებდა და პატრონს შეატყობინებდა –- ჯვარისაგან იყო თუ არა 

სნეული დამიზეზებული. როცა იგი ჯერით მკითხაობას მო »ავებდა, მხოლოდ 

ამის შემდეგ „ღასდებდა სახელს“ მკვდრის სულის მოსახსენებლად გამომცხ- 

ცარ ხმიადებს. ზოგჯერ ქადაგს ჯვარიც და სულიც ერთად მოუვიდოდა, მაგ- 
რამ ამ შემთხეევაშიც ჯერ ჯვარი უნდა მოსცლოჯა, შემდეგ კი სული. სული 
ოიხსთიშვილებს“ გამოსთხოვდა უფლებას და ეს უკანასკნელნიც ·ნებას რთავდ- 

ნენ, რომ მესულთანის საშუალებით იგი გამოლაპარაკებოდა ცოცხალ ნათესა- 

ცებს.. , 

ჩვენ ყურადღებას იპყრობს ქაღაგისა და მესულთანის ერთ პიროვნებაში 

შერწყმის საკითხი. როგორც ზემოთ დაცინახეთ, თუშ-ფშაე-ხევსურეთში მი- 

ცვალებული უწმინდურად ითვლებოდა, რის გამოც ხატის მსახურნი მასთან 

დაკავშირებული წესების შესრულებაში მონაწილეობას არ ღებულობდნენ. ქა- 

დაგისა და შმესულთანის ერთ პიროცნებაში წარმოდგენა კი გციჩვენებს,რომ 

მიცცალებულები და „ხსთიშვილები“ ერთმანეთს არ გაურბიან. ამ ცითარებას 

თავისი ახსნა მოეძებნება: უწმინდურად ითვლებოდა გცამი და არა სული. 

ამაზეც მიუთითებს თვით სახელწოდება „სულწმინდა“, სულების „ხთიშვილებ- 

თან“ ბაასისა და მათთან სცეწნა-მუდარის უფლება, ქადაგისა და მესულთა- 

ნის ერთ პიროვნებაში გაერთიანება. ყველაფერი ეს მეტყცელებს იმაზე,რომ 

ხსატმსახურება და მიცცალებულთა სამსახური მკვეთრად არ უნდა ყოფილიყო 

ოდესღაც გამიჯნული. 

-“ როდესაც ოჯახს რძე-კარაქი ფფუმდებოდა;საქონელი შრებოდა, ჭირისპატრონი 
ამ შემთხვევაშიც მესულეთეს მიმართავდა და მისგან იგებდა, რომ „სუფრა 

უნდა სულთაო“. ამის შემდეგ მას სუფრა უნდა გაემართა, კარაქი გაეჯ- 

ნო, პურები გამოეცხო და ტაბლაზე დაეწყო რძესთან ერთად. ამ სუფრას ოჯა- 

ხის უფროსი ქალი ან კაცი „სახელს შესდებდა“ მიცვალებულისათვის. გარდა 

ამისა, სული მესულთანეს პირით სოფელს ატყობინებდა მოსალოდნელ უბედუ–- 

რებას, მტრის შემოსევას, სისხლისღვრას და ა.შ: ამრიჭად, მესულეთე დე- 

დაკაცის დახმარებით ჭირისუფალი გაიგებდა მიცვალებულს რა სჭირდებოდა, 
ან ცოცხალს რა მოელოდა) ურჩეცდა როგორ აეცილებინა მოსალოდნელი უბე- 
დურება ოჯახს თუ სოფელს. 

რობორც ცხედაცთ, მესულღთანეს მოვალეობას შეადგენდა მიცვალებულის სუ- 
ლსა და ცოცხალ ადამიანებს შორის შუამავლობა“ იგი გარდაცვლილის „მეე-
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ნე“, მოლაპარაკე, მთქმელი იყო. ხალხში დამოწმებულ ტერმინ მესულთანი// 
"სულთანა //სულის მკითხაცში იგულისხმება სულის მაგივრად მოლაპარაკე, 
სამზეოში ცოცხალი ნათესაცებისათვის სულის სურვილების განმცხადებელი 

პიროვნება, რომელსაც მიცვალებულები „ააძრახებდნენ“, „აძახინებდნენ“. 

ეს კი გულისხმობდა სულის „დასადგურებას“ მესულთანეში, რაც შესაძლოა, 

ცოცხლებში მიცვალებულის განსახიერების იდეას შეიცაცდა. 

რელიტიის ისტორიაში ცნობილია შემდეგი! მას მერე, რაც განცითარდა 

წარმოდგენა სულებზე, როგორც ანტროპომორფულ, ადამიანის მსგავს არსებებ- 

ზე, წარმოიშვა რწმენა იმის შესახებ, რომ შესაძლებელი იყო მათთან ყოვე–- 

ლტცარი ურთიერთობა. რასაკვირველია, ყველას არ შეეძლო სულებთან კაცში- 

რის დამყარება” ამის უნარი ჰქონდათ ნერვული ფსიქიკის მქონე მორწმუნე | 

ადამიანებს, რომლებიც რჩეულის სახით წარმოგციდგებიან. „ასეთ ადამია- 

ნებს ნამდვილად სჯეროდათ, რომ ისინი ხედაცდნენ სულებს და იმყოფებოდნენ 

მათთან ურთიერთობაში... ესმოდათ სულების ჯმები“ (233, გც. 347-348) 

მსგავსი რწმენა-წარმოდგენები უცხო არ იყო ქართცელი ხალხის უძცელესი 

მსოფღმხედველობისათცვის. ამის დამადასტურებელია ხევსურეთში შესწავლილი 

რელიგიური რჩეულობის ინსტიტუტი - ქადაგობა. თუ ქადაგი ღვთაების რჩეუ- 

ლია, თუ იგი ხალხსა და ღვთაებას შორისაა შუამაცალი, მესულთანე მიცვა- 

ლებულის სულის რჩეული, ხალხსა და სულებს შორის შუამავალია. სულის რჩე- 
ულად ქციცის შემდეგ მესუღთანეს შესწავდა უნარი საჭირო შემთხვევაში ხე- 

ლოვნურად გამოეწვია სული, რის შედეგადაც მყარდებოდა კონტაქტი სამზეოსა 
და საიქიოს შორის. ყოცელივე ეს კი ადამიანთა ყოველდღიური ინტერესები- 

დან გამომდინარეობდა. ცხოვრების პირობების გაუმჯბესებისათცის, რეალურ- 

პრაქტიკული საქმიანობის წარმატებით წარმართვისათვის ისინი მიცცალებულ– 

თა ზებუნებროცი ძალის გამოყენებას ცდილობდნენ.
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თაცი 111 

დატირების წესი 

ნ 1. ტირილის სახეები 

მიცვალებელის კულტის წეს-ჩვეულებებს შორის დატირებას მნიშვნელოვა- 

ნი ადგილი ჭანეკუთენება. ადამიანის სიკვდილით გამოწვეული მწუხარების 

საწესო გამოქლინება სხვადასხვა სახით სდებოდა, მათ შორის დატირებითაც, 

რომელიც გლოვის გამოხატცის ერთ-ერთ საშუალებას წარმოადგენდა. 

ყველა ხალხის სამგლციარო წესების აუცილებელი ელემენტი იყო მიცვა- 

ლებულის დატირება. ეს წესი ქართველ ტომებში უძველესი დრიდანვე ყოფი- 
ლა შემუშაცებული, რასაც ადასტურებს ისტორიული წყაროები (104, გე.953კე, 

204516! 71, გე« 207-28,; 83, გვა 45; 68, გვ: I39, 1I2, გე" 354-357) 

და ბოლო დრომდე შემონახული ეთნოგრაფიული მასაღა. 

დღეს ხეესურეთში, ფშავსა და თუშეთში ძცელ წერილობით წყაროებში მო- 

ხსენიებული ტირილის აღმნიშვნელი ტერმინებიდან ვხვდებით „მოთქმას“, 

„ხმით ტირილს“, ,ზარს“, „გვრინს“, „ქვითინს“ (II2, გვ. 70; 26,გვ.33, 

„ივერია“, 1898, M7, 64, გც. 27, „ივერია“, 1887 M09, 90; 1888 MII8, 
104, გვ. 523). 

როგორც საქართველოს სხვადასხვა კუთხეებში, თუშ–ფშაც–ხევსურეთშიც 

მიცვალებულის დატირება ქალთაგან ორგეარად ხდებოდა –- ხმამალლა და ჩუმად. 

აქვე უნდა აღინიშნოს, რომ ფშავსა და ხევსურეთში დასტურდება მამაკაცე–- 

ბის მიერ ხმამალა დატირების წესი, როგორც გ. ჩიტაია მიუთითებს. „ხე- 

ცსურულ მიცცალებულის კულტში დატირება რთული სახის მოქმედებას წარმოა- 

დგენს. აქ მიცვალებულს სტირიან „მუნჯად“ და ხმით. ხმით ტირილი სამგცა- 

რი სახის იყო! „დათვლით“, „ძახილით“ და „ყმით“ (120, გვე. 12). ფშავი- 

სა და თუშეთის შესახებაც შეიძლება ითქვას იგივე, თუმცა ხმამაღალი ტი- 

რილის ასეთი ჯანაწევრება ამ კუთხეებში არ გცხვდება. „მუნჯად“ ( ჩუმად) 

ტირილის სახე კი სამიცეგან „ქვითინი“ იყო. 

დატირება თუშ-ფშავ-ხეცსურეთში ხდებოდა როგორც დასაფლაცებამდე, ასე- 

ც0 შემდეგ – მიცცალებულის ტანსაცმელზე სულის მოსახსენცბელ დღეებსა და 

ხარჯებში. ამა თუ იმ სახით ხმამალა დატირების უფება ყცელას არ პქო- 

ნდა. ახალგაზრდა დედ-მამას შვილის ამგცარი დატირება არ შეეძლოთ, ამის 

უფლება მხოლოდ მოხუცებულებს ჰქონდათ. თუმცა ხევსურეთში მოტირალი ქალე- 

ბი დედას ეტყოდნენ ხოლმე, რომ ეტირა ხმამალა, მაგრამ იგი მაინ, ჩუმად 

იყო და მწუხარებას გულში იკლაცდა. სეცსურული წესის მსგაცსად, თუშეთში



აუთ 

ცოლის მიერ ქმრის ან მცირეწლვანი შვილის დატირება არ იყო მიღებული 

და ცინც ამას არ შეასრულებდა, სოფელში სალაპარაკო ხდებოდა: „განა 

მაგის მეტს ქმარი არავის არ მოკვდომიაო“ (79, გვ: 5-6, 1). 

ხმამაღალი ტირილი ეკუთენორდრათ დებს, დეიდებს, მამიდებს, დეიდაშვილ- 
მამიდაშვილებს, რძლებს, ახლო ნათესავებს. ტირილის ხმის გაგონებაზე 

მთელი სოფელი მოგროცდებოდა. ქალები პირდაპირ მიცვალებულთან მიდიოდნენ 

და ტიროდნენ. საგანგებოდ გაგზავნილი პირის (ხევსურეთში „მტყობიე“) 

მიერ გაფრთხილებული თემის ხალიც მოდიოდა მიცვალებულის ოჯახში. ხეცსუ–- 

რეთში ნათესავი ქალები ხმამაღალი ტირილით - “ძახილით“ -> შემოვიდოდნენ 

სოფელში, გარეშე მოკეთე ქალები კი ჩუმად ტიროდნენ. მამაკაცებიც უხმოდ 
მოდიოდნენ და ოჯახის უფროს კაცს „ჭირს უწყენდნენ“ (მიუსამძიმრებდნე6). 

სატირლად მოსულ მამაკაცს არავინ ესალმებოდა. როცა თემის ქალები მიც- 

ვალეუბულთან შევიდოდნენ, დამხვდურნი ადგილს უთმობდნენ. ნათესაცები მი- 

ცცვალებულს პირსაფარს გადახდიდნენ და იწყებდნენ ტირილს, შემდეგ კი ერ- 
თმანეთს მიესალმებოდნენ. საღამოს სოფლიდან და თემიდან მოსული ხალხი 

სახლში ბრუნდებოდა, რადგან მზის ჩასვლის შემდეგ ტირილი „სთისად უკლო- 

ობის (უბედურების) თხოვა“ იყო.“ 

ირკვევა, რომ „ძახილით“ ტირილი მხოლოდ დებს, ბიძაშვილებს, მამიდა- 

დებს, დეიდებს, მამიდაშვილ-დეიდაშვილებს, ეთი. ახლო ნათესავებს და 

მეზობელ ქალებს ევალებოდათ. ტირილის დროს აუცილებლად აღინიშნებოდა მი- 

ცვალებულებისადმი მოტირალთა ნათესაური დამოკიდებულება. «ძახილით ტი- 

რილში კაც თუ არ ყურობსად ერთის ძახილს არ იგონებს, კი ვერას გაარჩე- 

ვეს, ცხრა-ათი დიაცი ყველა პმამალაღ ტირისად იძახს თავის სიტყცებს“ 
(1, 'გვ. 129-137). ხშირად იმეორებდნენ ერთდაიმავე შინაარსის სიტყვებს. 

მოვიტანთ „ძახილით“ ტირილის ნიმუშს! 

„არაკელ თიბის ზბამშაბათი გოქვ, ძმაო, 

სხვან სათიბად ემზადებიან, ძმაო, 

შენ ცოლ უპატრონო ას, ძმაო, 

მიწა შენსა დასა, ძმაო...“ (87, გე. 89) 

ეს და მსგავსი ტექსტები იყო ურითმო, მაგრამ ისინი ტირილის დროს გარკ- 

ცეულ მელოდიას იძენდნენ . , 

იძახილით” ტირილს ასრულებდა არა პროფესიონალი მოტირალი, არამედ ჭი- 

რისუფალო ან ნათესავი ქალი. 

ტერმინი „ძახილით ტირილი“ ჩვენ მიერ ფშაცშიც იქნა დამოწმებული, მა- 

გრამ, როგორ) ირკვევა, აქ იგი საერთოდ ხმამაღალი ტირილის აღმნიშცნელად 

ჯქეცლინება. 
ხმამალალი ტირილის ერთ-ერთ სახეს ხევსურეთში იდათვლით“ ტირილი წარ- 

მოადგენდა, რაც მხოლოდ მიცვალებულის დასაფლავებამდე იცოდნენ, „ტალაცა– 

რთაზე“ ამ სახით აღარ დაიტირებდნენ. იგი უცრემლ იყო. „დათვლით, იტი- 

რებდა მოსული სტუმარი მამაკაცი, დედა ან მამა და „უშუალოდ ცხედარსმიმარ- 

თავდნენ)ს გამოთქვამდნენ უჯიდეს მწუხარებას მისი გარდჯაცვალების გამო, 

საყვედურობდნენ, თუ რატომ მიატოვა უპატრონოდ მშობლები, სახლ-კარი, სა-
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ხზნაც-საფარცხძელი, ცხენ-იარაღი. მაგ., დედის მიერ „დათცლით“ ტირილი 
ასეთი იყო! „დედოო, დღეს სრუაც შენ დაგბრენავა, ერთი სიტყვაიც ცერ გა- 
თქმი,) დედოო, რასელ მაგარ დაგეძინ, დედღოო, რა ძალიან სწუხდად, დედოო, 

ეხლა დასვენებულ-დაწყნარებულ მეჩვენებ, დედოო“.+.. (79, გე. 7-8 1, 
გვ. 607-609?9, 2, გც. 8,92). 

თუშეთში „დათვლა“ „მოთქმის“ პარალელურად იხმახებოდა, ორივე კი ხმა– 

მაღალ ტირიფს აღნიშნავდა. ამავე მნიშცნელობით „მოთქმა“ ფშავშიც მოწმ– 

დება. ' 

გარდა „დათვლით“ ტირილისა, ხევსურეთში მამაკაცის მიერ მიცვალებულის 

ხმამალა დატირება არ იყო მიღებული ხალხის თანდასწრებით, ისინი თავი- 

ანთ მწუხარებას მოურიდებლად განსაკუთრებით მაშინ აელენდნენ, როცა თე- 

მის საუკეთესო ცაუკაცი გარდაიცვლებოდა. ფშაცში კი კაცის პმით ტირილი 

მიღებული ყოფილა) იგი მოტირალ ქალებთან ახლოს გაჩერდებოდა ჯოხზე დაყ- 
რდნობილი და როდესაც ისინი ჭაჩუმდებოდნენ, იწყებდა ტირილს. ფშაეში კა- 

ცები უფრო მოკლედ ტიროდნენ, თან რამდენიმე სახელგანთქმული, პატივსაცე– 

მი მიცვალებულის სახელსაც ახსენებდნენ. ქალი კი უფრო მეტს ტიროდა და 

სხვა მიცცალებულებსაც ასსენებდა, რითაც ააქეითინებდა მოტირალთ (4, გვ. 
16-17, 34,372). თუშეთში ხმამაღლა მოტირალი კაცი მიცვალებულთან მუხლი= 

სჩოქზე დადგებოდა, გულზე დაემხობოდა და მოთქმით იტირებდა. თუ მიცვალე- 
ბული უკვე დასაფლაცებული იყო, მაშინ სხეა დროს მიციდოდა, .მიცვალებულის 

ოფლასთან“ (ტანსაცმელთან) დაიჩოქებდა და იტირებდა (19). 

მამაკაცი ხევსურეთში მიცვალებულს ქვითინითაც დაიტირებდა! იგი „ჭი- 

რისწყენამდე“ ცხედრის წინ მუხლს მოიყრიდა, სახეზე ქუდს ა6 ჩოხის კალ- 

თას მიიფარებდა და სამჯერ დაიქვითინებდა. მამაკაცთაგან ქვითინი სამჯერ 

ხდებოდა! 1. მიცვალებულთან, სახლში, 2. სოფლის განაპირას მიცვალებულის 

დასცენების დროს, 3. მიცვალებულის ხარჯში ტალავარის გაშლის დროს (79, 

ბაც. ს) · 

ქცითინით ტირილი კაცებს თუშეთშიც სცოდნიათ. ისინი მიცცალებულის ფე- 

ხებთან ქუდმოხდილები დაიჩოქებდნენ, ჩოხის კალთას თვალებზე აიფარებდნენ 

და მანამ ქვითინებდნენ, სანამ ვინმე არ მიციდოდა, საყელოში ხელს არ 

ჩაჰკიდებდა და არ წამოაყენებდა. .- , 
გარდა იმისა, როშ აღმოსავლეთ საქართველოს მთიანეთში ხმამაღალი ტი- 

რილი შეეძლო ქალსაც და მამაკაცსაც, ნათესაცსაც და არანათესავსაც, არ- 

სებობდნენ განსაკუთრებული პირები, რომელთაც საგანგებოდ იწვევდნენ და–- 

სატირებლად მიცვალებულის დასაფლავებისა და ხარჯების დროს. ეს წესი ძვე 

ლთაგანვე მომდინარედ ჩანს, რაზეც მიუთითებს ცახუშტი ბატონიშვილის ცნო- 

ბა, რომ ძველი ქარ»ული ზნე-ჩვეულების თანახმად, „იმღერდიან მწუხარისა 

ვმითა ტყებისა ჟამსა არა ჭირისუფალნი, არამედ სხეანი მუნ მყოფნი“ (59, 

ბც- 1820) · ხევსურეთში ამ პირს „კმით მატირალი“, ფშავში „პმით მოტირა- 

ლი“, თუშეთში კი „პმით მტირალეებ“ ერქვათ. როგორც წესი, სამიქე კუთხე– 

ში „კმით მატირლებად“ ქალები გვეძლინებიან. 

უნდა ალინიშნოს, რომ ხევსურეთმა განსაკუთრებით კარგად შემოინასა ის
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რწმენა, რომელიც საფუძვლად დაედო ჰპმით მოტირალთა ინსტიტუტის წარმო- 

შობას. ადტილობრიცი ეთნოგრაფიული მასალიდან ირკვევა, რომ „პმით მა- 

ტირლად“ გახდომა რომელიმე პიროცნების სურცილზე არ იყო დამოკიდებული, 

აქედან გამოძდინარე – ყველას არ შეეძლო „ პმით მატირღობა“. ამისათვის, 

ხალხური რწმენის თანახმად, საჭირო იყო ადამიანი „მკედართ აეტირები- 

ნათ“. ეს მოხდებოდა გარკვეული დროის გასცლის შემდეგ, როცა მიცვალებუ–- 
ღის სული საიქიოს მიაღწევდა და იქ თავის მეენეს. გაიჩენდა, რომელიც 

ისამზეოში“ მისი სურცილების გამცხადებელი უნდა: ყოფილიყო. სწორედ ასე- 
თად წარმოგციდგება „კმით მატირალი“. ამიტომ „პმით ტირილის „ატეხა“ 

მიცვალებულის დასაფლავებამდე არ შეიძლებოდა. იგი პირველად „ტალაცარ- 
თაზედ“ იცოდნენ. ქალი, რომელიც პირველად უნდა ატირებულიყო პმით, და- 
იწყებდა ცახცახ-კანკალს, თავის აქეთ-იქით ქნეცას, ბარბაცს, ხელების 

ფშცნეტას, კბილების ღრჭენას, ცითომ სიტყცებს ვერ ამბობდა, ხან მოქან–- 

ცული მიესეენებოდა. მოტირალი ქალები ამას რომ შეამჩნევდნენ, გაჩუმდე- 

ბოდნენ და ელოდნენ,. თუ რას ათქმეცინებდა მიცვალებულის სული. ტირილის 

„ამტეხი“ კი კელაც წცალობდა და გასაქცეცვად დაეშურებოდა, მაგრამ ქალე- 
ბი დაიჭქრდნენ და ეტყოდნენ! „ქალო, გამაიღე ენა, ნუ აწვალებ, ნუ უჭერ 
კბილთ, ანაბრიც შენ უნდიხარ თაცის მეენედ“. ასე რამდენჯერზე განმეთრ– 

დებოდა. შემდეგ რომელიმე ქალი მიცცალებულისაოვის „სახელს დასდებდა/“ 
არყიან ყანწს, ლუდს, პურს, ყცელს! „სადაც შენ ხარ (მიცცალებულის სა–- 

სელი), შენიმც საკმარი ას, ნუ ალნებ, გამაატანი ენა შენს მეენეს“. 

ამის შემდეგ მოტირალი ხმას ამოიღებდა და თავდაპირველად მიცვალებულის 

ენით დაიწყებდა ლაპარაკს! „აძრახდი, ჩემო მეენეო, ნუ დამალნე სულეთ- 
ჩიაო, ჩამიდევ წილი ტირილჩიაო, მე შენ მინდიხარ მეენედაო“ (79, გც. 

39). ამ დროს, ხალსური რწმენის თანახმად, იგი მიცვალებულის სულს ჰყა- 

0და დაჭერილი და ამ ქვეყნისა არაფერი გაეგებოდა. „რაც სულს სურდა, 
მით მოტირლის ენით ამბობდა ყველას“ .-ირკცევა, როშ სული ბეცრჯერ „ატი- 
რებდა“ ახალბედას, ბოლოს კი იგი Mვეულებრიც თ»პმით. მატირღად“ გადაიქ- 

ცეოდა (I, გე. 475-484). 

იმდენად დიდი იყო რწმენა იმისა, რომ სულს აუცილებლად უნდა ჰყოლოდა 

თავისი „მეენე“, ე.ი. მიცვალებულის სურვილების განმცხადებელი „სამზე- 

ოში“, რომ ხშირად ახალგაზრდა ვაჟები ქალებს ეხუმრებოდნენ!ს „მე თუ მა- 

0კმდიც, პმით შენ გიჩემებაც“ (79 გც? 39). 
როგორც მოტანილი მასალა გციჩცენებს, „აძრახება“ ისეთი აქტი.იყო, 

რომელიც გულისხმობდა. პმით მოტირალში სულის დროებით დასადგურებას. თა- 

ცისი წარმოშობით კი ეს მონაცემი ცოცხლებში მიცცალებულის განსახიერე– 

ბის იდეას შეიცაცდა (120, გც. 12). V 
ზემოთ დავინახეთ, ხეცსურეთში ზოგჯერ ჭმით მოტირალი და მესულთანე 

ერთიდაიგივე პიროვნება იყო. მოტირალში სულების ჩასახლებისა და მათი 

სურცილების გაცხადების აქტი უკვე მესულთანეობაზე მიუთითებდა (70, გც. 
I76). 

კმით მოტირალის როლში ზკვიანი, ენაწყლიანი, პოეტური ნიჭით დაჯილ-
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დოებული ქალები გცევლინებიან) ისინი ძალიან მგრძნობიარე სიტყვებით 

ტირიან მიცვალებულს. ხალხის შეხედულებით, ბევრი პმით მოტირალი აშშვე–- 
ნებს მკედარს (79, გც. 401, სასახელოც კია. 

მოტირალ ქალს უნდა ჰქონოდა იმპროვიზაციის დიდი უნარი, რათა მას შე- 
სძლებოდა ყოველ ცალკეულ შემთხვევაში მიცვალებულის ინდივიდუალური დატი- 
რება. რასაკცირცელია, ამას ყველა ცერ აღწევდა. რამდენადაც კარგი იყო 
პმით მოტირალი, იმდენად დიდი პატივისცემა, დაფასება ჰქონდა და ხშირა= 

დაც იწვევდნენ. მის „ნატირალს“ ხალხი ზეპირად სწაცლობდა და მერე მამა- 

კაცები თიბცის დროს მღე“ოდნენ. 

_ ჰპმით მოტირალს ხეესურეთში გარკვეული გასამრჯელ - თ„საპჰმითმატირღო“ 

- ეძლეოდა. ეს იყო ფართო, სქელი პური, რომელიც ნეკით იყო დაჭრელებული. 
მას გული არ უკეთდებოდა. პურზე ერთ „სატნის“ ნაჭერს (ყეელის ნაჭერს), 

მატყლს, ერთ ჩარექა ერბოსა და ხავიწს დაადებდნენ. ძველად ამასთან ერ- 

თად მარილს, ცხერის ტყავსაც აძლევდნენ (227, გე. 28, 14; 18, 79,244). 

ისაპმითმატირლოს“ იმდენს აცხობდნენ, რამდენი ჰპმით მოტირალიც ჰყავდათ 

მოწვეული, და ზედმეტსაც - უცხო, მოულდნელად მოსული პმით მოტირალისა- 
თვის. 

ირკვევა, რომ ფშავსა და თუშეთშიც პმით მოტირალში იგულისხმებოდა ხმა- 

მალლა კარგი ტირილის მცოდნე პიროვნება, მაგრამ აქ ჩვენ ყერ ცხედებით 

კმით მოტირალში სუღთა ჩასახღების რწმენას. 

როგორც მთხრობელები გადმოგეცემენ, ფშავში პმით მოტირალის მოწეევა 
არ ყოფილა შიღებული. იგი თავისით მოვოდოდა, თუკი გარდაცვლილს ან მის 

ოჯახს იცნობდა. აქვე „ცრემლის გასესხება“ სცოდნიათ, რაც ნიშნავდა იმას, 

რომ სიკვდილი ყველას ოჯახში იყო მოსალოდნელი და ერთმანეთის დატირება 

მათს მოვალეობას შეადგენდა. ' 

ფშაური პმით ტირილის კილო ხევსურულისაგან განსხვავდებოდა –- ფშავ- 

ლები სიტყვებს უფრო 'მკაფიოდ და მოკლედ გამოთქეამდნენ (4, გვ. 11-12). 
თუშეთშიც6 ყოფილან „პმით მტირალეები“, რომლებიც „კარგი მოთქმით“ 

გამოირჩეოდნენა ისინი ჭირისპატრონის თხოვნით მიდიოდნენ დასატირებლად, 

მაგრამ თუ გარდაცვლილი კმით მოტირაღის ნათესავი იყო, თსოვნის ჯარეშეც 

მივიდოდა. ნაცნობის ოჯახშიც მოვიდოდა, მაგრამ უფრო „ძნელად“ (იშვია- 

თად). 

თუშეთში „კმით მტირალეებს“ თითო „საცრემლეს“ (საგანგებოდ გამომცხ- 

ცარ პურს) გაატანდნენ, ხოლო თუ ნათესაცი იყო, წლისთავზე მიცეალებულის 
ტანსაცმელს აჩუქებდნენ. 

ხევსურეთსა და თუშეთში კპმით მოტირალი მიცვალებულის თავთან ან ტა– 
ღავართან იჯა, მისი ხანჯალი, ჯოხი ან მანდილის „კანჭი“ ეჭირა ხელში 

(ხევსურეთი). ტირილის დრს თცალებს ხუჭავდა და ორიცე ხელით ჯახს (თუ 
ხანჯალს) ებჯინებოდა. სიტყვების თქმისას თავს მალა ასწევდა, ხოლ სი– 

ტყვების დაბოლოებისას შუბლით შეესებოდა ჯოხს და დაიქეითინებდა. „პმით“ 
ტირილის დროს ყველა ქალი გაჩუმებული იყო. როცა 1ჰმით მოტირალი სიტყეის 

დასასრულს დაიქცითინებდა, სხვა მოტირალი ქალებიც დაიქცითინებდნენ.
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ჰჯმით მოტირლები ერთმანეთს ენაცვლებოდნენ) ერთი რომ გაათავებდა, მეორც 

დაიწყებდა ტირილს. თუში ხმით მოტირალი ქალი მიცცალებულის იარაღსა თუ 

ცხენის აღვირს ხელს არ ჰკიდებდა. იგი იჯდა სხვა ქალებს შორის და ისე 

ტიროდა (23). ჰპმით მოტირალი ფშავში მიცველებულის თავთან ან მის ტალა- 

ლართან კი არ იჯდა, არამედ ფეხზე იდგა, ხელში ჯოხი ეჭირა, მას ებჯი– 

ნებოდა, მიდი-მოდიოდა .და ისე ტიროდა (16-17). 
კმით მოტირალი ტირილის დროს ახსენებდა მიცცალებულის საქმიანობას -– 

მეცხვარეობას, მეძროხეობას, მონადირეობას, ხვნა -თესეას, ყანის მკას, 

ნამგალ-სათითესაც, აქებდა მის ჭკუა-გონებას, ცაჟკაცობას და „შაატირ- 

ნებდა“ იქ დამსწრე პატრონებს. მოვიტანთ ხევსურული და თუშური ი«კმით ნა- 

ტირღების“ ნიმუშებს! ' 
„”შარმანაულო შაცარდენო, 

მთიბელნი გიხირიანღაეო. 

მთიბელ-მამკლისა სანაკროდაო 

ბეცრაის ჯიპქეის გამგორესაო, . 

თოფსა პირიმსა ზიდაცლაეო:..“ 

„თოცლიწ ჩამოდისივ ბუილ-ბუილითა), , 
აქ ვერას გაზძლებაც, ბიძოცე, მემცხცარეოც, 
კახეთ წასცლა გინდა, ცხცრისად მიშველებაიც,' 

ბიძოვ, დამფასაოქე მთელ თუშეთისაიც, 

შენ მარჯვენა ხელო პირიქითისაიც“ ( 79,გც.93 |23) 

კკმით მოტირალი როცა ტირილს გაათაცებდა, თუ ხანჯალი ეჭირა ხელში) ოქ 

დადებდა, საიდანაც აილ, თუ მანდილის „კანჭი“ ეჭირა, მანდილს გაისწო–- 

რებდა. , 
კმით მოტირალი ტირილს თავისით არ დაიწყებდა, სხვებს უნდა ეთხოცათ. 

ყველა მოტირალი თითოჯერ ან ორჯერ მაინც იტირებდა, რასაც ყოცელთცვის . 

თან ახლდა სხვა ქალების ქცითინი. ამის შესახებ საინტერესო ცნობას გცა- 

წვდის ალ. ოჩიაური. რომკაში კპმით ნატირალის ჩაწერის დროს ქალებმა უთხ- 

რეს! „თქვენ რომ ჭმით ნატირლებს სწრეთ, ეს ქცითინიც ჩასწერი, რო ცმით. 

ნატირალს შნო მიეცას, პმით ტირილი უქცითინოთ ცის გაუგონაც“ (1). ბანის 

მსგაცსად ქვითინის „შეყოლებასაც“ ცოდნა უნდოდა. თუში მთხრობელების ცნო- 
ბით, ყცელა ცერ „ჩამოიქცითინებდა“? 

.· ამრიგად, როგორც ზემოთ მოტანილი მასალიდან ჩანს, ხევსურეთში, ფშაც- 

სა და თუშეთში არსებობდნენ ტანსაკუთრებული პირები, რომელთაც შეეძლოთ 

მიცვალებულზე და მის ხარჯებში (ტანსაცმელზე) დატირება. ხეცსურეთსა და 

თუშეთში ასეთ ქალებს საგანგებოდ იწვევდნენ და გარკვეულ გასამრჯელოს 
აძლევდნენ. ეს ქითარება მოგვაგონებს მიცვალებულის დატირების წესს ძველ 

0ჩ8ციპტეში, სადაც არსებობდა სპეციალური ინსტიტუტი დაქირავებული მოტი- 
რალებისა (233, გვ. 32?9,) 152, გც. 408). 

. გაირკვა, რომ პმით მოტირალი თაცისი ბუნებრიცი მონაცემების წყალობით 

ადცილად განეწყობოდა შესაბამისი მდგომარეობის-ჯმი, ადვილად ერთცოდა 

ოჯახის მწუსარებაში. იტი ძალიან მგრძნობიარე სიტყვებით მოუთხრობდა და=
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მსწრეთ მიცვალებულის კარგ თვისებებზე, საქმიანობაზე. ამავე დროს ქე–- 
ბით მოიხსენიებდა თემის გარდაცელილ გამოჩენილ ადამიანებსაც. 

კმით მოტირალის მიერ მიცვალებულის დატირების ტექსტი „კმით ნატირა- 

ლის „სახელით არის ცნობილი. კარგი ხმით ნატირალები ხალხში ცრცელდებო- 

და და თაობიდან თაობას გადაეცემოდა. მათი დამახასიათებელია ტრაგიზმი, 

დიდი ემოციური დაძაბულობა, რაც განაპირობებდა ნატირალის ენობრიესა 

და პოეტურ სტილს. 
ჯამით ნატირალთა ბუნების გარკვევა სცადა თ. ოჩიაურმა (90; 91). იგი 

აღნიშნავს, რომ პმით მოტირალში სულის ჩასახლება ძირითადი და თაედაპირ- 

ცელი მოელენა იყო, რომელმაც შექმნა ხმით ტირილის თავისებური ფორმა. 

ხმით ნატირალს მტკიცედ დაღგენილი ცხრამარცელიანი სტრიქონი ახასიათებს, 

რის გამოც პმშით ტირილი და ნაქაღაგარი ტექსტები თავიანთი ფორმით ერთმა- 

ნეთს ემთხვევიან. თ. ოჩიაური მიუთითებს, რომ გარდა “რფაეში, ხეევსურეთ- 

ში, მთიულეთში, გუდამაყარში დაცული ნატირალებისა, საქართველოს არცერთ 

კუთხეში არ გვხვდება იმგეარი წყობისა და რიტმის ტექსტი, როგორც პმით 

ნატირალი და მთიბლური ლექსია. არცერთი სხეა ნატირალის ტექსტი (დალაო- 

ბა, ზარი) არ არის ხმით ნატირალის ფორმისა იმიტომ, რომ იქ არ არსებობ- 

და რწმენა მოტირალში სულთა ჩასახლებისა. „პმით ნატირალი ფოლკლორული 

შემოქმედების ნიმუშია, მისი ტექსტი დადგენილი და დამკვიდრებულია, რო- 

ტორც დამოუკიდებელი სამგლოვიარო ლექსისა, რაზეც მიუთითებს ერთიდაიგი- 

ცე ხმით ნატირალის მრავალი ვარიანტი; მათი გავრცელება სხვადასხვა კუ- 

თხეში“ (90, 91). 

ფშავსა და ხევსურეთში გავრცელებული ხმით ნატირლები ცხრამარძცვლიან 

ურითმო ლექსებს წარმოადგენენ, თეშური კი თორმეტმარცელიანს. თუ. ფშაესა 

და ხევსურეთში წესად ოყო ხმით ნატირალთა თიბვის დროს დამღერება, თუშე- 

თში მათს გამეორებას ერიდებოდნენ, ცუდის მომასწავლებღად მიაჩნდათ (23, 

გც. 185). 

-ჭმით ნატირალები სრულდებოდა თავისებური რეჩიტატივით, რომელიც დამ– 

ღერებით დეკლამაციას უახლოვდებოდა. აქ მუსიკალური მელოდია მარტივია. 

მთავარი, წამყვანი ელემენტი სიტყვიერი ტექსტია, „მუსიკალური ინტონაცია 

მხოლოდ დამხმარე საშუალებაა, რომელიც აძლიერებს სიტყვიერი ტექსტის დე- 

კლამაციის ემოციურობას“ (29, გვ. 34, 39). 

სალსურ ნატირლებში ასახვას პოულობს სხეადასხვა ეპოქაში შემუშავებული 

რწმენები სულის სიკედილისშემჯგომ არსებობაზე, სულთა ყოვლისშემძლეობა - 

ზე, მათს აქტიურ მონაწილეობაზე სააქაოს მცხოვრებთა საქმიანობაში. ამის 

ნათელ გამოხატულებას წარმოადგენს ხევსურეთში ხმით ნატირალთა თიბეის 

დროს შესრულების წესი. ხალხური შეხედულების თანახმად, სულები მთიბელ- 

მამკალთ „თან ჰყვებოდნენ“. ეს რწმენა იმდენად ძლიერი იყო, რომ შესვენე- 

ბისას, პურის ჭამის დროს თუ ცინმეს არყიანი ყანწი გაუვარდებოდა ხედ ხელი- 

დან, დააბრალებდნენ ი იმთაზელ-მამკალთად მამყოლ სულს“, მთიბელნი მაშინეე 

შენდობას ეტყოდნენ - „შაგინდნასავ, ცინაც ჩვენ მაგეყცებივ, ჩეენ მაგე- 
ბიროიც, შენამც გეპმარებისაც“ (6). თიბვის დროს საჭანგებოდ შრომის თე” 
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მატიკაზე შექმნილ მთიბლურებთან ერთად კ მით ნატირათა შესრელება, რა- 
"საც „გერინი“ ეწოდება, გარკცეულ მიზნებს ემსახურებოდა. მთიბლურ სიმ- 

ღერებში ხმით ნატირაღლთა გამოყენებაზე მიუთითებს აკ. შანიძე (125, გც. 

021-022) . ამავე ფაქტზე საგანგებოდ ჩერდება გ. ჩიტაია და აღნიშნავს, 
რომ შრომის პროცესში ამ სახით მიცვალებულის მოგონების წესი ეთ- 

ნოგრაფიუღ ლიტერატურაში უნიკალერია და დღემდე უცნობი. __ 
მთიბლურთა და კმით ნატირალთა ურთიერთობის საკითხმა სამეცნიერო. ლი- 

ტერატურაში აზრთა სხვადასხცაობა გამოიწვია. მკმლევართა ნაწილი ალია=- 

რებს ერთმანეთისაგან დამოუკიდებლად მათ წარმოშობას. პ. ბერაძის აზრით, 

თიბვის დროს ხმით ნატირალების შესრულება მიცვალებულის მოგონებას კი 

არ უნდა ნიშნავდეს, არამედ ერთიდაიმაცე მასალის თანაბრად გამოყენებას 

როგორც ტირილში, ასევე შრომის დროს (44, გე. 65). ელ. ვირსალაძის და- 

კვეირვებით, მთიბლერი სიმღერა შრომით საქმიანობაშია შექმნილი,შრომის 

პროცესებიდან ამოზრდილი და მას თავიდანვე დამოეკიდებელი ხასიათი ჰქო- 

ნდა (62, გვ. 52). 

თუ რამ განაპირობა პმით ნატირალთა თიბცის დროს შესრულება, რა ურთი- 

ერთობაშია იგი მთიბლუროან, სპეციალური შესწავლის საგნად გაიხადა თ. 

ოჩიაურმა, რომელმაც ეთნოგრაფიულ მასალებზე დაყრდნობით დაადგინა გიენე- 

ტიკური კავშირი ხმით ნატირალებსა და მთიბლერებს შორის! ისინი ლექსთა 

მხრიც ერთმანეთს ემთხვევიან, ორიცენი იმღერებიან შრომის პროცესის = 

თიბვის დროს და ორივეს შესრულებას ცელის ტარზე ეწოდება „გვრინი“ (90, 

გვ. 185-186) . ხმით ტირილისა და მთიბლურის ჰანგების ნათესაობაზე მათი 

მუსიკალური ანალიზიც მიუთითებს. ქართული მუსიკის მკცლევართა აზრით, 

ხმით ტირილისა და მთიბლურის პანგები ერთმანეთს ენათესაცება, ოლნდ 

სმით ტირილი შედარებით სიძველეს ამჟღაცნებს (29, გვ. 40). თ. ოჩიაური 
ეთნოგრაფიული მასალების მოშველიებით ასკვნის, რომ ხმით ნატირალი ძვე- 

ლია ფორმითაც და შინაარსითაც, ხოლო მთიბლურო შექმნილია ხმით ნატირალ–- 

თა ტრადიციაზე და მეორეულ მოვლენას წარმოადგენს (90, გვ. 186-187). 
მსგავსი ცითარება ჭვაქვს მთის რაჭაშიც, სადაც თიბვის დროს ცელის 

ტარზე სრულდებოდა როგორც საგანგებო მთიბლური სიმღერები, ასევე მოთქ- 

მით ნატიორალები. 

მიცვალებულთა გახსენება თიბვის დროს, მათთცის სოტბის შესხმა, წუხი- 
ღი და სინანული მათი დაკარგეის გამო, ხალხის რწმენით, სულებს ასიამო- 

ვნებდა, გულს მოულბობდა, რის შედეგადაც ისინი მთიბლების ნამუშევარს 

„ბარაქას დაუტანებდნენ“. პვმით ნატირალთა ცელის ტარსე დამღერების მი–- 

ზანს წარმოადგენდა სულთა კეთილგანწყობილების მოპოვება თიცისი სიუხვისა 

და ამდენად ნაწველ-ნადლვების ბარაქიანობის მიზნით (898, გვ. 128). 

როგორც ჩანს, ქართველთა წინაპრების წარმოდგენით, მიცვალებულის გა- 

ცლენას ემორჩილებოდა მიწა, რომელიც მცენარეულს კეებავდა (102, გც.10). 

ასეთი შესედულებები კარგად ჩანს არა მარტო აღმოსავლეთ საქართველოს 

მთიანეთში „სულთაკრეფის“ დროს შესრულებულ წესებში, არამედ დასავლეთ
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საქართველოს მცხოვრებთა ყოფაშიც. ამ თვალსაზრისით განსაკუთრებით სა- 

ინტერესოა სცანური „ლიფანალი“ (41, გე. 59-64), როღესაც მიცვალებულთა 
სულებს შესთხოვენ მიწის ნაყოფიერებასა და მოსავლის სიუხვეს. ამიტომაც 

არის, რომ ეს დღესასწაული სპეციალუეურ ლიტერატურაში აღიარებულია ბუნე- 

ბის ამალრძინებელ დღესასწაულად. მიცვალებულთა გავლენას თესლი და მცე· 

ნარე ემორჩილებოდა, ეს თუნღაც იქიდან ჩანს, რომ მათ კულტმსახურებაში 

დიდი ადგილი ეჭირა მცენარეული პროღუქტისაგან დამზადებულ საჭმელს. შრო- 

მის პროცესში მიცვალებულთა მოგონება-დატირების ქართული წესი თავისე–- 

ბურ ანალოგს პოულობს ძეელ ეგეიპტესა და მახლობელ აღმოსავლეთში, სადაც 

გაცრცელებული იყო მოსავლის აღების დროს საგანგებოდ მოტირალთა მოწვე- 

ცლის ჩცეულება (143, გვ. 19) 153, გე: 75). 

ყურადღებას იმსახურებს აგრეთვე მთიბლურების სახელწოდება „გვრინი". 

სულხან-საბა ორბელიანის განმარტებით, „ჭვრინი“ - „ს. ,ლოელი პმა „გე- 

რინვა“ - საგლოელი პმიანობა“ (101). ეს ტერმინები გვხედება ქართულად 
თარგმნილ ბიბლიაშიც, სადაც ცკითხულობთ! „ასწავეთ ასულთა თქუენთა გუ– 

რინვა, ხოლო მოყუასსა თკპსსა გოდება“ (47). აქ „გურინცა“ მწუხარების 
გამომხატველ ხმიანობას აღნიშნავს, რომლის სპეციალური სწავლა ყოფილა 

საჭირო. 

საინტერესოა, რომ ძეელ ქართულ წყაროებში „მგურინაცვი“ აღნიშნავდა 

ომგოდებელს“, „მოტირალს“! »–ლუდგინნის მგურინავნი ტყებისა“ ( ბალავა– 

რიანი, 85) (22", გვ. 225). 
ე. ვირსალაძე ეხება სულხან–საბას განმარტებას „ჯერინის“ შესახებ 

და მიუთითებს, რომ იგი მკვდრის დატირების აღმნიშენელად არსად არ გეხ- 

ედებაო (62, გვ. 64). მაგრამ თუ გავითვალისწინებთ, ერთი მხრივ, იმ 

გარემოებას, რომ თიბცის დროს სრულდებოდა „გვრინი“, რომლის სიტყვიერ 

ტექსტად ხმით ნატირალები გამოიყენებოდა და ამიტომ მთიბლური სიმღერა 

«გცრინი“ თავდაპირცელად სამგლოვიარო შინაარსის უნდა ყოფილიყო (88, გვ. 

428), ხოლო მეორე მხრივ, საბასეულ და ისტორიულ წყაროებში მოცემულ გა- 

ნმარტებებს, რომელთა მიხედვითაც ი„გცრინი“ მწუხარების ხმიანობის გამო– 

მხატცელ ცნებად გვევლინება, შეიძლება ციცარაუდოთ, რომ „გცრინი“ ხეც- 
სურეთში ტირილის რომელიმე სახეობის აღმნიშვნელად იხმარებოდა. 

ნ2. დაღლა.“ 

აღმოსავლეთ საქართველოს მთიანეთში მიცვალებულის დატირების წესებს 

შორის განსაკუთრებული ადგილი უჭირავს „დალაი“-ს, რომელოც სრულდებოდა 

თუშეთში წლისთაცზე გამართული ხარჯის დროს. 

„დალა»“-ს შესრულებაში ხუთი ცხენოსანი იღებდა მონაწილეობას, აქე– 
დან ერთი „მოდალავე“, 0.ი. ტექსტის მთქმელი, იყო, დანარჩენ ოთხს კი 

«ამყოლები“ ერქცათ. იმ სოლიდან, სადაც «„დალაობა“ იმართებოდა, ”ალვა- 

ლავე ისეთ ხალხს შეარჩეცდა, რომლებსაც „აყოლა“, ე.ი. ბანის თქმა, შე- 

ეძლოთ.
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“როგორც მთხრობლები გადმოგვცემენ, დალაობა ისეთი ხელობა იყო, რომგ- 

ლიც საგანგებო შესწაქლას საჭიროებდა. ცნობილი მოდალავის რევაზ კიმო- 

თესძე იმედაიძის ცნობით, თვითონ მას დალაობა მამისაგან უსწავლია,მა- 

მამისს კი ნათლიისაგან. როგორე ჩანს, ეს ტრადიცია დღესაც გრძელდება – 

ახალგაზრდები ცდილობენ, შეისწაცლონ „დალაობის“ ტექსტი და მისი შესრუ- 

ლების წესები. მართალია, ისინი განთქმული მოდალავის თანდასწრებით ცერ 

ბედაცენ დალაობას, მაგრამ ღვინობისოვეში, როცა ჩვეულებრიცად გარდაც- 

ვალებულის ხარჯები იმართება, მოდალავე ცელარ ასწრებს ყველგან მისც- 

ლას და ახალგაზრდები უფრო გაბედულად ცელიან ხოლმე მას. 
მოდალავეს გარკვეული სახის გასამრჯელო ჰქონდა. წინათ მას თოხლი ან 

ჭედილა ეკუთვნოდა, ამჟამად კი 20-30 მანეთი ეძლეცა. 

როგორც აღცნიშნეთ, დალაის მიცვალებულის წლისთავზე ასრულებდნენ, რო- 

ცა მიცვალებულის „ლიშანს“, ე.ი. ტანსაცმელს, ეზოში გაშლიდნენ. აქვე 

ეწყო რადენიმე წყვილი წინდა და ჩითა, სსათამაქოე“ ქისა, გაპენტილი 

მარტყლი, ქვამარილი, ბიჭონი (მოხალული ქერი). დაგებულ ფლასზე ქერს 

დაყრიდნენ, ჯამით რძეს დადგამდნენ, რომელშიც ქოჯო (შეკონილი ბალახი) 

იყო ჩადებული (75, გვ. 171; I2). 

წლისთავზე საგანგებოდ იწვევდნენ აგრეთვე კარგ მოტირალს, რომელსაც 
ი«მოთქმით“, „მოწყობით“ შეეძლო დატირება. მისი ტირილი თან ახლდა დაღა- 

ობას. 

დალა#-ს შემსრულებელნი = ცხენებზე იყვნენ ამხედრებულნი – მიცცალე–- 

ბულის ლიშანთან გამწკრიევდებოდნენ. თვით მოდალაცე „სულის ცხენზე“ იჯ- 

და, რომელიც შავი საფენით იყო დათალხული და ზედ ხურჯინი ჰქონდა გადა- 

კიდებული; იგი შუაში იყო მოქცეული, ორ-ორი „ამყოლი“ კი აქეთ-იქით ედ- 

გა. სულის ცხენზე მჯდომი მხედარი იწყებდა დალაობას, ე.ი. სევდიანი, 

მინორული კილოთი მიცვალებულის შექებას. დალაობის დროს სამჯერ „მუხლი 

უნდა მოექციათ“, ე.ი. შეესვენათ. მოქცევებს შუა მწდეები ლუდს მიაწც- 

დიდნენ მხედრებს, რომლებიც გარდაცვალებულის შესანდობარს იტყოდნენ. 

ისინი ცოტა ლ=უჯს მიცვალებულის ცხენის ფაფარს დაასხამდნენ და დანარ- 

ჩენს დალევდნენ. ამავე დროს, შესცენებისას, ქოჯოთი ცხენ-მხედარს რძეს 

აპკურებდნენ და ქერს აყრიდნენ. ეს შეეძლო გაეკეთებინა ქალსაც და კაც- 
საც, მხოლოდ აუცილებლად გარდაცვალებულის და-ძმას, რძალს ან მოგცარეს. 

დალაობა მამაკაცზე იცოდნენ, თუმცა, გამონაკლისს შემთხვეცაში, მე-– 

ტად პატივცემულ ქალზეც მართავდნენ. დაღაის ტექსტში მხოლოდ მიცვალე– 
ბულის სახელი და გცარი იცვლებოდა ხოლმე. 

ჩვენ მიერ 1973 წ. სოფ. ალეანში მოდალავე რევაზ იმედაიძისაგან ჩა- 

წერილი დალას ტექსტი იმეორებს ადრე ს. მაკალათიას მიერ გამოქვეყნე– 

ბულ ლექსს! 
„დალად თქვით, დალად, მხედრებო, ძნელია დალაობაო, 

· ბრალი ხარ ( მიცვალებულის გვარი) შენი ულაშქროდ სიკვდილი, 

დედან გტირიან შვილობით, დანი გტირიან ძმობითა, 

ეგ შენი დედა ბეჩავი სანთლებურ ჩამოდნებოდა,
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ეგ შენი ცოლი საწყალი სუროსეით ექანებოდა, 
შენი გვარისი ქალ-ზალი შავითა იმოსებოდა, 

ლაშქარს გიკითხევენ სწორები შენი სიათის თოფითა, 

ლაშქარს ხმალამოღებულო, ჭკვიანო, სახელიანო, 

მომტრეო, მოსამართლეო, დამრიგეც თუშეთისაო“. 

| მუხლის მოქცევა (შესვენება)“ 
ოკარზე გიდგანან სტუმრები, შინამ არ შაუძღეებია? 

კაცი ხარ სახელიანი, კარგად არ დაუხვდებია? 

ლომო (მიცვალებულის გეარი), სტუმართან დღეო მზიანო, 

შენი ნაწოლი ლოგინი ია-ცარდივით ჭკნებოდა, 

შენი ნაცვამი სამოსი დარბაზს არ იცვითებოდა, 

შენი წვერი და ულვაში მწცანილად აშოდიოდა. 

ლეკებს ნუ შევატყობინებთ (მიცვალებულის გვარი) იმის სიკედილსა 
ლეკეთში ლეკთა გიკითხონ - ქალაქში ჯარებს ჰყრისაო, 
ქალაქს კითხულობს ბატონი - წაციდა უფალსთანაო“. 

მუხლის მოქცევა 
«დოსწულ, წახე დედისძმათასა, წინა8მ არ გაუძეღებია, 

მაგ შენის წითლის ცხენითა შინამ არ შაუძღვებია. 

ნეტა შენ საიქიოსა შენ შეხვალ მტრედის ფერადა, 

სუფრა გიდგ გარიგებული გაკეთებული თეთრითა, 
კოდნი გიდგანან სავსენი გადმომდინარნი პირითა, 

ზედ გიდგა მშეღვინეები ხუცითა დიაკქენებითა, 

ამაიღებენ, დალევენ ცერცხლისა მაშრაპებითა, 

შენდობა ( მიცვალებულის გვარი), ღმერთმა გაცხონოს სულითა“. 

დალაის ტექსტის თქმის დროს მოდალავის ნათქვამ ყოველ ფრაზას ამყოლე- 

ბის რეფრენი „დაალა“,კ ი„დაალა“ მოსდევდა. დაღაის დასრულების შემდეგ მხ- 

ედრები სამჯერ შემოუვლიდნენ მიცვალებულის ტანსაცმელს და დედისძმებისა- 

კენ გაცმართებოდნენ. მოდალავეს უფლება ჰქონდა, აერჩია,ბაირაღის (ალა- 

მის) წამომღები. დედისძმებთან მისულები აუცილებლად იტყოდნენ დაღაის, 

რის შემდეგაც მათ გაუმასპინძლდებოდნენ. უკან დაბრუნებულები კიდევ ერ- 

თხელ იდალავებდნენ ჭირისპატრონის სახლში. მხოლოდ ამის შემდეგ იმართე= 

ბოდა დოლი ანუ სადგინი (162, 103, გც» 155). 

დალაის ტექსტის გაცნობა გვიჩვენებს, რომ იგი ნატირალს წარმოადჯენს, 

მაგრამ არ არის ხმით ნატირალის იმ ფორმისა, რომელსაც ხევსურეთში ცხვ- 
დებით. აქ ჩვენ საქმე არა გვაქვს მოტირალში სულის ჩასახლების რწმენა- 

სთან და აქედან გამომდინარე ხმით “ნატირალისათვის. დამახასიათებელ. პოე- 

ტურ 6 იმპროციზაციასთან:დალაის ტექსტი დადგენილი, დამკვიდრებულია და 

წარმოგვიდგება სამგლოვიარო ლექსის სახით. 

თუშ-ფშავ –-ხევსურეთის ეთნოგრაფიული მასალა გვიჩვენებს, რომ ამ კუ- 

თხეებში დატირება ხდებოდა როგორც ცალკეული პიროქნებების მიერ, ასეცი 
ჯუნდურადაც. გუნდს, რომელიც ბანს ან ზარს ეუბნებოდა მოტირალს, მობა- 
ნეებს, მოზარეებს, მოქვითინეებს უწოდებდნენ. ჯუნდერი მოთქმის დროს მო
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ტირალი ტექსტს ამბობდა, გუნდი კი ხმაგაბმით ბანს აყოლებდა. სწორედ 

გუნდური მოთქმის ჩიმუშს წარმოადგენს დალაობა, რომლის შესრულებაში მო–- 

ნაწილეობას ღებულობს მოტირალი - მოდალავე და ამყოლები - ბანის მთქმე–- 

ლები. იგი გუნდური „ლექს-მოთქმაა“ (122, გც. 65). მიცვალებულის ამ სა- 

ხით დატირება თუშებისათვის უცხო არა ჩანს. კერძოდ, ცნობილია, რომ მათ 

სამგლოვიარო ლექსის „აღსდეგ, ტმირთ გმირო“-ს დამღერებით დაიტირეს ერე- 

კლე მეფის ცხედარი (133, 73, გვ: 395). 
გუნდური მოთქმით მიცვალებულის დატირების წესი აღმოსავლეთ საქარიცე- 

ლოს კიდევ ერთ კუთხეში - ხევშიც - არის დამოწმებული. გარდა ხმით მო- 
ტირალისა და მობანეების მიცრ მიცვალებულის დატირებისა, აქვე გვხვდება 

აგრეთვე გუნდური დატირების მეორე სახეობაც, რომელიც „დადას“ ან „ადა - 

დადაის“ სახელწოდებით არის ცნობილი. გუნდური მოთქმით - “ზარით“ მი- 

ცვალებულის დატირება გავრცელებული: იყო ქართლში, იმერეთში, სცანეთში, 

სამეგრელოში და სხე. (13; 53, გც?: 151) 31, გვ. 21; 28, გვ. 62, 97, 

გც. 170-171). 

ივე. ჯავახიშვილი “ზარს“ სამტლოვიარო მოთქმით ტირილს უწოდებს. ქარ- 

თული მუსიკის მკელევართა აზრით, იგი სამგლოციარო სიმღერაა (128, გე.· 

280) 27, გც. 5). 
დ.მაჩაბელი გუნდური მოთქმით მიცცალებულის დატირებას ზარს უწოდებს დ: 

აღნიშნავს, რომ ,ა9მ ზარსაცა ხმარობენ მიცვალებულის ტირილის დროს კუა- 

ლად მხოლოდ თუშნი და რომელიმე ადგილთა იმერნი“ (81, გვ» 35). 

არაერთი ისტორიული წყარო გეიჩვენებს, რომ „ზარით“ მიცცალებულის და- 

ტირება ქართული ყოფისათვის დამახასიათებელ მოვლენას წარმოადგენდა 

(127; 104, გვ. 39736 და სხვ., 66, გც. 224). 

ეთნოგრაფიული მასალისა და Mვენ მიერ განხილული ლიტერატურული მონა 

ცემების მიხედვით ირკვევა, რომ „დალაი“ დატირების თავისებური წესია, 

რომელიც დამოწმებულია საქართველს განსაზღერული რეგიონის – თუშეთის 

ეთნოგრაფიულ ყოფაში. იგი სრულდება გარდაცცლილი მამაკაცის წლისთავზე 
დადგენილი ტექსტის მქონე სამგლოვიარო ლექსის სახით. მისი შესრულები- 

სას ადგილი აქვს რთული სახის რიტუალურ მოქმედებას, რომელიც შრავალ 

საინტერესო ელემენტს შეიცავს („სულის ცხენის“ მონაწილეობა, მიცცალე– 

ბულის ტანსაცმლისა და მისი კუთვნილი ნივთების გაშლა, აქვე ჯამებით ქე; 

რისა და რძის დადგმა, ცხენ-მხედართათვის ქერის შეყრა და რძის მოპკუ- 

რება, ცხენ-მხედართა წრიული მოძრაობა ცხედრის ან ტალაცარის გარშემო 

,და სხვ. ა. რომელთაც „ზარის“ შესრულებისას ვერ ცხვდებით. მათ შორის 

'საერთოა მხოლოდ დატირების გუნდური სასიათი, შესრულების ტრადიცია კი 
ერთნაირი არ არის. 

ამრიგად, „დაღა»“ წარმოგვიდგება გუნდური მოთქმის ორიგინალურ ფორ- 

მად, რომელიც მრაცალი საინტერესო კომპონენტის შემცცელია. 

ინტერესს იწცექეს „დალაის“ სახელწოდების საკითხი. 

პროფ. ვ. ბარდაცელიძე „დალას“ უკაცშირებდა ფთაება დალის: „შესაძ- 

ლებელია დალის, როგორც ცისკრის ცარსკცლავის კულტი შემონახულია ქართულ 

 



ა: 

სალხურ სიმლერებში.., ამ ღვთაების სახელს იშეორებს საგალობელი „და- 

ლაი“, რომელსაც თუშები მიცვალებულის კულტთან დაკავშირებით ცხედართან 

ასრულებდნენ ხოლმე“ (41, გვ. 89). ამავე დროს აღსანიშნავია, რომ ცის- 

კრის ეარსკვლავის სახელის ერთ-ერთ ფორმად დილაა მიჩნეული. დილა, სუ- 

ლხან-საბა ორბელიანის განმარტებით, აღნიშნავს „ცისკარს, განთიადს, 

რიჟრაჟუს, ალიონს = ამათ ყოველთა, ციდრე მზის ამოსვლამდე“. მაგრამ იც. 
ჯავახიშვილის აზრით, დილა ქართულში მარტო დღის დასაწყისი ნაწილის ალ» 

მნიშვნელი კი არ უნდა ყოფილიყო, არამედ წარმართული ხანის ღვთაებისაც 

(130, გვ. 1501. გა ჩიტაიას დაკცირვებით, ქართულ-კავკასიური ღეთაება 

სუმერულ და ძველაღმოსაელერ ღვთაება დილბად, დილბატ-ს შეესიტყვება 
(119, გც+: 324). 

სხვა კაცკასიელ ხალხებშიც ყოფილა გაქრცელებული დალის კულტი. მაგა- 
ლითად, ვეინახები -უმალეს ღვთაებას დელას, დე«:ლას ანუ დ«ალს უწოდებდ– 
ნენ (156, გვ. 84). წოვა–-თუშებში დალ, ჩეჩნებში დელე საზოგადოდ ღმე– 

რთს ალნიშნავს. წოცა-თუშები, ჩეჩნები და ინგუშები დალ, დელე და მსგა- 

ვსი დიალექტური ფორმებით აღნიშნავენ ხატს, ჯვარს – ღვთაებას, წმინ- 

დანს, საკულტო ობიექტს (140, გც. 173). გარდა ამისა, რეფრენი „დალაი“ 

ჩეჩნებში მწუხარების ჟამს იხმარებოდა (181, გც. 54). 

აღნიშნული ზოგიერთ მეცნიერს აფიქრებინებს, რომ თუშურ სამგლოვიარო 

ლექსში 'ნახური ელეშენტია დამკვიდრებული და იგი ღმერთისადმი მიმართეიას 
წარმოადგენს (103, გც. 74). ინტერესმოკლებული არ არის ქართული მუსი- 
კის ისტორიის მკვლევართა შეხედულებანიც ამ საკითხზე. მათი აზრით, თუ 

შურ სამგლოვიარო საგალბელში მისამღერმა „დალა» მ“ შეინარჩუნა თაცისი 

პირვანდელი მნიშვნელობა, როგორც ლთაებისადმი მიმართვამ. ეს ცითარე- 

ბა გადმოცემულია ისეთი მუსიკალური ხერხებით, როგორიცაა დინჯი ტემპი, 

მინორული კილო, მისი გამოყენება საპასუხო მუსიკალურ ფრაზაში, რომელიც 

ენათესავება მოტირალღლის სიტყვების საპასუხოდ ზრუნის მთქმელი გუნდის 

მუსიკალურ ფრაზას. ამიტომაც „დალაი“ ადეილად ამჟღავნებს რომელიღაც 

ღვთაებისადმი მიმართვას (69?, გც. 111). შ. მშცელიძის გადმოცემით, ეს 
იყო პირქუში, მკაცრი, ჰიმნური ხასიათის სიმღერა, რომლის სიტყვებს შე– 

მსრულებლები მოწიწებით და ღრმა პატივისცემით ამბობდნენ. 

ზემო მოტანილი ეთნოგრაფიული მასალიდან ნათლად ჩანს, რომ „დალაი“ 

რომელიც, ქართველ მეცნიერთა გამოკვლევებით, ცისკრის ანუ დილის მზის 

ღვთაების სახელის აღმნიშვნელი უნდა ყოფილიყო, მიცვალებულის კულტს 
უკავშირებდა. ეს კი ჩვეულებრივ მოცლენად უნდა ჩავთვალოთ, რადგან მიც- 
ცალებულის კულტი მჭიდრო კაქშირშია მზისა და საერთოდ ახტრალურ კულტთან 

როგორც მსოფლიოს ხალხთა რელიგიებში, ასეცე ძველქართულ რწმენა-წარმოდ- 

გენებში. ამის თქმის საფუძეელს დალა»ც გვაძლევს, რაზეც შემდეგი გარე– 

მოებანი მიუთითებენ! L. „დატარს“ ყოველი ფრაზის შემდეგ მოცემული ჭეა- 

ქცს რეფრენი „დალა“, რომელიც ღვთაების სახელად არის მიჩნეული) 2.„და- 
ღა«ს“ შესრულების დროს ადგილი აქვს ცხენ-მხედართა წრიულ მოძრაობას 
მიცვალებულის ტანსაცმლის გარშემო. ქართველი ხალხის რელიგიური აზროე-
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ნების მიხედვით კი, რელიგიის განცითარების ასტრალურ საფეხურზე წრიული 

მოძრაობით ხდებოდა ასტრალური ლვთაების ბუნებასთან ზიარება (8). 3. 

„დალაის“ შესრულების დროს რძის გამოყენებაც იქნებ მიუთითებს იმაზე, 

რომ აქ გლაქვს მიმართვა ქალ-ღვთაებისადმი, რადგან რძე იყო მდედრული 

ბუნების არსებათა ატრიბუტი. ამდენად „დალა«ს“ შესრულება მიცცალებულ- 

თან -უნდა მიუთითებდეს მიცვალებულის კულტის და ასტრალური რელიგიის ურ- 
თიერთკაცშირზე, აღნიშნულ კულტში ასტრალური რელიგიური აზროცნების ასა– 

სცეაზე. 

მიცვალებულის დატირების საინტერესო წესები საქართველოს სხცა კუთხე- 

ებმაც შემოინახეს. ასეთია, მაგალითად, სამეგრელოში მოთქმით ტირილის 

მცოდნე ქალის „მათვალარეფის“ არსებობა, რომელსაც ემარჯვება მიცცალებუ– 

ლის საქებარი მგრძნობიარე სიტყვების თქმა და მსმენელა ატირება (97---- 

გე. 170)) სცანეთშო მოტირალი ქალებისა და მამაკაცების მიერ მიცვალებუ- 

ღის დატირების წესი, სვანური „ზარი“, აფხაზეთში გამორჩეული მოტირღები- 

სა და ქალთა ორი გუნდის მიერ დატირება (168, გვ. 354). ...- 

მიცვალებულის დატირების საინტერესო წესებია - გავრცელებული ოსეთში 
(186, გც» 374), ჩეჩენ–ინგუშეთში (207, გც. 17) და სხვ. 

საგანგებოდ უნდა აღინიშნოს ი» კომოროვსკის ნაშრომი (2401, რომელშიც 

ავტორი გამოთქვამს მოსაზრებას ბალკანეთისა და კაცკასიის ხალხების ცკუ- 

ღტურათა კავშირის შესახებ. ამ დებულების დასამტკიცებლად იგი საინტერე- 

სო პარალელებს ავლენს კავკასიეცლებსა (კერძოდ, აფხაზ) და ბალკანელებში 
გავრცელებულ მიცცალებულის დატირების წესებს შორის (პროფესიონალი მო- 
ტირალი ქალების არსებობა, ქალისაგან გარდაცვლილი შვილის ან მეულის 

დატირების აკრძალვა, მამაკაცის მიერ მიცვალებულის მოთქმით დატირება, 

დატირების დროს სახის დაკაწვრა და თმების დაგლეჯა;მიცვალებულის ტანსა- 

ცმელსა და იარაღსე დატირება; „სალოგინის“ გამართვა, ცხენის „დაყენე–- 
ბის“ წესი მიცვალებელთან). ჩვენი აზრით, მიცვალებულის დატირებასთან 

დაკავშირებული თუშ-ფშაც-ხევსურული მასალაც ასეთი პარალელების წარმოჩე- 

ნის საშუალებას იძლევა. ' 

მიცვალებულის დატირების წესი ფართოდ იყო გაცრცელებული მსოფლიოს ხა- 
„ლსთა ყოფაში. მრავალმა ისტორიულმა წყარომ შემოგვინახა დატირებათა ნი- 

მუშები. საყოველთაოდ ცნობილია უძცელესი ტექსტები, რომელთაც ცხვდებით 
ასურულ ეპოსში გილგამეშის შესახებ, ეგციპტურ პაპირუსებში, ძველ ებრაულ 

ლიტერატურაში, ბერძნულ და რომაულ წყაროებში (199. გვ. 12). მიცვალებუ– 

ლის დატირება იმდენად აუცილებელი ელემენტი ყოფილა გლოვისა, რომ როდე- 
საც გარდაცვლილის ახლობლებს ამა თუ იმ მიზეზის გამო დატირება არ შეეძ- 
ლოთ, ისინი სპეციალურად ქირაობდნენ მოტირლებს. ასეთი მოტირლების არსე- 

ბობა ძცელ ეტციპტეში, რომში, საბერძნეთშია დადასტურებული (152) 243, 

208). 

მიცვალებულის დატირებისას ცელინდებოდა ის უდიდესი მწუხარება, რასაც 

ადამიანის სიკვდილი იწვევდა. დატირება იყო გლოვის, მწუხარების სმამაღ– 

“ღა გამოხატულება, მიცვალებულის პატივისცემა.
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, ტირილის წესის საყოველთაო ჭაქრცელება, მისი შესრულების აუცილებ- 

ლღობა და განსაკუთრებული მნიშცნელობა მსოფლიოს ხალსთა ყოფაში განპირო- 

ბებულო უნდა ყოფილიყო თავისებური მსოფლმხედველობით, რასაც ადასტურებს 

ზემოთ მოტანილი ეთნოგრაფიული მასალა. კერძოდ, თუშ-ფშავ -ხეესურეთში 
გაერცელებული შეხედულება, რომლის თანასმადაც სულებს შესწევდათ უნარი 

გავლენა მოეხდინათ ცოცხლების ცხოვრებაზე, რიგ შემთხვევაში წარმოშობდა 

რიტუალურ მოქმედებებს, რომელთა მიზანი მიცვალებულთა სულების კეთილგა- 

ნწყობის მოპოცება იყო. ამავე რიჯის ქმედებებს უნდა მიცაკუთცნოთ მიც-. 

ცალებულთა დატირებაც. ამ დროს მიცვალებულთა შექება, წუხილი და სინა- 
ნული მათი დაკარგვის გამო, იოკმით ნატირალთა“ თიბცის დროს შესრულება – 

ის საწესო მოქმედებებია, რომლებიც სულთა გულისმოგჯებისაკენ იყო მიმშარ- 

თული. ამავე დროს, დატირებაში შესაძლოა, ადგილი ჰქონდა სიტყეის მაგი- 

ური რწმენის გამოვლინებასაც, რომელიც იმაცე მიზანს ისახაცდა. ეს რწ- 
მენები «ანიმისტური მსოფლმხედცელობიდან იღებენ სათაქეს.
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«2. 

თაცი IV 

მიცცალებყლის ხარჯები და სულის 
მოსახსენებელი დღეები 

§I1.ხარჯები 

მიცვალებულის კულტის ერთ-ერთი მთავარი ელემენტია რიტუალერი პურო- 
ბა, რომელსაც ხექსურეთში, ფშაცსა და თუშეთში „ხსარჯი“//»რიგი“ ეწოდე- 
ბოდა. 

სარჯები ანუ რიგები ორ ძირითად ჯგუფად ნაწილდება! ერთია საგანგებოდ 

დაწესებულ დღეებში მიცვალებულთა სულებისათვის განკუთვნილი რიტუალური 
პურობანი, რომლებიც გარდაცელილის სახლში იმართებოდა. მეორე ჯგუფი აე- 

რთიანებს სულებისათვის დაკურთხების ისეთ წეს-ჩვეულებებს, რომღებიც 

სხეადასხცა დღეობაში სრულდებოდა (33, გც. 97). 

აქვე აღვნიშნავთ, რომ დასაფღაცების შემდეგ, ციდრე ხარჯებს გადაიხ- 

დიდნენ, მკვდარს „წყალთ დაულოცავდნენ“ –- ჭირისპატრონი გზის პირას წყა–- 

როს ამოარჩევდა, დაუგებდა ღარს, წყაროზე ქვის კოშკს ააშენებდა და კო- 
შკის თავზე ბროლებს დააწყობდა. შემდეგ სულის ხუცესი ტაბლას (ქადებს, 
კუბატებს = ხორცის ან ყველის გულიან კცერებს, ადუღებულ რძეს, ერბოს, 

სასმელს), საკლავსა და წყაროს დალოცაცდა მიცვალებულისათცის.: ხალხის 

რწმენით, ამის შემდეგ საიქიოში მიცვალებული „წყალში წილუდები“ აღარ 

იქნებოდა (79, გც. 20) 106, გც. 24) 77, გვ-: 14). 

აღმოსავლეთ საქართველოს მთიანეთში წლის განმავლობაში ახალი მიცცა- 

ლებულისათცის შემდეგი ხარჯები უნდა აიშე თავზე რიგი“// (ფშა- 
ცი, თღშეთი), //ოსამარხი“//აცრემლობის დღე“ // (ხეცსურეთი), რომელიც 
იმართებოდა მიცვალებულის დასაფლაცების დღეს) „შვიდი“ - გარდაცცალები- 
დან მეშვიდე დღეს) „ორმოცი“ ანუ „სანთელსაწცაო“-გარდაცცალებიდან მშეო- 

რმოცე დღეს და „საქნარი“ (ხევსურეთი) //წლისთაცი// «წლის რიგი“// „წლის 
ალუდი“ (ფშავი, თუშეთი), რომელსაც გარდაცვალებიდან წლის შესრელების 
შემდეგ იხდიდნენა ამ ტრადიციული რიგებიდან ყცელაზე დიდი დასაფლაცების 
დღესა და წლისთაცზე გამართული რიტუალური პურობა იყო. 

სევსურეთში, ბარისაზოს თემში, დასაფლაცების დღეს მიცცალებულის მო– 

გვარი კალები“ მაჭრენილ“ სატაბლე ხმიადებს აცხობდნენ (ხმიადი – უფუარი, 

უმარილო და ერბოთი გაუპოსავი პური). სატაბლე პური მრგვალი ოყო. გამომ- 

X არსოტის თემში მიცვალებულის ყველა ხარჯს „სამარხი“ ეწოდება. 
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ცხობი, როცა ამ პურებს ფორმას აძლეცდა, ზეეიდან თითით ჩაჩხვლეტდა სამ 

ადგილას) გცერდიდან კი „მასჭრეხდა“ ( მოაჩუქურთმებდა). ხმიადების რიცხ- 
ცი კენტი უნდა ყოფილიყო - შციდი, ცხრა, თხუთმეტი და ა.შ. ტაბლაზე (და- 
ბალი მაგიდა, აგრეთვე, მასზე დაწყობილი იან საერთოდ მიცცალებულის სულის 
მოსასსნელად მომზადებული სასმელ-საჭმელი) (105) სამ-სამი პური ეწყობო- 

და ერთმანეთზე, ზედ ხორცის რამდენიმე ნაჭერს დადებდნენ. ტაბლას მამა- 

კაცი „დააგებდა“, „ტაბლის დამგები“ ყომელ სამეულ სატაბლე პურზე თითო 
თსანთლის ფეკს“ დააკრაცდა. ტაბლის გცერდით კი მიცვალებულის ტანსაცმე- 
ლსა და იარაღს (თუ გარდაცვლილი მამაკაცი იყო) დააწყობდნენ. 

ციდრე ტაბლასთან დასხდებოდნენ, „საპირიკსნოდ“ ანუ „სულის სახსრად“ 

ცხვრის შემწვარ, წცრილად რაჭრილ ღეიძლს (ხევსურეთი) ან ღციძლსა და ყცე- 
ღს (ფშავი, თუშეთი) მიცცალებულის ოჯახის წექერებსა და ახლო ნათესავებს 
დაურიოჭტებდნენ. „პირისხსნის“ შემდეგ სულის ხუცესი (! ესურეთი), ან გვინ- 

მე უფროსი კაცი (ფშავი, თუშეთი) მიცვალებულის სულისათვის ტაბლას, ტა- 
ლაცარსა და იარაღს შენდობას ეტყოდა. შემდეგ სულის ხუცესი ან სხანშიშე–- 

სული კაცი ყანწიდან ცოტა სასმელს ტაბლაზე დაასხამდა და დანარჩენს შეს- 

ცამდა. შესანდობარს ყცელა დალეცდა. შემდეგ ჭირისპატრონი სუფრაზე ჯერ 
ქალებს, შემდეგ კაცებს მოიწცევდა, ან თუ დედროცანსა და მამროცანს ერთ- 
დროულად დასხამდნენ, ისინი მაინც სხვადასხვა ადგილას მოთავსდებობდნენ. 

ფშავში მეზობელ ქალებს თაც..ანთი ოჯახიდან წვენის დასასხმელად თან 8ოჰ- 

ქონდათ ჯაშები. ერთი ამორჩეული დედაკაცი ჩამოუვლიდა მწკრიეზე მსხჯომ 

ქალებსა და ბაცშცებს და დაურიგებდა ლავაშებს, რომლებზედაც ეწყო ხორცის, 
ქადის ნაჭრები და ცრთი მუჭა წანდილი (თაფლით ან შაქრით შეზავებული მო- 

ხარშული ხორბალი მიცცალებულთა მოსახსენებღად) . დარიგება მხოლოდ ქალებ- 

ში ხდებოდა. ფეხმძიმეებს ორ წილს აძლეცდნენ. ცისაც რამდენი უნდოდა, შე- 

ჭამდა,დანარჩენს კი თავიანთ გუდებში ჩააწყობდნენ და სახლში წაოღებდნენ. 

ხატის კაცებს, რომლებიც მკედრის სახლში შესელას ერიდებოდნენ, ცალკე– 
საბძელში, იან მეზობლის სახლში უმასპინძლდებოდნენ. მიცცალებულის შესან- 

დობარისა და გირისპატრონის დალოცვის შემდეგ ხევსურეთში, ფშავსა და თუ- 
შეთში აუცილებლად შესაცმდნენ მგებრების შესანდობარს ( მგჭებრები – გარ- 

დაცვლილი ნათესავებისა და სხვა ასალგაზრდების სუღუები, რომლებიც “ახა “ახალ 

სულს“ ხვდებოდნენ და საიქიოში მიჰყაცდათ). შემდეგ სხვა სადღეგრძელოცბს 

სცამდნენ (4) 61, გვ. 24; I2). 

არხოტის თემში, სადაც მიცცალებულს მეორე დღესეე ასაფლავებდნენ და 

ჭირისპატრონ# სარჯისათვის მზადებას ცერ ასწრებდა, „საპირიპსნო“ საკ- 

ლავს – ცხცარს, ბატკანს ან ხბოს სულის ხუცესი დაკლავდა დასაფლავების 

დღეს და ახლო ნათესავები საღამოს შემწცარი ღვიძლით „დაიხსნიდნენ პირს“ 

როცა „საპირიპსნო“ დაიკვლოდა, ყველას = შორეულ და ახლობელ ნათესაჟს = 
ნება ჰქონდა, ხორცი ეჭამა. (ქ 

“ პირაქეთ ხევსურეთში დასაფლავების დღეს ჭირისპატრონი თავისი გცარი- 

დან ორ მამაკაცსა და ერთ ქალს ამოირჩევდა (თე ქალი იყო მკვდარი მაშინ 

ორი ქალი და ერთი კაცი უნდა ყოფილიყო), ქეემო ოთახში „ყვერფთან“ დას-' 
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ცამდა (ყცერფი - ადგილი, სადაც ცეცხლი ენთო) და თითო ქადას მისცემდა. 
მათ „პირისმჭერნი“ ერქვათ. ისინი არაცის ელაპარაკებოდნენ. სულის ხუ- 

ცესი ჩავიდოდა და ქადებს აკურთხებდა + კურთხეცის დროს „პირისსქერნი“ 

ქადებს სამჯერ შემოატრიალებდნენ თა შემდეგ ჩუმად მიდიოდნენ თავიანთ 

სახლებში. როცა უკან დაბრუნდებოდნენ, ფიცარს აიღებდნენ და მიცვალებუ- 

ღის ოთახის სარკმელს მიაფარებდნენ? ხალხის რწმენით, „პირისმჭერნი“ მი- 

ცცალებულის მაგიცრობას სწეცდნენ. 
მსგაცსი წესი არხოტის თემში „შამასაბრუნის“ სახელწოდებით „სანთელ- 

დღეს“ სრულდებოდა, რაც გამოწცეული უნდა ყოფილიყო იმ გარემოებით, რომ 
აქ მიცცალებულს მცორე დღესვე ასაფღაცებდნენ და ი„თაცზე რიგი“ არ იცოდ- 
ნენ. 

თუშეთში გარდაცეალებიდან მესამე ან მეშვიდე დღეს „თაცების ბანას“ 

მართავდნენ! „ახალსულის“ პატრონი სუფრას გაამზადებდა, კოტორს (თუშური 

ხაჭაპური), პურს გამოაცხობდა. სოფლიდან მოსული ხალხი ჯერ „ლიშანზე” 

იტირებდა, შემდეგ კი მიცვალებულის დედა, ცოლი, ან და წყალს გაათბობდა- 
ნაკურთხ მარილს ჩაყრიდა და თვითონეე დაბანდა თავს, ფეხს და ხელებს რო- 

მელიმე ქალს (თუ გარდაცცლილი კალი იყო), ან კაცს - თაცს, (თუ მამაკა–- 
ცი იყო მიცვალებული). მეზობლებიც შეეშცელებოდნენ. 

დასაფლავებიდან ორი კვირის შემდეგ ხევსურეთში ჭირისპატრონი არაყს 

გამოხდიდა, შციდ ხაციწისგულიან ქადას გამოაცხობდა, კუბატებს გაამზადე- 

ბდა, სულის სუცესს დაუძახებდა და სოფელში მოკეთეებს დაჰპატიჟებდა. ამა“ 

"ძე დროს ტახტს გააწყობდა! ტახტში ჩალას ჩააგებდა, ფარდაგს გადააფარებდა. 
ტახტი1 გვერდით მიწაზე ხალიჩას ან ფარდაგს გაშლიდა, რომელსედაც მიცვა- 

ლებულის ტანსაცმელს, იარაღს დააწყობდა· ტაბლაზე ქადებსა და კუბატებს 

დააღლაგებდა. ტახტის გცერდით არყიან ჭურჭელსა და ახლადმოტანიღლ წყალს 

(„«უსმელა წყალს“) დადგამდა. შვიდ სანთელს აანთებდნენ. ერთ სანთელს სუ– 

ლის ხუცესი დაიჭერდა ხელში, დანარჩენებს კი ტაბლასა და ტახტზე დაანთე– 

ბდნენ. სულის ხუცესი ტაბლას, ტახტსა და მიცცალებულის ·.ტანსაცმელს შენ- 

დობას ეტყოდა! „სადაც შენ ხარ (სახელი მიცცალებულისა), შენამც გეჯმარე- 

ბის, შენამც ოპმარებ გაუკმეთელად. გაუცვეთიმც გექნების, გაუგლეჯიმც 
ბჭექმნების. ეს ტაბლაიც შენამც ჭეკმარების, რაადაც გინდ, იმაადამც ჭამა–- 

იყენება საგძლად გინდ თაცისად თუ მამყოლთამც,, ნუ რაით დალონდები“ (77, 
გვ. 68). დალოცვის შემდეგ ტანსაცმელს ტახტში ჩააწყობდნენ და ზედ ნა–- 

ბადს წაახურაცდნენ. " 

ფშავძიც გამოსაჩენ ადგილას, კედელთან, იშლებოდა ი„ლოგინი“ - მიცვა- 
ლებულის ტანსაცმელი. თუშეთში მას ტახტზე - „მეკვზე“ შლიდნენ და ალიშა- 

ნის დასხმა“ ეწოდებოდა. ფშაცსა და თუშეთში მიცვალებულის ტანსაცმელზე 

ყოველ შაბათს უნდა, დაეტირებინათ. სამიცე კუთხეში მ-უცალებულის სახელ- 

ზე გამართული ყოცელი ხარჯის დროს ხდებოდა ამგვარი დატირება. ' 

თუშ-ფშავ -ხეცსურული წესისაგან განსხცაცებით, სამეგრელოში (98, გც. 

287) მიცვალებულის ტანსაცმელი ბამბით ან ჩალით იყო გატენილი, რაც სცა- 

ნური „თოჯას“ მსგაცსად (135, გვ. 53). ადამიანს რბსახიერებდა.
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· თუშეთში ტარდაცვალებიდან მეშვიდე დღეს ეწყობოდა ე.წ. „შვიდის რიგი”, 
რისთვისაც აცხობდნენ ლაცაშებს, ქადებს, პმიადებს, ხაჭონან კოტორებს, 

სარშავდნენ გორდილას (სიმინდის ან პურის კვერებს), „ბიჭონს დაატყცრე–- 

ცდნე5“ (სიმინდს მოხალაცდნენ). დიდი ქვაბით კი ფაფა უნდა მოეხარშათ. 

ამისათვის მთელს სოფელში აგროვებდნენ რძეს; ყცელა ოჯახი ორ-სამ, ნაწ- 

მელს აძლევდა. ფაფაზე ერთი ცედრო ერბო უნდა დასარჯელიყო. „ახალსულის“ 

პატრონთან ამ დღეს მხოლოდ ნათესაობა იყრიდა თაცს. ქალები სასაფლაოზე 

გავიდოდნენ და ტაბლას (ქადებს, კოტორებს) გაიტანდნენ. საფლავზე სან- 

თელს აანთებდნენ. უფროსი ქალი მათ მიცვალებულის სულისათვის სახელს და- 

სდებდა. შემდეგ წყალს დაღვრიდნენ და საჭმლის ნაწილს იქვე დატოვებდნენ, 
სახლში დაბრუნებულნი „ლიშანზე“ დაიტირებდნენ. 

ფშავშიც იცოდნენ „შვიდის რიგი“. ხშირად თავზე რიგის ე.ი. პირცელი 

სარჯის დროს იდგმებოდა საგანგებო ტაბლა, როშელიც შვიდის რიგისთვის იყო 

განკუთვნილი. ფშაველი მთხრობელის თქმით, „შციდის რიგს ხშირად ცალკე არ 

იხდიან. მარტო ორმოცი და წელთავება იციან ცალკე. იტყვიან, „თავზე“ რი- 

გს შვიდხაც აყოლებენო. ტაბლაზე დადჯებდნენ ქადის შეიდ ნაჭერს, შვიდ ნა- 

ჭერ ხორცს, შვიდ ნაჭერ ყეელს. „თუ შციდის სუფრა არ შაუძღვა, შაცეთში 

არ შაუშვებენ და სული დაიტანჯებაო“ (14). ფშავში შვიდის რიგში აუცილე- 

ბლად ცხვარი და თხა უნდა დაკლულიყო! ცხვარი მიცცალებულის სულისათვის 

იკვლოდა, თხა კი შემაცილესათცის (ბოროტი სულისათვის). შციდის რიგისა- 

თცის ამზადებდნენ „კერასსაც“ - სანთლებს, რომლებსაც დამსწრეებს ურიგე- 

ბდნენ. მათ აანთებდნენ და შვიდის სუფრის დალოცვის დასრულებამდე ხელში 

ეჭირათ. სუფრასთან ერთად შეკაზმულ სულის ცხენსაც დალცაცდნენ მიცვალე- 

ბულის საფერპედ. ცინც დალოცაცდა მიცცალებულის სულისთცის დადგმულ სუფ- 
რას, მასვე ეკუთცნოდა ყველაფერი ის, რაც ამ ტაბლაზე ეწყო. გარდა ამისა, 

მას ხურჯინში უწყობდნენ და ატანდნენ ერთ ქადას, ერთ პურს, ცრთ ბოთლ 
არაყს და შციდ ლავაშს, ცხვრისა და თხის თითო მხარს, მოხარშული ხორცის 

ნაწილს. 

შემდეგი ხარჯი, რომელიც გარდაცვალებიდან შციდი ან ცხრა კვირის შემ- 

დეგ იმართებოდა, „სანთელდღე“ (ხეცსურეთი) ანუ „სანთელსაწვაო“ (ფშაცი, 
თუშეთი) იყო. ხელ = 

პირიქით ხევსურეთში „ცრემლობა“ და „სანთელდლე“ ზედიზედ ორ დღეს იცო- 
დნენ. „სანთელდღეს“ აუცილებლად წელიწადგამოვცლილი ჭედილა უნდა დაკლული- 
ყო. თუ ბევრ ხალხს ელოდნენ, მეტ საკლაცს კლაცდნენ. ამ დღისათვის საკ- 

ლღავები ნათესავებს აუცილებლად მოჰყავდათ. წინასწარ გაფრთხილებული მო–- 

კეთეები ჭირისპატრონის სახლში, შუადღისათვის იკრიბებოდნენ. ქალები მი- 

ცვალებულის ტანსაცმელს გარეთ გამოიტანდნენ.- სულის ხუცესი ტაბლას „სა- 

სელს დასდებდა“, რის შემდეგაც დედაკაცები ჯერ ტანსაცმელზე დაიტირებდ- 
ნენ, ხოლო შემდეგ სუფრასთან დასხდებოდნენ სტუმრები,რომელთაც ზემოთ აღ- 
წერილი წესის მიხედვით უმასპინძლდებოდნენ. 

თუშეთში ამ დღისათვის ჭირისპატრონი წინდაწინ საქვაბეში ერთ ქევაბ ლუდს 

იშახკიდებდა“, არაყს «გამოსწურაცდა“ და საკლაეს (ერთ-სამ ცხცარს”ა დაკ-
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ღაცდა. ტამოაცხობდნენ კოტორებს, კვერებს. დილით ჭირისპატრონი თითო 

კლნიწა მარილს ნათესავებს დაურიტებდა და შეაგმეცდა.ამ დღეს სასაფლაოზე 
მსოლოდ ქალები გავიდოდნენ, სადაც სანთელს აანთებდნენ, წყალს დაღცრიდ- 

წენ, თან სუფრა ჰქონდათ წაღებული? საჭმელსაც, რაც დარჩებოდათ, საფლა- 

ცზე ტოვებდნენ. მოწცეულ ხალხს ჩეეულებრიცი წესით გაუმასპინძლდებოდნენ 
ამიეე დღეს ახლო ნათესავი ქალები არაყს, კოტორებს წყლის პირას გაიტა- 

ნდნენ, ნაწილს იქცე შეგამდნენ, ნაწილს კი სახლში წამოიღებდნენ, შაცე- 
ბს მოიხსნიდნენ და გადაყრიდნენ.. 

ფშაცში ორმოცის ხარჯისათვის აცხობდნენ ღავაშებს, ქადებს, პერებს| 

ნათესავ -მშეზობლებსაც მიჰქონდათ ქადა-პური, არაყი. მაგრამ თუ ჭირისპატ- 

რონი ბეცრ სალხს მოელოდა, იმ შემთხვევაში დამატებით საკლაცსაც დაკლა–- 

ცდა. სუფრასთან მიცვალებულის ტანისამოსსაც დააწყობდნენ და ხნიერი კა= 

ცი შენდობას ეტყოდა. ამის შემდეგ ქალები ტანსაცმელს სუფრისაგა6 გააცა- 

ღკევებდნენ და იწყებდნენ ტირილს. კაცებს სუფრას დაუდგამდნენ და უმას- 
პინძლდებოდნენ იმაცე წესით, როგორც სხვა ხარჯების დროს (4) 10). 

ყველაზე დიდ ხარჯს გარდაცცალებულის წლის შესრულებისას იხდიდნენ, რო· 

მელსაც სევსურეთში „საქნარი“, ფშავში „წელთავება“//აწლისთაცი“, ხოლო. 
თუშეთში „წლის ალუდი“//»წლის რიგი“ ეწოდებოდა: ამ დღისათვის ჭირისპატ- 

რონი განსაკუთრებით ემზადებოდა. ხევსურეთსა და თუშეთში წინდაწინ ლუდს 

მოხარშავდნენ დიდი რაოდენობით, არაყსაც გამოხდიდნენ. ხეცსურეთში აცხო- 

ბდნენ „სასაქნარო“ პურებს. აუცილებლად უნდა გამოეცხოთ სამი „საკმით- 

მატირლო“ -კმით მოტირაღთათცის და „სანერბილოები,, – დოღში მონაწილე ცხენ 

მხედართათცის. რადგან უკანასნკელი ხარჯი იყო, ძალიან ბევრი ხალხი იყ- 

რიდა თაცს და ამიტომ ბევრი საკლავი უნდა დაკლულიყო. 

ჭირისპატრონი წლისთაცის წინა დღეებში სხვა სოფლებში ცხენით კაცს 

გაგზავნიდა და ნათესაცებს შეუთცლიდა - ცხენიც მოიყვანეთ, დოღში გაური- 
ეთოა 

წლისხარჯის დრს ხევსურეთში ტალაცარს გამოიტანდნენ და ხმით მოტირა- 

ლი ჩვეულებრიცი წესით დაიტირებდა. ტალავართან „სულის ცხენიც“ იდგა, 
რომელიც სამგზავროდ იყო შეკაზმული და გარდაცელილის ცოლს, დედას ან მო- 
გვარეს ეჭირა. ამ დღეს დედაც „დაუთვლიდა“ ტალაცართაზე, 

ფშავშიც ერთი–ორი კცირით ადრე ამზადებდნენ წელთავების ხარჯს. ორ 

ან მეტ საკლავს დაკლავდნენ, რადგან ბეცრი ხალსი მოდიოდა და ჭირისპატ-. 
რონს თაცის შერცხვენა არ უნდოდა. მიცვალებულის ლოგინს (ტანსაცმელს) 

„რაკი იღებდნენ, ძალიან ბეერს ტიროდნენ. ამ სიტყცებითაც მიმართავდნენ: 

აჯალაფნი ჯიშორებენ, შენი წილი უკანასკნელად მოგარგინეს, ამის მეტს 

აღარას მოჯცემენ“. 

თუშეთშიც ამ დლღისათცის ცხვებოდა პური, იკელებოდა რამდენიმე საკლა- 
ვი, იხარშებოდა ლუდი. ამ დღეს მიცვალებულის „ლიშანს“ (ტანსაცმელს" გა- 

რეთ გამოიტანდნენ. აქვე დადებდნენ წინდებს, ჩითებს, „სათამაქოე“ ქისას, 

გაპენტილ მატყლს, ქვკმარილს, ხელადით არაყს, ბიჭონს, ლუდიან სასმელს. 

სულის ცხენსაც შეკაზმავდნენ, ნაბადს კი გაცაზე დააკრაცედნენ, უნაგირს
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დაადგამდნენ და ზედ ხურჯინს გადაჰკიდებდნენ, რომელშიც სასმელს, პურს, 

ყველს ჩადებდნენ. ამნაირად აღჭურცილი ცხენის სადაცე, ხექსურული წესი- 
სამებრ, დედას, ცოლს, ან მოგვირეს ეჭირა” ამ დროს სრულდებოდა ი«დალაო- 

ბა“ (იხ. თავი 111). 

სამიცე კუთხეში წლის ხარჯს ერთ-ერთ საინტერესო რიტუალს წარმოად- 

გენდა ცხენ-მხედართა შეჯიბრი - დოღი. 
დოღის გამართცა მიცცალებლისათვის დიდ პატიცისცემად ითვლებოდა, რის 

გამოც ყველა ოჯახი ცდილობდა წლისხარჯე ცხენები აუცილებლად „ერბოლები- 
ნათ“. რაც უფრო ბექერი ცხენი იღებდა დოღში მონაწილეობას, მით უფრო სა- 

სახელო იყო მიცვალებულისა და მისი ოჯახისათვის. უნდა აღინიშნოს, რომ 

ოჯახის ეკონომიურ შეძლებაზედაც იყო დამოკიდებული ცხენ-მხედართა ოდენო- 

ბა. შეძლებული ოჯახი მეტ ცხენს ურბოლებდა თაცის მიცვალებულს. საერთოდ, 

ნ ცხენზე ნაკლებიანი დოღი არ შეიძლებოდა, ზოგჯერ კი ცხენ-მხედართა რი- 

ცხვი 35-მდეც ადიოდა. 
დოღი გციან გაზაფხულსა- და ზაფხულში იმართებოდა, რადგან თოელში ცხე- 

ნებს სირბილი უჭირდათ და ამავე დროს ცხენ-მხსედრის მარცხიც -იყო მოსალო- 

დნელი. ამიტომ, თუ წლის ხარჯი ზამთარში მოუდიოდათ, დოღს ზაფხულისათვის 

გადადებდნენ ხოლმე. 
მართალია, დოლი წლისსარჯხე იმართებოდა, მაგრამ იყო გამონაკლისი შე- 

მთხცეცებიც. მაგალითად, ბუდე-ხევსურეთში ცხენ-მხედართა მეჯიბრი იმართე- 
ბოდა „თაცზე რიგის“, ე.ი. მიცცალებულის დასაფლავების დღეს. 

თუშ-ფშავ-ხევსურეთში დოღს უმართავდნენ როგორც მამაკაცს, ასევე ქალ- 
საც, მაგრამ განსაკუთრებით ახალგაზრდა ქაღ-ცაჟზე ან მემკვიდრის გარეშე 

დარჩენილ კაცზე სცოდნიათ ცხენთ რბოლება (79, გვ. 26) 10; 11; 12). 

დოღში მონაწილე ცხენების რიცხცი კენტი უნდა ყოფილიყო! ხუთი, შციდი, 
თხუთმეტი და ა.შ. “ცხენთაში“ შედიოდა! ერთი ცხენი „სახლისკაცებისა“, 

ერთი სუდრის ჩამცმელისა, ერთი ძმობილისა, ერთი ი„ღედულთა“, ერთი ცოლეუ– 
ლთა. სევსურეთშიკრადგან ნარეცების ცხენი ერთი უნდა ყოფილიყი, ამიტომ 
ისინი წილს ყრიდნენ და ცისაც შეხცდებოდა, ის მიიღებდა დოღში მონაწილე 

ობას. თუ მიცცალებული ქალი გათხოვილი იყო, ერთი ცხენი „მამის სახლისა” 

უნდა ყოფილიყო, თუ დანიშნული - ერთ ცხენს „ქმრეული“ გაურეცდა. თუშეთში 
იერი ცხენი მამიდასი და ერთი დეიდასი უნდა ყოფილიყო. აქვე ცხენის გარე 

ცა მეკოდე სოფელსაც ეცალებოდა. დოლის აუცილებელი მონაწილე იყო „სულის 
ცხენი“ (79, გც. 25; 11) 12). 

დაპატიჟებული მხედრები განსაკუთრებული გულმოდგინებით ამზადებდნენ 

ცხენებს დოღისათცის: წყალში ყოველდღე აბანაცებდნენ, აჭმევდნენ ქერს. 
ჭცაცვს და ახალ ბალახს არ შეაჭმევდნენ – გაბერაცს და ვეღარ ირბენსო. გა 

საცარჯიშებლად ცხენებს ყოცელ დილა-საღამოს აჭენებდნენ (2ჯ 19; 106, გე 
21, 12) 141. გარდა ამისა, ხევსურეთში დოღში მონაწილე ცხენს საგანგტე- 

ბოდ ალამაზებდნენ ქალები! ძუა-ფაფარს უწნავდნენ და ფერადი ძაფებით ფუკ- 
რაცდნენა ფაფარსე „საფაფრეს“ უკეთებდნენ, რომელიც მძიც-ლლებით იყო 
თგაკეთებული“. მძივც-ღილითვე გაწყობილ „საშუბლურს“ კი ცხენს შუბლზე უმა.
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ტხრებდნენ. აცი თვალისაგან დასაცავად ფაფარზსე ურძნის მძივებსა და ნახ- 

შირს პკიდებდნენ (79, გე. 26). 

დოლის ცხენებს უნაგირი არ ედგათ, მხოლოდ მუცლებზე ჰქონდათ სარტყ- 

ლები ამოკრული, რომ თაცდაღმართში და ცუდ გზებზე მხედრებს ხელი ჩაეჭი- 
დათ. უნაგირით შეკაზმული მხოლოდ „სულის ცხენი“ ოყო. 

ჭირისპატრონი , ხეცსურეთში, დოღში რამდენი შონაწილეც იცხო, იმდენ „სა- 

ნერბილოებს“ აცხობდა. ეს იყო ხავიწისგულიანი მრგცალი პური, რომელიც 

ცხენ-მხედარს ეძლეოდა. მხედარი მას ორად გაჭრიდა, ნახევარს ცხენის მომ“ 
თცელ ქალს მისცემდა, ნახეცარს კი თვითონ აიღებდა. თე მხედარს სხვისი 

ცხენი ჰყაცდა,მაშინ მეოთხედს ცხენის პატრონს უწილადებდა, მეოთხედს თაცის: 

თცის დაიტოცებდა,ნახევარს კი ცხენის „გამკეთებელს“ უბოძებდა (79,გე.25% 

თუშეთში აცხობდნენ „სადგჭინის კვერებს“,(ეს იყო მრგცალი ფორმის პატარა 

კლერი .შუაგულში ჩარჭობილი ჰქონდა წკირი,რომელზედაც მიტკლის ნაკუწი ეკი- 
და) ·თუშები ცხენებისათეის განკუთცნილი კცერებს პატრონებს ურიგებდნენ( 1% 

დოღში მონაწილე ცხენებისათცის ჭირისპატრონი ჯიალდოდ//ჯამაგირად// 

დოლვად გასცემდა: ძროხას, მოზეერს, დეკეულს, ცხვარს, ფარდაგს, ხალი- 
ჩას, რცალის -ქცაბებს, ბანკებს, ჩითებს, წინდებს, ფართალს, ფულს და 

ა.შ. ყცელაზე ბოლოს მოსული მხედრისთვისაც კი აუცილებლად რაიმე უნდა 

მიეცა. გამოცდილ კაცებს შეაფასებინებდა და გაანაწილებინებდა, თუ რა , 

რგებოდა პირცელად მისულ ცხენს, შეორედ მისულს და ა.შ. დოღის ჯილჯოებს 

აუცილებლად შენდობას ეტყოდნენ (77, გც. 26; 19; 1). 
ხეცსურეთში. ჭირისპატრონის ოჯახში მოსული მხედრები დოლის დაწყებაშ- 

დე თაციანთ ცხენებს საიმედო ოჯახებში მიაბარებდნენ ხოლმე, რომ ცინმეს 

სცილი არ შეეჭგმია. 

დოღის დღეს, ცისი ცხენიც მონაწილეობდა, ის „ცხენთ ტაბლას“ დადგამ- 
და» "სოფლის ცხენის „ცხენთ ტაბლას“ ტალავართან დადგამდნენ. მშეთემე კი 

"მას "იმ. გზაზე დადგამდა, საოდანაც ( ცხენები მოდიოდნენ. ცხენის გამრევი 

ტაბლაზე ჯერ გულიან „სახელსადებებს“ დააწყობდნენ სამ-სამ ცალად, ზედ 

კუბატებს დაადებდნენ. აქვე დადგამდნენ ჯამით ერბოს, ყველს, ერბოჩაყ- 

რილ ადუღებულ რძეს (სეცსურეთში). ა 
მას შემდეგ, რაც სულის ზუცესი ან ვინმე უფროსი კაცი მიცვალებულისათ- 

ცის ტაბლას დალოცავდა,დოლის ცხენებს „ცხენთ ტაბლასთან“ მიიყვანდნენ.მხე- 
დრები თაციანთ ცხენებს იზ ქერს აგმეცდნენ,რომელიც ტალაცართან გაშლოლ ფა-· 

#«დაგზე ეყარა,თცითონ კი თითო ლუკმას შეჭამდნენ, არაყს დალღლევდნენ და რაც 

სუფრაზე ქადის კცერის ნაჭრები იყო„»ხალხისაკენ გადაისროდნენ (77,83,27). 
ამის შემდეგ მხედრები ცხენებზე შესხდებოდნენ,ჭირისპატრონო კი მათ სთხოვ.· 

და წესის მიხედცით ერბოლებიანთ ცხენებისეტყოდა,თუ რომელ სოფელში უნდა 
მისულიყენენ,ტაბლას ცინ დაუდგამდათ, „ძალს საიდან იქმოდნენ ცხენნი“,მე.ი. 

საიდან გამოაჭენებდნენ ცხენებს (67,გაც.62|108,გევ. 88, 79, გე.33, 14). 

ამხედრებულ ცხენოსნებს წინ „სულის ცხენი“ ჩაუდგებოდა, რომლის აღცი- 

რი გარდაცვლილის ცოლს ან დედას ეჭირა. მისი წინამძლოლობით რიგში დაწ-
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დაწყობილო მხედრები მარცსნიდან მარჯენიც სამჯერ შემოუვლიდნენ ტალავართ 

და მის გარშემო მსხდომ დიაცებს. ვისაც „სულის ცხენის“ აღცირი ეჭირა, 

ის მიცვალებულის სახელს ახსენებდა და ამბობდა! ,შენიმც საკმარნ ე ცხე- 

ნნი, შენიმც საიალნი, სწორთაშიამც ზე დგეხარ ცხენიანთაში“ (79, 30) 

14%. მესამედ რომ შემოუვლიდნენ, ყველანი გააჭენებდნენ იქითკენ, საიდა- 
ნაც „ძალი“ უნდა ექნათ. · 

ჭირისპატრონს რომელ სოფელშიც ნათესავი ჰყავდა და ქისი ცხენიც იყო 

ტარეული დოღში, ყველგან ტაბლებს უდგამდნენ და მხედრები ყველას უნდა 
სწვეოდნენ, ბოლო ტაბლიდან კი უნდა გამოჭენებულიყვნენ. თუ გარდაცვლილის 
ნათესავი, რომელსაც „ცხენთტაბლა“ ჰქონდა გამზადებული, ახლო სოფელში 

ცხოვრობდა, მაშინ მხედრები, გამასპინძლების შემდეგ, იმავე დღეს ბრუნ- 

დებოდნენ უკან. ხოლო თუ შორს სოფელში იყო „ცხენთტაბლა“, მაშინ –- მეორე 

დღეს. | · 
ხევსურეთში ცხენების ჭენების დროს დოღში მონაწილე მხედრები გასახა- 

ლისებლად ხშირად ილვედრებდნენ“ თავიანთ სახეას, გვარს, ცხენის სახელს, 

კაფიაობდნენ. „ღვედრა“ -– ეს იყო ცხენის საქები, ან წასახალისებელი მშო–- 

კლე ლექსები. უკან დაბრუნებულ მხედრებს, თუ შორი გზა ჰქონდათ გასავლე- 
ლის „მგებრები“ შეეგებებოდნენ და დალილ მხედრებს შეცელიდნენ. მტებრი 

სანდო უნდა ყოფილიყო, რომ მას ცხენი არ ჩამოერჩინა. 

მიჯნა გარდაცვლილის სოფლის პირას იყო გაკეთებული. მისულ ცხენ-მხე- 

დართ აქ ბეცრი ხალხი შეეგებებოჯა, ცხენებს ჩამოართმევდნენ. ამის შემ- 

დეგ მასპინძლის მოგცარეები და სოფლელები, ჭირისპატრონის დაეალებით,მხე- 

დრებს თავისუფალ ჭერხოში წაიყვანდნენ, სადაც მიუტანდნენ „მკედართ ტაბ- 

ლას“. ორ ზედამდეგს მათთვის მიჰქონდა მიცვალებულისათვის დალოცცილი სას- 
მელ-საჭმელი. მხედრებთან შესვლა არავის შეეძლო. . 

შედოღეებს თუ ერთმანეთში რაიმე უთანხმოება ჰქონდათ, მკედართ ტაბლა- 

ზე გაარჩევდნენ, მასპინძელი კი არავის მხარეს არ დაიჭერდა (2; 79, გვ. 
85). 

პურისგამის დამთაცრების შემდეგ დაარიგებდნენ „დოღცს“ (ჯილდოს) და 
«„სანერბილოებს“. · 

თუშეთში დოღში მონაწილე მხედრები დედისძმებში მიდიოდნენ. იქ წასელის 

"უფლება მხოლოდ „დალაობის“ შემდეგ იძლეოდათ. მათ „სულის ცხენი“ მიუძლი- 

დათ წინ, რომელზედაც მოდალავე იჯდა. მხედრებს თან მიჰქონდათ „ალამი“// 

თბაირალი“, რაზედაც ჩამოკიდებული იყო შაცი ფერის (ზოგჯკრ ჭრელი) ნაჭე- 

რი, ქურო, წინდები, ჩითები, სათამბაქოე ქისა. წაიღებდნენ ლუდს და გზა- 

ში შემხცედრს მიცვალებულის შესანდობარს ასმეცდნენ. დედისძმებს ტაბლა 

ჰქონდათ გამზადებული, აქვე იყო გაშლილი ოჯახის ან სოფლის მიცვალებულის 

ტანსაცმელი. ხშირად ფლასს გაშლიდნენ, ზედ ქერს დაყრიდნენ და დადებდნენ 
მარილს, ჩითებს, წინდებს, მატყლს, ლეუდიან საწდეს და რძეს. მხედრები 

ბაირაღს „ლიშანსე“ ან ფლასზე დაასცენებდნენ. ლუდით გამასპინძლების შემზ- 

დეგ იდალავებდნენ, ცხენებს მუჭით ქერს შეაჭმეედნენ და ქოჯოთი რ ეს მია- 
პკურებდნენ ფაფარზე. ბაირაღს დედისძმა ერთ ან ორ წყეილ წინდას, ჩითებს



ჩამოპჰკიდებდა. პურისჭამის შემდეგ მხედრები ბრუნდებოდნენ ჭირისპატრონის 

სოფელში, სადაც იმარებოდა დოლი ანუ სადგინი. თუშეთში ყოცელ სოფელს 

თაცისი სადოღე ადგილი ჰქონდა. მებაირაღე აიღებდა ლიშანზე დასვენებულ 

ბაირაღს, გენებით მიციდოდა დანიშნულ ადგილზე და ჩაარჭობდა აქ. ცხენოს- 

ნები კი გამოსაქცეც მიჯნასოან შეგტრცდებოდნენ. მათ წინ დადგებოდა ხელ- 

კოხიანი მოხუცი, რომელიც თვალყურს ადეცნებდა მხედრებს, რათა რომელიმეს 

წესრიჭტი არ დაერღცია. მოხუცის ნიშნის მიცემისთანაცვე, მედოღენი ცხენებს 

ტააჭენებდნენ. ბაირაღთან იდგა მეთვალყურე, რომელიც დოღის დასრულების 

შემჯეგ რიგის მიხედვით ცხენოსნებს ურიგებდა „ცხენჯამაგირს“ – საჩუქ- 

რებს. პირველ ცხენოსანს ალამი ერგებოდა, მეორეს = ჩითა, მესამეს - წ8- 

ნდა, მეოთხეს – ქურო, მეხუთეს –- სათამბაქოე ქისა. დანარჩენ ხუთ მხედარს 

ერთი თოხლი ეძლეოდა, რომელსაც გაინაწილებდნე6ნ ერთმანეთში. ყველაზე გცი- 

ან მოსულ მხედარსაც ეძლეოდა საჩუქარი. დოღის შემდეგ ყველას იწვევდნენ 
სუფრასთან. პურისჭამის დამთაცრებისთანაცე ლიშანს აიღებდნენ (19). 

ფშაეშიც დოღი მიცვალებულის ოჯახიდან წავიდოდა, ნათესაცებს მოიცლიდა, 

რომელთაც სუფრები ჰქონდათ დადგმული შენდობის სათქმელად, შემდეგ კი ჭი- 

რისპატრონთან დაბრუნდებოდა. წინ მოსულს კარგი საჩუქარი ერგებოდა. დოლი 

ძირითადად დასაფლაცების შემდეგ ეწყობოდა, თუმცა ხშირად წლისთაცზეც იმა- 
რთებოდა (14). ირკვეცა, რომ დროთა განმავლობაში ფშაცში მიცვალებულისათ- 

ცის განკუთვნილი დოღის მოწყობა სახსატო დღეობების დროისათვის გადაუტა- 

ნიათ და ხატში ორნაირი დოღის მოწყობა დაუმკეიდრებიათ. პირველად სახატო 

დოლი იმართებოდა, შემდეგ კი მიცვალებულისათვის. ხატში დოღს მართავდა _ 

ახალი მკვდრის პატრონი. გარდა ამისა, კარგახნის გარდაცვლილის მეპატრო- 

ნეც აწყობდა დოღს. ' 
ფშავში პირველად მომსცლელისათცის „დაყენებული” იყო მჭედილა, სმეორისა- 

თცის ცხვარი, მესამისათვის ბატკანი, შემდეგისათვის ფული, მიცვალებულის 

ტანსაცმელი, იარალოც კი. 

ხეესურეთსა. და თუშეთში წლისხარჯხე, გარდა ცხენების რბოლისა, იცოდ- 

ნენ აგრეთვე ადამიანთა „დაქცეცა“//»დაჭენება“//შეჯიბრი. ეს იმ შემთხვე–- 

ვაშო ხდებოდა, როდესაც ოჯახს არ პქონდა შესაძლებლობა დოღის მოწყობისა. 

თუ გარჯაცვლილი ახალგაზრდა ცაჟი იყო, ცაჟებს „დააქცევდნენ“, თუ ქალი – 
ქალებს) თუ ბავშვი –- მაშინ ბავშცებს გამოაქციევდნენ) თუ მოხუცი ქალი იყო 

გარდაცვლილი = მოხუც ქალებსაც „დააჭენებდნენ“. თუშეთში ვინც პირცელი 
მოციღოდა დანიშნულ ადგილას, იმას ალამი ეძლეოდა. საჩუქრებად გასცემდ- 
ნენ „ფეხწინდას“, ფულს, ფართალს. ყველაზე ბოლოს მოსულს კი“ მატყლს და 
მარილს მისცემდნენ. . · 

თუ ოჯახი დოღს აწყობდა, მაშინ ადამიანებს აღარ „დააჭენებდნენ“. 

მიცვალებულის სახელზე დოლის გამართვა საქართველოს სხვა კუთხეებშიც 

იყო გავრცელებული ( მთიულეთი, გუდამაყარი, ხევი, სამეგრელო, აფხაზეთი). 
მსგაცსი წესის არსებობა კავკასიის სხვა ხალხებშიც დასტურდება ( ჩეჩენ- 

ინტჭუშეთ·, ოსეთი და სხვ.) (207) 149). ეს ჩვეულება ცნობილი ყოფილა 
ძველ საბერძნეთსა და იტალიაშიც (203, გე? 123).



59 

ხევსურეთში, ფშავსა და თუშეთში მიცვალებულის ხარჯზე გამართულ ცხენ- 

მხედართა შეჯიბრებას „დოლის“ გარდა ეწოდებოდა “ცხენნი“,; „ცხენ -მპეჯარ- 

ნი“ „ცხენ-დოლვი, ისადგინი“. ამათგან „ცხენნი“ ყეელაზე ადრინდელი უნ- 

რდა იყოს. ეს სახელწოდება მარტივად ასახავს აღნიშნეული ცითარების შინა- 

არსს. , 

საინტერესოდ გცეჩვენება ტერმინი „სადგინი“, რომელიც უნდა მომდჯინა- 

რეობდეს ზმნა „დგენა“-დან. „დგენა“ კი, სულხან-საბა ორბელიანის გან- 

მარტებით, იყო „ორთა სამკობინაროთა გამოცდა“ (1011. ეს სიტყვა გვხცდე- 

ბა „ვეფხისტყაოსანშიც“ („მოედანს მღერა, ბურთობა, დგრიალი ცხენთა დგე–- 

ნისა“). თეიმურაზ ბაგრატიონის მიხედვით, „დგენა – ცხენნი ერთმანეთს 

რომ გაუჭენოს გამოსაცდელად, თუ რომელი ცხენი ემკობინება, რომელნიცა 

მოსწრაფედ გაიქცევიან და მეორეს გაუსწრობენ, იგინი მიიღებენ ჯილდოსა- 

ცა“ (65, გც. 214). ამ ცნობებიდან ჩანს, რომ ცხენთ შეჯიბრების აღმნიშ- 

ცნელი ერთ-ერთი ძველი ტერმინი „სადგინი“ თუშეთში უკანასკნელ დრომდე 

შემორჩა. 

საყურადღებოა სხვა ჭარემოებაც. საქართველოში სხეადასხეა კუთხეში, 

მათ „შორის თუშ-ფშავ-ხევსურეთში, ცხენ-მხედართა შეჯიბრების აღსანიშნა- 

ვად ფართოდ იყო გაცრცელებული ტერმინი იდოღი“ აღსანიშნავია,რომ ეს სიტყ- 

ცა არ გცხვდება არც ძცელქართულ წერილობით წყაროებში და არც სულხან-სა- 

ბასთან.არსებობს მოსაზრება,.ომ იგი ქართელში შეთვისებულია ოსურიღან 

(შდრ. ოსური ძ.) Iძ#§ ).· ც.აბაევი ძს3 –ს აახლეებს თურქულ სიტყვასთან 

/აჭ - იღასაფლარების, ცერემონია“. (139, გვ: 438) 140, გვ. 373)" 

ამრიგად, „დოღი“ თურქული სიტყეაა,რომელიც დასაფლავებასთან არის დაკაევ- 

შირებული .ზემოთ მოტანილი მასალებიდან დავინახეთ,რმ „ცხენნი“ პირიქით 

ხევსურეთსა და ფშავში დასაფლაცების დღეს ეწყობოდა ხოლმე .ამიტომ საესები 

დასაშვებია,რომ უცხოური წარმოშობის სიტყვა -»დოლი“,რომელიც დასაფლაცები 

ცერემონიალს უკავშირდება,აღვილად დამკვიდრებულიყო ადგილობრივი ტერმინე>- 
ბის გვერდოთ. 

ამრიგად, ცხენ-მხედართა მონაწილეობა მიცვალებულის ხარჯებში ერთ-ერთი 

ძველი წესთაგანია, რაზედაც ხევსურეთსა და თუშეთში შემორჩენილი ტერმინე- 

ბიც („ცხენნი“, „სადგინი“) მიუთითებენ. 

დოღის მიზანი უნდა ყოფილიყო მიცცალებულის სულისათვის, რომელიც ყცელა. 
ფერს პხედავს და ესმის, სიამოცნების მინიჭება, გართობა. ამაზე დოღში 

თსულის ცხენის“ მონაწილეობაც. უნდა მიუთითებდეს. 

“"წლისთაცის ხარჯის დროს ცოტას დაუკრაცდნენ.ჯერ ჭირისპატრონს უნდა ეთამ 

შხა,მერე კი სხვებიც აჰყცებოდნენ ამის შემდეგ სოფელში მხიარულობა უკვე 

შეიძლებოდა. 

წლისთავის შემდეგ „ტალავართ აბერტყაცდნენ“, „ლიშანს“ აიღებდნენ.აშ დრ 

ოს ტალაცართაზე სამი კვერი და ყველი უნდა ყოფილიყო დადებული,რადგან,ხალ 
ხის რწმენით,სანამ მიცცალებული საიქიოში არ დაბინაქდებოდა, მას საგზალი 

სგირდებოდა, რისთვისაც იგი სახღში მოვიდოდა (ხეცსურეთი) .შემდეგ «აანაწი- 

ღებდნენ მიცვალებულის ტანსაცმელს. ერთ ხელს დედულეთას გსაცნიდნენ, ერთს 
ქმრეულთას, ერთს დედისძმებში .დანარჩენს კი ბიძაშცილებს,ჭარდაცცლილის ტოღ 
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ამხანაგებს, ანდა სოფელში ყველაზე ღარიბ ადამიანს მისცემდნენ და თან იტ- 

ყოდნენ!: „საიქიოში შენამც ბეპმარების, შენი საცეეთი იყოსო“ (ხევსურეთი, 

ფშავი, თუშეთი). 

აქვე ალვნიშნავთ, რომ თუ მოუმზადებლოიბის გამო ოჯახი წლის რიგის გა- 
დახდის დროს გადააცილებდა, მიცვალებულის ტანსაცმელი ჭიროსპატრონს აუ- 

“ ცილებლად ზუსტად წლისთავზე უნდა აელ.ხალხის რწმენით,ეს რომ არ გაეკეთე- 

ბინათ, ოჯახში კიდეც ცინზე მოკედებოდა (ხეცსურეთი, ფშაცი, თუშეთი). 
ზემოთაც იყო აღნიშნული, რომ ზოგჯერ წლისთავზე იხდიდნენ აგრეთვე „თა- 

ცმასაპარსოს“. წელთაქეება საღამოს რამდენიმე ოჯახი ერთად ხარჯს მოამზა- 
დებდა, მიციდოდა ჭირისპატრონის სახლში, სადაც გლოვის ნიშნად მოშცებულ 

თმა-წვერს ოიპარსავდნენ. ხევსურეთში დილით ისანაყრო“ გაიმართებოდა = 

ყველა თაცმოპარსულის ოჯახს ჭირისპატრონთან სამი ქადა უნდა მიეტანა და 

იქცე დანაყრებულიყენენ. 
წლის განმავლბაში დაწესებული პერიოდული რიტუალური პურობების გარ- 

და, ახალი მიცვეალებულისათვის წლამდე ხევსურეთში ყოველ „სულამაის”“ 

დლეს (0.ი. რა დღესაც გარდაიცვალა ადამიანი), ხოლო ფშავსა და თუშეთში 

ყოველ შაბათს, იდგმებოდა ტაბლები და იმართებოდა ტირილი (14). 

რწმენის თანახმად, ხარჯგადახდილ მიცვალებულთა სულები საიქიოში სამუ- 
დამოდ დაკმაყოფილებულად გრძნობდნენ თავს, ისინი მხიარულად, ლაღად იყ- 

ცნენ და თავიანთი ოჯახის კეთილდღეობას უწყობდნენ ხელს. ხარჯგადაუხდე–- 

ლი, უპატრონო მკვდრების სულები კი დალნებულები აქეთ-იქით დაეხეტებოდ- 
ნენ“ ხშირად ისინი თავიანთ ნათესავებს სიზმარში გამოეცხპდებოდნენ, ჩი=– 

ოდნენ და ტაბლის დადგმას სთხოვდნენ. შეშინებული და შეწუხებული ჭირისუ- 

ფალი აუცილებლად დააღოცვინებდა ტაბლას ასეთი მკვდრის სულისათვის. 

მიცვალებულის სულს რომ აუცილებლად სჭირდებოდა საკვები, რომ სარჯე– 

ბის გადახდის შედეგად მათ საიქიოში აუცილებლად მიუვიდოდათ შენდობა- 

ნათქვამი „სუფრა“, ამაზე მეტყველებს ხევსურეთში, ფშავსა და თუშეთში მი- 

ცვალებულის კულტში უკანასკნელ დრომდე შემონახული მეტად საინტერესო წვე- 

ულება. როცა ოჯასს მემკვიდრე არ ჰყავდა, ან ოჯახის უფროსებს იმედი არ 

პქონლათ, რომ სიკვდილის შემდეგ ცინმე მათ სახელზე „რიგს“ გამართავდა, 

მაშინ ისინი სიცოცხლეშივე აწყობდნენ „თავდამარხვას“. ამ დღისათცის ჩვე- 

ულებრივი ხარჯი იმართებოდა. ითავის დამმარსაცი“ ლუდს ადულებდა, არაყს 

გამოხჯიდა, ცხენსაც დაიკურთხებდა, დოღსაც გამართავდა, საუკეთესო ტანსა- 

ცმელში გამოეწყობოდა და ტაბლასთან დაჯდებოდა. „როდესაც ტაბლას აკურთხე- 
ბენ, ისიც იქ ზის, სმას არ იღებს, შენდობათქმულ საჭმელს არ შეჭამს იმი- 

ტომ, რომ საიქიოს ტაბლაზე აღარ შიუვიდოდა“. „აჭაიძე სოფიომ (გუდჯანთი– 

დან) დაიმარსა თავი: ქალები ჰყავდა, სიძეების იმედი არ ჰქონდა: ოცი 

წლის წინ ჩიტაიძეებმა, ვაკისძირიდან, ცოლ-ქმარმა ორივემ დაიმარხა თავი“ 

(თუშეთი). თავდამარხეის დროს სტუმრებს სხცები! მეზობლები და მოგვარეე“ 

ბი ეგებებოდნენ,უმასპინძლდებოდნენ. სულის ხუცესის მიერ ტაბლის დალოაც- 

ვის დროს თავის დამმარხავი შუაში ჩადგებოდა, გარშემო დასალოცაცს შემო–- 

უდგამდნენ, ხოლო ცხენი. დაკურთხების დროს თვითონ ეჭირა ხელში (108, გე. 

76, 79, გვ. 48, 12, 14). პურობის შემდეგ რაც ხალხს გადარჩებოდა, ყვე-
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ლაფერს მეზობლებს და მოკეთეებს დაურიგებდა, „დოლცს“ გაილებდა, „ლაბა- 
ძს“ დადგამდა) ტანსაცმელს კი სიკედილის შემდეგ, მისი ანდერძის მიხედ- 
ცით, გაანაწილებდნენ. როდესაც გარდაიცვლებოდა, მარტო „საპირიპსნოს“ 
დაკლავდნენ და ერთ საარაყეს გამოხდიდნენ, რომ მისი ტალავარი დაელოცათ 

(ხეცსურეთი, ფშაცი, თუშეთი). 

§ 2. სულის მოსახსენებელი დღეები 

თუშ-ფშავ-ხევსურეთში არსებობდა საგანგებო სულის მოსახსენებელი დღე- 
ები - ხორცის შაბათი (ფშავი, თუშეთი), ანუ აკვსების შაბათი (ხევსურე- 
თი), წყალკურთხეცა, სულთაკრეფა (ხევსურეთი, ფშავი, თუშეთი), „თიბის 

შამშაბათი“ (ხეცსურეთი), ხალარჯობა (ხევსურეთი, ფშავი), ამ დღეებში 
ახალი მიცვალებულის ოჯახის გარდა, ძცელ მიცვალებულთა პატრონებიც ამზა· 

დებდნენ სუფრებს,კლაედნენ საკლავს და სხვ. 

მიცცალებულის სულის მოსახსენებელ ერთ-ერთ დღეს წყალკურთხევა წარ- 
მოადგენდა. იგი ახალწლის სწორზე, 6 იანვარს, მოდიოდა. მთხრობელის გად- 

მოცემით, „ეს არის მიცცალებულის დღე, ან ტაბლობის დღე“. ძველი და ახა–- 

ლი სულის პატრონები სასაფლაოზე წავიდოდნენ, სანთლებს დაანთებდნენ., 

ოსუფრაშე ახალი სულის პატრონი სასაფლაოზე მყოფ ხალხს დაპატიჟებს. მას 

საკლავი ჰყავს დაკლული - „საწყალკურთხეო“. ეს საერთო სასოფლო ხარჯი 
იყო. წყალკურთხევას დილით ყოველი ოჯახიდან წყაროზე გავიდოდნენ და თუნ- 
გით წყალს იმდენჯერ ამოიღებდნენ და გადალვერიდნენ, რამდენი მიცვალებუ– 
ღიც ჰყავდა ოჯახს, თან ჩამოთვლიდნენ მათ სახელებს – იმათი მისასელელი 

იყოსო. იმაცე დღეს ყოველი ოჯახი საჯარეში მიიტანდა სუფრას. მკვდრის 

შენდობას უფროსი კაცი იტყოდა (თუშეთი) (14; L2). 

დიდმარხვაში,:·: სულთაკრეფის წინა ხუთშაბათს, თუშეთში „ერულსალეთობა“ 

იცოდნენ. ბუხარში გამოაცხობდნენ იკერაის -პურ პურს“, მოხალავდნენ ბიჭონს, 

მოხარშავდნენ ლ ბიოს. ოჯახის უფროსი ბიჭონსა და პურს კერის გარშემო 

სამჯერ შემოატარებდა და იტყოდა! '! „სხვათა ზიარ ნუ დარჩებით, სხცათა 

ნუ უყურებთა, ალალადამც მოგიცალისთ“. 
მიცცალებულთა ჯასახსენებელი დღეებიდან ერთ-ერთი მნიშვნელუეანი იყო 

ხალარჯობა. იგი ამალების შემდეგ მეათე დღეს, შაბათს, მოდიოდა. „ხა- 

ლარუკობა“ აღდგომის მემრე შვიდი კცირა რომ გაიცლის, მაშინ მაუდის“. ყმე- 

ლა ოჯახი ემზადებოდა ამ დღისათვის! არაცს გამოხდიდნენ, ხალარჯობა: დი– 

ლას კი თსახელსადებებს“ გამოაცხობდნენ, რომელთა. ნაწილს სახლში დას- 

ჯებდნენ სახელს და იქვე შეჭამდნენ, ნაწილს სახელსადებებისას, არაყს, 

ადუღებულ რძეს, რომელშიც ერბო იყო ჩაყრილი, წაილებდნენ სასაფლაოზე. 
ყველა ტაბლას დადგამდა თავისი მიცვალებულის საფლავზე. სულის ხუვესი 

შენდობას ეტყოდა ამ ტაბლებს. ახალი მიცვალებულის პატრონი კი მეზობლებ- 

სა და ნათესაცებს სახლში დაპატიჟებდა (ხევსურეთი). ხალარჯობას ახალი 

(ზოგჯერ ძცელი) მკედრის პატრონი სასაფლაოზე მიიყვანდა საკლავს, რომელ-
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საც ყურს ანთებული სანთლით აუტრესაცდნენ და სულის ხუცესი დალოცავდა. 

შემდეგ საფლავზე დაკლავდნენ, ხორცს კი სახლში მოიტანდნენ და მოხარშაც- 

დნენ. ხალარჯბის ხარჯისათვის ორ გედილას სახსლში დაკლავდნენ და შენდო- 

ბის თქმის შემდეგ ხალხს უმასპინძღდებოდნენ (ფშავ) (5; 14). 

თუ ოჯახზი აღარავინ იყო დარჩენილი, მაშინ რომელ მოგცარესაც ჰქონდა 

სადაცემული მისი „წილ-ნაწილი“ ეაი. სახლ-კარი და მამული, ყოცელი ხალარ- 
უობის დრს მიცვალებულის სულისათცის ტაბლა უნდა დაედგა. 

სევსურეთში მკცდრის გახსენება ხდებოდა აგრეთვე „თიბის შამშაბათს“, 
როდესაც სოფელი პირცელად გადიოდა სათიბად. ახალი მიცვალებულის პატრო- 

ნი ამ დღისათვის ტაბლას გაამზადებდა და მთელ სოფელს დაპატიჟებდა. სუ- 

ლის ხუცესის მიერ ტაბლას დალოცცის შემჯეგ ტალავართ გაშლიდნენ და დაი- 
ტირებდნენ. თემიდან მოსული ქალები თითო ბოთლ არაყს მოიტანდნენ და „,ტა- 

ლაცართაში“ ჩადგამდნენ. ტირილის შემდეგ კი ქალებს და კაცებს ცალ-ცალ- 
კე ტაბლებს დაუდგამდნენ. ჭირისუფალი „თიბის შამშაბათს“ რომ ჯადაიხდი> 

და, ამის შემდეგ სოფელს უფლება ჰქონდა „ცელი ბალახში შეეტანა“, მანამ- 

დე კი მგლოვიარის ხათრით არავინ წაციდოდა სათიბად. იმ დღეს ახალი მკც- 

დრის პატრონიც მოთიბდა ბალახს (79, გვ. 47; I2). 

მიცცალებულთა სულებისათცის განკუთვნილი დღეებიდან განსაკუთრებით 
საინტერესოდ გვეჩვენება „სულთაკრეფა“. სხვა სულის მოსახსენებელი დღეე– 

ბისაგან სულთაკრეფა გამოირჩეოდა რწმენით, რომ აშ დღეს ძველი და ახალი 

მიცვალებულები თავიანთ სახლებში ბრუნდებოდნენ. თვით სახელწოდებაც კარ- 

გად გამოხატავს ამ რიტუალის არსს და სიტყვა-სიტყვით ნიშნავს სულების 

შეკრებას, ერთად თავმოყრას. სულთაკრეფა შეიცავდა მიცვალებულთა შესახძე- 
დრად წინასწარ მზადების მომენტებს, მათი მიღების, გამასპინძლებისა და 

გართობის საშუალებებს, მიცცალებულთა სულებისადმი ლოცვა-ვედრებას და ზო- 
გიერთ სხეა საწესო მოქმედებას. ! 

სულთაკრეფა დიდმარხვის მეორე კვირის შაბათ დღეს იმართებოდა, თებერ- 

ვლის ბოლოს ან მარტში, რაც, მთხრობელთა თქმით, მარხვაზე იყო დამოკიდე–- 

ბული. მარხვცასთან მისი დაკაცშირება ქრისტიანობის გავლენას უნდა მიცაწე- 
როთ. ჩვენთეის კი მნიშენელეანია ის, რომ ამ დღეს ხევსურების, ფშავლე- 

ბის, თუშების ხალსურ დღეობათა კალენდარში მტკიცედ განსაზღვრული ადგილი 

ეჭირა. 

„ სულთაკრეფისათვის ყველა ოჯახი განსაკუთრებით ემზადებოდა. მთხრობე=” 

ლთა გადმოცემით, იგი „საკუთრიც სულის დღე იყო“ და ამ დღეს მიცვადებუ–- 

ლები თავიანთ სახლებს ეწცეოდნენ. სტუმრად მოსულებს ყცელაფერი წესიერად 

და ლამაზად უნდა დახცედროდათ, რისთვისაც ოჯახში წინდაწინ ჯამ-ჭურჭელს 

სევსურეთში, ფშავსა და თუშეთში ამ დღისათცის ყველა ოჯახი არაყს ხდი- 

და, ლუდს ის ოჯახი მოადუღებდა, რომლის მიცვალებულსაც ჯერ წელი არ გას- 
თავეებოდა. შაბათს დილას კი აცხობდნენ რიტუალერ პურებს - ლაცვაშებს,ხმი- 

ადებს. აშასთან ერთად, ხევსურეთში აცხობდნენ „მარტუღელაებს“ –- სამუშაო 

იარაღის გამომსახველ პურებს (1). იტი ბევრი უნდა ტამოეცხოთ, ოჯახის მი-
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ცცალებულთათვის ცალ-ცალკე. თუშეთში კი, გარდა სხქეა პურებისა, ყეელა 
ოჯახი თითო დიდ პურსაც აცხობდა (14; I1; I2). 

სუღთაკრეფისათვის გამომცხცარ რიტუალურ პურებს შორის საყურადოებოა 
ცომისაგან დამზადებული ადამიანებისა და შინაური თუ გარეული ცხოველე- 
ბის - ძროხის, ცხვრის, ცხენის, ირმის, ჯიხვის ფიგურები. თუშეთში მათ 

„ბაცუკაებს“ უწოდებდნენ. ხევსურეთში კი ჯვრისებური მოყვანილობის პუ- 

რებს, სპეციალურად სულთაკრეფისათვის გამომცხევრებს, იოვაცები“ ერქეათ.., 
როგორც ვარაუდობენ, ვაცი - ჯვარი პატარა ბიჭის სტილიზებულ განსახიერე- 
ბას წარმოადგენდა (49) II, 12). ალბათ, იგი გამოსახავდა გარდაცელილს, 
რასაც გვაფიქრებინებს მისი გამოცხობის აუცილებლობა სულთა შეკრების 

დღეს. რიტუალურ პურებს სხვადასხცანაირად აჭრელებდნენ. 

სკლათაკრეფას მარხვის გამო საკლავს არ კლავდნენ, ამზადებდნენ მხო- 

ლოდ სამარხვო საჭმელებს. დილაადრიან ტაბლებს გააწყობდნენ. ხევსურეთში 

იმდენი ტაბლა უნდა დაედგათ, რამდენი მიცეალებულიც ჰყაცდა ოჯახს. თცით 

ტაბლაზე ლუდს, არაყს, წყალს, საჭმელებს დააწყობდნენ. ტაბლაზე სანთლებს 
დააკრავდნენ და აანთებდნენ. ოჯახის უფროსი კაცი ან დიასახლისი ყანწში 

არაყს ჩაასხამდა და ში ნდობის. თქმას დაიწყებდა! იეს ტაბლა, ზედ დაწყო- 

ბილი სასმელ-–საგმელი შენამც გიეპმარების.სადაც შენ სარ,ცოტაიმც დიდად გჭე- 

ჩვენების,ცემ სანთელსაც თქცენამც ხპმარობთ, გარგასთ,შაგინდნასთ ღმერიმ. 

მასპინძელს ბარაქასაც აძლევსთ, მარკესამც ნუღარას მაკკერძებთ“ (1). 

ოჯახის მკვდრების შესანდობარს უფროს–უმცროსობის მიხედცით ამბობდნენ, 

უპატრონო მკვდრებსაც მოიგონებდნენ. ყველა ტაბლას ცალკ-ცალკე ეუბნებოდ–- 
ნენ შენდობას. 

თუშეთში სუფრაზე იმდენ თეფშს დადებდნენ, ოჯახს რამდენი გარდაცელილი 
წევრი ან უპატრონო ნათესავი ჰყავდა. აქვე წყალს, ლუდს დადგამდნენ. გა- 

რდა ამისა, აუცილებლად წანდილიც · უნდა ყოფილიყო მოხარშული ამ. დღისათვის... 

სანთლებს აანთებდნენ და მკვდრებს შენდობას ეტყოდნენ, კარებს, გააღებდ- 

ნენ, რომ მკვდრები ადვილად შემოსულიყვნენ სახლში. თუშეთში ამ დროს მთე–- 

ღი სოფელი „ახალი სულის“ ოჯახში იყრიდა თაცს, თან მოჰქონდათ სასმელ- 

სავმელი. თუ სოფელში ახალი გარდაცელილი არ იყო, მაშინ სიმღერა -თამაშიც 

იმართებოდა (11; I2). 

ხევსურეთში გირისპატრონი, ცის მიცვალებულსაც წელი არ ჰქონდა შესრუ- 

ლებული გარდაცვალებიდან, აუცილებლად ტალავარს პურის მარკვლის ჩასაყრელ 

ჭურჭელთან - კოდთან, გაშლიდა ფარდაგზე, ტაბლაც აქვე იყო გაწყობილი. 
სულთაკრეფას მთელი სოფელი მასთან შეიზრებოდა ხოლმე. თუ სოფელში რამდე- 

ნიმე ახლადგარდაცვლილი იყო, რიგრიგობით ეწლეოდნენ მათ-ოჯახებს, ანდა 

განაწილდებოდნენ, როგორც ამას ადგილი ჰქონდა როშკაში (I) 17) 18). სუ- 

ლის სუცესი ახალგარდაცცლილის ტაბლას შენდობას ეტყოდა, ქალები კი მის 
ტალაცართაზე დაიტირებდნენ.. 

თუშეთში დილით ადრე ოჯახის დისსახლისი ხორბალს შემოატარებდა ცეცხლ- 

ზე და თან უხვ მოსაცალს შესთხოცდა ღმერთს. იმაცე დღეს ეზოში ხორბალს 

მიმოაბნეცდნენ სიტყვებით! „ღმერთო, ბარაქა მოგმეც, ნახნაც-ნათესი გვიმ“ 
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რავლეო“. გარდა ამისა, მთელი სოფელი ახალი მიცვალებულის ოჯახში იყრი- 

და თაცს. თუ ასეთი არ ჰყავჯათ და კარგი ამინდი იყო, სოფლის მოედანზე 

შეგროვდებოდნენ. ყველას სამარხცო "საჭმელები, მათ შორის ბიჭონიც მიჰ- 

ქონდათ და ერთ ხონში აგროვებდნენ“ შემდეგ ერთი მოზრდილი ბიჭი რამდე- 

ნიმე მუჭა ბიჭონს გადაყრიდა და იტყოდა! „ღმერთო, ჩვენი მოსავალი კარ- 

ტი მოგციყვანეო“ (12). 

სულთაკრეფას რიტუალურ პურებს - ბაცუკებს (თუშეთი), ვაცებს ხეცსუ– 
რეთი) ეზოებში გაიტანდნენ და ბავშვები მათ მშეილდ-ისრებს ესროდნენ. 

თითოეულ მათგანზე მიცვალებულის ტანსაცმელი იყო „დაყენებული“ (დათქმუ- 
ლი). ცინც მოარტყამდა მშვილდ-ისარს, ვაციცა და მასზე დაყენებული ჯილ- 

დოც მას რჩებოდა (76, გც. 155) 14, 11). ხევსურეთში მამაკაცები ამ 

დღეს თაცს იყრიდნენ სოფლის განსაზღვრულ ადგილას, სადაც ეწყობოდა „ღა- 
ბახი“, და ერთმანეთს ეჯიბრებოდნენ თოფის სროლაში. „სათოფეებს“ ძველ <- 

ახალ მიცვალებულთა პატრონები აწყობდნენ. ზოგჯერ 40-60 სათოფე „დადგე- 

ბოდა“ ხოლმე. სამიზნეს დიდი თხელი მრგვალი პური, ფიცარი ან ბრტყელი 

თეთრი ქვა წარმოადგენდა. თითოეულ სათოფეს თაცისი ჯილდო ჰქონდა დაწესე · 

ბული - გარდაცელილის ტანსაცმელი ან იარაღი. ვინც მოარტყამდა სამიზნეს, 

მას ერგებოდა ეს ჯილდო. მეთოფეები წინდაწინ წილს ჰყრიდნენ, თუ როგო- 
რი რიგით უნდა ესროლათ. სხვა სოფლიდან მოსულ სტუმარს უფლება ჰქონდტ 

პირველობისა. 

ხალხის რწმენით, ამ შეჯიბრებაში იმ მიცეალებულთა სულებიც ღებულობს 

ნენ მონაწილეობას, რომელთა სახელზედაც ისინი იმართებოდნენ. სჯეროდათ, 

რომ სული თვალყურს ადევნებდა შეჯიბრებას, ერთობოდა. ბოლოს კი, ვისთ- 

ცისაც გაიმეტებდა, იმის ტყვიას ისეთ მიმართულებას მისცემდა, რო8 სა- 

მისნეს მოხცდებოდა და მასზე დაყენებულ ჯილდოს მოაგებინებდა. 

თოფების სროლის რომ მოათავებდნენ, ჭირისპატრონები ყანწებში არაცყს 

ჩაასხამდნენ და მისცემდნენ სულის ხუცესს ან ვინმე უფროსს კაცს, რომი. 

ლიც რიგ-რიგობით შენდობას ეტყოდა ყლელას მკცდრებს. 
ხეცსურეთში უპატრონო მკვდრების მამულები ზოგჯერ ჯვარს შეეწირებორ. 

ხოლმე. მას მთელი სოფელი ამუშავებდა და მიღებული მოსავლისაგან მშესუღ- 

,თაკრეფე დასტურები იმ დღისათვის ლუდს ხარშავდნენ. სულთაკრეფას ჯვარ: 

ხატებში ღამისთევაც იცოდნენ. ჟამისწირვისას, კოდის გახსნის დროს, „«ო- 

დთან სამარხვო ტაბლას დადგამდნენ, ზედ ერთ ფეკ სანთელს მიაკრაქდნენ, 

სულის ხუცესი სასულთაკრეფო მამულიდან მოწეული მოსავლისაგან გამოხდი= 

ლუდიან თასს ხელში დაიჭერდა და იმ სოფლის მკედრებს შენდობას ეტყოდა. 

სოფლელებს ჯვარში .მიჰქონდათ სასმელ-საჭმელი და ჯვარიონებიც შენდობით 

მოისსენიებდნენ მათს მიცცალებულებს (3). 

ამრიგად, სულთაკრეფა, ერთი შესედცით, მხოლოდ მიცცალებულის სუღის 
მოსახსენებელ დღეს წარმოადგენს, მაგრამ საკმარისია, არ უგულცებელეყიი 

სხსხვა მომენტები, რომლებსაც სულთაკრეფაში ცამოწმებთ, რომ მისი სხვა 

მსარეც გამოაშკარაცდეს, 

რიგი საწესო მოქმედებანი; რომლებსაც ამ დღეს ასრულებდნენ, გვიჩვე-
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ნებენ, თუ რა მნიშვნელოვანი როლი ჰქონდა მიკუთვნებული სულთაკრეფას 

ხალხის რწმენაში უხვი მოსავლისა და ოჯახის კეთილდღეობის დამკეიდრების 

მიზნით. ცეცხლზე მარცვლეულის შემოტარება, მისი მობნექვა ეზოებში, რა- 

საც თან ახლდა თხოვნა-ვედრება ბარაქისათვის, დატირება მიცვალებულის 

ტანსაცმელზე მარცელის ჩასაყრელი ჭურჭლის - კოღის გცერდით, სამუშაო ია- 

რაღის. გამომსახველი რიტუალური პურების, შინაურ და გარეულ ცხოველთა ფი- 
გურების გამოცხობა ადრე გარაფხულსე, ბუნების ძალთა აღორძინების წინ, - 

ყეელაფერი ეს იყო „მაგიური მოქმედებანი, რომლებსაც, ძეელი ქართული რწ- 

მენის თანახმად, შეეძლოთ რეალურად შეექმნათ ის, რასაც ისინი აღნიშნავ- 

დნენ“ (41, გვ» 21). 
გარდა ამისა, სულთაკრეფა ადრე გაზაფხულის დღეობათა ციკლში შედიოდა 

და სრულდებოჯა აუცილებლად შაბათ დღეს. შაბათი კი, როგორც გარკეეულ.იქ- 

ნა, მიძღვნილი იყო აგრარული ღვთაებისადმი (48, 2411. 

აღსანიშნაცია, რომ დიდმარხცის შეორე შაბათს, ე.ი. იმ ჯღეს, რომელ–- 

ზედაც ხალხური კალენდარის მიხედვით სუღთაკრეფა მოჯიოდა, სვანები დღე–- 
სასწაულობდნენ დღეობა „ლილაშუნეს“. ამ დღეს აცხობდნენ მუშა საქონლისა 

და სამუშაო იარაღის გამოსახულების რიტუალურ კვერებს და მათ მოსავლის 

გამჩენ ღმერთს სწირავდნენ ნაყოფიერებისათცის ლოცვა-ვედრებით. რიტუალუ- 

რო პურებით სვანები გამოსახავდნენ ხცნისა და ფარცხვის პროცესებს. ძვე- 

ლი ხალხური შეხედულების თანახმად, საკრალური მიწათმოქმედების პროცესში 

ამ სიმბოლოების მონაწილეობას ზემოქმედება უნდა მოეხდინა დედამიწის გა–- 

ნაყოფიერებასა და მისი წიაღიდან მცენარის აღმოცენებაზე, რომ ამ გზით 

ახალი მოსავლის მიღება უზრუნველეყოთ (144, გე. 193), 

ამრიგად, ზემოთ მოტანილი მასალების ანალიზი საშუალებას გვაძლევს გა- 

მოვთქცათ აზრი, რომ სულთაკრეფა იყო არა მხოლოდ მიცვალებულის კულტთან 
დაკავშირებული დღე, არამედ იგი აგრარულ დღეობასაც წარმოადგენდა. თვით 

ფაქტი, რომ ერთ დღეობაში გცვაქეს მოცემული ეს ორი მხარე, შეიძლება ბუ- 

ნებრიც მოვლენად ჩავთვალოთ, რადგან მიცვალებულის კულტი მჭიდრო ურთიერ- 
თობაში იყო მიწის კულტთან როგორც მსოფლიოს ხალხთა, ასევე ძველ-ქართულ 

რწმენა-წარმოდგენებში. ამის ნათელი გამოხატულებაა სცანების ყოფაში და- 

მოწმებული დღეობა „ლიფანალი“. ეთნოგრაფიული მასალები შესაძლებლობას 

გვაძლევენ, დაცადგინოთ დიდი მსგავსება სულთაკრეფასა და ლიფანალს შორის. 
მაგრამ ამ უკანასკნელმა ბოლო დრომდე სრულყოფილი სახით შემოინახა ბეერი 

ისეთი მომენტი, რომელთაც სუღთაკრეფაში ცელარ ცამოწმებთ. ც. ბარდაცელი- 
ძის გამოკვლევებით დადგენილ იქნა, რომ „ლიფანალი“ მიცვალებულის კულტის 
გამომხატველი და ბუნების ალრძინებასთან დაკავშირებული დღეობა იყო და. 

მიზნად ისახაცდა ოჯახის კეთილდღეობის,მიწის ბარაქიანობის დამკვიდრებას. 

აქცი აღცნიშნპეთ,რომ მოსავლის ჯაზრდის მიზნით ქართცელ ხალხში არსებობ. 

და მიწისათვის მსხცერპლად შეწირცის წესი „მიწის გაჯერების“ სახით, რო= 

მელსაც ბაცშვის დაბადების დროს ასრულებდნენ (166, გვ. 229) . რამდენადაც, 

სალხის რწმენის თანახმად, მიწა-სამყოფი მიცვალებულისა, სიცოცხლე. ანი= 

ჭებდა ყველაფერს დედამიწაზე, მათ შორის ახლადღდაბადებულსაც, შესაძლოა
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ეს მასალაც მიუთითებდეს მიცვალებულისა და მიწის კულტების ურთიერთკაც- 

შირზე. 

საქართველოს ბარში მიცვალებულთა პატიცსაცემად გამართული დღესას- 

წაული, რომელიც ანალოგიურია სულთაკრეფისა, „სულიწმინდის მოფენის“, 

ასულფენიობის“ სახელით არის ცნობილი. 

მიცვალებულ წინაპართა მსრიდან მფარველობისა და დახმარების რწმენა 

ოჯახის კეთილდღეობის უზრუნცელყოფის საქმეში ფართოდ იყო გაცრცელებული 
კაცკასიის სხცა ხალხების - აფხაზების, ჩეჩნების, ინგუშების, ოსების 

რწმენა-წარმოდგენებში. ანალოგიური რწმენები და მათი შესაბამისი მაგი- 

ური მოქმედებანი სპეციალური ლიტერატურიდან ცნობილია ძველი აღმოსავლე- 

თის ხალხების, ეგვიპტელების, ბერძნების,რომაელებისა და სხცათა რელი- 

გიებში (216) 145, 203). მიცვალებულ წინაპართა მხრიდან დახმარების 

რწმენა იყო აუცილებელი, მუდმივი ელემენტი რუსული აგრარული დღესასწაუ- 

ლებისა. ამრიგად, ძველ მიწათმოქმედ ხალხებში მიცცალებულისადმი მსახუ–- 

რება უკაკშირდებოდა კარგი მოსავლის მიღებისაკენ ლტოლვას, რაშიც მიცცა- 

ლებულის სულის ზებუნებრივი ძალა უნდა დაჰპხმარებოდათ. 

ყოველივე ზემოთქმულის საფუძველზე შეიძლება დაცასკცნათ, რომ სულთა- 

კრეფა, ერთი მხრივ, მიცვალებულის კულტთან დაკავშირებული დლე იყო. მეცო- 
რე მხრივ კი, ეჭირა რა მტკიცედ განსაზღვრული ადგილი თუშების, ხევსურე- 
ბის, ფშავლების ხალხურ დღეობათა კალენდარში, იგი წარმოადგენდა ბუნების 

ძალთა ალორძინებასთან დაკაცშირებულ ადრეგაზაფხულის დღეობას, რომელიც 

მიზნად ისახაცდა მიწის ბარაქიანობის გადიდებას, საქონლის გამრავლებას, 

საერთოდ ოჯახში კეთილდღეობის დამკვიდრებას. _ 

§ 3. მიცვალებულის. მოგონება სახატო 

დღეობების დროს 

სევსურეთში, ფშავსა და თუშეთში ხალხურ დღეობათა კალენდარში შემაცა- 

ლი ყოცელი სასატო დღეობის დროს მიცცალებულთა სულებისათვის იდგმებოდა 

ტაბლები. ახალ წელს, დილას, ჭირისპატრონი შას შემდეგ, რაც. მიცცალებულს 

შესდობას ეტყოდა, ეზოში გამოვიდოდა ,ცეცხლს დაანთებდა და ახლოს მიუჯ- 

დებოდა სასმელიანი ჭურჭლით. ჩქარა მეზობლები და მოკეთეებიც შემოუერთ- 

დებოდნენ. როდესაც ხალხი შეიკრიბებოდა, სულის ხუცესი შენდობას იტყოდა 
იმ მიცვალებულის სახელზე, ვის კარზსედაც იყვნენ შეყრილნი. შემდეგ სხვა 

ოჯახებშიაც მივიდოდნენ. როდესაც „კარში მისცლას“ მოათავებდნენ, ახალი 

მკცდრის ოჯახიდან „ჩააბმენ ფერკისას”' და ხატის კარზე წავიდოდნენ სამ–- 

ხიარულდ (ხევსურეთი) (79, გც. 46)+ 
მიცვალებულებს იხსენიებდნენ აგრეთვე ახალწლის მეორე დღეს, რომელსაც 

«კუმეტი“ ეწოდებოდა. ამ დღისათვის ყქელა ოჯახი ხინკალს მოამზადებდა 

და დილიდანცე დაიწყებდა ხატში მიტანას, თან სასმელსაც წაიღებდა, სანთ- 

ლებს აანთებდა, თასებს შეაცსებდა,ხეცისბერი კი შენდობას იტყოდა
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„წელწდის“ (ახალი წლის) შემდეგ მოდიოდა ხატობა - აღება, რომელ- 
საც ფშაცსა და თუშეთში „სორცის შაბათი“, ხოლო ხევსურეთში „აჭვსების 

შაბათი“ ცწოდებოდა. ამ დღეს ყველა ხატში მიდიოდა, მაგრამ აქ დღეობა 

დიდხანს არ გრძელდებოდა. ხალხი ერთმანეთს პატიჟებდა სახლში. „აკცსე- 

ბიზ შაბათი“ აღდგომის წინა დღეს მოდიოდა, როცა ხალხის რწმენით, მკც- 

დრებს. „ხთის ულუფა“ მისდიოდათ, რის გამოც მიცვალებულთა სულებისათვის 

დადგმულ ტაბლებს დილით შენდობას არ ეუბნებოდნენ. საღამომდე ამ საგმელს 

არაცინ მიეკარებოდა. „ხორცის“ ანუ »„აკცსების“ შაბათს ახალი მკ- 

0დრის პატრონი საკლავს დაკლავდა, როგორც ხარჯების დროს იცოდნენ, ყმე– 
ლაფერს ისე გაამსადებდა, ტანსაცმელზეც დაიტირებდა (ხევსურეთი, ფშავი, 

თუშეთი) (79, გვ. 47; 95. 10ჯ I2). ძველი მკვდრის პატრონი აღნიშნულ 

დღეს მხოლოდ ტაბლას გაამზადებდა. 

აღდგომის მეექცსე კვირას მოდიოდა ამალება. სახაცი დღეობა იყო, მა- 

ჭრამ მიცვალებულთა გახსენებაც ხდებოდა. „ახალი სულის“ (ახლადგარჯაცც- 

ღილის) პატრონი აუცილებლად „საამალებო“ ბატკანს დაკლაცდა. ცისაც დი- 

დი ხნის მკვდარი ჰყავდა, ის მხოლოდ ტაბლას დადგამდა. გვარის ან სოფ- 

ლის უფროსი კაცი ამ ტაბლას შენდობას ეტყოდა. 

თუშეთში თიბათვის მარხვის მეორე კვირას იცოდნენ აგრეთვე „სამონანუ- 

ღოს“ გამართვა. ვისაც ახალი მიცვალებული ჰყავდა, სუფრას გამართავდა 

და ნეთესაცებს დაპატიჟებდა, რომელთაც წინასწარ ნაკურთხ მარილს გაუგ- 

ზაცნიდა, რაც იმას ნიშნაცდა, რომ მათი მისვლა იმ დღეს აუცილებელი იყო. 

ჭირისპატრონი საკლავს არ დაკლავდა მარხვის გამო. ამ დღისათვის ლუდი 

ჰქონდათ მოდუღებული და სახლში სუფრას დალოცაცდნენ (I2). 

ზემომოტანილი " ეთნოგრაფიული მასალის ანალიზი გეიჩეგნებს, რომ ხარ- 

ჯების გადახდისა და სულის. მოსახსენებელ დღეებში ტაბლების დადგმის წე- 

სი გარკვეულ მიზნებს ემსახურებოდა. ხალხური რწმენის თანახმად, რიგების 

დროს მიცვალებულები თავიანთ ოჯახებში ბრუნდებოდნენ და შეექცეოდნენ მათ 

სასელზე განკუთვნილ საკურთხს. რიგების დამთაცრების შემდებგ»ისინი საი- 

ქიოში ბრუნდებოდნენ და თან მიჰყავდათ დაკურთხებული ობიექტების სუდი - 
ორეულები, რომლებიც იმ ქვეყნად მათ სამუდამო საკუთრებას შეადგენდნენ. 

ამასთანავე, ხარჯების დროს ცოცხალი ადამიანებისათეის ტაბლის დადგმისა 

და გამასპინძლების შედეგად სიმბოლურად ხდებოდა მიცვალებულთა სულების 

დაპურებაც, რომელმაც შეცვალა ერთ დროს რეალურად არსებული საკეებით მი- 
ცვალებულთა მომარაგების წესი. ამაზე უნდა მიუთითებდეს მდიდარი არქეო- 

ლოგიური მასალა და საფლავზე საჭმელების დატოცების ბოლოდრომდე შემონა- 

ხული ჩვეულება. 
გარდა ამისა, ხალხური რელიგიური შეხედულებით, მიცვალებულთა სულებს 

გააჩნდათ ძალა, ზეგაცლენა მოეხდინათ ადამიანთა ცხოვრებაზე = შეეძლოთ 

ხელი შეეწყოთ მიწის მოსაცლიახობისა თუ მოუსაცლიანობისათცის, პირუტყცის 

გამრავლებისა თუ გაწყცეტისათცის, ოჯახში კეთილდღეობის დამკვიდრებისა- 

თცის ან პირიქით. ამის გამო ადამიანებს საჭიროდ მიაჩნდათ მათი გეკლის 

მოგება. ამრიტად, ხარჯების გადახდის წესი მიზნად ისახაცდა არა მარტო
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მიცვალებულთა საკეებით უზრუნცელყოფას, არამედ ამ ჯზით მათი კეთილგან- 
წყობის მოპოვებას და სულის ზებუნებრივი ძალის თაციანთ სასარგებლოდ გა- 
მოყენებას. 

ყოველივე ზემოთქმულიდან ნათელი ხდება, რომ მიცვალებულთა სულებისა- 

თვის განკუთვნილი რიგებისა და მოსახსენებელ დღეებში ტაბლების დადგმის 

წესს საფუძცლად ედეა რწმენა სულის „არსებობისა და საიქიო ცხოვრების 

შესახებ, რაც ანიმისტურიო მსოფლმხედველობის ნიადაგზე იყო წარმოშობილი. 

ამავე დროს გავიხსენოთ, რომ მიცვალებულთა ხარჯებსა და სულის მოსა- 

ხსენებელ დღეებში ცხვებოდა მრგვალი ფორმის რიტუალერი პურები, ხოლო, 
როგორც უკცლე დადგენილია, „ქართველი ხალხის სარწმუნეობრიც წარმოდგენებ- 
ში მრგვალი ობიექტები მზისა და მთვარის გამოსახულებებთან იყცნენ დაშ- 

სგაცსებულნი და ასოცირებულნი“. ხარჯების ერთ-ერთი ელემენტის – მრგეა- 

ლი რიტუალური პურის - აუცილებლობა შესაძლოა მიცვალებულის კულტში ასტ- 

რალური რელიგიური აზროვნების ასახვაზეც მიუთითებდეს. 

§ 4. ნათესაცებისა და მეზობლების დახმარება 

ნათესავ -მეზობლების დახმარება მხოლოდ საფქვაცის დაფქეით, შეშის 8ო–- 

ტანით, ცომის მოზელვით და გამოცხობით არ იფარგლებოდა. როგორც პირცელი 

ხარჯის, ასეცე შემდგომი ხარჯების დროს ჭირისპატრონს ისინი სხცა სახი- 

თაც ეხმარებოდნენ. 

ხევსურეთში დასაფლაცების დღეს მკვდრის ოჯახში თითოეულ ქალს სამი 
კვერი, ნაჭერი ყველი და არაყი უნდა მიეტანა. სხვა რიგების დროს კი ყვე- 
ლა ოჯახს ლიტრი ქერიც უნდა შეეწირა ჭირისპატრონისათვის. აშ მიზნით სა- 

განგებოდ აირჩევდნენ ორ კაცს, რომელთაც უნდა მიელთ ეს შესაწირაცი, 

აერწყოთ და შეემოწმებინათ,ზუსტად ერთი ლიტრა იყო თუ არა (108, გვ.82I 
77, გვ. 206, 18). ხევსურეთში ხარჯებში მიჰქონდათ არაყი, ლუდი, ქადე–- 

ბი,მიჰყაცდათ საკლავი.დახმარება ევალებოდა მამიდებს,დეიდებს, მათ შცილე- 

ბს,ცოლეულთას,დედისძმვებს, დედისძმიშევილებს. აღსანიშნავოა, რომ აქვე ძა– 

ლიან დიღი მნიშვნელობა ენიჭებოდა „შეშაბათეობას“. მეშაბათედ იწოდებო- 

ღა ყველა ნათესავი მეშვიდე თაობამდე. თუ რომელიმე მეშაბათე რიგში არ 

შმოვიდოდა ჭირისუფალთან და არაყს ან ლედს არ მიუტანდა, იეს დიდ სირცხვი- 

ლად ითვლებოდა. ნ. ხიზანაშვილის ცნობით, ამ ნიადაგზე შეიძლება მათ შო- 

რის ნათესაობა მოსპობილიყო. მეშაბათეს არა მარტო არყის ან ლუდის მოტა- 

წა ეკუთცნოდა ხარჯების დროს, არამედ მასეე ეეალებოდა ჯარიმის გადახდა 

- ხუთი ძროხის მიცემა სისხლში ნათესავის მიერ ვინმეს მოკვლის შემთხვე- 

ცაში (108, გვ. 82). მეშაბათეობის .დიდ მნიშვნელობაზე უნდა მიუთითებ- 

დეს ჭირისპატრონის მიერ საგანგებოდ მათთვის მოწყობილი „შაბათის რიგაი“. 

მიცვალებულის დასაფლაცების შეორე დღეს საღამოს, მოიწვეედნენ მეშაბა- 

თეებს. ტაბლას მიცვალებულის სახელს დასდებდნენ. «ეს შაბათის რიგა# 

შენიმც საკმარი ას, შენამც გეჭმარის შაბათის რიგაი“. ხუცესის მიერ შე-
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ნდობის თქმის შემდეგ ჭირისპატრონი მეშაბათეებს რძის ფაფით უმასპინძლ- 

დებოდა. 
როგორც რ. ხარაძე მიუთითებდა, მეშაბათეობა წარმოადგენდა მამადკა- 

ცობის გაერთიანების საყურადღებო მომენტს, რომელიც მიცეალებუის კულტ- 

თან იყო დაკავშირებული (107, გე. 198). 

ფშავში ყველა ოჯახიდან მოჰქონდათ თითო ხმიადი და თითო ჩარექი არა- 

ყი, სანთელი ან სანთლის კოშტი, უფრო შეყლებულს = რამდენიმე ხმიადი, 

ქადები და ერთი ხელადა არაყი, ლუდი ან ღვინო. სისხლით წათესაცებს კი 

ყცელა ზემოჩამოძელილთინ ერთად, საკლაცის მოყვანაც ევალებოდათ. პაპი- 

დან ან ძცელი პაპიდან განაყარი ვინც იყო, ის საკლავს ბრ მოიყვანდა 

(60, გც. 67; 14). 

ნათესავების მხრიდან დახმარების წესი მტკიცედ იყო ფეხმოკიდებული 

თუშეთშიც. ირკვევა, რომ მიცვალებულის დასაფლაეებისა და სანთელსაწვაოს 

გადახდის დროს ჭირისპატრონის ოჯახს მატერიალურ დახმარებას არ უწევდნენ 

ნათესავები, რომლებიც,სამაგიეროდ, წლის ხარჯხსე ცალღდებული იყვნენ, შეს- 
წეოდნენ მას. მიცვალებულის ახლო ნათესავების მონატანს „სანიჭარი“ ეწო- 

დებოდა (109, 120; II, 12), მის მომტანს – „მოსანიჭრე“.ეს უკანასკნელ–- 

ნი იყცნენ დედისძმა, დეიდაშცილ-მამიდაშვილები, დედის ძმისშვილები, მი- 
ცვალებულის „გგცარის გათხოვილი ქალები, ძმობილი. დედისძმას სანიჭარში 

ერთი ჭედილა, ერთი თავი ყცელი, 3-4 კგ ერბო, მატყლი მიჰქონდა. სხვები 
ან „სულადს“ (ცხვარს ან ძროხას) ან ფულს, ან ყველს მიიტანდნენ. წინათ 

სანიჭარში მიწის მიცემაც სცოდნოდათ. სამაგიეროდ, ჭირისპატრონი ნათესა- 

ვებზე გააჩუქებდა გარდაცვლილის ტანსაცმელს, ცხენს, ნაბადს, იარაღს, ლო- 

გინს, მაფრაშს, ქვაბს და ა.შ. მიცვალებულის ცხენს დედისძმას აძლევდნენ, 

ზოგჯერ – ძმობილსაც. ვინც მიცვალებულის კუთცნილ ნიეთებსა და ცხენს ღე- 

ბულობდა საჩუქრად, ამბობდა: „სულისად მამცესო“ (11) 12). 

საინტერესოა ის გარემოება, რომ ტერმინი „სანიჭარი“, რომელიც თუშეთ- 

მა ბოლო დრომდე შემოინახა, „ცეფხისტყაოსანშიც“ მოიხსენიება. სუღხან- 

საბა ორბელიანის განმარტებით, „სანიჭარი“ ქორწილში შესაწევარს აღნიშ- 

ნავდა. თუშეთში კი, როგორც მასალიდან დავინახეთ, იგი მიცვალებულის კუ- 

ღტთან არის დაკავშირებული და აღნიშნავს ახლო ნათესაცების მიერ გაღებულ 

მატერიაღურ დახმარებას. 

თუშეთშივე როგორც თავზე, ასევე სხვა ხარჯების დროს სავალდებულო იყო 
თმეკოდეების“ დაპატიჟება. მეკოდეები ტერიტორიულად ახლო მდებარე, მომიჯ 

ნავე სოფლები იყენენ, რომელთა მოვალეობა იყო ჭირსა და ლხინში ერთმანე–- 

თის მიშველება და დახმარება. მიცვალებულთან დაკავშირებული ხარჯების 

დროს მათი დაზმარება მეზობლების მიერ გაწეულ დახმარებას უტოლდება. სა- 

ნიჭარის მიტანა მეკოდე სოფლებს არ ეცალებოდათ. ხარჯის დროს ჭირისპატ- 

რონს შეკოდე სოფელი სამეკოდეოს“ გამოტანას ·მოსთხოედა. სამეკოდეო იყო 
სუფრა, რომელზეც ეწყო სამი პური, ყველი, ხორცი, სანთელი და ჩხუტი ლუდი 

(ერთი ჩაფი) იყო დადგმული. სოფლის უხუცესი ღედიან საწდეს ხელში დაიჭგე- 
რდა და იტყოდა! „მოიხსენიოს მამა-პაპა, ჩვენი მეკოდეობა ვინც გაამწესა
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და დღეს ისინი აღარ არიან“. უკან დაბრუნებისას ტიკში ჩაასხამდნენ ლუ–- 

დს და მეკოდე სოფლელები გაიტაცებდნენ) მათ დაედეცნებოდნენ მიცეალებუ- 
ღლის სოფლის მცხოვრებლები. როცა წაართმეცდნენ, იქცე სოფლის განაპირას 

დალეედნენ. ამას „სამკიდებრო“ ეწოდებოდა (LI). ' 

მეკოდეობა სოციალური ურთიერთობის თვალსაზრისით მეტად საინტერესო 

მოძღენაა, რომლის ბუნების ახსნა ჩვენ ამოცანას არ წარმოადგენს (224). 
მიცვალებულის ოჯახისათვის მატერიალური დახმარების ჩცეულებაში ნათ- 

ლად ჩანს მეთემეთა მოცალეობანი, თავისი წარმოშობით იჯჭი ტერიტორიული 

ერთიანობის პრინციპზე აგებულ საზოგადოებრიც წეს-წყობილებას უნდა შეე- 

საბამებოდეს. გარდა ამისა, ეს წესი კარგად წარმოაჩენს სისხლით ნათესა- 

ური სოციალურ-ეკონომიური კოლექტივის (გცარის) ოდინდელი წეს-ჩცეულებე- 
ბის ელემენტებს. დედისძმის განსაკუთრებული „ხელი“ ამ საქმეში აცუნკუ– 

ლატისეული წარმოშობისა უნდა იყოს. დახმარების ზემოაღნიშნულ წეს-ჩვეუ–- 

ღებაში ტრადიციის თავშენასულობის მომენტი ჩანს.
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თავი V 

გლოცეის წესი 

§ IL. სამგლოვიარო ატრიბუტები 

ადამიანის სიკვდილით გამოწვეული მწუხარების გამოხატვის ჭარეგან ფო- 

რმას გლოვა წარმოადგენდა. მისი საწესო გამოცლინება სხეადასხვა სახით. 

ხდებოდა. როგორც სპეციალერი ლიტერატურიდან ირკვევა (223, გე. 888), 
ბგბლევა თითქმის უნიცერსალურ მოვლენას წარმოადგენდა მსოფლიოს ხალხთა ყო- 

ფაში. 

ბლცის წესები ქარ»ველი ტომების მიერ უძცელესი დროიდანვე ყოფილა 
შემუშავებული, რამაც ასახცა ისტორიულ წყაროებშიც ჰპოვა /(59, გვ. 10, 

26, გე/ 33, 68, გვ. 70 და სსვ.). თუშ-ფშავ-ხევსურეთის ეთნოგრაფიულმა 
ყოფამ კი უკანასკნელ ხანებამდე შემოგვინახა გლოცასთან დაკიცშირებული 

ძველთაგან მომდინარე წეს-ჩვეულებანი. 

სულხან-საბა ორბელიანი „გლოცას“ ასე განმარტავს! „გლოვა ესე არს 

სამწუხაროსა საქმესა ზედა ვაებით, ტირილით და შეწუხებით ყოფა“ (101). 
ქართული ენის განმარტებითი ლექსიკონის მიხედვით, „ჯლვა“ არის თცის- 

მე გარდაცვალების გამო მწუხარებაში ყოფნა, დარდი, გარდაცვალების ხსოე- 
ნის აღსანიშნაცად გარკცეული წესების დაცვა, შესრულება“ (1051. 

გლვა სხვადასხვა საშუალებებით გამოიხატებოდა, ასეთი იყო სამგლოვი- 

არო ტანსაცმლის ჩაცმა, მამაკაცების მიერ თმა-წცვერის მოშვება, გარკვეუ– 

ლი სახის აღკვეთები და სხვ. 

მის ერთ-ერთ ძირითად სახეს წარმოადგენდა სამგლევიარო ტანსაცმლის 

ხმარება, რაც აღმოსავლეთ საქართველოს მთიანეთში ძირითადად ფერით ჯანი- 

რჩეოდა ყოველდლიურისაგან. იშაც აცციათ“ - იტყოდნენ თუშეთში და ეს უკ– 
მე გლოვის მანიშნობელი იყო. თუშები სამგლოვიარო ტანსაცმელს „შაცს”, 

„თალხს“, „ჯიგარს“ ან ი„ლეგას“ უწოდებდნენ. მოშავო-მოყავისფრო, ღციძ- 
ლისფერი იყო. ამ ფერში ის ი„ჯღებოდა“, ცისაც ერთი შვილი მოუკედებოდა, 

ან უგზო–უკვლოდ დაეკარგებოდა. ზოგიერთის თქმით, „ჯგარს“ ცხენზეც გა- 
დააფარებდნენ ხოლმე ხარჯების დროს მაშინ, როცა ოჯახში ერთი კაციც აღარ 

რჩებოდა (19). ამრიგად, სამგლოვიარო ტანსაცმლისათვის მოშავო-მოყავისფ- 

რო ფერის ქსოცილიც გამოიყენებოდა. 
თუშეთში სამგლოვიაროდ ახალ ტანსაცმელს იკერავღნენ, მაგრამ როცა შე–- 

საძლებლობა არ ჰქონდათ, ძველს შეღებავდნენ. საღებავად თუში ქალები ძა- 

ღასკ თრიმლასა და თაცშაცას ხმარობდნენ. ხევსურეთში და ფშავშიც ოცორნენ
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ტანსაცმლის „საშავეში ამოცლება“. ამ მიზნით ისინი მურყნის წცენს იყე- 

ხებჯნენ. 

როგორც მასალებიდან ჩანს, თუშეთში სამგლვიარო ტანსაცმლის აღმნიშ- 

ცნელ ზემოთ ჩამოთვლილ ტერმინებთან , ერთად ცხვდებით „ფლასსაც“ თუში მთხ- 

რობელების გადმოცემით, როდესაც ცინშე გარდაიცვლება, «მეპზე“ (გაწყობილ 
ფიცრებზე, ტახტზე) „ფლასს დასხმენ“ (11) L2). სულხან-საბა ორბელიანის 
განმარტებით, „ფლასი“ არის „ბალნის ძაძა“ (101). ქართული ენის განმარ- 

ტებითი ლექსიკონის მიხედვით კი – „ფლასი“ (სპარსული პალას - უხეში ქსო- 

ცილი) - სამგლოვიარო თალხი საშოსელი" ფლასი, როგორც სამგლოვიარო ჩასა- 

ცმელი, მოხსენიებულია „ვეფხისტყაოსანში“ („აქათ სამ წელ არ მოვიდე, 

მაშინ გმართებს გლოვა, ფლასი“, ანდა, „ერთმანეთსა გაცეყარნეთ, ძოწეული 

გაგვიფლასდენ“). თეიმურაზ ბაგრატიონის ცნობით, „ფლასი არს ძაძა შავი 

შესამოსელი მგლოვიარეთა“ (65, გვ: 62, 533/540). მართალია, თუშეთში 

იფლასი“ უშუალოდ სამგლოვიარო ტანსაცმელს არ აღნიშნავდა, მაგრამ თუ გა- 

ვითვალისწინებთ ეთნოგრაფიულ მასალას და იმას, რომ „ფლასს“ უწოდებდნენ 

წლისთავამჯე სატირლად გაშლილ მიცვალებულის ტანსაცმელს, იქნებ გცევარა- 

უდა თუშეთშიც ოდესღაც სამგლოვიარო ტანსაცმლის აღსანიშნავად ტერმინ „ფლ- 

ასის“ გამოყენება. 

სევსურეთსა და ფშავში სამგლოვიარო ტანსაცმლის სახელებს „ძაძაც“ ემა- 

ტებოდა.+ 
სამგლოვიარო ტანსაცმლის აღმნიშვნელი ყცელა ზემოთ ჩამოთვლილი ტერმი- 

ნი.ერთმანეთის სინონიმებია და შინაარსობრივად შეესაბამება ძველ ქართულ 

ისტორიულ წყაროებში მოხსენიებულ სახელებს! „სამოსელი საგლოცელი“, „სა- 

მოსელი ქურიობისა“, „ძაძა“, „ძაძა-ფლასი“. ამათგან ერთ-ერთ უძველეს 

ტერმინად „ძაძაა“ მიჩნეული. იგი ნახსენებია დაბადების ქართულ თარგმან- 

ში, გ« მთაწმინდელის ცხოვრებაში, დავით აღმაშენებლის ისტორიკოსთან და 

სხე. (132, გვ. 77): სულხან-საბა ორბელიანის განმარტებით „ძაძა“ არის 

ოღაზლის შალი,, ხოლო „ღაზლის შალი –- მატყლის მკედი სხვილი. მკედი –- მო 

სხო ძაფი. შალი - მატყლის ნაქსოვი“ (101). ე-ი. ძაძა იქი მატყლის მსსხ- 

ვილი ძაფისაგან დამზადებული ქსოვილი. 

„ მართულ განმარტებით ლექსიკონშიც „ძაძა“, ერთი მხრივ, აღნიშნავს 

უხეშ ქსოვილს, მეორე მხრივ კი, ეს არის სამგლოვიარო სამოსელი, თალხი 

და- შემოუქობავი) ასევე „ძაძად“ არის მიჩნეული სადა, უარშიო ლეჩაქი 

(105). 

როგორც ირკცევა, „ძაძა“ თავდაპირცელად აღნიშნავდა უხეში ქსოვილისა- 

„გან დამზადებულ ტანსაცმელს, რომელსაც შავი ფერის სამოსთან ერთად სამგ- 
ლოციაროდ იყენებდნენ. ამას ეხმაურება ფარსადან გორგიჯანიძის მიერ აღ- 

წერილი „გლოვა და დასაფლაცება მარიამ დედოფლის შვილის ოტიასის, სადაც 

მითოთებულია, რომ მგლევიარენი „ძაძითა და შავით შეიმოსნენო“ (104). 

როგორც ჩანს, ძაძა შემდგომ სამგლოვიარო ტანსაცმლის აღმნიშცნელ ზოგად 

სახელად იქცა. 

“ შაძით, ე.ი: სადა, უხეში ქსოვილისაგან დამსადებული ტანსაცმცით შე-
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მოსცა გლოვის ნიშანი იყო. ამას უნდა აღნიშნავდეს ხევსურეთში „ძაძად“ 

წოდებული სამგლოვიარო ტანსაცმელი. აქ სამკაულებით და ნაქარგებით მორ- 

თული, მოჭრელებული კაბისათვის გლოვის ნიშნად სამგლვიარო ელფერი რომ 
მიეცათ, ხევსურები, თუშები და ფშავლები მძიცსა და სამკაულებს იხსნიდ- 

ნენ ან იჭრიდნენ. ხშირად ლილ-მძივს, რომელიც სათაურსა და სადიაცო ფა- 

რაგზე ჰქონდათ, მჩვარს დააკერებდნენ მათი დაფარცის მიზნით. „ტალავართ 

აბერტყის“ 0.ი. წლის გასელის შემდეგ კი, როდესაც მიცვალებულის გაშლილ 
ტანსაცმელს აიღებდნენ, ამ მჩვარს სამკაულებს ააგლეჯდნენ და ცეცხლში 

დაწვაქდნენ (79, გვ. 17; 11, 12). ეს წესი იქნებ მიუთითებდეს სამგლო- 

ციარო ტანსაცმლის დაწვის წეს-ჩვეულებაზე, რაც ოდესღაც ასე ფართოდ იყო 
გავრცელებული სხვა ხალხთა ყოფაშიც. 

როდესაც თუშეთში ახალგაზრდა ქალს ქმარი გარდაეცვლებოდა, იგი, საქო- 
რწინო ტანსაცმელში გამოწყობილი, სამკაულებით მორთულ , მიცვალებულს სა- 

საფლაომდე მიჰყვებოდა. დასაფლაცების შემდეგ კი ითალხებოდა. ასეთი წე- 

სი, როგორც ჩანს, მთელს საქართცელოში ყოფილა გაერცელებული. თეიმურაზ 
11 „დღისა და ღამის“ გაბაასების ერთ-ერთ თაქეში, რომელსაც „კაცის სიკცე- 

დილი, ეწოდებოდა“, აღწერს რა დატირებისა და გლოვის წესებს, მიუთითებს, 

რომ მხოლოდ დასაფლავების, რიგის გადახდისა და „ნიშნის დაგების“ შემდეგ 

იმოსებოდა ქცრივი შაცით (64, გე. 100). 
საინტერესოა ის გარემოება, რომ ძცელად საქართცელოში წესი ყოფილა - 

თუ ქმარს ცოლი მოუკმდებოდა ან პირიქით, დასაფლავების დღეს მგლვიარეს 

თეთრი საქორწინო ტანსაცმელი უნდა სცმოდა, რომელსაც დასაფლავების შემ- 

დეგ შეცცლიდა შაცით. შცილის სიკვდილის დროსაც ასევე იქცეოდა ჭირისუფა- 

ლი. აქედან გამომდინარე, იც. ჯაცახიშცილი ცარაუდობდა, რომ საქართცელო- 

ში სამგლოციარო ფერად შავთან ერთად თეთრიც იხმარებოდა (129, გვ. 72). 

მართალია, თეთრის ამ მიზნით გამოყენებას ცერ ცხცდებით, მაგრამ ის ფაქ- 

ტი, რომ აქაც გარდაცვლილ მეუღლეს ქალი საქორწინო ტანსაცმელში გამოწყო–- 

ბილი მიაცილებდა საფლავამდე, ძველი ქართული წესის გამოძახილად მიგცაჩ- 

ნია» ამ ჩვეულების წარმოშობა კი განპირობებული უნდა ყოფილიყო სულეთის 

შესახებ არსებული წარმოდგენით, რომლის მიხედცითაც ცოლ-ქმარნი იმქცეყა= 

ნადაც ერთად იყვენენ. ამასთან დაკალშირებით საინტერესოა ზევსურეთში უკა. 

ნასკნელ დრომდე შემორჩენილი რიტუალი. მიცცალებულისათვის ცხენის დაკურ- 
თხების დროს სულის ხუცესი ცოლსაც სამჯერ მათრახს „დაალირებდა“ (დაარტ–- 

ყამდა) და იტყოდა! „ეს შენი ცოლი საიქიოსაც შენ ცოლ იქნების“. იამაცე 

რწმენას ასახავს თუშეთში გაცრცელებული შეხედულება, რომლის მიხედცითაც 

მეორედ გათხოცილი ქცრიცი ქალი საიქიოში ისევ პირველი ქმრის მეუღლედ 
რჩებოდა (19), 

თუშეთში ჭირისუფალი კაბის გარდა, შაც პერანგსაც იკერავდა,რაც ჯუ- . 

ბიდან (კაბიდან) უნდა ჭამოსჩენოდა. ამაცე დროს სხვანაირად იხცეცდა დიდ 

მანდილს: მანდილის ორიცე ყური ყელზე უნდა ჰქონოდა შემოხვეული ისი, რო? 

ყელ-ყური კარგად ყოფილიყო დაფარული. ხეესურეთში ქალი მანდილს „ფეს- 
გით“ (შებრუნებით, ფოჩების ჩამოყრით) დაიხურაცდა, თუ ჩვეულებრივ იხუ-
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რაცდა მანდილს, - „კანჭით“ დაიხურავდა. 

ფშაველი ქალის მოუჭრელებელი, შავი ჯება - ჩვეულებრივ სახმარი კაბა, 

ადვილად იქცეოდა სამგლოვიარო სამოსად. ჯების ქეემოთა ბოლზე წაკერებუ– 

ღი წითელი ქუქუმოც ისე „ჟლრიალა“ ფერის არ იყო, რომ ვინმეს თვალში მო- 

ხვედროდა. თუ საჭირო იყო, მხოლოდ ქუქუმოს ამოავლებდნენ ხოლმე ყაცისფი- 
რში (46, გცა 94). 

თუშეთში სამგლოვიარო ტანსაცმელს ერთგვარად აცსებდა გულზე ჩამოსაკი- 

დი „სამგლოვიარო ჯაჭცი“, რომელიც მთელი სისრულით გამოხატავდა ჭირისპა- 

ტრონის მწუხარებას. მას მეორენაირად „უბის ჯაჭვსაც“ უწოდებდნენ. სამ- 

გლოვიარო ჯაჭვს იკეთებდნენ დედა, ცოლი, და, დეიდა, მამიდა. ბიძაშვილ- 

დეიდაშვილებს და მამაკაცებს ამ ჯაჭცის ხმარება არ ეცალებოდათ. 

სამგლოვიარო ჯაჭვი კეთდებოდა ძველი საომარი რკინის პერანგის ნარჩე- 

ნებისაგან, ზოგჯერ კი ოქრომგედლის ნახელაცსაც წარმოადგენდა. ეს იყო 

ლითონის ძალიან წცრილი რგოლებისაგან წმინდად მოქსოვილი გრძელი ციწრო 

ჯაჭვი. მისი სიგრძე არშინზე ცოტა მეტი ყოფილა, სიგანე კი ერთ მტკაველს 

უტოლდებოდა) ბოლოში შაცი ბურთი ება ბაწრისა, რომელსაც ამაცე ფერის ძა- 

ფის ფოჩები ჰქონდა ჩამოკიდებული: მოგცაქვს მთხრობლის სიტყვების „ბალ- 

ღებს რომ ჰქონდათ, იმას ექვივნა ქოქირაი. ბაწარ იყო შაცი, ბურთსაცით 

გაკეთებული, ზედ ბაწარ იყო ჩამობვული. დიდი რო ატარებდა, იმას უბის 

ჯაჭციც ჰქონდა, ზედ კი მობმული იყო ქოქირაი“ (19). ამრიგად, „ქოქირაზ 
ერქვა მხოლოდ ბაწრისაგან გაკეთებულ ნაწილს, ზოგიერთი მკცლეცარი კი ამ 

სახელწოდების ქვეშ მთელ სამგლოციარო ჯაჭცს გულისხმობს (75, გც. 170). 
ბაწრისაგან მოქსოვილ ქოქირას 16-I7 წლის ასაკამდე გოგონები ატარებდ- 

ნენ, (მას ერთი წლის ბავშვებსაც კი უკეთებდნენ). 18-25 წლის გასათხო– 

ვარი ქალიშვილები კი „გულსაფარას“ ხმარობდნენ კეს იყო შავი მოსახცეცი, 

კისერზე ნაოჭებშეყრილი.წელს ქვემოთ მაგრდებოდა ქამრით (LI91. 

როგორე აღვნიშნეთ, სამგლოვიარო ჯაჭცს განსაკუთრებით დიდი დანაკლი- 

სის, კერძოდ, მამაკაცის გარდაცეალებისას იკეთებდნენ. მოხუცებულისა და 

ბავშცის სიკვდილის დროს ა? წესს არ იცაცდნენ. „უბის ჯავჭცი“ უნდა ეტა- 
რებინათ ცაჟიშვილზე, ქმარზე, მამაზე, ძმაზე მგლოვიარობის დროს. ქალები 

მას ხან მარჯვენა, ხან მარცხენა მხარსე იკეთებდნენ. ეს დამოკიდებული 

იყო იმაზე, თუ როგორ ნათესაურ დამოკიდებულებაში იმყოფებოდნენ გარდაც- 

ცალებულთან! თუ ქმრის მხრიდან მოუკვდებოდა, მარცხენა მხარზე იმაგრებ- 

და ჯაჭეს, თუ „ჯალაბთ“ მხრიდან – მარჯვენაზე. 

მგლეიარე ქალი ცალდებული იყო წლამდე ყოცელ შაბათს, ზოგიერთის თქ- 
მით კი ყოველ დილა-საღამოს, წყალზე წასულიყო, მიცცალებულის სახელზე 
„წყლისათვის თავი წაექცია“ (წყალი დაეღცარა), ჯაგცის ბაწრიანი ფოჩი 

წყალში ჩაებერტყა, ან სველი ხელი »ჯაჭცზე ჩამოესვცა. სამგლოვიარო ჯაჭვი 
მსოლოდ ერთი წლის განმავლობაში უნდა ეტარებინა, როცა მოხსნის დრო დად- 
გებოდა, ჭმირისპატრონი წყალზე გავიდოდა, თან „სუფრას“ წაიღებდა! საშ კო- 

ტორს, ლუდს, ერთ ბოთლ არაყსა და სანთლებს. მასთან ერთად გაციდოდნენ 

მისი საგცარეულოს თალხიანი ქალებიც. მგლოვიარე აქ ჯაჭვს მოიხსნიდა,ქMი-
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ქირას ააჭრიდა და გადააგდებდა. ჯაჭვს წყალში ამოავლებდა და სახლში წა- 
მოიღებდა. თალხებსაც გვარის ქალები აქ მოიშორებდნენ. 

სამგლოვიარო ჯაჭცი ყველა ოჯახს არ ჰქონდა, ამიტომ მისი ჭანათხოვრე–- 

ბა თუშეთში მიღებული ყოფილა (19). 
«აქვე აღვნიშნავთ, რომ მთელს მთა -თუშეთში გამონაკლისს წარმოადგენდ- 

ნენ სოფ. ომალოს ქალები, რომლებიც წასნეს. ხატის დამიზეზების შიშით ერი- 

დებოდნენ სამგლოვიარო ჯაჭვის ტარებას (148, გც. 224). 

სამგლოვიარო ჯაჭვთან ერთად ბაწრის ქოქირის ტარების წესს თავისებუ– 

რი პარალელი ეძებნება სამხრეთ ოსეთში სამგლოვიაროდ აბრეშუმის ზონრე- 

ბის გამოყენების ჩვეულებაში. ' 

ცფიქრობთ, შესაძლებელია სამგლეიარო ჯაჭვზე აჯრე არსებობდა მხოლოდ 

ზატყლის შავი ძაფისაგან გაკეთებული ქოქირა. დროთა განმავლობაში მას 

დაემატა რკინის ჯაჭვი, რომელსაც უნდა მთელი სიძლიერ. » ეჩვენებინა უდი- 

დესი მწუხარება ვაჟკაცის დაკარგვის გამო. 

თუშეთში მგლოვიარე მამაკაცი შავი ფერის ჩოსა-ახალუხს იცვამდა, შკ- 

ღაცზე შავი ფერის ნაჭერს შემოირტყამდა: მას მარცხენა მხარეს გაიკეთებ- 

დნენ.იმ შემთხვეცაში, როდესაც ცოლის მხრიდან ცინმე ჭხარდაიცელებოდა, 

მარჯვენა მხარეს კი თავისიანის გლოვისას.ხეცსურეთში მგლოციარე მამაკა - 

ცი ახალ ტალაცარს არ ჩაიცვამდა, გლოვის ნიშნად გადაბრუნებულ ჩოხას,პე- 

რაგნს და პაჭიგებს ხმარობდა. 

საქართველოს სხვადასხვა კუთხის ეთნოგრაფიული მასალები აშკარად მიუ- 

თითებს იმაზე, რომ სამგლოვიაროდ შაცის გარდა, სხცა ფერებიც იყო გამო- 

ყენებული. კერძოდ, სცანეთში, როგორც ირკცეცა, სამგლოვიარო მუქი წითელი 
ფერის თავშალი იხმარებოდა (45, ჭე. 187), რასაც სვანური ხალხური პოე= 

ზიის ნიმუშებიც ადასტურებენ. მიცვალებულის კულტში შაცი და წითელი ფე– 

რების ერთად გამოყენება ხეცშიც მოწმდება (I3)1. საქართველოში სამგლოვი- 

აროდ ხმარებულ ფერებს = შავსა და წითელს, იისფერიც ემატებოდა. მაგალი- 

თად, სამეგრელოში იისფერი სამგლოვიაროდ ყოფილა მიჩნეული (57, გც.55). 
თეიმურაზ ბაგრატიონი აღნიშნული ფერის შესახებ ამბობს, რომ იგი „აზიუ- 

რისა ზნეობითა და ჩვეულებითა სამგლოვიარო ფერი არს, მსუბუქი სამგლოვი- 

არო“. 

ამრიგად, მიცვალებულთან დაკავშირებულ ტაბუციის რთულ სისტემაში ყვე- 

ლაზე დამახასიათებელი განსაზღვრელი ფერის ტანსაცმლის ხმარება იყო. ეც 

როპაში ასეთად შავი ფერი ფიგურირებდა, ჩინეთში თეთრი, თურქეთში ლურჯი 
ან იისფერი, ეგლიპტეში ყვითელი და სხცა (6წ გე. 230). 

სპეციალურ ლიტერატურაში აზრთა სხვადასხვაობა არსებობს სამგლოვიარო 

ტანსაცმლის წარმომაცლობის შესახებ. ერთი შეხედულების თანახმად, მას სა- 

ფუძვლად დაედო რწმენა ბოროტი სულის შესახებ: სამგლეიარო ტანსაცმელი 

მიზნად ისახაცდა ბოროტი სულის დაშინებას ანდა შენიღბცას მისგან თავდა - 

საცავად. მეორე თვალსაზრისის მიხედცით, სამგლციარო ტანსაცმელის გენე- 

ზისი უშუალოდ მიცცალებულის შესახებ არსებული წარმოდგენებიდან მ-მჯინა- 

რეობდა) კერძოდ, მას საფუძცლად უნდა დასდებოდა შეხედულება მიცვალებულის
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უწმინდურობის შესახებ. საგანგებო სამგლოციარო ტანსაცმლის ხმარება ერ- 

თი მხრივ, ჭირისუფალს შესაძლებლობას მისცემდა, დაცცვა ყოველდლური 
ტანსაცმელი მიცვალებულისაგან მომდინარე უწმინდურობისაგან, მეორე მხ- 

რივ კი, ყოველდღიური ტანსაცმლისაგან განსხვავებული სამოსი გარეშე პირ– 

თათვის იქნებოდა ნიშანი, რ მ მიცვალებულის ახლობლებს მორიდებოდნენ. მი- 

სი მოშორება გლოცის დამთავრების შემდეგ სავალჭებულოდ მიაჩნდათ. შესაძ- 

ფებელა, ამ ვითარებამ განაპირობა თუშ-ფშაც-ხევსურეთშიც მიცცაღებულთან 

დაკავშირებული ტაბუაციის სისტემის შემუშაცება, რომლის ერთ-ერთი გამო- 

ცლინება სამგლოვიარო ტანსაცმლის წარმოშობა იყო. 

უნდა აღინიშნოს, რომ ხევსურეთში, ფშავსა და თუშეთში გლოცა სხვა ტრა- 

დიციული წესების შესრულებითაც გამოიხატებოდა! ქალი ახლობლის გარდაცცა- 

ლების დროს საფლავში ჩასატანებლად ან მიცვალებულის „ტალაცართაში“ ჩა- 

სადებად თმას იჭრიდა. თუშეთში ქმარზე მგლოვიარე „კიკინოებს“ (კაცებს) 

იჭრიდა. გაუთხოვარი ქალი კი „კოწლებს“ (ნაწნაცებს) დამალაცდა თავსაფარ- 

ში (19) . პოჭრილ თმებს მკცდართან ახლოს დააწყობდნენ. როცა მიცვალებულს 

დაასაფლავებდნენ, თმას შეკრავდნენ და შეინახავდნენ. გარკვეული დროის 

შემდეგ, ჭირისპატრონი როცა ვინმე სთხოვდა! „მომეცი თმები, ნაწნაცებში 

ჩავიყოლებო“, გააჩუქებდა; გაყიდვით კი არ გაყიდიდა იმიტომ, რომ მკვდ- 
რის სახელზე იყო შეჭრილი (19). ფშაცშიც სცოდნიათ თმის შეჭრა! თუ ქალს 

ძმა ან ახლო ნათესავი მოუკმდებოდა, თმას მოიგრიდა და თან ჩაატანებდა 

(10) . ხეცსურეთში კი დას როდესაც უნაწილო (უმემკციდრეო) ძმა გტარდაეცც- 
ლებოდა, დასაფლავების წინ თმებს მოიჭრიდა და მკცდარს სარტყელში „ამო- 

ატანებდა“ ( ჩაუდებდა), თან ტირილით ეტყოდა! იძმაო, უძმოუთმოჩი ჩამაყე- 
ნი“=ო. „შინში“ - ბიძაშვილი ქალიც თმას იჭრიდა და მიცვალებულს სარტყე- 

ღში ამოუდებდა (79, გვ. 17). ძცელად მოგცარე ქალებს სცოდნიათ “ცპიკინო- 
ების“ ე.ი. საფეთქლებთან თმების გამოგლეჯა, სახის დაკაწვრა და სისხლის 

გამოდენა. ხევსურეთში გლოვის ნიშნად გავრცელებული თმის შეჭრის წესს ხა= 

ღხსური პოეზიის ნიმუშებიც ადასტურებს (I25, გც. 29). 

აღმოსავლეთ საქართცელოს მთიანეთში მგლოვიარეთაგან თმის მოჭრის წესს 

ეხმაუ/ება ქართლის, სამეგრელოსა და სხვა კუთხეთა მასალა (57, გვ. 91) 

97, გც. 75,კ 9). მსგავსი წესი ცნობილია კაცკასიის სხცა ხალხების ყოფი- 

დანაც (200, გე. 297, 186, გც. 379). 

ქართველთაგან გლოვის ნიშნად თმის მოჭრის წესი უძცელესი დროიდან მომ- 

დინარეობს, რასაც ისტორიული -წყარები. ადასტურებენ (68, გც. 70) 59, .გც. 
18). 

თუშ-ფშავ ხევსურეთში ჭარკცეული დროის განმავლობაში მოშვებულ თმა- 

წვერს ატარებდნენ მგლოვიარე მამაკაცები; თჯახის წეცრები აგრეთვე ბიძა- 

შვილები, დეიდაშვილები, დისშცილები, ძმისშვილები, მოგცარეები. თუშეთში 
წინათ მამაკაცებს წლამდე სცოდნიათ თმის მოშცება, მაგრამ სოფ. ომალოში 

„სახალხო გორაკზე“ შეკრებილან თუშები და „თმის სხმის“ დრო ორმოცი დღით 

განუსაზღცრაეთ (75, გვ. 169) „სანთელ-საწვაოს“ ზესამე დღეს თუშეთში 
ჭირისპატრონის სახლში იხდიდნენ თაცმოსაპარსოს“, სადაც მტლოციარე მა- 
მაკაცებს მიჰქონდათ სასმელ-საჭმელი და თმა-წვერს იპარსავდნენ.
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ფშავშიც წინათ წელთგათაცებამდე სცოდნიათ თმის მოშვება. წელთაცების 

შეორე დღეს კი იხდიდნენ „თაცმასაპარსოს“. ამჟამად ეს წესი ორმოცის ხა„ 

რჯის დროს სრულდება. 

სეცსურეთში „თავმოსაპარსს“ „სანთელ დღეს”, გარდაცვალებიდან შვიდი 

კვირის ჭასელის შემდეგ, იხდიდნენ. მოპარსვის დროს იტყოდნენ! „ბექერ- 

ჯელამც მაიპარსავ თაცს მშვიდოშით და დღეგრძელობით, სამგლოვიარო აჭფა- 

დას ღმერთმა“ (2). მსგავსი შინაარსის სიტყვებს თმის მოჭრის დროს ცშა- 

ცსა და თუშეთშიც ამბობდნენ. 

აღსანიშნავია, რომ საქართველოში თშას ცხოვრების ცცელაზე მნიშვნელო– 

ლან მომენტებში იჭრიდნენ, მათ შორის ახლობელი ადამიანების სიკვდილის 

დროს. გლოვის ნიშნად მამაკაცები თმებს იყენებდნენ წლამდე) ცოლი ან და 

თაცის მოჭრილ თმებს საყვარელ ადამიანს საფლავში ატანდა სოლმე. ყეელა 

ზემოჩამოთვლილ შემთხვეცაში ასეთი მოქმედება თმის პარციალური სულის შე- 

სახებ არსებული უძცელესი რწმენის გაცლენას უნდა მიეკუთვნოს, რომღის 

შესახებ სპეციალური გამოკვლევა გმ. ბარდაცელიძეს ეკუთვნის (37, გც. 

1421” სამეცნიერო ლიტერატურაში ეს წესი ზოგჯერ სისხლის გაღების ძ0ელ 

წესთან არის გათანაბრებული (174, გვ. 124). ქალის მიერ მეულისათვის 

თმის გატანების საშუალებით არ უნდა გაწყვეტილიყო მათ შორის ცოლ-ქმრუ- 

ღი კავშირი. თმა და სისხლი გამოირჩეოდნენ არაჩვეულებრივი ჯამძლეობითა 

და აღდგუნის უნარიანობით (195, გც. 274; 233, გვ. 205). ამიტომ არსე– 

ბობდა რწმენა მათი მაგიური ძალის შესახებ, რაც განაპირობებდა მათ დიდ 

მნიშც ნელობას მიცვალებულთან დაკავშირებულ სარიტუალო წესში. 

გ 2. გლცასთან დაკაცშირებული აკრძალვები 

ოთუშ-ფშავ=-ხეცსურეთში გლოცას ერთვოდა გარკვეული სახის აკრძალცებიც, 

რაც გარდაცვალების დღიდანცე იწყებოდა მიცვალებულის ოჯახში და იმ სო–- 
ფელში, რომლის მკციდრიც იგი იყო: კერძოდ, ჭირისუფალი „მარხცას დაიჭე- 
რდა“ - ციდრე მიცვალებულს არ დაასაფლავებდნენ, ხორცის ჭამა არ შეეძლო. 
ამ წესს წინათ წლამდე იცაცდნენ. მთხრობელთა გადმოცემით, ახლაც ზოგი 
წლამდე - მარხულობს (19). ქს აკრძალცა პირცელ რიგში მოგცარეცბს ეხებო- 
დათ (2), თუმცა იგი გარდაცცლილის სოფლელებზედაც ცრცელდებოდა -'მიცვა- 
ლებული სანამ „მიწად არ მიციდოდა“, ხორცეულის ჭამა სოფელში არაცის "შე- 

ეძლო. 

ასეთი სახის აკრძალვა მხოლოდ თუშ–ფშაც –ხეცსურეთისათცის არ ყ ყოფილა: 

დამასასიათებელი. როგორც ჩანს, იგი საერთო ქართულ მოვლენას წარპოად- 

გენდა (იხ. 59, გე: 18, 57, გვ. 55). 

ზოგადი სპეციალური ლიტერატურის მიხედცით, აღნიშნული მარხულზა მიზ- 

ნად ისახაცდა მიცვალებულისათვის თაცის შეცოდებას ან დაშინებას. მიორე 

მხრიც, მარხულაბით კონტაქტი მყარდებოდა მიცვალებულის სულთან (233, გე, 
332).
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მგლვიარე ყოველგვარ გასართობს, ლხინს გამოაკლდებოდა, ოჯახშიც ფა- 

ნდურს შებრუნებით კედელზე დაჰკიდებდნენ, რასაც „ფანდურის უკულმ შეკი- 
დებას“ ეძახდნენ (18). ასელცეი,სოფელშიც არ შეიძლებოდა სიშღერა, თამაში, 

ფანდურსე დაკცრა და სხვა გასართობები: როცა ხატობა მოვიდოდა, სადაც 

აუცილებელი იყო მხიარულება და სიმღერა, ან სოფელში რომელიმე ოჯახს სუ–- 

რდა ქორწილის გადახდა, მაშინ თვით ჭირისპატრონი „გასტეხდა ფანდურს“! 

იგი ხალხში მივიდოდა, ფანდერზე დაუკრავდა, იმღერებდა და ითამაშებდა. 

შემდეგ სხცებსაც შესთავაზებდა დაკვრას. ასე „გატყდებოდა ფანდური“ სოფ- 
ლელთათვის, ახლობლები კი გლოცას განაგრძობდნენ წლის გათაცებამდე. 

ხატობის დროს რომ ცინშე გარდაცვლილიყო, დღეობა აუცილებლად ი„შეკაც- 
დებოდა“. საკლაცს ალარ დაკლაცდნენ, არც ჯვარს „რიგს დაუყენებდნენ“ 
(გაადიდებდნენ). ეს გრძელდებოდა მანამდე, ვიდრე ჭირისპატრონი „საპირი= 

ცსნოს“ არ დაკლაცდა (II, I2). 

აკრძალვის ერთ-ერთ სახეს წარმოადგენდა გარდაცვლილის ოჯახსა და სოფე- 

ლში მკვდრის დაკრძალვამდე ყოველგვარი საქმიანობის - ცეცხლის დანთების, 

საჭმლის გაკეთების, ნემსის ხმარების და სხცე. აღკვეთა. მხოლოდ პურის 

გამოცხფბა ·იყო დაშვებული. 

ხევსურეთში როგორც კი დაინახავდნენ, „სალოგინე“ იწეოდა, რაც ციღა- 

ცის გარდაცვალებას ნიშნაცდა, ყველანი სამუშაოს ანებებდნენ თავს. მიც- 

ცალებულის დასაფლაცებამდე კაცს „საცელე“ სამუშაო, ქალს კი ხელსაქმე 
უნდა მიეტოცებინა (18). ფშაცში ვინმეს გარდაცცალებისთანავე „ხარებს 

გაუშეებდნენ, გუთან ალარ შეებმოდა“ არამარტო გარდაცვალებულის, არამედ 
მეზობელ სოფლებშიც. მხოლოდ საქონელში წაციდოდნენ (141. თუშეთში მსგა- 

ცს ცითარებასთან გცაქვს საქმე. ციდრე მიცვალებულს არ დაასაფლაცებდნენ, 

სოფელში საქმის გაკეთებას ვერავინ გაბედავდა, არც მიწას დაამუშაცებდა 

და არც საქონელში წავიდოდა. ამას „ციხემოსობა“ ეწოდებოდა. ტს აკრძალ-' 

ცა მეკოდე სოფელზეც ცრკელდებოდა+. მხოლოდ დასაფლავების შემდეგ, როდესაც 
«„საპირვსნო“ დაიკვლოდა, ყველას ეძლეოდა საქმის გაკეთების უფლება (11, 

12). 

თუშ-ფშავ -ხექსურეთში მიცვალებულის დასაფლაცებამდე თოფის გასროლაც 
კი იკრძალებოდა | „თოფის გატეხა“ სასაფლაოდან დაბრუნების შემდეგ ხდებო- 

და (79, გც. 13) I4). 

გლეა და მასთან დაკავშირებული აკრძალვები გარკცეული დროის განმაც- 

ლობაში მოქმედებდა! იგი ერთიდან სამ წლამდე იყო სავალდებულო. 

§ 3. ნათესაცების გლოცა 

მიცცალებულის ტღოცა ოჯახის წევრების, ნათესაცეების, მოგცარეების 8მი- 

ერ. მეტ-ნაკლები სიმძიმით ზდებოდა იმისდამიხედცით, თუ ცინ იყო გარდაცვ- 

ლილი - ახალგაზრდა თუ მოხუცი, ქალი თუ კაცი, რა ნათესაურ ურთიერთობაში 
იმყოფებოდნენ გარდაცცალებულთან. უნდა აღინიშნოს, რომ ქალის სიკვდილი –
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ახალგაზრდისა თუ მოხუცისა - თუშ-ფშაე-სევსურეთში დიდ უბედურებად არ 

ითცლებოდა. 
ხევსურეთში განსაკუთრებით დიდი გლოვა იცოდნენ ახალგაზრდა მამაკა- 

ცის გარდაცვალების გამო თუ დას „უნაწილო“ (უმემკციდრეო) ძმა მოუკე– 
დებოდა, იგი თაცის თავს „გაოკრებულს“ უწოდებდა, წლების განმაცლობაში 

არც ლხინში, არც ქორწილში მონაწილეობას არ ღებულობდა. თუ გარდაცვლილ 

ძმას მემკვიდრე დარჩებოდა, მაშინ და მძიმედ იგლოვებდა მას ერთი წლის, 

განმაცლობაში (779, გც. 10). 

როდესაც ახლო ნათესავი მამაკაცი დასაფლავებაზე მიდიოდა, ხევსური 
იარაღს (ფარსა და ხმალს) ან საერთოდ არ წაიღებდა, ან უკუღმა აისხამ- 

და (2). 

თუშეთში თუ დანიშნულ ქალს საქმრო გარდაეცვლებოდა, იგი შაცებს ჩაიც- 
ცამდა და საქმროს ოჯახში ატარებდა ერთ წელიწადს. საქმრო კი გარდაცვლი- 

ლი დანიშნულის ჭღოვის ნიშნად წინათ წლამდე (ამჟამად ორმოცამდე) თმა- 

წლერს გაუშვებდა (19). 
ხშირად ხეცსური უშვილო ქალები ქმრის პატივისცემის ნიშნად, აღარ თხო- 

ცდებოდნენ, რადგან დიდი იყო რწმენა იმისა, რიმ საიქიოში მეულეს აუცი– 

ღებლად ნასაცდა და გაწბილებული, პირშერკხვენილი არ უნდოდა შეხვედროდა 
ხდებოდა ისეც, რომ თუ ქალს შვილები დარჩებოდა, წლის გასვლის შემდეგ 
»ქმრეუბები” ქალის მშობლებს დაიბარებდნენ და მათთან ერთად ქერიეს ურ– 

ჩევდნენ - გათხოვილიყო. 
ხეცსურეთში მიცვალებულის გლოვა შინში ქალებისა და ცაჟების მიერ ერ- 

თი წლის განმაცლობაში გრძელდებოდა. მართალია, შინში ქალი ტანსაცმელს 

შავში არ „გაავლებდა“, მაგრამ სხვა მხრივ იგი გარდაცცლილის ოჯახის წე- 

ცრებისნაირად. გლოცობდა. თუშეთში კი შინში ქალები თალხს იცცამდნენ. ცა– 

ჟი შინშებიც, ოჯახის წევრი მამაკაცების მსგავსად, გლვის ნიშნად თმა- 

წვერს უშცებდნენ, ხანულის გარდა არაცითარ იარაღს არ ატარებდნენ, ტან- 

საცმელს ან გადმობრუნებულს ხმარობდნენ ანდა მის ნაქარგებს ფარაცდნენ. 

გლოცა ცინმეს გარდაცვალების გამო ეცალებოდა არა მარტო ოჯახის წევრე- 
ბსა და შინშებს, არამედ მთელს საგცარეულოსაც. თუშეთში ძცელად ქალ-რძა- 

ლი „შავში ჯდებოდა“, ციდრე წლის ხარჯს არ გადაიხდიდნენ. ხევსურეთში მო- 

ტბცარე ქალების ჭგლოცა შინშისნაირი იყო, იმ განსხვაცებით, რომ ისინი თმას 

არ იჭროდნენ და მიცცალებულს თან არ ატანდნენ. მათი გლევა აქაც ერთ წე–- 

ლიწადს გრძელდებოდა. 
ამრიგად, როგორც ზემოთ მოტანილი მასალა გვიჩვენებს, გლცა და მას- 

თან დაკაცშირებული გარკვეული სახის აკრძალვები ანუ „ჯლოცის წესი“ უძცე- 

ლესი დროიდანცე შეუმუშაცებიათ ქართცელ ტომებს. გლვაში ასახცა ჰპოცა 

იმ ემოციებმა, რასაც იწვევდა ახლობელი ადამიანის გარდაცვალება. იჯჭი 

იყო გარეგანი გამოხატულება ძცირფასი ადამიანის სიკვდილით გამოწცეული 

მწუხარებისა. მაგრამ ფსიქოლოგიური მომენტის გარდა გლოვასა და გარკცეუ- 
ღი სახის აკრძალვებში აისახა შიშისა და პატივისცემის გრძნობებიც, რო- 

მელთაც განაპირობებდნენ მიცვალებულისა და მისი ძალის ზებუნებრითბის შე- 
სახებ არსებული რწმენა-წარმოდგენები. 
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თაც-იი VI 

სამარხის ტიპები და საფლავის ქცები 

8 1. სალავის ადგილი სასაფლაოზე 

ზოგადი სპეციალური ლიტერატურიდან ცნობილია, რომ მიცცალებულთა და- 
მარხვის დროს დაცული იყო სასაფლაოზე გცარების მიხედეით დანაწილება. 

ქართული ეთნოგრაფიული მასალაც ადასტურებს ამ ცითარებას. კერძოდ, ხევ- 

სურეთში, ფშაცსა და თუშეთში სასაფლაო გვარების მიხედვით იყო დაყოფილი 

(120, გვ. 11) 10, 11). აღსანიშნაცია, რომ ხევსურეთში ცს დაყოფა უფრო 

დიფერენცირებულად არის წარმოდგენილი!) აქ სასაფლაო გვარების მამათგა-'. 

ნაყოფების მიხედცითაც ნაწილდებოდა (120, გვ. X1, 107, გვ. 197). 

სასაფლაოების ჭგცარების მიხედვეით დაყოფა ეყრდნობა უძველეს წარმოდგე- 

ნებს, რომელთა მიხედცითაც საიქიოში მიცვალებულთა სულები იმგცარადცე 

იყვნენ ტაერთიანებულნი (გლარებად), როგორც სააქაოში. გარდაცვლილ ნათე- 

სავთა გაერთიანებას საიქიოში „ანდაბი“ ეწოდება. მთხრობელთა გადმოცე- 

მით, „ანდაბი ეწოდება ერთი გცარის სულები ერთად რო არიან თაქმოყრილნი. 
როგორც აქა ცართ ძმა-ბიძაშვილები, კვდრებიც ერთად ცართ, ანდაბიც ერთი 

გ0აქვს“, „საიქიოში თითოეული გვარი ცალ-ცალკე იყო ერთად თავმოყრილი 
„ანდაბ – ანდაბად“ (79, გც. 58; 14)" ამ შესუდელებას შესანიშნაცად ასა- 

ხაცს „საიქიოს გახილცის“ მაგალითები, სადაც აღწერილია, თუ როგორ ცხოც–= 

რობდნენ სულები გვარებად, როგორ მიჰყაცდათ „მგებრებს“ ახღლადგარდაცგ–- 

ფილის სული მის ანდაბში. იმდენად დიდო იყო რწმენა საიქიოში გცარებად 

ცხოვრების შესახებ, რომ სადაც არ უნდა გარდაცვლილიყო ადამიანი, ყოცელ- 

თცის ცდილობდნენ გადმოსცენებას და დამარსცას მისი გვარის სასაფლაოზე, 

რათა იმქვეყნადაც თავის მოგცარეთა შორის ყოფილიყო. ეს წესი მეტად ძცე- 

ლია და იმ დროიდან მომდინარე ჩანს, როდესაც «დაუშვებელი იყო სსცადა- . 
სხცა გვარის გარდაცვლილთა ძვლების ერთმანეთში არეცა“ (198, გც. 60). 

როდესაც ცხედარს ცერ იპოვიდნენ (წყალში დამხრჩვალს, ომში დაღუპულს), 

„სასაფლაოზე საფლაცს აუცილებლად მოუსომავდნენ, რაც შემდეგნაირად ხდებო- 
და: გირისპატრონი ტაბლას და მიცვალებულის ტანსაცმელს სასაფლაოზე წაი- 
ღებდა, მიწას შემოხაზაცდა ბარით ან თოხით და ზედ ტალაცარს დააწყობდა. 

სულის ხუცესი ტაბლასა და ტალაცარს მიცვალებულისათცის დალოცაცდა. ამის 

შემდეგ 0ს უკანასკნელი თაცის საფლაცში „წილნადებად“ ითცლებოდა. „საფ- 

ღაცში წილუდებლად“ მიცვალებულის დატოცება ოჯახისათვის დიდ უბედურებას 
4ოასწაცებდა + 
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§ 2. საფლავის აგებულება 

სამარხის სხვადასხვა სახის წარმოშობას დაკრძალვის განსხვაცებული 

წესები განაპირობებდა.. საქართველოში ძცელთაგანვე დამოწმებულია დამარს- 

ცის ორი ძირითადი სახე: მიწისზედა და მიწაში დამარხვა. 

“ ქართველი ხალხის ეთნოგრაფიულმა ყოფამ მეტად საინტერესო მასალა შე- 

მოგვინახა ამ საკითხებთან დაკავშირებით მხედეელობაში გეაქვს სამარს- 
თა ის ტიპები, რომლებსაც აღმოსავლეთ საქართველოს მთიანეთში (ფშაცი, 

ხევსურეთი, თუშეთი) ვხვდებით. 
როგორც საქართველოს სხეა კუთხეებში, 'ფმავში, ხევსურეთსა და თუშეთ- 

შიც მიცვალებულისათვის “მიწაში გაჭრილ ადგილს „საფლაცი“ ეწოდება, ამავე 

მნიშვნელობით გვხვდება „სამარე“. სამარხის გარკვეული სახის აღსანიშნა- 
ცად იხმარება „აკლდამა//„აკალდამა“. 

ძველ ქართულ წყაროებში („აბო თბილელის წამება“, ,ეესტათი მცხეთელის ცხ. 

როცრება“, „ცხოვრება წმ.ნინოსი“, „სერაპიონ ზარზმელის ცხოვრება“) საკმაო§ 

სშირად მოიხსენიება ტერმინი „საფლაცი“. მაგ.! „ქართლის ცხოვრების“ ერთ 

ადგიხას ცკითხულობთ! #+...მტკიცე და უფრო. საფიცარი მათი .იყო საფლავი ქა- 

რთლოსისი“. ფლვა, ანუ დაფლვა ნახმარია მიცვალებულის მიწისთვის მიბარების 

აღსანიშნავად .ხოლო ამ სიტყვიდან ნაწარმოები სა–ფლავ-ი–-სახელია იმ მოთხ- 

რილი ადგილისა,სადაც მიცვალებული უნდა მოეთავსებინათ (82) „უკანასკნელ 

ხანს გამოთქმულია მოსაზრება,რომ -„საფლავი“ ადრეული წარმოშობისაა და არ- 

სებობდა ქართცელური ენების ქართულად და ზანურად დაყოფამდე (56,გე.192). 
სულხან-საბა ორბელიანს „საფლავი“ განმარტებული აქვს როგორც ი„მკუდართ სა- 

მარხი“ (101) „მის პარალელურად მიცვალებულის მიწისთვის მიბარების ადგილს 

„სამარეც“ ეწოდება. ამ მნიშვნელობით გცხედება იგი „ექსტათი მცხეთელის 

ცხოვრებაში“, „წმინდა ნინოს ცხოცრებაშიჯ »„ვისრამიანში". სულხს;სან-სა- 

ბაც თავის ღექსიკონში „სამარეს“ ხმარობს „საფლავის“ მნიშცნელობით 

(101) .ჟართული ენის განმარტებით ლექსიკონში საფლაეი // სამარე //სამარ- 
ხი ერთიდაიგივე შინაარსის გამომხატველი სიტყვებია, რომლებიც მიცვალებუ- 

ღის დასამარხაცად ადგილს აღნიშნავენ (105). 

გარდაიცცლებოდა თუ არა ცინმე, მაშინცე შეუდგებოდნენ სამზადისს მიც- 

ცალებულთან დაკაცშირებული წესების შგსასრულებლად. ზრუნვის ერთ-ერთ ობი- 

ექტს, რასაკცირველია, საფლავის გამზადება წარმოადგენდა. 

საფლაცის გათხრა დასაფლავების წინა დღეებში არ შეიძლებოდა, რადგან, 
მთხრობლების თქმით, „ეშმაკები დახპატრონდებიან სამარეს“. საფლავის გა- 
თხრა, ანუ გაჭრა, დაკრძალცის დღეს დილით ადრეცე იწყებოდა, რადგან მი= 
ცცალებული მზის ჩასცლამდე უნდა დაესაფაცებინათ. „მესაფლაცეებად“ ოჯა- 
ხის წეცრის, ახლო ნათესაცის წასცლა არ შეიძლებოდა, სოფლის მამაკაცები 
მათ არ გააჭრეცინებდნენ საფღაცს, ამ საქმეს თცითონ ასრელებდნენ. თუ 

მცალრლიანი ადგილი იყო და ორმო ძნცლად იჭრებოდა, 0-9 კაცი წაციდოდა, 
თუ არა 5-6 კაცი საკმარისი იყო (17). 

საფლავი წარმოადგენდა მიცვალებულის სიგრძის მიხედცით 1 ან 1,5 9-ს
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სიღრმეზე გაჭრილ ორმოს, რომელიც ყოველი მხრიდან ბრტყელი სიპებით იყო 
ბმოგებული და ზემოდანაც რამდენიმე სიპი ჰქონდა დაფარებული (IL24; 79, 

გც. 11) 77, 75; 76). 

ლიტერატურული ცნობები თუშ-ფშაე -ხევსურეთში საფლავის აგებულების შე- 

საზებ მცირეა. რ. ერისთავი მიუთითებდა, რომ აღმოსავლეთ საქართველოს 

მთიანეთში მიცვალებულს მარხავენ საგცარეულო სასაფლაოზე, კუბოს გარე- 

შე, საფლავს კი სიპებით აშენებდნენ. ანალოგიურ ცნობებს გვაწვდიან ა. 

ზისერმანი, გ. რადე. მ. კოვალევსკიმ ფშაცში მოგზაურობის დროს გათხარა 

სამარხი, რომლის დაწცრილებით აღწერილობასაც იგი იძლევა თავის წიგნში 

(239, გვ. 116; 167, გც. 85კ) 172, გც. 65). 

ლიტერატურული მონაცმებითა და ეთნოგრაფიული მასალით ირკვევა, რომ 

ფშავ-ხევსურეთსა და თუშეთში გაცრცელებული იყო სიპებით ამოგებული მი- 

წისქვეშა სამარხის ერთიდაიგიცე ტიპი, რაც ყოფილა ცნობილი სხვა კავკა- 

სიელ ხალხებშიც! ჩეჩენ-ინგუშეთში, ყაბარდო-ბალყარეთში, ოსეთში (192, 

გე. 32, 53). 

უძველესი დროიდან ცნობილია მიწაში დამარხვის რამდენიმე ფორმა: ორ- 

მოსამარხები, ქვეცრსამარხები, კრამიტსამარხები, ქვაყუთები და მიწისქ- 

ცეშა აკლდამები. ქცითნაგები სამარხები ქრონოლოგიურად ძალიან დიდხანს 

და ტერიტორიულად ფართოდ იყო გავრკელებული საქართველოში. არქეოლგები 
ქცისსამარსებში ორ სახეობას გამოყოფენ: ფილაქვით ნაგები და ნატეხი 

ქვით ნაგები სამარხები (96, გე. 281-282, 291). 

ფილაქცით ნაგები სამარხები მოგრძო ოთხკუთხი ფორმისაა. მისი გვერდე- 

ბი თითო, ზოგჯერ რამდენიმე ფილაქვით არის ამოგებული. სახურავად კი 

სამი ან მეტი ფილაქვა· გვხცდება. როგორც წესი, ასეთ სამარხებს იატაკი 

მიწისა ჰქონიათ, მაგრამ საგანგებო იატაკიანიც არის ცნობილი საქართვე– 

ლოს ტერიტორიაზე (96, გც. 294). 
ჩცენთცის საინტერესოა ის გარემოება, რომ ფილაქცით ნაგები ქცის' სა–- 

მარხები, არქეოლოგიური მონაცემების მიხედვით, გცხცდება არა მარტო სა- 

ქართველს ბარში, არამედ მთაშიც. ამ მხრივ ყურადლებას იპყრობს ბრილის 

სამაროვანი რაჭაში, სადაც მიცცალებულთა დაკრძალვა ქცაყუთებში ბრინჯა- 

ოს ხანიღანაა დამოწმებული (96, გც. 111). ფშავ-ხეცსურეთისა და თუშეთის 

ეთნოგრაფიული მასალა შესაძლებლობას გვაძლეცს, გამოვთქვათ აზრი, რომ 

არქეოლგიურად საქართველს სხცადასხვა კუთხეში დადასტურებული მიწის- 
ქციშა სამარხის ერთ-ერთი უძველესი სახე > ქვაყუთი თუშ-ფშავ-სევსურე- 

თის მცხოვრებთა ყოფამ ბოლო დრომდე შემოინახა. 

გარდა ქვეაყუთისა, აღმოსავლეთ საქართველოს მთიანეთში დასტურდება სა- 
მარხის თაცისებური სახე - „აკლდამა“ (აკალდამა). 

მთა-თუშეთში, სოფ. ალისგჭორში, მდებარე მიწისქვეშა და ნახევრად მი= 

წისქვეშა აკლდამები (3), სოფ. დართლოსა და წაროში დაცული მიწისზედა 

აკლდამები (დართლოში - 2, წაროში – 6) აღწერა, არქიტექტურულად აზომეს 
და ფოტოფიქსაცია მოახდინეს თუშეთის 1965-1966 წწ. ეთნოგრაფოულმა ექს- 
პედიციებმა. 1968 წ. ხევსურეთში. აღწერილ იქნა ანატორის (6), მუცოს
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(17), არდოტის (4) მიწისზედა აკლდამები. აღწერილობანი ჭგამოქვეყნებულია 

(43, ტ.:11;, გც. 126-129, L12გ) გვ. 82-83). 

ლიტერატურული (172, გც.- 86, 255-256; 150, გვ. 55,კ 204, გვ. 91) 

67, გვ. 75-76) გვ. 219, 106, გვ. 25) და ექსპედიციების მიერ აღწერი- 

ლი მასალების მიხედვით, მიწისზედა აკლდამები თაციანთი კონსტრუქციის, 

უპირველეს ყოვლისა, გაჯახურვის მხრივ ერთნაირნი არ არიან. აქ გამოიყო– 

ფა ორფერდსახურავიანი და რრფერდა სიპერდებიანი ჭჯადახურვის მქონე აკლ–- 

დამები. შიდა მოწყობილობაშიც სხვაობა შეინიშნება: გვხვდება ერთ, ორ 

და სამსართულად გაწყობილი ქვის თაროებიანი აკლდამები. 

ინტერესს იწვევენ დართლოს, წაროსა და მუცოს აკლამები, რომლებსაც 

აქვთ ორქანობიანი იარუსიან-სანაწვთებიანი გადახურეა და ცრუკამაროვანი 

ან ფიქალი ქვებისაგან პარალელური წყობის გვირგცინის-ბური ჭერი. 

ხეცსურეთსა და თუშეთში არსებულ ამ ტიპის აკლდამებს პარალელები Mრ- 

დიღოეთ კავკასიაშიც მოეპოვება. ამ მხრივ განსაკუთრებით საინტერესოა 

ჩეჩენ-ინგუშეთის, ჩრდილო ოსეთის აკლდამები (196; 220) 207, 236; 209, 

191). · 

ც. ბარდაველიძემ. შეისწავლა რა აღმოსაცლეთ საქართველოს მთიანეთში 

გაცრცელებული საკულტო ნაგებობები –- ბელები და ზემოთ მოხსენიებული მი- 

წისზედა აკლდამები, დაადგიწა მათ შორის მსგავსება. ამავე დროს მათ პა= 

რალელები მოუძებნა როგორც ჩრდილო-კავკასიის მთიანეთში (ინგუმეთი, Mრ= 

დილო-ოსეთი) საკულტო ძეგლებისა და მიწისზედა აკლდამების სახით, ისე 

შაცი ზღვის სამხრეთ-აღმოსაცლეთ სანაპიროზე აკლდამების სახით. ჩრდილო- 

კავკასიაში აღმოჩენილი ამგვარი სამარხი ძეგლები –- მათში ნახული ნივთე–- 

ბის მიხედვით თარილება ძვ.წ. 111-II სს; ხოლო მცირეაზიული ძეგლები 

ძც.წ. 1V-III სს. (43, ტ. 1, გვ. 18). მათი შესწავლის შედეგად მკვლე– 

ცვარი ცარაუდობს, რომ ეს აკლდამები წარმოადგენენ მემორიალური ტაძრის 

საწყის ფორმებს, რომლებშიც შიგ დაკრძალულ პირთა სულის მოსახსენებელი 

წესები სრულდებოდა, და რომ აღმოსავლეთ საქართველოს მთიელების ტრადი- 

კიული საღვთისმსახურო შენობები (ბელები) და მიწისზედა აკლდამები შე- 

საძლებელია ერთი საერთო საწყისიდან მომდინარეობდნენ (42). 

აღმოსავლეთ საქართველოს მთიანეთის მცხოვრებლები აკლდამების წარმო- 

შობას ჟამიანობას უკაცშირებენ. მათი გადმოცემით, ეს შენობები საგანგე- 

ბოდ შენდებოდა, სადაც სახადით დაავადებულნი თავიანთი ფეხით მიდიოდნენ 

და იქ კვდებოდნენ. 
თუ რამ განაპირობა მიწისზედა აკლდამების წარმოშობა, ამის შესახებ 

ლიტერატურაში სხვადასხცა მოსაზრება არსებობს. ერთი შეხედულების თანას- 

მად, იმის გამო, რომ მთაში ნათესებისათვის ცარგისი მიწა ძალიან მცირე 
იყო, მოსახლეობა თაცს არიდებდა სასაფლაოს დიდ ტერიტორიაზე მოწყობას. 

ყველა სოფელი თაცისთცის ხრიოკ, ფერდობ და კლდოვან, სასნაც-სათესად გა- 
მოუსადეგარ-. ადგილზე აკლდამებს აშენებდა, თითოეული გეარი თაცისთეის. 

მეორე შეხედულებით, აკლდამების წარმოშობა მაზდეანური მოძღცრების გავ- 

ლენამ განაპირობა. როგორც ცნობილია, მაზდეანები მიცქალებულს უწმინდუ-
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რად თვლიდნენ და მიწაში არ კრძალავდნენ იმ მოტივით, რომ იგი გააუწმი– 

ღნდღურებდა წმინდა ელემენტს - მიწას. ამიტომ აგებდნენ სპეციალურ ნაგე– 
ბობას რ0.M#ოთ-ს, სადაც მიცცალებულებს ასვენებდნენ ფრინველებისა და 

ნადირების შესაჭმელად. აქედან გამომდინარე, მ. კოვალეცსკი ხევსურეთში 

მიცეალებულთა მიწისზედა აკლუამებში დაკრძალვას მაზდეანური მსოფლმხე- 

დცელოიბის გავლენას მიაწერდა (169, გვ. 15) 172, გვ. 96). ამ თვალსაზ- 
რისს არ ეთანხმებოდა გ. ნიორაძე, რომელიც მიუთითებდა, რომ აკლდამებში 

მიცცალებულთა დაკრძალეა გაცრცელებული იყო ისეთ ქცეყნებშიც, სადაც ზორო- 
ასტრიზმს არ იცნობდნენ!) რომ მათი წარმოშობა უნდა მიეწეროს იმ დროს, 

როდესაც ცოდვად ითვლებოდა გცამის მიწისათვის მიბარება და მის მიწის 

ზემოთ მარხავდნენ ამ მიზნით საგანგებოდ აშენებულ სახლებში, რომ აქ 

მჟლავნდება პაერსე დაკრძალვის თაცისებური სახე (242, გვ» 33-34, 84, 

გც. 64). · : 
იე. ჯავახიშვილის აზრით, ტერმინი „აკლდამა“ ქრისტიანობასთან ერ- 

თად უნდა დამკვიდრებულიყო. იგი ებრაული სიტყცაა (0002 ნთიო) და ნიშნავს 

ოსისხლისათცის განკუთვნილ სახლს“, ისეთ ადგილს, სადაც მიცვალებულებს 

მარხაედნენ (129, გც. 92). სულხან-საბა „აკლდამას“ განმარტაცს როგორა 

«საძცლე საფლავს“ (101). 

ივ. ჯავახიშვილმა გაარკვია, რომ მიცვალებულის დაკრძალცასთან იყო 

დაკავშირებული ტერმინები „დაფლეა“ და „დამარხვა“. მისი თქმით, „მარს- 

ცა ძველ ქართულში შენახვას ნიშნავს და არა დასაფლავებას“. დასაფღაცე- 

ბისათვის საჭირო ყოფილა საფლაცის ამოთხრა, სამარხაცი კი. გულისხმობს 

უკცე არსებულ ნაგებობას, სადაც შესაძლებელი იქნებოდა გარდაცელილის შე- 

ნახვა ანუ დამარხვა. ამდენად, „აკლამა” საქართველში იყო „სამარხავი“ 

« მიცვალებულის შესანახი ნაგებობა და იგი განირჩეოდა საფლავისაგან. 

ამის დამადასტურებლად იქ. ჯავახიშვილს მოაქვს ნაწყცეტი სტრატიკი მონა– 

ზონის თხსზულებტდან, სადაც ერთადაა მოხსენიებული საფლავიც და აკლდამაც, 
და მიუთითებს, რომ ეს ორი ტერმინი ერთიდაიმავე მნიშცლნელობის · როშ ყოფი- 

ლიყო, ერთმანეთის გცერდით არ იქნებოდა ნახმარიო (129, ჯვ. 92). 

სტ. მენთეშაშცილის მიხედვითაც, აკლდამა წარმოადგენს, მიცცალებულისა- 

თვის განკუთვნილ შენობას, რომლის გახსნა შეიძლება და მრაცალჯერ გამოი- 

ყენება დასამარხავად (82, გც+:- 176). 

არქეოლოგიური მასალების მიხედვით ირკცევა, რომ აკლამა -– სამარხი 

ნაგებობა, საქართცელოში ჯერ კიდეც ქრისტიანობის მიღებამდე ყოფილა ჭაცრ–- 

ცელებული, რაზედაც მიუთითებს მცხეთაში მიკვლეული ძეგლები (74, გც. 641; 
30, 105-110; 111, გე. 189-194). აკლდამებში მიცვალებულთა დაკრძალცის 

წესის არსებობაზე მიუთითებს ქიზიყსა და თიანეთის რაიონში აღმოჩენილი 

აკლდამები (100, გვ. 125-126კ 73, გც. 15). 

ქართულ ისტორიულ წყარობეში კარგად ჩანს ის ზრუნვა, რასაც ადამიანე- 

ბი სიცოცხლეშივე იჩენდნენ ასეთი ნაგებობების აშენებისადმი. მაგ., 

თ... მოკუდა... რევ... და დაფლეს აკლდამასაცე, რომელი თ თ მასვე რეცს 
აღეშენა...“ (104, გე. 129). თუ გავითვალისწინებთ ასეთ ნაგებობებში
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სხვა კუთხეებში დადასტურებულ დამარხვის წესს, ცხადი ხდება, რომ ქართ- 
ცელი მთიელებიც ძცელი ქართული ტრადიციების მატარებელნი იყვნენ. აქ და- 

დასტურებული მიწისქვეშა, ნახევრადმიწისქვეშა და მიწისზედა აკლდამები, 

მათი კონსტრუქცია და აგების ტექნიკა სამარხი ნაგებობის განცითარების 

ერთი ხაზის მაჩვენებელია. ამის გამო უსაფუძვლო ჩანს მიწისზედა აკლდა - 

მების უცხოური იდეოლოგიის გაცლენის შედეგად წარმოშობის თეორია. 

§ 3. სამარხის ძეგლები 

საფლავის ძეგლი დასაფლავების წეს-ჩვეულებათა ერთ-ერთ კომპონე5ტს 
წარმოადგენს და მიცვალებულის კულტის საკმაოდ მნიშვნელოვანი მატერიალუ– 

რი გამოხატულებათაგანია (35, გვ. 121). 

სამეცნიერო ლიტერატურაში დიდი ყურადღება აქეს დათმობილი საფლავის 

ძეგლთა გენეზისის საკითხს. მიღებულია აზრი, რომ მათ წარმოშობას საფუ- 

ძვლად დაედო შიში მიცვალებულის ან მისი სულის მიმართ. ძეგლების საშუა- 

ლებით ადამიანები ცდილობდნენ, ხელი შეეშალათ საფღავიდან მიცვალებულის 

ა6 მისი სულის გამოსვლისათვის (235, გვ. 612ჯ 201, გე. 170). ლ. შტერ- 
ნბერგის აზრით აღნიშნული ძეგლი სათავეს იღებს საფლაცზე მიწისა და ქცე- 
ბის დაყრის ჩვეულებიდან, რომლის მიზანი იყო მიცვალებულის ტცამის დაცვა 
მტაცებელი ცხოველებისაჭან. იგი შეორენაირ ახსნასაც იძლევა! შესაძლებე- 

ლია საფლავის ძეგლების აღმართვის წესი მომდინარეობდეს სპეციალური სა- 

ხლების აშენების ჩცეუვებიდან, სადაც მიცვალებულის სუღს შეეძლო მისელღა 

და სასმელ-საგმელის მიღება (233, გვ. 333). 

საქართველში სალავის ძეგლები ძირითადად წარმოდგენილი იყო ლოდი 

ქვის, გათლილი საფლავის ქვისა და პატარა ყრუ კოშკების სახით. აქედან 

გათლოლიო ქვები, რომღებზეც მიცვალებულის გამოსახულება, მისი საქმიანო–- 

ბის მაჩცენებელი ემბლემა, ეპიტაფიაა ამოკვეთილი, საქართველოს ბარშია 

გავრცელებული (112, გც. III; 35, ჯვ. 27, 50). თუშ–ფშავ-ხეცსურეთში კი 

ვხედებით საფლავზე აგებულ ყრუ კოშკებს ან სამარის თაც-ბოლოში დარჭობილ 

სიპებს. 

ხევსური მთხრობელების თქმით, კოშკებს ყცელა არ გააკეთებდა| დედისერ- 
თა ან უნაწილო რომ მოკვდებოდა, იმას აუჯებდნენ. კოშკებს სიპერდებს უკე–- 

თებდნენ, რომ წყალი „აესხლიტა“. . 

ფშავში ასეთ კოშკებს „საფლავის კუბოს“ უწოდებდნენ. თუშეთში ვისაც 

შესაძლებლობა ჰქონდა, ის აშენებდა ამგვარ კოშკს.ამ ძეგლებს ნიშები ჰქიო- 

ნდათ დატანებული, რომელთა უკანა კედლებზე წარწერები კეთდებოდა მიცცა- 
ლებულის გვარ-სახელისა და გარდაცვალების თარიღის აღნიშენით. ამავე ნი- 

შებში ანთებდნენ სანთლებს ჭირისუფალნი (11; LI2) 14), 
ამრიგად, ხევსურეთში, ფშავსა და თუშეთში ერთი რიგის სალყაცის ძებტლე- 

ბი „კოშკის“ სახელწოდებას ატარებდნენ. თავიანთი არქიტექტონიკით მიცვა- 

ღებულისათცის აგებული ჩვენამდე მოღწეული (არდოტი, მუცო, ანატორი - ხევ-
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სურეთში,) წარო, დართლო, ალისგორი - თუშეთში) აკლდამები, „სუღის წყა- 

როები“, საფლავის კოშკები და საკულტო კოშკები ერთი ტიპის ნაგებობებს 

წარმოადგენდნენ. ეს გარემოება გმეაფიქრებინებს, რომ შესაძლებელია საქ- 

მე გვქონდეს საფლავის კოშკში აკლდამის სიმბოლურ გამოხატულებასთან, მი- 

თუმეტეს, რომ ქართელ სინამდვილეში ცნობილია მიცვალებულის ჩასასვგნე- 

ბელი კუბოს სიმბოლური ჯამეორება საფლავის ძეგლებში (50. გვ. 185). ამ- 

დენად, ასეთი სახის საფლავის კოშკები უფრო გვიანდეად ისახება, ვიდრე 

თეით აკლდამები. ჩეენი აზრით, შესაძლებელია ამ ტიპის ძეგლების წარმო- 

შობის სხვა ცარიანტიცს თუშ-ფშავ -სევსურთა რელიგიური აზროვნების მიხე- 

დვით, სულეთში მიცცალებულთა საცხოვრისს წარმოადგენდა მაღალი სამ ან 

ოთხსართულიანი კოშკი, რომლის სართულებზეც ისინი დანაწილებულნი იყვნენ 

ასაკისა და სააქაოში ჩადენილი ცოდო-მადლის მიხედვით. რელიგიის ისტორია- 

ში ცნობილია, რომ იმქვეყნიურ საცხოვრებელს ადამიანი წარმოიდგენდა თა- 

ცისი საცხოცრებლის ანალოგიურად, რაც თავის ასახვას ჰპოცებდა სასაფლაო- 

ზე აგებულ საფლავის ძეგლებშიც, რომლებიც საკმაოდ ნათლად ასახავდნენ 

საცხოვრებელი ნაგებობების ტიპებს. თუ გავითვალისწინებთ ვიტრუვის ცნო- 
ბას (ჩე.წ. 1 ს.), კოლხური სახლის კონსტრუქცია მოწმდება ხექესურეთისა ' 
და თუშეთის აკლდამების აგებულებაში (გვირგვინიანი ჭერი, საფეხურიანი 

გადახურვა), ე.ი: საცხოცრებლის ელემენტები ასასცას პოულობენ მიცცალვ– 

ბულთათცის განკუთცნილ ნაგებობებში. ამდენად; აკლდამები და საფლაცის 

კოშკები შესაძლოა, საიქიოში წარმოდგენილი სულთა სამყოფელის მატერიალუ- 

რი განსახიერება იყოს. 

გარდა ამისა, ხეცსურთა ყოფამ თითქმის უკანასკნელ დრომდე შემოინახა 

ოსაფლავის ახდის“ წესი, ე.ი. იცოდნენ საფლავის გახსნა და მასში ახალი 

მიცვალებულის დასაფლავება. იგი პირცელი დაკრძალვიდან 7-I10 წლის შემდეზ 

შეიძლებოდა. საფლავის ახდასთან დაკავშირებით საინტერესოდ ზვმეჩვენება 

მთხრობლის შემდეგი ცნობა! „საფლავზე კარგ კია რო კოშკ ყოფილიყო აშენე- 

ბული, იმიტომ, რომ ზოგეებ საფლაცს ახდიდეს. ამიტომ მე ცაგებ კოშკს,რომ 

არაცინ არ ახადას საფლაცი, სხვა არაცინ დაასაფლაოს“ (17). აქედან შეი- 
ძლება ის დასკვნა გავაკეთოთ, რომ გარკცეული დროიდან საფლავის გახსნის 

წესმა, განსაკუთრებით რომელიმე გვარის ან მამიშვილობის კუთვნილ საფლავ- 

ში სხვა გლცარის მიცვალებულის დამარხვის შემთხვევებმა, მოსახლეობის უკ- 

„მაყოფილება გამოიწვია. ამიტომ დაიწყეს საფლავზე ისეთი ნაგებობების აღ- 

მართვა, რომელიც მიმანიშნებელი იქნებოდა მისი კუთვნილებისა და მეორეც 

იგი შეზლუდაცდა საფლავის გახსნისა და მასში შეორედ დაკრძალვის შესაძ- 

ლღებლობას. ზემოაღნიშნულიდან გამომდინარე, ვცარაუდობთ, რომ საფლაცის 

ძეგლად კოშკის აშენება გვიანდელ ხანას უნდა მიეკუთვნებოდეს.
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დასყკცნა 

ამრიგად, ეთნოგრაფიული მასალის ანალიზი, არქეოლოგიური და ისტორიუ- 
ლი წყაროების მონაცემები საშუალებას გცაძლევენ გამოვთქვათ აზრი, რომ 
სევსურეთში, ფშაცსა და თუშეთში შიცვალებულის კულტმა ბოლო დრომდე მეტ- 

ნაკლები სისრულით შემოინახა ძცელაგან მომდინარე წეს-ჩვეულებებისა და 

რწმენა-წარმოდგენების კომპლექსი. არსებითად, აქ წარმოდგენილია მთელი 

ციკლი რიტუალური ქმედებებისა, აკრძალცებისა და სხცა, რომლებიც თანამი- 

მდეცრულად სრულდებოდნენ ადამიანის სიკვდილის მომენტიდან დაწყებული მის 

დაკრძალვამდე, ასევე ხარჯებსა და სულის მოსახსენებელ დღეებში. ისინი 

მიზნად ისახავდნენ არა მარტო გარდაცვლილის დასაფლავებას, არამედ იმ- 

ქვეყნად საკადრისად „გამგზავრებასაც“. ამ ციკლში შეიძლება წეს-ჩვეულე- 

ბების სამი კომპლექსი გამოიყოს! პირველი – რომლებსაც ადგილი პქონდათ 

სიკვდილის დადგომიდან სახლოდან მიცვალებულის გასვენებამდე, შეორე – რო- 
მლებსაც: ასრულებდნენ ცხედრის სახლიდან გამოსცენებიდან სასაფლაოზე და– 

კრძალცამდეს მესამე – დაკრძალვის შემდეგ წლისთავამდე შესრულებული წეს- 
ჩვეულებები. 
თუშ-ფშაც-სევსურეთში არსებული მიცვალებულის კულტის ამსახველი ტრადი– 

ციები საერთო ქართულ ხასიათს ატარებენ და ამავე დროს ღოკალური თავისე- 

ბურებების შემცცელადაც გვევლინებიან. მათში შემორჩენილია კვალი ანიმის 

ტური, მაგიური, ასტრალური რელიგიური რწმენებისა, რომლებიც ადასტურებენ 

განვითარებული მიცვალებულის კულტის არსებობას ქართველ ტომებში. მართა- 

ღია, როგორც უძველესი რწმენების შემცცტელმა "რელიგიური ხასიათის სხვა 

გადმონაშთებმა, მიცვალებულის კუღტთან დაკავშირებულმა წარმოდგენებმაც 

ქრისტიანობის ტავლენა განიცადეს, მაგრამ აღმოსაცლეთ საქართველოს მთია- 

ნეთში ეს უკანასკნელი ნაკლებად შეეხო ხალხურ რწმენებს. ამდენად, მიც- 
ცალებულის კულტში შემორჩა რელიგიური სინკრეტიზმი, რომელშიც რელიგიის 

უადრესი ფორშების ელემენტები ჭარბობს. 

მიცვალებულის კულტი მოიცაცს არა მხოლოდ რელიგიურ ქმედებებს, არამედ 

ზოგიერთ ყოფით ჩვეცასაც, რომლებიც განსაზღვრავენ შესაბამის სიტუაციაში 

ნათესავ-მეგობრებისა და მეზობლების ქცეცის ნორმებს. 

აღმოსაცლეთ საქართველოს მთიელთა ყოფაში შემორჩენილი მიცვალებულის 

კულტის ამსახცელი ეთნოგრაფიული მასალის განხიღლცისას მიღებული შედეგები 

შეიძლება ჩამოცაყალიბოთ შემდეგი ძირითადი დასკენების სახით! ' 

1. შეხედულება მიცვალებულის სულზე, როგორც ცოცხალი ადამიანის ორეუ– 

ღზე, და ამ სულის. მატერიალიზაციაზე, რომელიც ანიმისტური რწმენის საფუ- 

ძველზე ჩანს წარმოშობილი, თავს იჩენს რიგ საწესო მოქმედებებში (მიც–-
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კალებულის თავთან სანოვაგისა და მისი კუთვნილი ნიცთების დაწყობა, ჯა- 

მით ხორბლის, წყლიანი და არყიანი ჭურჭლის დადგმა, სანთლების ანთება, 

საფლავში საგზლის გატანება, ცხენის დაკურთხება, სარჯები და სხვ.). 

2. მიცცალებულის დაკრძალვის წეს-ჩვეულებათაგან გამოიყოფა ისეთი სა- 

წესო მოქმედებანი, რომლებიც მაჭიური და ასტრალური რელიგიური აზროვნე- 

ბის ამსახველნი უნდა იყცნენ (მძინარე ბავშცის გაღვიძება და ფეხზე წა- 

მოყენება, მიცვალებულის მზის ჩასელამდე დაკრძალვა, მრგცალი რიტუალური 
პურების გამოცხობა და სხვ.). 

3. არქეოლოგიურ მასალებზე დაყრდნობით ხევსურეთში დგინდება ქართცელ 
ტომებში ძველთაგანვე არსებული შეორადი დაკრძალვის წესი. 

#4. მიცვალებულის სუდარასთან დაკავშირებული მასალის ანალიზი საფუძ- 

ცელს ტვაძლეცს, გამოეთქვათ აზრი ისტორიულად სხვადასხცა ეპოქაში მიცცა- 

ლებულის განსხვავებული სახით შემოსვის არსებობაზე. გარდა ამისა, მიც- 

ცალებულის ტანსაცმლისათვის გარკლეული ფერების გამოყენების წესში ასა- 

ხული უნდა იყოს წარმოდგენები საიქიოსა და მის ბინადართა შესახებ. 

5. აღმოსაცლეთ საქართველოს მთიანეთში მიცვალებულის უწმინდურობის 

იდეით იყო განპირობებული გარკვეული წესების არსებობა ( მომაკვდავის გა. 

რეთ გამოყვანა, „სალოგინის“ დაწვა და სხვ.) . ამ შეხედულების საფუძველ- 

ზე ჩამოყალიბდა მიცვალებულის კულტის მსახურთა გარკვეული ჯგუფი ნარეცე- 
ბის // „მირეულების“ და სულის ხუცესის სახით. სულის ხუცობის ტექსტები 

შეიცავენ უძველესი რელიგიური რწმენის ელემენტებს. 

6. მიცვალებულის კულტის ერთ-ერთი მნიშენელოვანი საკითხის – ხარჯე– 

ბისა და სულის მოსახსენებელი დღეების შესწავლა აცლიენს საინტერესო ელე- 

მენტებს. რიტუალური პურობის გამართვის გზით ხდებოდა მიცვალებულთა «მო- 

მარაგება“ საკმვებით.იგი მიზნად ისახავდა, აგრეთვე, გარდაცვლილთა კეთი- 
ლგანწყობასა და სულის „ზებუნებრივი“ ძალის ცოცხალათვის სასარგებლოდ 

გამოყენებას. სულის მოსახსენებელ დღეებს შორის გამოირჩეცა სულღთაკრეფა, 

რომელიც წარმოგვიდგება როგორც მიცვალებულის კულტთან დაკაცშირებული ად- 
რეგაზაფხულის აგრარელი დღეობა. 

7. მიცვალებულთა დატირება თუშ-ფშავ -ხევსურეთში განსაკუთრებული მრა- 

-0ალფეროცნებით იყო წარმოდგენილი, რაც ვლინდებოდა ტირილის სხვადასხვა 
სახეების არსებობაში (დათვლით, ძახტლით, ცმით ტირილი). 
თადალაის“ - გუნდური დატირების თაცისებური, ორიგინალური ფორმის - შეს- 

წავლა ავლენს მიცვალელულის კულტის კავშირს ასტრალურ რელიგიასთან. 

საგანგებო ყურადღებას იმსახურებს მით მოტირალი ქალების არსებობიL 

ფაქტი. ხეცსურეთში განსაკუთრებით კარგად შემორჩა რწმენა, რომელიც სა- 

ფუძცლად დაედო 5მის მატირალთა ინსტიტუტის წარმოშობას, ამ უკანასკნე– 
ლის სიძცელეს ისტორიული წყაროები ადასტურებენ. მიცცალებულთა გულისმო- 

საგებად ტაცრცელებული იყო წმით ნატირალთა თიბცის დროს შესრულება. 

“ მიცცალებულის დატირების წესებს შორის განსაკუთრებული ადგილი უჭი- 

რაცს „დალაობას“, რომელიც სრულდება თუშეთში · არდაცვლილი მამაკაცის 

წლისხარჯის დროის. „დალა»ს“ შესრულებაში მონაწილეობს ხუთი მხედარი.
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(ერთი ტექსტის მთქმელია, დანარჩენი ოთხი კი ბანს ამბობს). „დალაის“ 
თან ახლავს მოტირალი ქალის ხმამაღალი გოდება. იგი ტბუნდური მოთქმის 

თავისებური სახეა, რომლის ტექსტი ნატირალს წარმოადგენს, მაჯჭრამ იგი 

არ არის ნატირალის იმ ფორმისა, როშელსაც ხეესურეთში ცხედებით. აქ 

არ გვაქვს მოტირალში სულის ჩასახლების რწშენა. „დალაას“ ტექსტი დად- 
ბენილი და დამკვიდრებულია სამჭტლოვიარო ლექსის სახით. მისი შესრულები- 

სას ადგილი აქვს რთული სახის რიტუალურ მოქმედებას, რომელიც მრავალ 

საინტერესო ელემენტს შეიცაეს („სულის ცხენის“ მონაწილეობა, მიცვალე- 

ბულის ტანსაცმლისა და მისი კუთვნილი ნიცთების გაშლა, ჯამებით ქერისა 

და რძის დადგმა, ცხენ-მხედართათვის ქერის შეყრა და რძის მიპკურება, , 

ცხენ-მხედართა წროული მოძრაობა მიცვალებულის ტანსაცმლის გარშემო და 

სხვ.) - 

8. მიცვალებულთა სურვილების ზაჭებას, გაჭირვების შემთხვევაში სუ- 

ლებისაგან რჩევა-დარიგების მიღებას ადამიანები ახერხებდნენ მესულთა- 

ნე //სულთანა //სულის მკითხაცის საშუალებით. ხალხში დამოწმებულ ამ ტერ- 

მინებში იგულისხმება სულის მაგიცრად მოლაპარაკე, სამზეოში ცოცხალი 

ნათესავებისათვის სულის სურვილების განმცხადებელი პიროვნება. იგი წა= 

რმოგვიდგება სულის რჩეულად, ხალხსა და სულებს შორის შუამაცღად. 

9. მწუხარების გამოსატვის· გარეგანი ფორმა – გლოვა > სხვადასხვა სა- 

ხით ცლინდებოდა. მათ წარმოსაბასა და არსებობას განაპირობებდნენ მიც- 

ცალებულისა და მისი სულის შესახებ არსებული რწმენა-წარმოდგენები. 

10. მთიელთა ყოფამ თითქმის უკანასკნელ დრომდე შემოინახა მიწისქცე= 

შა სამარხის ერთ-ერთი უძცელესი სახე – ქცაყუთი. მათთანცე მოწმდება მი- 

წისქვეშა, ნახეცრადმიწისქეეშა და მიწისზედა აკლდამების არსებობაც .ისი- 

ნი განცითარების ერთი ხაზის მატარებელნი არიან, რაზედაც მიუთითებს მა- 

თი ერთნაირი კონსტრუქცია და აგების ტექნიკა. რაც შეეხება საფლავის 

ძეგლებს, ისინი წარმოდგენილი არიან საფლავის თავ-ბოლოში დარჭობილი სი- 

პებით ან საფლავზე აგებული კოშკების სახით. ეს უკანასკნელი და მიწის- 

ზედა აკლდამა ერთი ტიპის ნაგებობებს წარმოადგენენ. შესაძლოა, აქ ად–- 

გილი ჰქონდეს საფლაცის კოშკში აკლდამის სიმბოლურ გამოხატულებას. 

11. განსაკუთრებით საინტერესოა რელიგიური გადმონაშთები საიქიოს ში- 

სახებ. მათი საშუალებით ცეცნობით შესედულებებს მიცვალებულის სუღსა და 

მის იმქვეყნიურ ცხოვრებაზე) შესაძლებელი ხდება საიქიოში სუღთა ცხოცრე- 

ბის მომწესრიგებელ პერსონაჟთა იერარქიის დადჭენა. ხევსურელ წარმოდგე - 

ნებში სულეთის შესახებ, მიუხედავად ქრისტიანობის ზეგავლენისა მთავარი 

და პირველადია ქრისტიანობამდელი რწმენები.
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ხელნაწერი. ეთნოგრაფიის სექტორის არქიცი. 
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ცვაბარდავიეღიძ ე, აღმოსაცლეთ საქართველოს მთიელების სა- 

სულიერო ტექსტები, მსე, ნაკც. 1, ტვილისი, 1938. 
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ვ.ბარდაცელიძე გ-ჩიტაია, ქარული ხალხური ორნა- 

მენტი, 1,ტფილისი, 1939. 

ე.ბარდაც.ეელღიძ ე, იცრის ფშაცლებში (დლური), ენიმკის მო- 

ამბე, ტ. 11, თბილისი, 1941. 

ვაბარდაცელღიძ ე, ქართველი ხალხის რელიგიური აზროვნების 

ისტორიიდან (ღცთაება ბარბარ-ბაბარ), თბილისი, 1941, 

ცაბაიარდაც ელღი9ძ ე, ქართველი ხალხის რელიგიური აზროვნების 
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ახალწლის ციკლი, მსე, VI, 1953, 

ც.ბარდაცელიძ ე, ქართველთა უძცელესი სარწმუნოების ის- 

ტორიიდან, IV, „რან დეცეშ“, მსე, ტ. V, თბილისი, 1951. 

ვაბარდაცელიძ ე, ხეცსურული თემი, სტრუქტურა და ჯვარის- 
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ცნილი გაერთიანებული სამეცნიერო სესია, თეზისები, თბილისი, 1970. 

ც.აბარდაცეელიძ ე, აღმოსავლეთ საქართველოს მთიანეთის ტრა- 

დიციული საზოგადოებრივ -საკულტო ძეგლები, ტ.- 1, თბილისი, 1974) ტ. 

111, 1982, ტ. II25, 1985. 

პაბერაძ ე, ბერძნული დაქტილური ჰეგზამეტრის ქართული საწყისე- 

ბი, თბილისი, 1949. 

უ.აბეზარიშციდი, სცანი ქალის სამოსი, სვანეთის ეთნოგრა – 

ფიული შესწავლისათცის, თბილისი, 1970. 

ც.ბეზარაშცვილი, ქალის სამოსელი აღმოსაცლეთ საქართცელოს 
მთიანეთში, თბილისი, 1974. 

ბიბლია, ნაწ. 11, ტფილისი, 1884. 

ნიბრეგაძ ე, მთის მიწათმოქმედება დასაცლეთ საქართცელოში, 
თბილისი, 1969. : 

ლაბოვორიშციდლი, ხევსურული „ჯვარი“, მსე, ტ. V, 1951. 
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ბა.გაბუური, ხევსურული მასალები, ქართული საენათმეცნიერო 

საზოგადოების წელიწდეული, I-II, ტფილისი, 1923-1924 წწ. 

გეორგიკა, ბიზანტიელი მწერლების ცნობები საქართველოს შესახებ, ს. 

ყაუსჩიშცილის რედ., ტ.- V, თბილისი, 1963. 

ი.გიულდენშტედტის მოგზაურობა საქართცელოში, გ.-გელაშცილის რედ., 
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ვლეთ საქართცელოს მთიანეთში, საისტორიო კრებული, VI, თბილისი, I974 

ბგაგობეჯიშ.ცცი ლი, არქეოლოგიური გათხრები საბჭოთა საქარ- 

თველოში, თბილისი, 1952. ' 
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გიური ძიებანი, თბილისი, 1982. ' 
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ქართცელოზე, თბილისი, 1952. 

ს.ედი ფი, საინგილ; ჟურნ, „მნათობი“, M10, თბილისი, 1941.
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ტყაოსნისა“, თბილისი, 1960. 
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შესახებ, ეტიუდები ძცელი ქართული ლიტერატურის ისტორიიდან, 1, თბი“ 

ლისი, 1956. 
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რებაში, ეტიუდები ძცელი ქართული ლიტერატურის ისტორიიდან, ტ. 1, 

1956. 

კ.კიკი0ლიძ ე, =ბგოდების“ ჟანრი და „გლოლის წესი“ ძცელ ქარ- 
თელ ლიტერატურაში, ეტიუდები ძცელი ქართული ლიტერატურის ისტორიიდან, 
ტ. 1, 1956, 

დ. გიორგაძე, ცხენის დაკურთხების წესი თუშ-ფშაც-ხეცსურეთ> 
ში, მსე, XVI-IVII, თბილისი, 1972. 

ციკოტეტიშვილღი, ხალხური პოეზია, თბილისი, 1961, 

გალომთათიძე იი-ციციშცილი, ახლადაღმოჩენილი ორი 

აკლდამა მცხეთაში, საკ. სსრ მეცნ. აკად. „მოამბე“, ტ. 11, M 10, 

თბილისი, 1951. . 

ს მაკაღათი ა, თუშეთი, ტფიღისი, 1933, 
ს მაკალათია, ფშაცი, ტფიღისი, 1934. 

ს მაკალათია, ხეცსურეთი, ტფილისი, 1935, 

ს მაკალათია, სამეგრელს ისტორიი და ეთნოგრაფია, თბირლინი 

1941. 

ნი მაკალათია, მი ბალიაური, მიცვალებულის კულტი არხოტის 

თემში, მსე, 111, 1940. 

ნი მაკალათიბ, მი ბაღიაური, მიცვალებულის კულტი ბარისასოს 

თემში, მსე, 111, 1940. 

დ.მაჩირბელი, ქართუელთა ზნეობა, გალობა, „ცისკარი“, 1864, 

მაისი. 
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ხების ტერმინოლოგიისათცის, საქ. სსრ სას. მუზ. მოამბე, ტ. XLI, 

თბილისი, 1944. 

გამერჩულ ე, ცხოვრება გრიგოლ ხანძთელისა, თბილისი, 19479. 

განიორაძ ე, მიცეალებულის პაერზე დამარხვა, ენიმკის მოამ- 
ბე, V-V1, თბილისი, 1940. 

განიორაძ ე, დმანისის ნეკროპული და მისი ზოგიერთი თავისებუ–- 

რებანი, საქ. სსრ სახ. მუზ. მოამბე, ტი XVI. 

ც.ნოზაძ ე, „იცეფსისტყაროსნის ფერთმეტყცელება, ბუენოს-აირე- 

სი, 1953, 

ალ-ო ოჩიაური, მიცვალებულის კულტი როშკასა და უკენ ხადუს თე- 

მებში, მსე, 111, 1940. 

თ.ოჩიაურ.ი, ხევსურული მთიბლური სიმღერა-გცრინი, მიმომხილცე· 

ლი, ტ. 11, თბილისი, 1951... 

თოჩიაური, ქართცელთა უძცელესი სარწმუნოების ისტორიიდან, 
თბილისი, 1954. 

თ.ოჩიაურ ი, მთიბლურთა და ხმით ნატირალთა ურთიერთობის საკი- 

თსისათცის, მსე, ტ. XI, თბილისი, 1960. 
თო.ჩიაური, ისევ მთიბლური ლექსების შესახებ, „მაცნე“, M, 

თბილისი, I965. 

თ ოჩიაური, მითოლოგიური გადმოცემები აღმოსაცლეთ საქართვე- 

ღოს მთიანეთში, თბილისი, 1967. 

რ რამიშციდლი, ივრის ხეობის არქეოლოტიური ძეგლები, სიონი, 

თბილისი, I970. 

ჯა რუხაძ ე, კანაფის მეურნეობა სცანეთში, ·მსე, XVI-XVII, თბი– 

ლისი, I?972. 

საქართცელოს ისტორიის ნარკვევცები, 1, თბილისი, (1970. 

საქართცელს არქეოლოგია, თბილისი, 1959. 

თ.სახოკი ა, მიცეალებულის კულტი სამეგრეღოში, მსე, 1I1,1940. 

თ.სახოკია, ეთნოგრაფიული ნაწერები, თბილისი, 1956. 

სვანური პოეზია, შემდგ. აკ. შანიძე, ც. თოფურია, ტფილისი, 1939. 

მმსინაურიძ ე, გვიანანტიკური და ადრეფეოდალური ხანის სა- 

მარხები, ყოლოთოდან, საქ. სახ. მუზ. მოამბე, ტ. XXVII – , თბილი- 
სი, 1967. 
სუღხსიან-საბა ორბელიანი, ქართული ლექსიკონი, LI928 

ი.სურგულაძ ე, ქართცელთა აგრარული რწმენა-წარმოდგენების 
ისტოროიდან (მომაკცდაცი და აღდგენადი ღცთაებები), მსე, 1978. ·' 
თუთურგაიძ ე, ქართული ენის მთის კილოთა ზოგი თავისებურიე- 

ბა, თბილისი, 1969. 

ქართლის ცხოცრება, ტი 1, თბილისი, 1955, ტ. 11, თბილისი, 1959. 

ქართული ენის განმარტებითი ლექსიკონი, ტ« V1,) ტ. VIII. 

რ ხარაძ ე, პირიქით ხეცსურეთში მოვლ. ების წინასწარი ანგარი- 

ში, ენიმკის მოამბე, ტ. XI, თბილისი, 1941. .
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რხარაძ ე, ხევსურული „ძირი“ და „გცარი“, მიმომხილველი, I, 

-1949. 

ნნ ხიზანაშცილღი, ეთნოგრაფიული ნაწერები, თბილისი, 1940 

პ.ხუბუტი ა, თუშური კილო, თბილისი, 1969. 

აპ წულაძ ე, ეთნოგრაფიული გურია, თბილისი, 1971. 

ირრციციშქვიდი, ანტიკური ხანის აკლდამა ბაგინეთიდან,საქ, 

სსრ მეცნ. აკად. „მოამბე“, ტ. XI, M3. 

ცხოვრება მეფეთ-მეფე თამარისი, ივ. ჯავახიშვილის გამოცემა, ენი- 

მკი-ს მოამბე, ტი XIV. 

მჩართოლღან ი, ქართველი ხალხის მატერიალური კულტურის ის- 

· ტოროიდან, თბილისი: .1961L.. 

გი ჩიტაი ა, პიტარეთისა და გუდარეხის საფლაცის ქცები, საქ. 

სახ. მუზ. მოამბე, ტა 1I1I, 1926, · 

გაჩიტაია, ქართული ეთნოლოგია, მიმომხილველი, ტ. 6, 1926, 
გაჩიტაი ა, ეთნოგრაფიული მობზაურობიდან აღბულახის რაიონში, 

· სსმ, 1927. 
117. 

118. 

119. 

120, 
121, 

I22. 

L23. 
L24. 
L26. 

126, 

187. 

128, 

129, 

130. 

.·გი ჩიტაია, ჟქცის კუბო ქვემო ალმედან, ინიმკი–ს მოამბე, ტი. 

VI1I, 1940. · 

გი ჩიტაია, სიცოცხლის ხის მოტივი ლაზურ ორნამენტში, ენიმკის 

· მოამბე, ტ. X , 1941. 

გა ჩიტაია, აჭარუღღი დათვა-ბოყყა, საქ. სა «+.მუზ. მოამბე, 
X = 1940. · 
გი ჩიტაია, წინასიტყვაობა, მსე, 111, I940. 

გაჩიტაია, ქარის ეთნოგრაფიული ექსპედიცია, 1948 წ., მი- 

მომხილცელი, CL, 1949. · 

მ. ჩიქოვანი, მართული ხალხური სიტყვიერების ისტორია, თბი- 

ლისი, 1956. 

დღიჩუბინაშცილი, ქართულ-რუსული ლექსიკონი, სპბ., 1887, 

დ.ცისკარიძ ე, ხეცსურთა ზნე-ჩცეულებანი. 

აკ.აშანიძ ე, ქართული ხალხური პოეზია, ხეცსურული, ტფილისი, 

1936. 

დ.შენგელაი პა, „სამი სკნელი“, თხზ. ოთხტომეული, ტი. IV, 

თბილისი, 1972. 

გაი ჯაკობია, იოსებ ზიღიხანიანის ქართული ცერსიები, 1 ნაწ. 

თბილისი, 1927, 

იმ ჯაცასიშციდლდი, ქართული მუსიკის ისტორიის ძირითადი 

საკითხები, თბილისი, 1736. 

იც. ჯ ა ვახიშვიდლი, მასალები ქართცელი ერის მატერიალური 

კულტურის ისტორიისათვის, 1, მშენებლობის ტექნიკა ძცელ საქართცე- 

ღოში, თბილისი, Iი946. 

იი- ჯაცგახიშცილდი, საქართველოს, კაქკასიისა და მახლოზე– 

ლი აღმოსაცლეთის ისტორიულ-ეთნოგრაფიული პრობლემები, თბილისი,1960,



131. 

L32, 

133. 

134. 

135, 

136. 

137. 

L38, 

139. 

I40. 

L4I. 

I42. 

I43, 

I44. 

145, 

146. 
I47. 

I48. 

149, 

160. 

I61. 

LI52. 

153. 

154. 

I02 

იგ. ჯამეააზიშვიდლი, ქართველი ერის ისტორია, 1, თბილისი, 
60. 

იი ჯაცახსიშცილი, მასალები ქართველი ერის მატერიალური 

კულტურის ისტორიისათცის, 111, IV, თბილისი, 1962. 

ძველი საქაროველო, ტ. 11, ტფილისი, 1913. 

ძველი ქართული აგიოგრაფიული ლიტერატურის ძეგლები, წ. 1, თბილისი, 

ბაყაცრიშცილ ი, სცანეთი, ტფილისი, 1926. 

ალ. გინჭვარაული, ხევსურულის თაცისებურებანი, თბილისი, 

1961. 

ალ. ჭინგარაუდლი, ცაჟა-ფშაცელას მცირე ლექსიკონი, თბილი- 

სი, 1969. 

ტ80: 9.M. 0 M0X0700IX 008+IMXI0IVCX 90M0IM18X 8 XL 0973MMI0X0CM. 

IM8, 1.7I, M., I9%6. · 

#M080: L183.M. M0X00IX0-8X>VM07X0:9900X2V 0X0880%ს 000X>X9#0X0X0 

#9VX8, I., 1973... 

#60008 ნ. წილთი0Xი0ც "60" ი C-0XIV0M00 "30 XIX”, 
M38 .MMIთი0X. III Lი808., II-III, .8X9XVXX89X893, 1930. 
#M9I2X09 M წ, Lი20X0I I900VI"I0XXI. ს00XXI09M0-8-I0Lი869980XV% 

0900L IIთ880-IVXIVIV0-X880უ7 00XIXX. 

#89ი9795MM I.M. C9I0, 786M IM MX0CII #2 სი8აI0X00X% 00X0-. 

ხიყიილი 0009MX8. მ0, 9.1, M., 1889. 
#0იC0C0981:9 9. ვ3ვაყი”ხვდიიყ0იიLი8 0003ი809VX6, I9I2, X#M I-2. 

5801838XXX9868 ჰყM.3, 1068106107>X60 ითა თ08016 90 00538IX7- 

M# ი0იMX08060 X298CV900X00 #0IV70080 I0C78:00XVX 070M0#, IMIMXIIთ0 I, L95” 

1957. 
0:8030:0» 0 L”.I. 30Mუ00»%900X88 LX 0C6 ML%V, 2თ.I, 

I9I6. 
ნს”ი0X>X873, L6ჯ0 IM. პიაი0I00XM590XXCV 0I088M0L. 

79M9I თ 8. M9ი # იმუთთო#M, 0IILC, 1910. ' 
L8:#X090738 3.I. 0001XV#0X2წ M808088)0I08 90022. M58.0>00- 

00»ო=I0LCX-ი0 III MI IIXXL, XI, კსთით8უს, I964. 

LIი>10038 3./. Iწახ. M00”ოIX 7 0601, #88 .0-0-00019M- 

0ჯ”0X0 III #8 IXCC, XXII, 1974. 

I8 9 LI... იწუცობიი879 3 0087» X–8იჯი, იუი 8 ფოთი. L88- 

ჯივი”:ი9 860>99XX, 1900, M# 4, 

L9ი IX. II0I900081MM60 060”) მ0ი0ა0XX ცლძშიXMM. 

1760 ე L.M. Mი:ი0ი”M Mწ739ო8XXMM08 ინწ7/ის, 2?.II, 9.I, 1953, 

ფშ.I, I960. 
I„ი ჯი ჩ 8. Iულაწი8 Iიჟუ9შიო 8 866 თ2#0-96M96. X ცი010-7. IX-თIIC, 

19I6. 

17 LI0-წ0ი#”5ი2M5 8, XიმიწIს, Xაი8. მიხ ზილი", M.,I938.



155. 
156. 

157. 

158. 
159, 

I60.. 

I6I. 

I62. 

163. 

I64. 

165. 

166. 

167. 

I68. 

I69, 

I70. 

171. 

I72. 

I73. 

I74. 

I7X5. 

I76. 

I77. 

I78. 

179. 

. 103 

LჰIL8XX85%1 X. Mძი30რ0(-888 იციო 985610068, 1893. 

XI8711ჯ 8.M. 0 9თ0C800LXX, ი70800ისMX X I00I0800-7XI8X 97/00X0-0 

ს8ხ0ი)გ, CII5., 1880. 

I9#M#MI003 II.ს. 8 V9ივCII6 800888 97880, V600-08MI,1968 

Mჰ)I0»X»XMX. 0 MC0X000IVM0M 06000 X0XC8, Cჩ#., I%I, 8 3. 
I7/00ი0089788 II. Mიჯიისი 80ჰLI # 389600008 0700MMX I(8 

M88X930, CIნ., I87IL, +.I, II.II, 38«88X83X68. 

LოI 860980X#X%M II. 3M0M0C0M98601LIV # XCI80IIVწ რთ XM>6X6წ 

000020 7980XM8 VII=LVII0 L0I0 0M0წI8, C%IML, უ9ი.II, IMთXIXM0, 1870. 

ჩაიილილი”ი19მ90 M00X8M. 38აწიIV 0 IწონIVX, 900M0888 ლ0)/X0- 

180, 1847, M., #0X>8 80:1%XV0380103 IX-2-6 M800X08 #9X#V>V. 

სLთხM48MXL0 IL. I6იმ80C0VX+M06 000605530, IX908, I953. 

მიამყსყ””I I.M. 009908990 ი9V7X00I00წ 79090:0 80იXI88 IM. 

Lუ9ლ90L. 0:80” 0.06I., IXIVI.I, I9I4; 999.9, I9I5, 

380» ის”წა IMI.M. 83969 აემაით88ი0+MV8 0 3MIX MIVXLX 83 LM. 

MIMXVI8M0M 000806280, X70I.  MIIIნ06XXCCM089IVC", # 4, I953. 

.მ"იამყშხსი /.IM. Iიინ»მაი ე608009X9V08 ხიუ , 01, M4, 

I937. 

ვყი000M8X# #,.I1. 15818 უის I6X M8 M98X830, 9.IL, CIIნ. 

· 1897. 

Mყ8XI)-M08 II.I. #0X89M9M, CXX9MX, I980. 

Mყს0ლ00710890:03 IM.#, 0 /008510-M05M0XXX 00=-ხ0208/VXI0IX 0CI- 

381 # 0002>001M8X, CII5., I909. 

#8XI00 38 X.4., 0009MI ხიბ8ეიიყსო8 MX0M8 7 00049. M., I964. 

#8M9808X7X7XLI9% IM.ჩ. X680წ70V, IVთIX0, 1929, 

L#ი38030X7წ M., 380 2 00ს989M I6 M98X030, X.I,1890. 

L08387 0 M.M. Iი:90808X5ა9I8 000-X 0MLX8900X0L0 M0Mლ0000X#8 I -IV»83 

X0 IM.8. ვცი90X# 0080CX0X0 80X.06V., “.I(3-4), 010008, 1960. 

#00389889 M.0. M8“0880X8X,. M.-I., I948. 

M0X1XI#909030XMXX%X8 #. 0 10-0868LყსX 0009588X 890980XVX 

0030”. M., I968. ' 

X-0C8. I0X0009MII6 060”): 7 000X79/. 1800IX0 80X0M00XV, M 20, 3L, 

1901; # 6, I902. 
#09#M#673 /I/.ჩ,. 0 ი0-086008XXMILVIX 000808X #IთX08, M38.00რთ.#იX., 

#01, # 8XIV0Lი0. 009M X838IC0MC )I-X0, X.XI, 8.5, I896. 

#0C8770 8 მ, MI0ი>X9586X8M 0038, #0001თ88M96 0 160800804 

00ი0X0, CIნ., I%6. 

M/88000383 0,0. MI 7V8მიიX # 889006 880088MMM Xუ10- 

MIX 9000MX0, 30, M9V.60-6I1, L-2, I904. 

I8300: I.M. I109M918M0XMX6 3860088IVM 809L0ჰ03 8 L806იჯ=ი=.0სყ . 

#00. M# M81, 00 300000808" ი60030C0ICMIX ი0უ9>8M030იIX 80ით88მი98, II). 

ჯა MI-28 მაი0”-ი8დX #II CC, 1.5I, M., 1959.



180. 

1I6I, 
L82, 

1:83, 

I84,. 

I8%5. 

I86. 

I87,. 

I88. 

I89. 

190. 
191. 

I92, 

193. 

I94. 
196. 

196. 

I97, 
198. 
199, 

250. 
201. 

202. 

203, 
204. 

205. 

298. 
207. 

208. 

X04:· 

XI8წ/IXI803 7. 9090#M0X00 II0M8, 06.08. 0 X88M.I008X,89)I.XI, 

I872,. 
I #8უ00 IL. I9090CX0#I6IX6 500V608, I954. 

I-ი, LM 8MI9X96 I.#ტ. L ითიიი>X #9008M60 X0XX-XII. 

X69X90#, 1970. 

MIM>?2LI850307:: 8 #.X. მხიხიჯი»ამითი6 იცIX. M., 1I930. 

I„0L0 M.M. 0 იი»იიტხი (00IIIთ 8 I0C68MX0M სიათი06, "ეჟ 

იI.შ0100>8 წაშლის X 20I700:838 80010L98, ”.II. I., I940. 

M8:0M05908 #.M. (7):იწ»ჯინ8 8 090+ 000XXICX0X0 #800X8. 

0იXX09VXIთCI50, I968. 

Mი:038X»):0:M8იზ ჩ.8. #–60>8,. L8I7, 1960. 

M8M48X)87380 IL. Iსგიიოიც 0C=8ა # 090018 I70VV0C08., 

Cთ#I0M9MM, 990.I7, 09XI.II, I893. 

M8ი»95858I # I. 088MVI (99X0%0LI68 900 რ118), CM0MIVIVL%, 

890.1. IIდათი, I890. 
Mგტგი.MიM895სა I. 06იიXL უიიცტიMიი X I010-IM080L> უ 6C60X9908. 

"0ი»ოწMXIXX 380:88X830X0# M0000>X", #M 3, I912. 

M8ი:0ი0ი:8M 0ხ.M. 8 იივახც 98MM8X0C8, M., I9%69. 

MიჯითნX) 30 80X0010LV M83X898, >I90.I, M., 1888. 

Mიიუფუწო3XIთიI I.#ტ. XL თი”ი0ი8= IL90098M0M Lიუ8X>., 10M0%, 

I957. 

MMიXX»X7X0 -M8ჯL»98 . მითიიმიი, >,1I-I, M.ჯ; 1950. 

MIს»X»X»X8ჯX 3.0. 000”0დXIX6. მIXV)I, -9.I-I, M., 1881-I887, 

Mსა»0»ა) IL.0. 195900186 0080»X. ჩ0X90070LVX9860I8 80% 00%. 

M8ი, 00 80X.X028X8993, 80I.I. IVXCI90, I888. 

Mდლიი„ა»0 იე 8.2. 0 8M9X070MLX I990»XIIX 001 00087აIIX 000”8X I6 

859880, 30, I9.88-89, M., I9II. 
M001:8 MX I. II085L06 000860580, I., I934. 

სსიშათოვიი. I.; IXI960. 

00290I1XV8301171Xტზ ეაეე–_”– ჯი. 

"სიცII8 ილ0ი0>", CIL., I860, M# 4. 

Mი00005810M0:X 8 უ.ი., Lუტი 81M0,0”»IX7V, M.-I.,I829, 

მი05 8.98. #M09027009560X>X60 X00CIIL 80X06050წ% 0X83V. I., I946. 

ჰილი ა 38.8, წLჯიი06 8.იციია0 ს0831910, M., I963. : 
ხ8XXI8 IL. X0307009> » X6807ის. IIაოე, 188LI. 

C83:109395X80 8.M. M0ი700XL I8ი8ირ0იX0L0 060900+88, 59.1-I, 

1947. 
მიტ8XMX989 #.M. C88-00X>, Iტ”ულ», I984, 
სითთოითიონ 860ი0თ80=>% M8001C8 XC, X.I-I, I931. 

I7ი6X126 :189X. 1., 1937. 
Iჰ. 006M40M0 7. #იX00”ი””M980M70 – 370” ი8რიფ0ლX”ც 08 390X8M 
3 სიყოიV9 8 1928 # 1929 IX, M3860-C> აო თოიX0L0 I8წ7=ძ0-9000- 

#თ910#X0X0X0 Iიოუო” 8 L0იგ8ი80უცი->თ, II-I, მ»8უი)თიIM63, 1930.



209. 
2I0. 

2II. 

2I2. 

2I3. 

214. 

215. 

2I6. 

2I7. 

218, 

219. 

220. 

22L. 

222. 

223. 

224. 

226. 

227. 

228, 

229, 

230. 
23LI. 

232. 
233. 
234, 

236. 

105 

0ლ0M00:073 I#M.#. XIX 30980 90»X0938960280. M +, I9%66, 
C0V4#M92305 II.M. M0იი»88. M070ი-M0-280- 005608 05001. 
M38.06>.80X., 80”. 8 8IM0ლი, მხი M638IM0XC 788009200, X.II, 
8.6, M838M%5, I894. 

06M7X წ 803 #I.0, Cმ8ილ 6ლ, ხვყიIი #0700% 8 XI აუი8 000XM6- 
თმ. M., I964. 

CლM#M00806873 I.I. წი» I0M7077ILM8I(01CVX 800388 8 C- 
ითით8 7 წ7300Xთ85 X0003M48. M., I%9.. 

C0C0800 ის I. 0იიიფმიში 000-X0/0ლოI, ».I, IM9M2ი8, I876. 
LI10Xტი0ი03 ლ0.#,. წმჯთი03Mყ6 ხმელმმიიი 300059900 783%0%C 
88ხიჯი”8 XIX - #8598X8 XX 30X8, M.-I., 1957. 

LI0X980203 0.#. ჩმაყხთთი 8 90100IV M8ხიX08 M>I08., M., I963, 
1„0ჯ8ი63 0.#, წ8IICVC6 რიის ი0»ლ9ყX. M., 1I9%4, 
10X0703 0.I. M0ი65MX8 X0009M4, M,, I948. 
LI998X01 მ. 1 იიმ0ილიოა8ი XI იხო708, M., 1I939, 

#73809038 IM. MითანსხთII 00300M0>0 M98X838, M/#M, XI0.710, 
M., 1900. 
785880038 II. Iიტ3X8 3 Iი88-ი, X6807ეი-აM, C8880+, M878. 

ითმუს 010 80X.#M93X9>-88, 8ხI0.X, M., I904. ' 
ბი89XI07:უ IL.I. 7 #00100908 ე0ჯსოსთ # 0C800010პ:0:1019, M.-#., 

I959. 
აეიტე0ი: IX. 300188 9619L, 39)).I-I7, M., I928. 

X8ეიე8XX9860 L.I. L ა»იიიიიწ” 0 20ეი”X0028ხ8M0-0600IIIX 06%010VX.· 

მი9MიიX 7 I90V8II-Iიიყიცი. #08 000008” III-28 9XII0-ი860MM /I 

%CC, XXIL, I958. 
X8X830713 4.0. წას (ვყი”იმდოვიIXI ლ8იX), 30, 12.I, 
M., I889. | 
LX2X8M03 #.0. 0 I)899X. C000M>C M800X8X08 10 8180» 08, 

#38880M0ჩ 00% 180X080X0M 3XIV.M#300, 89L.II. M., 1888. 
XV7>თ 181038 IM.#. 38M61X> 0 X650ჯინIVX, 1887. 

#9007X351 7. 0001XX Xინცნ8იMIXLC8 C8980ი0M08 ჩვიიცIიV. M.,196LI. 

ყოდვი L,0. ვპავისივოშო600 #600/0XC>58I-8 8 LI 7300X0ჩ CXX. 

03, I9488, # 3. 
ყსეუდგეგე L.0. მითა X M0:0X 00#030ჩ 3 0”იმრ0<%60 X08 0800– 

თ), Cმ, I957, #4. 

9709200X#M9 I. 0900 I0 820001 L59X838, Mთ0, 1913, 

შმყუმვუ X0-7/X%#M C0008ჩ. აალი?იზილთიიმვ8 =9- 

დ«იიშვ ხლთIIM, +.I, M., 1898, ჯ.9, 1839. 

მშაი800ი0იL #.8. I0ინირიIი8M ხილ. 1., 1936. 

იყღიშმი0ის ს. 00იი »თოX M8იი?103 ნემ3IIII. M.-I., 1930. 

I7ჯ იი +, Mილიებ? I603009>0# I7,ნIVყ, CV6., 1910, 

შინაუს MI M.II. #01700186 =VII708ჩ 8 ი8MითიიX6X M8180927%-- 

ჩიზ უუუხუVოი. Mვმ. სიო. III #0808070MVMM, შე.I, სვთით8დივ,



I06 

M., 1928. ! 
236, წ7#85#9 IM. იღ. იი» ხხითიდცილ38 3Mუ:ი0MIMXX X6X, I884, 

#7. 

2137, 888587908 I, MI00980X0%X6IV6 ი6MMLIIV. M.ჯ I964, 

238. მზი8095071 7.0. 0 ჯიიMI0–0თ050-X680წ00»ია 0-ი7/აი, შII9, 

-5.-. 1864, ?,წ, 

239. ეთი Mიოლ70CV9M/, Mის+09:5:ჩ- Iხწ>0ნწ6წიი ი სიეაბწი:§ _ 
Cიხ>-იიხჩი V0იი Cი0' 980X0 (LMიიბიილე:0), 6ხ-ინიისი 

_ 56VLC0, 2, (970. 
2რი. '.V, Mიედნ6(ი, 9 VიხსსონCჩი 8იძისხიიყ ი0/MC»; V6:556ი 

ჩი?:6-, 7ჩწ, 4904.. 
24L. 0.Mი?70ძ:0, I160=64ი95ლ სიძ ქი!ბლიMCხIს4 #0! იIიი Cჩი"/. 
_ _9ს=ატი, 91იბბყი?ხ, #93/. 
242. მიი 76 /ჩხ9-0ს, „Vინ60ICბ'იი9 რბ VI0Cიბი§ C6 ზიოჩია 

ჩიჯILC , (939. :



შინაარსი 

შ ი სა 8 ა ლიი იი.«ი..ი.აი ააა იიიიიი იაია! 

თა ი - მიცვალებულის დასაფლავება თუშ-ფშაც -ხევსურეთში 
ლ 

" წყ 2. მიცკალებულის სამოსელი ი. . ....... 

§ 3. დაკრძალცის წესი . ......ა..ი..ია 

თაცი1! –- მიცცალებულის კულტის მსახურნი ა» ........ 
/ 

–“ § IL. წარმოდგენა მიცვალებულზე როგორც უწმინდერზე: 
ნარეცები ითიიიიიი ა" ., იაიიიიი ი 

ზ 2. სულის სუცესის საკითხისათვის. იიიიიიი 

§ 1. მძიმე ავადმყოფი, გარდაცცალება, დაკრძალვა 

§ 3. მესუღთანე «ი «.....ა ...აი... 

დავი 1 - დატირების წესი ია ი ი ი «ი ი ი ი ი აი იაია ი 

§ 1. ტორილის სახეები ” !ს!ს"”'''''' 

ზ 2. ოდალა 9“ იძი 929 9 090 9 92 0 ი ი «ი ი «ი ი ი 4“ 

თაცი IV – მიცვალებულის ხარჯები და სულის მოსახსენებელი · . 

დღეები იი ი ი ი ი ია ი 9 ი ი «ი ი 94 ი 4 ი ი ი 9 4" 

L) 1. სარჯები "”ს""""'"""""'"""'"''”"'"' '"'" 

§ 2. სულის მოსახსენებელი დღეები . ი. ...... 

3. მიცვალებულთა მოგონება სახატო დღეობების იც ტო 
დროს «ი ი ი ი იიი 9 ი.ი 90 ი 59 9 ი «"« 

§ 4. ნათესავებისა და მეზობლების დახმარება .· · 

თავი” ლ-------_._ '' 

§ 1. სამსბლციარო ატრიბუტი ი: .....თ.... 

§ 2. გლოცასთან დაკაცშირებული აკრძალცები « + 

§ 3. ნათესაცების გლეა . .......... 

თაცი I – სამარხის ტიპები და საფლაცის ძეგლები .... 

ნ 1. საფლაცის ადგილი სასაფლაოზე . ..... 

ნ 2. საფლაცის აგებულება . ი. ........ 

ასოუეუეუღნღვდადუ'ჩ___- 

80 

დასკვნა... ააა ათა თაა ოო ია თოითოით ს 7 
  

მილლიძტ8X=I6 # იმVიIM68 000” 8 L0წ3X(I0 3V-V0ღი0 %0560XM 

M8780X878M 10630700XX, III 98», შოთო). დი39MM0......... 90 
-––_–_–პ–_–პ_-----»> " ო' '” ” 

გამოყენებული წყაროებისა და ლიტერატურის ––_--'="“რ–' 96



I#M0XX8X80 18 I8X8I-90M03596 

ყიIIს6,#LILXVL M# Iიტაუით 006L 8 IIX273MVV 

(ყი ვ?801ი8თM=566MVა M8700M88M X6ი3იწიბIX, Iო882 7 , 

წჯო0X%) 

(88 Iუუ3MIM0L0M 83IIX0) 

"MიოI80იცტე" 

169I>IC# 

1987 

დაიბეჭდა საქართველოს სსრ მეცნიერებათა აკადემიის 

სარედაქციო–საგა მომცემლო საბჭოს დადგენილებით 

სგ 3439 

გამომცემლობის რედაქტორი რფეიქრიშცილი 

მხატვრული რედაქტორი გ. ლომიძე 
ტექრედაქტორი ნია. შშოვნაძიე 

კორექტორი ე. გოგავა 
გამომშცები ელ. მაის ურაძი 

დადაეცა წარმოებას 11.V...1987, ხელმოწერილია დასაბეჭდად 

10.I1V.1987) ქაღალდის ზომა 60X84 1/16,) ქაღალდი M 1) ზბეჭდცა 
ოფსეტური) პირობითი ნაბეჭდი თაბახი 6.84 საალრიცხცგო- 

საგამომცემლო თაბახი 6.7, პირობითი საღებავ-გატარება 6.6, 

უე 00916! ტირაჟი 4000) შეკცეთა M1809 
ფასი LI მან. 

გამომცემლობა „მეცნიერება“, თბილისი, 380060, კუტუზოვის ქ., 19 

#M8)8%186X8ილ0 "M0:1X00008", %6MXIი#, 380060, 7XM.Iაუოუფი»გ,. 19 

საქ. სსრ მეცნ. აკადემიის სტამბა, თბილისი 280060, კუტუზოვის ქ.,19 

სთიოივეთ# MI ოვ. 60, 6-0», 380060, 7X. Mაუუვ038, 19


