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მევენახეობა-მეღვინეობა საქართველოში მეურნეობის ერთ-ერ- 

თი ძირითადი დარგია. მასთან დაკავშირებული ცალკეული საკითხე- 

ბის შესწაელა მთლიანობაში წარმოაჩენს იმ დიდ წარსულსა და როლს, 
რომელიც ჩვენში ვაზის კულტურას ჰქონდა. ნამრომმი პრაქტიკუ- 

ლი საქმიანობის ფონზე გამოკვლეულია მევენახეობა-მეღვინეობის 
თანმხლები ზედნაშენური მოვლენები, რაც თავის მხრივ ხელს შეუწ- 

ყობს ქართველი ხალხის სულიერი კულტურის შესწავლის საქმეს. 

0508000000 თ-  - 195 84 6 ბამომცემლობა „მეცნიერება, 1984 
M 607 (06) –– 84



რედაქტორისაბან 

ნინო (თალიკო) თოფურიამ ამ წიგნის გამოცემა ვერ მოასწრო; 

1982 წ. 16 ივლისს მოულოდნელად წავიდა იგი ჩვენგან. 

გულმოდგინებით, საქმის სიყვარულით წლების მანძილზე სწავ- 

ლობდა ნ. თოფურია ვახის კულტურას, ძირითადად კი მასთან დაკავ- 
შირებულ წეს-ჩვეულებებს. არ დარჩენილა საქართველოს თითქმის 

არც ერთი კუთხე, რომ არ შემოევლოს, სასურველი მასალა არ დაე– 
ძებნოს. უხმაუროდ, უპრეტენზიოდ აკეთებდა საქმეს, წინ არავის ეღო–- 

ბებოდა და ამასობაში გავიდა დრო; 1955 წ. დასრულებული ნაშრომი 
დღემდე გამოუცემელი დარჩა. მის მიერ მიკვლეული საკითხები, შემ- 

დეგ სხვებმა დაამუშავეს, გააღრმავეს, მაგრამ პირველი სიტყვა მაინც 

ნ. თოფურიას ეკუთვნის. ეთნოგრაფთაგან, მაგალითად, მან პირველმა 

შეისწავლა ქართული მარნების საკითხი, მოგვცა მათი ტიპოლოგია. 

გამოავლინა საფუძველი, რამაც განსაზღვრა მარანთა სახესხვაობები, 

დაადგინა მარნის საკულტო მნიშვნელობა. ასევე შეისწავლა ღვინის 

ზედაშეები, სატარო ზედაშეებთან კავშირში დაადგინა მათი წარმოშო- 

ბის სოციალურ-რელიგიური საფუძვლები მთელი საქართველოს მას– 

შტაბით შეისწავლა ის ირაციონალური წეს-ჩვეულებები, რითაც ქარ- 

თველი გლეხი ცდილობდა ვახის მოსავლის ბარაქიანობის მიღწევას. 

დღეს შეიძლება მისი დებულებებიდან ზოგი სიახლეს ვეღარ ინარ- 

ჩუნებდეს (ამ შრომის დაწერის შემდეგ მევენახეობა-მეღვინეობაზე 

ბევრი ნაშრომი გამოქვეყნდა), მაგრამ წიგნში იმდენი მასალაა წარმო- 

დგენილი და იმ ხასიათის, რომლის მსგავსი ძნელად ან სულაც აღარ 
მოიძებნება. 

1945 წ. სრულიად ახალგაზრდამ დაიწყო საქართველოს ეთნოგრა- 

ფიაში მუშაობა და სიცოცხლის დასასრულამდე ღირსეულად ემსახუ- 

რა ქართველი ხალხის ყოფისა და კულტურის შესწავლის საქმეს; და- 
ტოვა დიდძალი მასალა მატერიალური კულტურისა და მეურნეობის 
საკითხებზე, დაუბეჭდავი შრომები მესაქონლეობისა და საკულტო შე- 

საწირავთა შესახებ. 

წინამდებარე შრომა მნიშვნელოვანია მევენახეობა-მეღვინეობის. 

ისტორიისა და ქართველი ხალხის ძველი წეს-ჩვეულების შესწავლის 

თვალსაზრისით.



მარანი 

§ 1. ტერმინი „მარანი“ 

მარანი ღვინის დაყენების, შენახვისა და მისი მოწყობილობისათ- 

ვის განკუთვნილი ნაგებობაა, რომელიც ქართულ მეღვინეობასთან 
მჭიდროდ არის დაკავშირებული. ტერმინი „მარანი“ მოხსენიებულია 

ისტორიულ წყაროებში. სვანურ ხელნაწერში, რომელიც თ. ჟორდა- 

ნიას ცნობით VIII-IX სს. ეკუთვნის, ნათქვამია: „და ჩ ნცა საყუა- 
რელნო, მარანსა მას მაცხოვრისასა მი“!... ეს ტერმინი გვხვდება XI ს. 
ნიკორწმინდის სიგელში: „შევქმენ საწირეს.. მარანი მუხისა : ა : და 

დავჰფალ შიგან ჭური :ი: და დავდგი ზ და:ბეღელი ხერხული :ბ: ზნა- 
კუას.. დავფალ მარანსა შ ა ჭური :გ:/; „ნიკოლაოს წმიდას 'L515) 
შევქმენ... მარანი ქვითკირი :ა: და დავფალ შიგან ჭური ნავარშული 

:ი ვ: I16|)2“, წერილობით წყაროებში მარნის გვერდით მოცემულია 
ღვინის სახლი. დაბადებაში მარნის შინაარსის გამომხატველად აგრე- 
"თვე ღვინის სახლი გვხვდება: „შემიყვანეთ მე სახლსა შინა ღვნისასა, 
და განაწესეთ ჩემ ზედა სიყტარული41. 

სახელწოდება „მარანი“ საბას საღვინე სახლად აქვს განმარტებუ- 
ლი –- „მარანი საღვინე სახლირ4. 

“ შემდგომ საუკუნეთა ისტორიულ საბუთებში, წიგნებში ამავე მნი- 
შვნელობის შემცველად კვლავ მარანია ხსენებული და დღესაც“ მარა- 
ნი ღვინის დაყენებისა და მისი მოწყობილობის შესანახი ნაგებობის 

მნიშვნელობით საქართველოს თითქმის ყველა კუთხეში გვხვდება. 

ეთნოგრაფიული მასალების მიხედვით ღვინის ქვევრების შესანახ 
ადგილად ჭურისთავი და ოლაგვანეც დასტურდება. 

ტერმინი „მარანის“ შესახებ გარკვეული მოსაზრებებია გამო- 

თქმული. 

1 ტექსტი ციტირებულია ა. ჩიქობავას შრომიდან –– „სახელის ფუძის 

უძველესი აგებულება ქართველურ- ენებში“, თბილისი, 1942, გე. 97. 

98 თ. ქორდანია, ქრონიკები, ტ. II, გვ. 48, 46. 

? ქება-ქებათა, ბ, იე. 
4 სულხან-საბა ორბელიანი, ქართული ლექსიკონი, ტფილისი, 1928, 

ბვ. 195. 
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აკად. ნ, ბერძენიშვილის აზრით, მ ა რ უკავშირდება სამარხს. 

სამარის ადგილია, სადაც იმარხება მარე ბი. მას დადასტუ- 

რებული აქვს, რომ მარ თიხის დიდ ქვევოს ეწოდება, რომელშიც 

ძველად მიცვალებულებსაც მარხავდნენ. ამრიგად, მარანი ის ადგილია, 

სადაც მ არე ბი, ქვევრებია დამარხული. 

მ. გეგეშიძე ტერმინი „მარნის“ ასეთ განმარტებას იძლევა: „ზო- 

გიერთი მონაცემი თვით ტერმინის –- მარანი საწნახელთან უშუალო 

კავშირზეც მიუთითებს. ამ მხრივ ყურადღებას იქცევს ქართული ოთხ- 
თავის ორ ვარიანტში შემონახული ტერმინები: მარი და საწნახელი, 

რომლებიც აქ გაიგივებულია. საკითხის ამ მიმართულებით შემდგომი 

კვლევა უნდა დაუკავშირდეს მარის –-– როგორც ხის, თავდაპირველი 

მომცრო და გულამოღებული ჭურჭლის არსებობის დადგენას. ასეთი 

ადრინდელი ჭურჭელი უნდა ყოფილიყო მომდევნო ხანებში მეღვინე- 

ობაში გამოყენებული“! 5, 

აჭარის ცნობით, სომხური ძ თოას,-2ბ ს, ო 69 ღვინის, საჭ- 

მელების, პროდუქტების შესანახია. 

თუ “იის წარმოშობილია #“იი.ი,/ ფორმიდან,. როგორც სომ- 

ხურის რამდენიმე დიალექტში გეხვდება, მაშინ იგი ნასესხები უნდა იყოს 

ასურული გმძვიმ ფორმიდან, სადაც იგი ხორბლის ამბარის მნიშ- 
ვნელობით იხმარება. . 

#. მშრალი რისამე ან სითხის ზომა,ა რომელსაც ბერძები ავ- 

ტორები სითი! ფორმით გადმოგვცემენ. შესაძლებელია იგი ირანუ- 

ლი სიტყვა ყოფილიყო, რომელიც ძველი IიგხL ფორმიდა” მოდის. 

ქართულში იგი ნასესხებია, 15-გირვანქიან საზომ ერთეულს ნიშნავსზ. 

ბუაზაკი აღნიშნავს, რომ სთ9იი 'მ1ი' -- „ხელი“ და ამასთან 

დაკავშირებული ფუძე –– სირი“ ნიშნავს საწყაოს?. ავტორის აზრით, 

ეს ფუძე მომდინარეობს ინდო-ევროპულ "ი12 ელემენტისაგან. 
ზემოთ მოტანილ ეტიმოლოგიათა საფუძველზე, ერთი მხრივ, 

მარ საწყაო ჭურჭელია, მეორე მხრივ, შეიძლება მარ ხის თუ თიხის 

ჭურჭელი ყოფილიყო, რომელშიც ღვინის დაყენება და შენახვა ხდე- 
ბოდა და ნაგებობამაც სახელწოდება ამ ჭურჭლისაგან მიიღო, რამდე–- 

ხ მ. გე გეშ იძ ე, მეღვინეობის ხის იარაღ-ჭურჭქელი დას. საქართველოში, 

„საქ. სახელმწიფო მუზეუმის მოამბე“, ტ. XIX, 1956, გვ. 150. 

- ჰრ აჭარიანი, სომხური ეტიმოლოგიური ლექსიკონი, 1926. 

7 შდრ. ქართული ხელი –– ხელადა. ლ. ბოჭორიშვ ილი, ქართული 

კერამიკა, II, კახური, თბილისი, 1949, გვ. 197--98. 

შ IC(Iიიიგ!I0 CIVიI0I0CI00C ძი I2 1გიდV6 წIლC006 იმI ნ. 801532ლ0. M2გII5. IICI- 

ძი)ხიითფ 1938, დნ.· 611. 
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ნადაც ეს პურჭელი შიგ იყო მოთავსებული. საქართველოს ეთნოგრა- 

ფიულ სინამდვილეში დაცული მარანი ღვინის დასაყენებელ-შესანახ 
და მისი მოწყობილობისათვის განკუთვნილ ნაგებობას წარმოადგენს, 

§.2. სამარნე ადბილის შერჩევა 

ქართველ მევენახეს სამარნე ადგილის მდებარეობისა და ნიადა–- 
გის შერჩევისათვის ხანგრძლივი დაკვირვება უწარმოებია. 

სამეგრელოში წინათ მარანი სახლის წინ, მარჯვენა მხარეს, მზის 

ამოსავალი მხარისაკენ უშენებიათ. მარნის აშენება, ხალხის დაკვირვე– 

ბით, აღმოსავლეთით ჯობდა, ვინაიდან როცა მზე ამოდის მას ძალა 

არა აქვს და ამდენად ღვინოს ვერაფერს ავნებს. „შემოტრიალებული“ 

მზე მართალია ძლიერია, მაგრამ მისი სხივები მარანს არ მოხვდება, 

მას სახელი და ხეები უჩრდიდებს. სამარნედ მშრალ. მაღლობ ადგილს 

ირჩევდნენ, სადაც წყალი ახლოს არ უვლიდა, –– ნესტიანი მიწა ღვი- 

ნოს აფუჭებსო?,. 
რაჭაშიც სამარნედ ჩრდილოიან ადგილს ირჩევდნენ: –- ჩრდილი 

ალაგი ჯობია, მზის გული არ უხდება მარანს. თ ი რ მიწაზე მარანი 
უკეთესია, გრილია და ღვინოც კარგად ინახება, ზაფხულში არ მჟავ- 

დებაო!მ, 

რაჭაში სამარნე ადგილის შესარჩნევად რამდენიმე უმთავრეს გა- 
რემოებას ექცეოდა ყურადღება: –- „ალაგობას“, „მიწას“ (ნიადაგს), 

ჰაერის „მუშაობას“, „მზის გულობას“ და წყლის სიახლოვეს. 

სამარნე ადგილი ისე მოხერხებულად უნდა შეირჩეს, რომ მყუდ- 

როც იყოს და ნიავიანიც. 

მიწა შავი, თირი ჯობია, გრილია, სიმხურვალე ვერ ატანს, მშრა- 

ლია, „ნესტი ძვირად აქვს“, თან არ სკდება, „სახათებს“ (ნაპრალებს) 

არ იკეთებს, არ „კლებულობს“, ე. ი. ძირს არ იწევს. ჭურს კარგად 

ადგება, „ლაგაზივით“ კი არ ეგლისება, არამედ „ბამბის ფთილებივით“ 

ეფინება, ამიტომაცაა, რომ თირ მიწაში ჭური კარგად „სუნთქავს“!!. 

იმერეთში მარანს ეზოში სუფთა ადგილას ან ვენახში აშენებდნენ, 

9? CL. II გM#2III 130, C0M9M00M 89MMინიგემილმ2 M 3IMს0უნIი 8 I VიIIII M MII- 
წი», «C600MIMM C800CMI7 ი0 8MM0”0მ2ი078V # 8M9ხ0იდ»I0 #2 Mმ28Mმ3ღ, IV, 
შეI»IIC, 1896, გვ. 91--94; ნ. თოფ ურია, 1946, 1947, 1950 და 1951 წწ. სამეგრე- 
ლოში შეკრებილი ეთნოგრაფიული მასალები. 

შემდეგში შემგროვებლის დაუსახელებლად მითითებული მივლინებისა და ექსპე- 

დიციების დროს შეგროვებული მასალა ჩემ მიერ არის მოპოვებული. ნ. თ. 

10 რაჭქამი შეკრებილი მასალა 1950 წ. 

11 ლ, ფრუიძე, მევენახეობა და მეღვინეობა საქართველოში, წ. 1, რაჭა, თბი- 

ლისი, 1974, გვ. 108. 

6



„მუბლით“ აღმოსავლეთის მხარეს, მზის სხივებისაგან დაცვის მიზნით. 
„ შემოტრიალებული“ მზის მცხუნვარებისგან აქაც მარანს ეზოში დარ–- 

გული თხილისა და კომშის ჩრდილები იფარავდა. მარნისთვის გრილი 
ნიადაგი ჯობდა. „ფიცხ“ ნიადაგიან ადგილზე მარნის აგება არ იყო სა- 

სურველი, –– ფიცხი ნიადაგი ღვინოზე მოქმედებდა, ღვინო თხელდე– 

ბოდა და „კანჭი-ჭანგი“ ეძლეოდა!?, 

როგორც აღვნიშნეთ, დასავლეთ საქართველოში, სადაც ნიადაგი 

ტენიანია, მარანს შედარებით მშრალ, წყლისაგან მოშორებულ ადგი- 

ლას აშენებდნენ. აღმოსავლეთ საქართველოში კი მარნის ასაგებად 

ქვიშნარს ირჩევდნენ, რადგან ქვიშნარი სინესტეს ინახავდა და ღვინოც 

სიგრილეში უკეთესად ინახებოდა. თიხნარი ნიადაგი სამარნედ არ გა- 
მოდგებოდა, რადგან იგი მშრალი და ამდენად „ფიცხი“ იყო!), 

ატენის მცხოვრებთა განმარტებით, ქვიშნარ ნიადაგში ქვევრს წყა- 

ლი უვლიდა და იგი მუდამ სიგრილეში იყო. 
საერთოდ, აღმოსავლეთ საქართველოში, მარნის მშენებლობის 

დროს, არჩევდნენ მოხერხებულ გეოგრაფიულ მდებარეობას, მარანი 
უნდა მოწყობილიყო სახლის აღმოსავლეთით ან ნაგებობათა შორის, 

რადგან იცოდნენ, რომ დილით ამოსულ მზეს ძალა არა აქვს. „შემო– 
ტრიალებულ, დასავლეთის მზეს ძალა აქვს და მარანს რომ უყურებ- 

დეს, ღვინოს წაახდენსო“19, ამავე დროს ყურადღება ექცეოდა ნიადაგს, 

მიწის ჯიშს. არ იყო კარგი მარნისათვის ხმელი, ფიცხი და ნოტიო 

ნიადაგი!5. 

ნიადაგ-გრუნტის თვისებები სხვადასხვაგვარია. სახელდობრ: იგი 
შეიძლება იყოს კარგი, ან პირიქით, ცუდი წყალგამტარი, წყალტევადი, 
ჰაერგამტარი და ჰქონდეს სხვადასხვაგვარი თბური თვისებები, ე. ი. 

ზოგი უფრო ადრე თბება, ზოგი კი დიდხანს ინახავს სიგრილეს. ყოვე– 

ლივე ეს დაკავშირებულია ნიადაგ-გრუნტის ფიზიკურ თვისებებთან, 

რაც, თავის მხრივ, დამოკიდებულია ძირითადად ნიადაგ-გრუნტის მექა- 

ნიკურ შედგენილობაზე, ე. ი. იმაზე, თუ რამდენია ნიადაგის შედგენი- 

ლობაში ქვიშისა და თიხის ნაწილაკები და როგორ შეფარდებაში იმ- 

ყოფებიან ისინი. . 

ამგვარად, მარნის ასაშენებლად საჭირო იყო ნიადაგ-გრუნტის წი- 

ნასწარი გაცნობა-გამოკვლევა და მისი სათანადოდ ამორჩევა, რასაც 

დიდი მნიშვნელობა ჰქონდა ღვინის შესანახად და მისი ხარისხის შე–- 
სანარჩუნებლად. როგორც აღვნიშნეთ, ჭარბი სინოტივის გამო დასავ– 

12 იმერეთ-გურიაში 1952 წ. მივლინების მასალები, რვ. 1. 

19 1947, 1948 და 1949 წწ. ქართლის ეთნოგრაფიული ექსპედიციის მასალები. 
14 1953 წ. ატენში მივლინების მასალები. 

1. სონღულაშვილი, საქართველოს მევენახეობა-მეღვინეობის ისტო- 
რიისათვის, თბ., 1974. გვ. 138, 7



ლეთ საქართველოში, განსაკუთრებით გურიაში, სამეგრელოსა და აფ- 

ხაზეთში, სამარნედ მშრალ, მაღლობ ადგილს ირჩევდნენ, ხოლო ზემო 
იმერეთსა და აღმოსავლეთ საქართველოში, ნიადაგისა და ჰავის შედა- 
რებით სიმშრალის გამო, გრილ ნიადაგს ჰქონდა უპირატესობა. ქარ- 

თველი გლეხი ამ დაკვირვების საფუძველზე ეფექტურ შედეგს აღწევ- 
და, ქართული ღვინო თავისი კარგი თვისებებით განთქმული იყო. 

§ 3. მარნის სახეობანი და მათი წარმოშობის პირობები 

დასავლეთ საქართველოში ღვინის შესანახად განკუთვნილი და–- 

ხურული ნაგებობის გვერდით ღია ცის ქვემ ჩაყრილი ქვევრებიც 

გვხვდება!ზ, 
სამეგრელოში ასეთი ქვევრები შემორაგული იყო საჩრდილობე- 

ლი ხეებით. საგანგებოდ არჩევდნენ ხის ისეთ ჯიშებს რომელთაც 
დაბალი, კარგი ჩრდილი და სუსტი ფესვები ჰქონდა, რათა ფესვებს 
ქვევრი არ გაეხვრიტათ და ამავე დროს იგი შეენახათ. ასეთ ხის ჯიშე– 

ბად ცნობილი იყო კომში, თხილი, წყავი, ვაშლი. ღია ცის ქვეშ ჩაყ- 

რილ ქვევრებს თავს მოუგოზავდნენ წითელი მიწით. წითელ მიწას, 
როგორც სანთელს, ისე მოზელდნენ და ქვევრს გარშემო შემოაყოლებ- 
დნენ, რომ შიგ წვიმის წვეთები არ ჩასულიყო17. 

„გურიაში მარანი ეწოდებოდა კარმიდამოს მახლობლად ისეთ ად– 

გილს, სადაც ღვინის დიდი ჭურებია დაფლული" და რომელიც შემორ–- 
გულია მაღალი, მეტწილად რცხილის ხეებით, უფრო დაწვრილებით 
ცნობას, მაგრამ უფრო გვიანი სახის მარნისას, მიხეილ ქიქოძე იძლევა: 
მისი განმარტებით, მარანი როგორც ბურულს, აგრეთვე პირდაპირ ცის 

ქვეშ ხეებით (ცხმელა, წყავი) შემორაგულს, სხვა ეზო–-გარემოსაგან გა- 

მოცალკევებულს. საქონელი რომ ვერ მიუწვდეს კარაკიდებულს, შე- 
მოღობილ და კარგად დაცულ ჭურებიან ადგილს ჰქვიანო“!3. 

თ. სახოკიას ცნობით, „გურიაში ქვევრებს ღია ცის ქვეშ მარხა- 

ვენ, ზევიდან არაფერი ჰფარავს. ეს კია, წითელი მიწით მაგრად აქვს 
თავი მოგოზილი, ასე რომ წყალი ზევიდან ვერ ჩაატანს... ამ საქვევრო 

ადგილას გარშემო მრგვალად შემორიგებული აქვს რცხილის ხეები, 

18 I. სვინმუვი #ტი»Xლი0»0უსი (იდ MVI6CII6CI8I> 0 IVიIII M# #ჯIყვიძ, 
C2მ8MI-IთიინVი, 1878, C. 76-77, ნ. M. I მ2#გსI#I30, დასახელებული 
შრომა, გვ. 91-94, 

17 1946, 1947, 1950 და 1951 წწ. სამეგრელოში მივლინების მასალები. 

18. ვ. ბარდაველიძე, მცენარეულობისა და ნაყოფიერების ღეთაება ნანა, 

ხელნაწერი, 1947, გე. 108. 
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რომელთაც კენწეროები ერთად აქვთ შეერთებული, ერთ კონად გა- 

კეთებული#19. 
„იმერეთში მარანი ეს არის ადგილი კარმიდამოს მახლობლად, ვე- 

ნახის თავში ან თვით ვენახში ხეების ქვეშ მიწამი ჩაფლული ჭურე- 
ბით. მაგრამ აქ მას უწოდებენ არა მარანს, არამედ ჭურისთავს. მარა- 

ნი კი იმერეთში იმ ბურულს ჰქვია, სადაც საწნახელი დგას. ხმირად 
საწნახელი და ჭჰურები ერთ ბურულშია მოთავსებული და მაშინ ეს 

ბურული მარნად იწოდება4“20, 

რაჭაშიც სახლის გვერდით ცის ქვეშ ჩაყრილი ქვევრების გარშემო 

კომშის, თხილის ხეებია დარგული. ოთხივე კუთხეებიდან ვაზია შეშვე– 

ბული. სამარნე ადგილი ვაზითაა დახურული?!, ლეჩხუმში ბევრს მარ- 

ტო ჭურისთავი ჰქონდა. ჭურისთავს მაღლა ტალავერი ფარავს. სატ- 

ალავრე ბოძების თავებზე ონგალოებს –– გაუთლელ მრგვალ ხეებს გა- 

აწყობენ, ონგალოებზე ჭოკებს, ხოლო ჭოკებზე ვაზის ლერწს შეუ- 
შვებენ422, 

ატენის ეთნოგრაფიულ ყოფაში ღია მარნის არსებობა იქნა დამო- 

წმებული. ძველად ატენში ქვევრები ღია ცის ქვეშ ყოფილა ჩაყრილი, 
ზოგჯერ კი სიგრილისათვის ქოხწალამწაფარებული. 

აფხაზეთში ღვინის ქვევრები ღია.ცის ქვემ სუფთა, შემოღობილ 

ადგილას ან ხეების. ქვეშ იყო მოთავსებული. საქვევრე ადგილს ტო- 
ტათი ამოთხრიდნენ, ზევით „ქვევრს დადგამდნენ,'. გარშემო კი მიწას 
შემოაყრიდნენ. ასე შენახული ღვინო კარგი დადგებოდა2), 

ბაქოს გუბერნიაში, შემახის და გეოგჩაის მაზრებში ქვევრებს ღია 

ცის ან დიდი ხეების ქვეშ მარხავდნენ24. 

19 თ. სხა ხოკია, მოგზაურობანი გურია, აჭარა-სამურზაყანო, აფხაზეთი; 

9. 11მ#21MIM#30, დასახელებული ნაშრომი, გვ. 91-–-94. 

მივ. ბარდაველიძე, მცენარეულობისა და ნაყოფიერების” ლღეთაება ნანა, 

გე- 108, იხ. აგრეთეე II. )I. 582X+2IM30, 5#M0M0MMV0CMIM# რ6ხI I0CVIM20CI86II1MLIX 
#M00ლ+ხიM II00გიმMCM0L0 V03)2 MVI2IICCM0M LXწ600MIV, MII36I M3%, +. 5, IMდ»MC, 

1887; II. C. 30MX#MMCMM#, 8IM0:ხმეიგიოვი0, «C830) M2160Mმ»X08 ი0 M3V%CIIV0 

340M0MIM6C%X0L0 6ხIIგ2 #0CV020CI80ცMხIX M00C+ს/! 32M28Mმ3-Mიხნ0ლ M#02მ2M2, I. IV, 

1MდMC, 1888, C. 69--7!I. 
21 ამ საკითხის შესაებ იხ. L. #. I გ#აV0090, 8M9MიL0C2გIმ0C0180 M# 8VIII0)(8- 

IC 8 125MMCM0M “V03)0, I1ICდ»IMC,CC88M%, 3, 1896, გვ. 54-55; მასალები რაჭის 
1950 წ. ეთნოგრაფიული ექსპედიციიდან, ისტ. ინსტ. ეთნ. განყ., გვ. 54--55. 

22 მ. ალავიძე, ლეჩხუმური ზეპირსიტყვიერება თბილისი, 1951, გვ. 90; 

აგრეთეე #. #. 9 M#03»X–03, ს8ცსMი(იმუმილ80 I 8III016VI6 8 VICLIXVMCM0M"  V6316, 

CC88M%, 3. IVთ»IMC, 1896, 3. 101--102. 
291 1951 და 1952 წწ. აფხაზეთის ეთნოგრაფიული ექსპედიციის მასალები. 

2 C. II. 30XMMCMIMI I, დასახ. მრომა,„ გე. 69--7)1; II. LI. M#28ხXV»ნ8მ- 
»„0838 C5900X ხMილიმ/მნCI02 # 3II0107II7 8 ILICM2XIIIICMCM II I 60M9მMCMCM V63- 
ა2X )58XIIIICM0M I :წრ6CჩIIIM". CCC8I V, 1IIVთ»MხC, 1590, 54--55. 
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დასავლეთ საქართველოსათვის ძირითადად ხის ნაგებობა იყო და- 

მახასიათებელი, ხოლო აღმოსავლეთ საქართველოსათვის ქვის ნაგებო- 
ბა. 

სამეგრელოში მარანი ხის ნაგებობა იყო. საძირკველისათვის (ოს- 
ხირი) მუხის მსხვილ ხეებს იყენებდნენ. საძირკვლის ბოძის თავები 
ამოკვეთილი –- ამოჭრილი იყო ერთიმეორეში ჩასასხმელად. დაფუძ- 

ნების დროს საძირკველი შეიკვრებოდა. საძირკვლის შეკვრის შემდეგ 
ბოყვებს საძირკველში საგანგებოდ ამოჭრილ ადგილებში ჩასვამდნენ, 
ბოყვსა და ბოყვს შორის ამოღარულებში ფიცრებს ჩააწყობდნენ. ზო- 

გან კიდევ ფიცრების მაგივრად გაუთლელი ხე –– დღვარკალი იყო გა- 
მოყენებული, ასე აგებდნენ კედელს. კედლის აგება რომ დამთავრდე- 
ბოდა, ბოყვები ზევით ორტყაფუებით –- სარტყლებით შემაგრდებო- 

და. სარტყლის თავები ამოჭრილი იყო ერთმანეთის დასამაგრებლად. 
ოთხი სარტყელი შიგნით ჰქონდა, მეხუთე სარტყელს იყენებდნენ, თუ 
სახურავი გადაყვანილი იყო წინ და ბოძებს ეყრდნობოდა. წინ და 

უკან ამართული იყო ბოძი, რომელზედაც დამაგრებული იყო სათე?5. 

სათეზე ორი მხრიდან მაგრდებოდა კაკუტები. კაკუტების თავები ამო- 
ჭრილ-ამოღარული იყო და ასე მაგრდებოდა სათეზე. ისინი ერთმა- 
ნეთისაგან თითო არშინით იყო დამორებული. კაკუტებზე ჭოკებს 

(გრძელი, წვრილი ხეები) გადებდნენ და ზედ წკულეტით (დაგრეხილი 
წნელი) ამაგრებდნენ, შემდეგ კი ისლით გადახურავდნენ ჯერ ერთ 
ფენა ისლს დააწყობდნენ, მერე მეორეს და ასე შემდეგ. მარანი ორ– 
ფერდა სახურავით საბპლურად იყო გადახურული. კარს მისასვლე- 

ლისაკენ უკეთებდნენ. იგი ხშირად მოჭრელებული იყო. ზოგან მარანს 

სარკმელს ატანდნენ. მარანში ჩაფლული იყო ქვევრები, ინახებოდა 

ოჭინახუ –- საწნახელი, ხარხენი, ორჩხეში, ხრიკე, საქოსი, საძორიო, 

ხვეფა, ხის ნიჩაბი. 

ქვევრისთვის მიწას მრგვალად ამოთხრიდხენ, ქვემოთ უფრო ვიწ- 

როდ, ზემოთ კი შედარებით განივრად. დიდ ქვევრებს ურმით მოიტან- 
დნენ, მერე თოკს ყელში მოდებდნენ და ისე ჩააცურებდნენ საქვევ- 
რეში. ზოგან საქვევრესთან დამზადებული ჰქონდათ ერთმანეთში არე- 
ული ქვიშა და კირი. ქვევრის ჩაშვებამდე ქვიშასა და კირს საქვევრეს 
ძირში ჩაუსხამდნენ, რომ კურსული (ქვევრის ძირი) კარგად დამაგრე- 

ბულიყო. შემდეგ თავისუფალ არეს ქვიშა-კირით ამოაშენებდნენ, ზო- 
გან კი ამოთხრილი მიწით ქვევრის პირამდე ამოავსებდნენ ხალხის 
გამოცდილებით, ამოკირული ჭური ღვინოს გრილად ინახავდა. მიწა 

რაც გინდა დაგვალული ყოფილიყო, ჭურის გვერდი სითბოს არ მიიღებ- 

და და ღვინო გრილად იქნებოდა. ქვევრს თავზე ბლის ქერქს დააფა- 

2ა სათე//სანთა სახლის სახურავის გასამართავად გადებული ხეა. 
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რებდნენ, იგი ღვინოს კარგად ინახავდა. ამ მიზნით გამოყენებული ყო- 

ფილა აგრეთვე სანთელი, რომლის უპირატესობა მის გამძლეობაში 

მდგომარეობდა. 

საწნახელისათვის საუკეთესო ხედ ცაცხვი იყო მიჩნეული, რადგან 
ხალხის დაკვირვებით, იგი არ სკდებოდა, მსუბუქი და ადვილად და- 

სამუშავებელი იყო. ხეს გარედან გათლიდნენ, მერე შიგნიდან გულს 
ამოუღებდნენ, თავებს ფიცრებით ამოავსებდნენ (სონუდეს) ფიცრები 

„ხანგარით იყო დამაგრებული. „ხანგარს“ კი სოლით ჩაჭედავდნენ. 

ყურძეჩს ფეხით წურავდნენ. ერთი კაცი წურავდა, ხოლო მეორე 

ეხმარებოდა. შემდეგ გვიმრის ფურცელს დააფარებდნენ ან მოღობილ 

კალათს ჩადგამდნენ. სუფთა ღვინო ამოვიდოდა, ჭაჭა არ ამოყეებო- 

და. სუფთა ღვინოს ხერკეთი ამოიღებდნენ, კოკაში ჩაასხამდნენ და 

შემდეგ ქვევრებში გადაიტანდნენ. დახურული მარნის უქონლობის 

შემთხვევაში, საწნახელს ბეღლის გადმოხურულში მოათავსებდნენ. 

საწნახელში 25-–-50 გოდორი ყურძენი ჩადიოდა. 

ხარხენს ჭაჭის დასაწურავად იყენებდნენ. იგი მარანში ჰქონდათ 
მოწყობილი, ზოგან კიდევ ეზოში. 

მარანში ხარხენის მოწყობის შემთხვევაში, მარნის ერთ კუთხეში 

მიწაში მსხვილ ხეს ჩაასობდნენ. გა მსხვილად გათლილი ხე იყო, რო– 
მელიც წვრილი ბოლოთი უერთდებოდა მიწაში ჩასობილ ხეს (ხის 

თავი ოთხკუთხედად იყო გახვრეტილი) მისი მეორე, ნახვრეტიანი 

ფართო ბოლო კი ჩამოცმული იყო უანჭიხის თავზე. ჭანჭიხი ამოჭრი- 

ლი იყო ხრახნისებურად, იგი წითელი ხისგან მზადდებოდა. გას ფარ- 
თო ბოლოში, სადაც ჩამოცმული იყო ჭანჭიხი, გაყრილი ჰქონდა ხის 

ისარი-––-წიწკიმალი ან ნინა, რომელიც ჩამჯდარი იყი. ჭანჭიხის ამოჭრილ 

ნაწილში და ჭანჯიხს ბრუნვის დროს მოყვებოდა წიწკიმალი მაგარი 

ხისგან კეთდებოდა. ჭანჭქიხს ბოლოს კვირისტავი (მრგვალი და მძიმე 

ქვა) უერთდებოდა. ქვის ზემოთ დახრახნილ ნაწილს ჯოხს გაუყრიდ- 
ნენ, რომლითაც ორი კაცი ქვას აბრუნებდა. ჩასობილი ხის ახლოს 

დადგამდნენ ნობს, რომელიც ამოღრმავებულ. მსხვილი ცაცხვის ხეს 

წარმოადგენდა. ნობი ორად იყო გაყოფილი. მის ერთ ნაწილში ოსა- 

რეს2 ჩადგამდნენ, ოსარეში ჭაჭას ჩაყრიდნენ ჭაჭას ზემოდან ფი- 

ცარს –- კველოს დააფარებდნენ. კველოს მოცულობა ისეთი უნდა 

ყოფილიყო, რომ ის მოთასებულიყო ოსარეში. კველოსა და მას შო- 

რის ხის ჯოხს –– მუჭს ჩადგამდნენ. მუჭი მოძრავი იყო, ჭაჭის დაწურ- 
ვასთან ერთად მუჭის სიგრძეც მატულობდა. ორი კაცი ქვას ხმალათი 

წაღმა დააბრუნებდა, ქვა მაღლა ა-წეოდა გა ძირს დაეშვებოდა და 

3 ოსარე ოთხი ფიცრისაგან იყო შეკრული, ისე რომ მისი კედლებიდან ყურძნის 

წვენი გამოდიოდა. 
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ჭაჭა დაიწურებოდა, შემდეგ ისარს უკუღმა დააბრუნებდნენ, ქვა ძირს 
დაეშვებოდა და გა გასწორდებოდა. ყურძნის წვენი ოსარეს კედლები–- 
დან გამოდიოდა და ნობის იმ ნაწილში იღვრებოდა, სადაც ოსარე 
იდგა, იქიდან კი ნობის გამყოფი კედლის ნაჩვრეტების საშუალებით 
ნობის მეორე ნაწილში გადიოდა, საიდანაც ხერკეს საშუალებით ღვი- 

ნოს ამოიღებდნენ. ქვის სიმძიმე დამოკიდებული იყო ნობსა და დახ- 
რახნილ ხეს შორის არსებულ მანძილზე. ერთ მეტრზე უნდა მოდიო- 
დეს' ათი ფუთი სიმძიმე, მაგალითად, თუ ნობსა და დახრახნილ ხეს 
შორის მანძილი ოთხ მეტრს უდრიდა, მაშინ ქვის სიმძიმე 40 ფუთი 

უნდა ყოფილიყო. 

ქვევრების რეცხვას ორი-სამი დღით ადრე დაიწყებდნენ. უსუფ- 
თაო ქვევრს 7--8-ჯერ ამორეცხავდნენ, სუფთა ქვევრს კი 3--4-ჯერ. 

ქვევრი ირეცხებოდა ორჩხემით. ორჩხეში მზადდებოდა ბლის ქერქის– 
გან. ბლის ქერქი დაჭრილი იყო და თხილის ჯოხზე წამოგებული. მაი–- 

სის ან აგვისტოს თვეში ხეს ქერქს მოაშორებდნენ, ხალხის რწმენით, 

ივლისის თვეში მისი მოშორება არ შეიძლებოდა,-–ქერქს მატლი გაუ- 
ჩნდებაო. შემოცლილ ქერქს ცეცხლზე მოატარებდნენ, ერთიმეორეზე 
'დააწყობდნენ და ზემოდან ქვას დაადებდნენ, საჭიროების შემთხვევამ– 

დე იგი ასე ინახებოდა. 
ქვევრს რეცხავდნენ მარწკვენია ან ქუცუცხია ბალახითაც. მარ- 

წკვენია ან ქუცუცხია ეკლიანი მცენარე იყო, რომელიც პატარა ბუჩ- 

ქებად ტყეში იზრდებოდა, მას ნედლად ხმარობდნენ. სექტემბერში 

მოჭრიდნენ და კონებად შეკრავდნენ. შუაში ჯოხი ჰქონდა გაყრილი. 

მისი ფოთლის ეკლიანი ბოლოებით ქვევრის კედელი კარგად ირეცხე– 

ბოდა. 
ხვეფა ქვევრიდან ნარეცხი წყლის ამოსაღები ჭურჭელი იყო. 

მწარე კვახი რომ გახმებოდა, მოწყვეტდნენ, ყელს გაუხვრეტდნენ რომ 

ჰაერი ამოსულიყო და თესლი შიგ გამხმარიყჟო. მეორე წელიწადს 

თავს წააჭრიდნენ და სატარეს გაუკეთებდნენ მუცლის ღრუში. 

ხე რკე ღვინის ამოსაღები ჭურჭელია, რომელიც დიდიც იყო და 

პატარა მოცულობისაც. დიდი ხერკე დიდი ქვევრებისათვის იყო განკუ– 

თვნლი, პატარა ხერკე კი მცირე მოცულობის ქვევრებისათვის. ხერკეც 

მწარე კვახისაგან მზადდებოდა. 

საქოსი ჯოხზე წამოცმული ჩვარია, რომელიც ქვევრში დარჩე–- 

ნილი წყლის ამოსაშრობად იხმარება. ჩვარი შალისა უნდა ყოფილი- 

ყო, უფრო მეტ. წყალს ამოიღებდა, მერე კი თეთრი ტილოს ნაჭრით 
ამოწმენდნენ. 

ძველად სამეგრელოში იცოდნენ აგრეთვე ქვევრის არყით ამო- 

წმენდა. არყით ამოწმენდილ ქვევრში, ხალხის გამოცდილებით, ღვი–- 

ნო მაგარი და კარგი დგებოდა. 
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ხის ნიჩაბს ჭაჭის ამოსაღებად ხმარობდნენ. იგი წაბლის ან მუხის 
ხისგან კეთდებოდა?7. 

იმერეთში მარანი ეზოში, სუფთა ადგილას ყოფილა მოთავსებუ- 
ლი. წინათ მარანს ვენახში აშენებდნენ მარანს ვხვდებით აგრეთვე 

საცხოვრებელ ბინასთან ერთად. იმერეთში ხის მარნის აგების დროს 

მიწაზე დააწყობდნენ ქვებს. ქვებზე გამართავდნენ მუხის საძირკველს. 
საძირკვლის შემდეგ აფრებს?“ გააკეთებდნენ. კედლების აგების შემ–- 
დეგ სარტყლებს გაუკეთებდნენ“ი სარტყელი ოთხი იყო საჭირო. 
სარტყლებს მარწუხებს ადგამდნენ მარწუხი თხუთმეტი-თექვსმეტი 

სჭირდებოდა. ისინი თავში იყო შეერთებული. მარნის დახურვა ჩალით 
ან ვაზის ლერწმით ხდებოდა. ' 

იმერეთში ქვითკირით მარნის აშენება ბოლო ხანებში დაუწყიათ. 

ქეითკირის მარანი სამკედლიანი იყო. მარანს წინა მხარეს კედელი 
არ ჰქონდა. ხალხის დაკვირვებით, უკედლობა ხელს უწყობდა ჰაერის 
მოძრაობას და ღვინოც კარგად შეინახებოდა. მარნის სიდიდე დამო–- 
კიდებული იყო მისი პატრონის შეძლებაზე, იმაზე, თუ ვენახის რა 

ფართობს ფლობდა იგი. მარანში იდგა ორი ან სამი საწნახელი, ერთი 

წბერი ანუ საქაჩველი. მარანს კედელში დატანებული ჰქონდა თარო- 
თახჩა, სადაც ინახავდნენ მარნისათვის საჭირო ხელსაწყოებს, კედელ- · 
ზე კიდებდნენ ყველა იმ ხელსაწყო-იარაღს, რაც საჭირო იყო ღვინის 

მოვლა-შენახვისათვის: თოხი, ბარი, როგორც ხის, ისე რკინის, ორში- 
მო დიდი, საშუალო, პატარა, ორხელი, სამთხლე, ჭურის ამოსაწმენდი 
ჯოხი, რომელზედაც“ სუფთა ჩვრები იყო წამოცმული, თუნუქის ყუთი 
გოგირდის ჩასაკიდებლად ჭურში, სარცხი დიდი და პატარა ჭურის, 

ამოსარეცხად, ნიჩაბი, ძაბრი, თიხის მილი ან სასულე, რომლის საშუა- 

ლებითაც ჭურში ტკბილის დუღილის დროს ჰაერი მოძრაობდა??. 

მარანს რაჭაში სახლის უკან ან გვერდით ჩრდილოვან ადგილხე 

აშენებდნენ. იშვიათ შემთხვევაში ჰქონდათ შენობა. დახურულ მარან- 
ში.ღვინის დაწურვისათვის საჭირო იარაღ-ჭურჭელი ინახებოდა, ხოლო 
ჭურები მის წინ იყო ჩაფლული, რომელთაც დიდი ხე ფარავდა. ორი- 
ვეზე ჭურ-მარანიაო იტყოდნენ. ხის შენობის აგების დროს მიწას გაჭ- 

რა არ უნდოდა. ჯერ ქვებს დააწყობდნენ, მერე საძირკველი „დაჯდე– 

ბოდა“, საძირკველი მუხისა უნდა ყოფილიყო. შემდეგ აფრას დაუყე- 

ნებდნენ ფიცრების თავების ჩასაწყობად. კედლების აგების შემდეგ 

სარტყელი გაუკეთდებოდა, მარწუხები დაეწყობოდა და გა- 

2? 1946--1951 წწ. სამეგრელოში შეკრებილი მასალები. 

28 აფრა წარმოადგენს მთლიან ფიცარს, რომელსაც ორივე გვერდი ამოღებული 

აქვს ფიცრის თავების ჩასაწყობად. 

20 L. I, 8 გ IL 2გ#/30, სიყიები#6 8 IIM606-M, CC88, +IIთ»MC> 1896; იმერეთ- 

ში შეკრებილი ეთნოგრაფიული მასალები 1952 წ. 
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დახურავდნენ. პურისთვის ჯერ ორმოს ამოიღებდნენ, მიწას მრგვალად 
ამოჭრიდნენ, მერე მოიტანდნენ ქვიშასა და კირს. ორ ზომა ქვიშას და 
ერთ ზომა კირს აზელდნენ. ჰურს ქვემოთ ბრტყელ ქვას დაუდებდნენ, 
რომ ჭურის ძირი -- მუჟური დადებოდა. კირს შიგნ ჩაუშვებდნენ. 
პურის სარქველად ქვას ან ხეს იყენებდნენ. ამჯობინებდნენ. ქვას, ვი- 
ნაიდან გამძლე იყო. ქვევრის თავზე ვენახის ნეშოს დააფარებდნენ. 
მერე აყალო მიწას მოიტანდნენ და ხელით ზელდნენ; ჭურის თავს იმით 

გადაგლესავდნენ, რათა ქვევრში წყალი არ ჩასულიყო. თუ ქვევრში 

ახალი ღვინო იყო ჩასხმული, მაშინ თხილის ან კომშის წკნელს სარ- 

ქველს დაატანდნენ ჰაერის ამოსვლის მიზნით, მერე კი უბრალო მი- 
წას –– „ხვარხვალს“ დააყრიდნენ, რომ აყალო მიწა მზისგან არ ღა- 

ხეთქილიყო. ზაფხულში ხუთ-ექვს დღეში ერთხელ წყალს მოასხამ–- 
დნენ, რათა ღვინო არ „გალახულიყო“, „ხმელი სუნი არ მისცემოდა“, 
გრილად შენახულიყოში, 

ვისაც დიდი მამული ჰქონდა, ჭურების რეცხვას ორი-სამი დღით 

ადრე იწყებდა. ჭური ირეცეხებოდა სარცხით. სარცხი აქაც ბლის ქერ– 
ქისაგან მზადდებოდა. აკეთებდნენ არყის ხისგანაც. საუკეთესო მასალად 
ბლის ქერქი ითვლებოდა, რადგან თხელი იყო და კარგად რეცხავდა. 
პატარა ჭური სარცხით ირეცხებოდა, ხოლო დიდი ჭური (ჩასავალი) 

უფრო ხშირად კრახანათი. 
კრაზანა ბალახია,ა მთაში იზრდება. მას სექტემბერში კრეფდ- 

ნენ, ფესვიანად ამოიღებდნენ, შემდეგ ფესვებს მოჭრიდნენ და თაე– 
ბოლოშექცევით დააწყობდნენ, დაალბობდნენ და შეკრავდნენ. კრა- 

ზანას ფესვი პურის სვრელებს უდგებოდა და ამიტომ კარგად რე- 
ცხავდა. ერთ ჩასავალს ერთი კონა კრახანა ეყოფოდა. 

ჭურს საბოლოოდ ბანძურით ამოწმენდდნენ. ბანძური ჯოხზე მო- 

ბმული ჩვარი იყო. გასუფთავებულ ჭურს კომშს ამოავლებდნენ, რომ 

კარგი სუნი მისცემოდა ქვევრსა და ღვინოს. 

სამთხლე თხლის ამოსაღები ხელსაწყოა. იგი შეიძლებოდა მთლია- 

ნი ხისაგან ყოფილიყო გამოთლილი. ზოგჯერ ხის ან სპილენძის ჯამს 

მიამაგრებდნენ ხის ტარზე. სამთხლედ ცაცხვის ხეს ამჯობინებდნენ, 

რადგან არ სკდებოდა და ღვინოს გემოს არ აძლევდა. 
მარანში მოთავსებული იყო აგრეთვე ჩასავლის ხრიკა პატარა 

პურის ხრიკა, თხლის მოსაფხოკნი, სარცხი, პატარა ჭურისათვის, ჭუ- 

რის მოსახდელი თოხი, და ბარი, მელულა –- ჭაჭის ასაღები ოთხთი– 

თაჭ), 

ქმ იხ-ა ლ. ფრუიძე, დასახ. ნამრომი„ გვ. 130-–138. 

მ1 II. I. ნ2X>81360, 53#M0I0MIMIV90CMII 6ხ I0CVI20CI8CMIIX I0C02CCIხ#9IM 
ჩგ9IMMCM010 V031მ MXXVI2MCM0M IV66იMIII, MII36M3IC, +. 11, 1#Mდ»MMC, 1886, გვ. 90–- 
91; 1950 წ. რაჭის ეთნოგრაფიული ექსპედიციის მასალები. 
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ქართლში მარანი ქვის ნაგებობაა. იგი წინათ ვენახებში უშენე- 

ბიათ. მარანი გვხვდება აგრეთვე სახლიდან მოშორებით და დარბაზულ 

სახლებში სახლის კომპლექსთან ერთად. 

მარნისათვის საძირკველს ერთი არშინის სიგანეზე ჭრიდნენ” თუ 
ნიადაგი რბილი იყო, საძირკვლის სიღრმე იზრდებოდა, სანამ მაგარ 

ნიადაგზე არ დავიდოდნენ. საძირკვლის სიღრმე ამის მიხედვით ისაზ- 

ღვრებოდა. საძირკვლის ქვა მსხვილი უნდა ყოფილიყო, კედლის ქვა 

კი შედარებით წვრილი. საძირკველს დუღაბით ამოიყვანდნენ. შიგ 
თეთრი ფულის ჩატანება სცოდნიათ ბარაქისათვის. მარნები უმთავრე– 

სად ბანიანები იყო, მაგრამ იცოდნენ მისი საბძლური გადახურვაც. 

მარანს შუაში დედაბოძი ჰქონდა, რომელზედაც იდო ბანდუში და ზე- 

მოდან თავხე. დედაბოძი და ბანდუში მოჭრელებული იყო, ხშირად 

ისე როგორც დარბაზში. გვერდებზე ატანდნენ საშუქს. საშუქი პატარა, 

კვადრატულად ამოჭრილი სარკმელი იყო, გარედან ვიწრო, ხოლო ში–- 

გნიდან გაფართოებული, რათა შუქი ფართოდ მოჰფენოდა მარანს. საშუ- 

ქი მარანს ორი-სამი ჰქონდა. კედლებს ორ-სამ თახჩას ატანდნენ. თახ–- 

ჩაში დგამდნენ ჩაფს, სასმისს. კარს მისასვლელისაკენ უკეთებდნენ. 

მარანს საწნახელი კარის პირდაპირ ჰქონდა. იგი ქვითკირისა იყო. 

საწნახელს ორი მილი ჰქონდა, მილი უერთდებოდა მთავარ ქვევრს –– 
თაღარსჰ?, თაღარი ორი იყო, –– წითელი ღვინისთვის ცალკე, თეთრი 

ღვინისთვის ცალკე. თაღარში 20--25 კოკა ღვინო ჩადიოდა. ქვევრე- 

ბი მწკრივად იყო გაწყობილი. ქვევრისათვის მიწასს მრგვალად ამო– 

თხრიდნენ. ზოგან საქვევრეს ქვიშა-კირით ამოაშენებდნენ. ქვევრის 

ჩაშვებამდე კირ-ქვიშას ჩაასხამდნენ რომ ქვევრის ძირი კარ- 

გად დამაგრებულიყო. პოჭოჭიკს გარშემო ქვიშას შემოასხამდნენ ერთ 

პირს, მერე ქვებს შემოუწყობდნენ, ქვებზე ისევ კირქვას დაასხამდნენ 

და როგორც კედელს, ისე ამოაშენებდნენ. ქვევრის გარშემო ადგილს 

სულ ქვიშით ამოავსებდნენ. ხალხის დაკვირვებით, ქვიმას,„ სინესტე 

ჰქონდა და ღვინოს კარგად ინახავდა. როცა ქვევრის პირამდე მივი- 

დოდა კედელი, ქვევრიდან ერთი მტკაველის დაშორებით გარშემო 

მრგვალად აგურებს შემოუწყობდნენ. მათ შუა დარჩენილ ადგილს 

კირით და ქვიშით დაადუღებდნენ. ვაზის ჩხირებს ქვევრის თავზე ჯვა- 

რედინად დააწყობდნენ, შემდეგ ერთ პირ ვახის ფოთოლს გარშემო 
შემოურიგებდნენ, სარქველს (გათლილი ქვა) დადებდნენ და თიხა-ტა- 
ლახით შემოგლესავდნენ. ღვინო რომ არ დაძმარებულიყო, ჰაერის 
მოძრაობისათვის ქვევრს ჟინჟღლი ჰქონდა ჩატანებული. უჟინჟღლის 

ერთი თავი შიგ ქვევრში იყო ჩაყოფილი, მეორე კი ზემოთ ჰქონდა 

12 თაღარის მნიშვნელობის შესახებ იხ. ლ. ბოჭორიშვილი, ქართული 

კერამიკა (კახური), თბილისი, 1949, გვ. 221--222. 
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ამოშვერილი. ჟინჟღლს გარშემო ვაზის ფოთოლი ჰქონდა შემოხვეუ- 
ლი, რათა მას თიხა-ტალახი არ მიკვროდა. ქვევრის თავს ზოგან თიხა- 
ტალახით არ შემოგლესავდნენ, პირდაპირ ლამს, ფხვიერ მიწას მიაყ- 
რიდნენ, რადგანაც ხალხის დაკვირვებით, თვითონ ლამი მიწა გრილი 

იყო და ღვინოს კარგად ინახავდა მარნის კარი საგანგებოდ ფართო 

იყო, რომ დიდი ზომის ქვევრის შეტანა შესაძლებელი ყოფილიყო?ქ, 
ატენში ღვინოს უფრო მეტად ღია ცის ქვეშ ინახავდნენ. დახუ- 

რულ ნაგებობაში ღვინის შენახვას მთხრობლები უკანასკნელი ხანის 
ამბად მიიჩნევენ. ქვევრისათვის მიწას მრგვალად ამოთხრიდნენ. საქვე- 

ვრეს ქვიშა-კირით ამოაშენებდნენ. ზოგან ქვევრის გარშემო სივრცეს 

ქვიშა-რიყით ამოავსებდნენ, რადგან რიყე.ქვიშას სინესტე ჰქონდა, 
ქვევრს არ მიეკვროდა და ჰაერი მოძრაობდა. 

იცოდნენ ქვევრის გასანთვლა; ქვევრს ქვებხე შედგამდნენ, ცე- 
ცხლს ნელ-ნელა შეუნთებდნენ, რომ არ გამსკდარიყო. როდესაც კარ- 
გად გახურდებოდა, შიგ სანთლის დიდ ნაჭერს მოათავსებდნენ და 
გვერდს ნელ-ნელა უბრუნებდნენ ვიდრე სანთელი კარგად და თა- 

ნაბრად არ გაუჯდღებოდა ქვევრის კედლებს. იცოდნენ აგრეთვე ქვევ= 
რის გაქონვა, მაგრამ უპირატესობას სანთელს ანიჭებდნენ ––- „სან- 

თელში ყოველნაირი მცენარე ურევია და ღვინოს კარგად შეინახავ- 

სო“. 

ქვევრის თავზე მანეულის ხის წვრილ ტოტებს აწყობდნენ და 
მერე ვაზის ფოთლით წახურავდნენ. ვაზის ფოთლის უპირატესობა 
იმაში მდგომარეობდა, რომ ის არ ლპებოდა, როგორც დახურავდნენ, 

ისეთი იქნებოდა მოხდის დროსაც. სარქველაღ ლურჯ ქვას იყენებდ–- 
ნენ. ხალხის დაკვირვებით, „ლურჯი ქეა მაგარია და ღვინოს კარგად 

ინახავს“. შემდეგ მას წითელი თიხით შემოლესავდნენ; წითელი თიხა 
წებოიანი იყო და წყალს არ ატარებდა. 

ძველად ატენში ქვითკირის საწნახლები სცოდნით, რომლებიც ვე- 

ნახებში იყო მოთავსებული. საწნახელი წამოხურულიც ყოფილა. იგი 

შიგნიდან კირით იყო ამოლესილი. სიმაგრისათვის საუკეთესო მასალად 

თხის რძეც ითვლებოდა, რომელსაც კირში ურევდნენ. 
ყურძნის საწურავად აგრეთვე ნავი იყო გამოყენებული. ნავი ფიც- 

რებისაგან იყო შეკრული. უპირატესობა ფიქვისა და ნაძვის ხის ფიც- 

რებს ენიჭებოდა. 
ქვევრის ამოსარეცხად სარცხს ხმარობდნენ. სარცხს ბლის ქერქი- 

საგან ამზადებდნენ. ქერქს სარზე აასხამდნენ. ბლის სარცხს პატარა 

ქ1C,. 8. Mვს860,„ყI, =#MიI)0MI:ყ6CIIს რ6ხ 10CVI20C18CIIIხIX #09060798 

მშსთოი«იძ თ Vბპე2 1IVCVXIICCM0, LIVC660MIIMI, MI156I #31, I». 5, IIთIM0, 1887, 
გე. 273>- IL. სმ#ი მუ30, დასახელებული შრომა, გვ. 176--177. 1947, 1948, 
1949, წწ. ქართლის ეთნოგრაფიული ექსპედიციების მასალები. 
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ქვევრებისათვის იყენებდნენ, დიდი ქვევრებისათვის კი ღვიას ხმა–- 

რობდნენ. ღვია მცენარეა, ტყეში ბუჩქებად იზრდება. მას, რო– 
გორც ცოცხს, ისე შეკრავდნენ. ხალხის გამოცდილებით, „ღვია ცოცხი 
ქვევრს კარგად რეცხავდა და სუნიც კარგბ ჰქონდა“, 

ხაპირი წყლის ამოსაღები, ჯრხზე წამოცმული სპილენძის ჯამი 

იყო, 

ქვევრის ამოსაწმენდ ტილოს მაწაწურს ეძახდნენ. ტილოს ჯოხის 
ტარზე დაამაგრებდნენ. 

ატენში საცივის მარნის არსებობა დადგინდა. საცივის მარანი 

კლდის ძირასაა. ჩამონაშალში, „ყორღვაში“ ე. წ. საცივის ზევში ღია 

ცის ქვეშ მოთავსებული ყოფილა ქვევრები, სადაც ღვინო ინახებოდა. 
მარანს საცივის მარანს ეძახდნენ. ხალხის გადმოცემით, საცივის ხევში 
ზაფხულში მუდამ სიგრილე იყო. კლდე ღრმად იყო მიწაში ჩამჯდარი 
და სიგრილეს ინარჩუნებდა. იმის გამო რომ ნიადაგი „ყორღე“ იყო, 
ჰაერი მოძრაობდა და ღვინოც კარგად ინახებოდა. 

საცივში ღვინის კარგად შენახვის შესახებ ცნობა ვახუშტისაც აქვს 
დადასტურებული: „ვერის დაბის დასავლით არს, დანახვისის მთის 
ძირს, მონასტერი კეთილმშვენიერი ყოვლად წმიდისა. ამას ზეით ატე- 
ნი, მცირე ქალაქი. მოსახლენი ქართველნი, სომეხნი, ურიანი, არს ციხე 
მაღალს კლდესა ზედა, ნაშენი დიდი, და ციხის გორის სამვრით არს 
საცივი, ვითარცა მყინვარი, სადაც დგება ღვინო წარჩინებული“15, 

კახეთში მარანი სხვადასხვა ზომის ქვის ნაგებობა იყო. ჩვეულებ- 

რივ უჭერო, ჩალით და კრამიტით დახურული. ერთ-ერთ კედელს ფა- 

რთო კარი ჰქონდა, ფანჯარა კი იშვიათად. უფრო მეტად მარანს პატა- 
რა ჭურჭუტანები ჰქონდა დატანებული. სადგომის შიგნით, ერთ კუ- 
თხეში ნავი იყო მოთავსებული. მიწაში ქვევრები იყო ჩაფლული, რო- 

მელშიც ღვინოს. ინახავდნენ. ნაგებობა მარანი ბაღის მფლობელთა მე- 
სამედს გააჩნდა, ხოლო უმრავლესობას კე ნაგებობა მარნის ნაცვლად 
ფარდული ჰქონდა. ძალიან ხშირად ფარდული ეწყობოდა მხოლოდ 

ნავზე, რათა დაეცვათ იგი ატმოსფერული მოვლენებისაგან ამ შემ–- 

თხვევაში ქვევრებს უფრო ღრმად ათავსებდნენ მიწაში. 
ახალ ქვევრებს ახურებდნენ, შიგ ათავსებდნენ ბურბუშელას 

და ცეცხლს უკიდებდნენ. ქვევრის გამოწმენდის შემდეგ გამდნარ 
ქონს ასხამდნენ და გაცხელებულ ქვევრს მსუბუქად აქანავებდნენ, 

რათა ქვევრის კედლებს ქონი კარგად შეხებოდა. გამდნარ ქონში სხვა- 
დასხვა სურნელოვან მცენარეებს (დარჩინი, კომშის ფოთლები) ურეევ- 

დნენ. ამრიგად დამზადებულ ქვევრებს მარანში ათავსებდნენ, გარშემო 
კი ქვიშა-კირით ამოაშენებდნენ. 

9 1953 წ. ატენში მივლინების მასალები. 
3. ვახუშტი, დასახელებუ ული შრომა, ზე 57. 

2. ნ. თოფურია 17



ღვინის ჩასხმამდე ქვევრების ამორეცხვას 4--5 დღით ადრე დაი- 
წყებდნენ. მარნის კარს ფართოდ გააღებდნენ. ქვევრში სუფთა წყალს 
ასხამდნენ. თუ ქვევრი დიდი ზომისა იყო, მაშინ შიგ ჩადიოდნენ და 

მცენარე „კრაზანათი“ რეცხავდნენ. კრაზანას რკალისებურად მოხრილ 
კონას წყალში ავლებდნენ და მისი ბოლოები ქვევრის კედლებს კარ- 

გად ხეხავდა, როცა ქვევრში წყალი გაჭუჭყიანდებოდა, მას ამოასხამ–- 

დნენ და სუფთა წყალს ჩაასხამდნენ. ქვევრის რეცხვა მაშინ დამთავრ- 

დებოდა, როცა ქვევრი სავსებით გასუფთავდებოდა ჭუჭყისაგან და 

ძმრის სიმჟავის სუნისაგან. პატარა მოცულობის ქვევრები ზემოდან 

სარცხით ირეცხებოდა. სარცხი წარმოადგენდა გრძელ ჯოხს, რომელ- 
საც ერთ ბოლოში ალუბლის ხის ქერქი ჰქონდა გაკეთებული: ბურთის 

მაგვარად?ი, 
მარანი (ავცარა) აფხახეთში ხის ნაგებობა იყო, ზოგჯერ შემოღო- 

ბილი და ზემოდან გადახურული, იცოდნენ აგრეთვე მისი კედლებით 
ამოშენება, ავცარაში ღვინის ქვევრები და მისი მოწყობილობა თავს- 
დებოდა. აქვე დადგენილი მასალით, ქვევრს გარედან გასანთლავდნენ, 

რომ ქვევრის კედელს წყალი არ შკეწოვა, რამდენიმეჯერ ამო– 
რეცხავდნენ. თუ სუნი ექნებოდა, ატმის ფოთოლს მოხარშავდნენ, ნა– 

ხარშს ქვევრში ჩაასხამდნენ და ქვევრს თავზე დააფარებდნენ. ამ მიზ– 
ნით ზოგჯერ ქვევრში ბლის ქერქს ჩაწვავდნენ. შემდეგ ამორეცხავდნენ 

და ნაჭრით ამოწმენდნენ. სიმინდის ფუჩეჩს ქვევრის თავს დააფარებ- 
დნენ. ფუჩეჩის უპირატესობა მის წყალგაუმტარობაში მდგომარეობ– 

და. სიმინდის ფუჩეჩი ღვინოს კარგად ინახავდა. შემდეგ მუხის ხის 

გათლილ ფიცარს თავზე დააფარებდნენ და მიწას მიაყრიდნენ. 

საწნახელისთვის (აიაჰი) საუკეთესო მასალად ცაცხვი იყო მიჩ- 

ნეული, რადგან არ სკდებოდა და იოლი დასამუშავებელი იყო. 

ქვევრის ამოსარეცხი აჰაფშაძიძიაგა ბლის ტყავისაგან მზადდე– 

ბოდა, ისე როგორც ზემო იყო აღწერილი. 
ამპახიშს (ამოსაწმენდი) –– წმინდა ბამბის ქსოვილს ჯოხზე ამა–- 

გრებდნენ და ისე წმენდნენ საბოლოოდ ქვევრს. 

ღვინის ამოსაღები ჭურჭელი აკუაპე მწარე კვახისაგან კეთდებო– 

დაჭ?7 საქართველოში დამოწმებული მარნები გარკვეულ მსგავსებას 

ჰპოვებს სომხეთში არსებულ მარნებთან. 

  

30 ტ., C. Iყიმჯ„ი82 IM C. 5. II236იე032მ1, 0ყიი, ძყIMI80Lი0მიმიC1I8მ2 

# 8MM0ეCIVIIVV X28X0CIMM, CC88M%, VII, I#MთXMMC, 1896, 3. 75–--80. 
37 C. I. 19MM0დ0068, 0ყლ: 3MMი0წიმიმილ73მ # ს9Mსიუნყი 3 CVXVMCM0M 

0M0VI6, #«C600MMMX C86CM6MVM ი0 8XM0”I0მM2მ0CI8» M# 8MIM0M6MM0 #მ MXმ8M2ვთ, 8ხIი. 

IV, IMCრ»MMC, 1896, გვ. 26-28. 1951 და 1952 წწ. აფხაზეთის ეთნოგრაფიული ექს- 

პედიციების მასალები. 
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'საწნახელები ერევნის გუბერნიაში დახურულ სადგომში ეწყობო–- 
და, „ზერზამბის“ მარნის გვერდით, სადაც ხდებოდა ტკბილის დუღი- 

ლი და ღვინო ინახებოდა. საწნახელის სადგომს „ხნაზანს“ ეძახიან, 

ხოლო საწნახელს –– „ჩარაზ“, „კალი, „ლასტ“-ს ზოგჯერ „ჩარაზი“ 

მოთავსებული ყოფილა „ზერზამბში“. 

ზერზამბი ღვინის დასადუღებელი და შესანახი ნაგებობა იყო. 

იგი ეწყობოდა ყოველთვის სახლთან და აგურის სარდაფს წარმოად- 

გენდა. ზოგჯერ ზერზამბშს სახლის ქვედა სართულში აწყობდნენ. კა- 
მაროვანი ტიპის ზერზამბი უმეტესად გავრცელებული ყოფილა ერევ- 
ნის გუბერნიაში, მაგრამ იყო თიხისაგან აშენებული ზერზამბებიც. მას 
აწყობდნენ ზოგჯერ საჯინიბოს გვერდით, რაც გავლენას ახდენდა ზერ– 

ზამბში შენახულ ღვინოზე. ერთდროულად ზერზამბში ინახავდნენ 
სხვადასხვა პროდუქტებს (ძმარი, წნილი და სხვ.), რომელთაც მკვეთრი 

სუნი ჰქონდათ, რაც ცუდ გავლენას ახდენდა ღვინის ხარისხზე. გარდა 

ამისა ზერზამბი უმეტეს შემთხვევაში ვენტილაციას იყო მოკლებუ- 
ლი და არც ისე იყო მოწყობილი, რომ დაეცვა ღვინო ატმოსფერული 
მოვლენებისაგან. 

ზერზამბში ქვევრები (კარასები) განლაგებულია პირდაპირ მიწის 

ზედაპირზე, კედლების გარშემო ერთ რიგში. მდგრადობის მისაცემად 
ქვედა, ვიწრო ნაწილებით ათავსებდნენ მსხვილი ძელებისაგან გაკეთე– 
ბულ კვადრატებში, რომელიც დაწვენილ კიბეს ჰგავდა. ბევრი მეპატ– 
რრნე ოდნავ აღრმავებდა მიწაში და გარშემო ქვებს შემოულაგებდა. 
იხმარებოდა როგორც დუღილისათვის, ისე ღვინის შესანახად. 

ყურძნის მოკრეფის წინ კარასების რეცხვას იწყებდნენ. ორ-სამ- 
ჯერ წყალს გამოუცვლიდნენ. შემდეგ ძროხის ან ცხვრის ქონით გა- 
ქონაგდნენ. კარასებს მზეზე ათბობდნენ, შემდეგ გამდნარ ქონს ასხამ- 
დნენ და აქანავებდნენ, რომ ქონი კარგად გაჯდომოდა მის კედლებს. 
გაქონვისს მიზანი იყო ღვინის დაცვა ნესტისა და კარასის ნასვრე- 
ტებიდან ჰაერის შეღწევისაგანზ?მ. 

ზემომოტანილი კონკრეტული მასალის საფუძველზე კარგად ვლინ- 

დება ხალხის რაციონალური ცოდნა, მდიდარი გამოცდილება ხარისხია- 

ნი ღვინის დამზადების საქმეში: ქვევრის ამორეცხვა-ამოწმენდა, მისი 

გასანათვლა-გაქონვა, ამოკირვა, ქვევრის დახურვის წესები, სარქველე– 

ბად ხის, სანთლის, ქვის გამოყენება ღვინის ამოსაღები ჭურჭლის დამ– 
რადება, საწნახელისათვის ხის ჯიშების არჩევა, ქვის საწნახელის ამო– 
სალესად გამოყენებულ ხსნარში სიმაგრისათვის „ტუხთ-ბალახის4 
დანაყილი ძირის და თხის რძის გარევა და სხვ. ავლენს ხალხის მდი– 

98 II, 3. ჩMX00MIM#%0 90, 0ყ00MX 8III0-ხნ0ეა20C788 # 8MM9M00MM% 8 890M82M+- 

CMX0M IVრ6რი. CC88M, VI, IMთ»ჩMC, 1896, C. 85--88. ' 
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დარ გამოცდილებას ღვინის დამზადების საქმეში. მოტანილი ეთნოგრა- 
ფიული მასალებისა ღა ისტორიული წერილობითი წყაროების საფუ- 
ძველზე დასტურდება, რომ საქართველოში მარნის ასაშენებლად გვა- 
'მოყენებულნი ყოფილა როგორც ხის, ისე ქვითკირის მასალა XI ს, 
ნიკორწმინდის სიგელში ნათქვამია: „ნიკოლაოს წმიდას შევქმენ სახლი 

ქვითკირი; ა და ზედა სახლი მუშისა კარგი: ა: მარანი ქვითკირი439; 

„შევქმენ საწირეს ქვითკირი ბოსელი: და ზ-ა სახლი სამამასახლისო: 

ა: და მარანი მუხისა449, 

როგორც ზემოთ იყო აღნიშნული, ღვინის დასაყენებლად და სათა- 

ნადო იარაღ-ჭურჭლის საცავად ორგვარი ტიპის მარანი იყო განკუ- 
თვნილი –– ღია და დახურული. _ 

ღია მარნები დამახასიათებელია დასავლეთ საქართველოსათვის, 
იგი შემახისა და ·გეოგჩაის მაზრებშიც ყოფილა ცნობილი. 

ვ. ბარდაველიძის შრომაში ––- „მცენარეულობისა და ნაყოფიერე- 

ბის ღვთაება ნანა“ –- აღნიშნულია: „ბატონების მარანი თავისი ძი- 

რითადი ელემენტებით უძველეს ქართულ მარანL შეეფერება. ამგვარი 
მარანი ჩვენში დღესაც მოიპოვება. ეს არის დასავლეთ საქართველოს 
მარანი, რომლის ტიპიურ გამოსახულებას გურული მარანი და იმერუ- 

ლი ჭურისთავი იძლევა44), 

საყურადღებოა არღუთინსკის მიერ მოტანილი ცნობა იმის შესა- 
"ხებ, რომ სიღნაღის რაიონში უპირატესად ქვევრებს ღია ცის ქვეშ 
მარხავდნენ, ღია მარანი შეიძლება აღმოსავლეთ საქართველოსთვი– 
საც ერთ-ერთ უძველეს ტიპად იქნეს მიჩნეული. 

ქართლში და კახეთში ღია (ის ქვეშ –- ხატში, ეზოში, ვენახში 
ჩაყრილი უამრავი ქვევრები შეიძლება უფრო ადრეული ტრადიციის 
გაგრძელებად მივიჩნიოთ. 

კახეთსა და ქართლში დღემდე შემონახული ღვინის სასმისი მარა– 

ნი არა მხოლოდ თავისი სახელწოდებით, არამედ გარეგანი ფორმით 
და ორნამენტებით უძველესი ქართული მარნის აშკარა სიმბოლურ გა- 

მოსახულებად არის მიჩნეული4, საქართველოსთვის ღია მარნის სა- 
ერთო ტიპად აღიარების ერთ-ერთ საბუთად შეიძლება ესეც გამოდგეს. 

30 თ, ჟორდანია, ქრონიკები, წიგნი II, ტფილისი, 1897, გვ. 46. 

«0 იქვე, გვ. 48. 

4 ვ. ბარდაველიძე, მცენარეულობისა და ნაყოფიერების ღვთაება ნანა, 

ხელნაწერი, 1947, გვ. 107. 
4 ჩ, M. #0IVIM98§CMIV8V, 5M0M0MMს60MMV 6ხ»: L0CVIმ0CI86MIM0IX M#M06C- 

ხის 1628CM0-0 76312 ”IთXIMCCM09 IV66იIIIM, MII56IM#M3IX, 1887, გვ. 110. 

431ვ. ბარდაველიძე, დასახ. ხელნაწერი; ლ. ბოჭორიშვილი, „ქართული 

კერამიკა, (კახური), თბ., 1949, გვ. 215. 
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არქეოლოგიური კვლევა-ძიების შედეგად საქართველოს ტერიტო- 
რიაზე აღმოჩენილი მასალებით ღია მარნის არსებობა დგინდება. .ამ 
მხრივ საყურადღებო მასალას არმაზის არქეოლოგიური მონაპოვარი 
იძლევა. არმაზში აღმოჩენილი, 1II--III სს. დათარიღებული, ქვევრე- . 
ბით ღია მარნის არსებობა დასტურდება. აღმოჩენილი ქვევრი და ქვე– 
ვრის ნაშთი არ ექცევა სავარაუდო სასახლის და მის ირგვლივ მდება– 
რე ნაგებობათა ფარგლებში. ავტორების ვარაუდით, „ეს ქვევრები 

ერისთავთა სასახლის მეურნეობის ერთ-ერთი შემადგენელი ნაწილის, 

მარნის ნაშთად უნდა ჩაითვალოს, რომელიც შესაძლოა ჩაყრილი ყო-' 

ფილიყო ეზოში, ხეების ჩრდილში, ყოველგვარი ნაგებობის გარეშე. 
თანამედროვე საქართველოს მევენახეობით განთქმულ რაიონებში და 

განსაკუთრებით დასავლეთ საქართველოში „ცის ქვეშა“ მარნების არ–- 
სებობის უამრავი მაგალითი გვხვდება“4, 

ვაშნარში, 1949 წ. გათხრების დროს, არქეოლოგ გ. გობეჯიშვი– 

ლის ცნობით, „მიკვლეულ იქნა მიწაში ჩაფლული ქეევრები ცალ-ცალ- 

კე და ჯგუფ-ჯგუფად. ქვევრები ჩნდებოდა ქვითკირის. ნაგებობათა 
გარეთ, რაც იმას უნდა მოწმობდეს, რომ ღია ტიპის მარნები ყოფილა. 
შეიძლება აგრეთვე ვივარაუდოთ ხის მსუბუქი ნაგებობანიც, რომელთა 
კვალი, ცხადია, არ მოაღწევდა ჩვენს დრომდე. ეთნოგრაფიული პარა- 

ლელების მიხედვითაც, მარნის ორივე ტიპი ერთნაირად სავარაუდებე– 

ლია იმ შორეულ დროში“. მისივე ცნობით, ვაშნარის კომპლექსი V–– 

VII საუკუნეებით თარიღდება. 
ღია მარნის არსებობა საქართველოში ეთნოგრაფიული მასალე– 

ბით ძველი' დროიდანვე მოწმდება არქეოლოგიურმა მონაპოვარმაც 
ნათლად დაამტკიცა, რომ როგორც ნაგებობაში, ისე ღია ცის ქვეშ 
ღვინის შენახვას საქრთველო შორეულ წარსულშივე იცნობდაბ. 

უკანასკნელ დრომდე დასავლეთ საქართველოში დახურული მა- 

რანი ძირითადად ღვინის მოწყობილობისთვისაა განკუთვნილი, ხოლო 

ქვევრები ღია ცის ქვეშ მის წინაა ჩაყრილი. : 
რაჭაში, იმერეთში, 'გურიაში; სამეგრელოში, აფხაზეთში ღია მარ–-. 

ნის საყოველთაოდ გავრცელებას და ეთნოგრაფიულ ყოფაში მის უკა- 
ნასკნელ დრომდე შემონახვას ხელი შეუწყო ბუნებრივმა პირობებმაც. 

კარგი ღვინის. მისაღებად აუცილებლად სათანადო პირობები და 
ღონისძიებები იყო საჭირო, რომელთა შემწეობით შესაძლებელი ხდე– 

ბოდა მაღალი ხარისხის პროდუქტის მოპოვება. ქართველი მევენახე, 
ხანგრძლივი დაკვირვებისა და გამოცდილების წყალობით, ქვევრს მი- 

4 ა. აფაქიძე, გ. გობეჯიშვილი, ა. კალანდაძე, გ. ლომთა- 
თიძე, არქეოლოგიური ძეგლები არმაზისხევის შესართავთან. 

4“. იქვე. 
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წაში ღრმად ათავსებდა, რომ დუღილის პროცესისათვის საჭირო სით- 
ბო-სიგრილე თანაბრად ყოფილიყო. ამასთანავე ღვინის ლია ცის 
ქვეშ შენახვას იგი უპირატესობას ანიჭებდა. მთხრობელთა გადმოცემით, 
„ღვიხოს სუფთა ჰაერი უხდება“, „ღვინო გარეთ სუფთა ჰაერზე კარ- 

გად ინახებოდა“, „ღია ადგილზე ჭური ჰაერს შოულობს, ღამის ჰაე- 
რის სიგრილე ხვდება“, „ჭურსა თუ არ აწვიმს, არ ვარგა, ჭურის გვერ- 
დი არ უნდა გაშრეს, გრილი და ნოტიო უნდა იყოს“, „მაგრამ არც 

მზის სხივ-სინათლე არ უნდა სწვდებოდეს ჭურჭელს, ვინაიდან მზის 

სხივი ათბობს და ღვინოს აფუჭებს. ამიტომ ზაფხულში ჭურის თავი 

გადახურულია ჩეროთი ან შემორაგულია ხეებით, მზე არ აჭერს“, „და- 

ხურულ შენობაში ღვინო არ იმუშავებს, მეტი მოვლა სჭირდება, პაე- 

რის გაწმენდა, წყლის დასხმა, წინააღმდეგ შემთხვევაში იგი მოიჭან- 
გება“, 

1887 წ. გახ. „ივერიის“ ფურცლებზე ი. ჭავჭავაძე „აღნიშნავდა: 

„ჩვენში უფრო ბევრგან ფარღალალა მარნებია, ხშირად მარტო წალ- 
მით დახურული, ბევრგან უკედლებოცაა.. ამისთანა მარანი უშიშია 
ადამიანისათვის და ამას არ შეიძლება ყურადღება არ მიექცეს. დახუ- 
რულს, ყოველის მხრით შეკრულ მარანს თუ სარდაფს დუღილის 
დროს დიდი სიფრთხილე უნდა, თორემ შეიძლება კაციც შეიწიროს. 

როცა ტკბილი დიდს დუღილშია და ბუყბუყებს, მაშინ ზემოდ ბურ- 

ცებს ანუ ქაფს მოიგდებს. აქედან ერთნაირი ბუღი რომ ჩაისუნთქოს 

კაცმა, ძალიან ადვილად დაირჩობა. რომ დახურულს და შეკრულ მა–- 
რანში, თუ სარდაფში კაცს ეს არ დაემართოს, დუღილის დროს ხში– 

რად უნდა ამისთანა სარდაფს თუ მარანში წმინდა ჰაერი ამუშაოს და 
ატრიალოს, რომ ის ბუღი გავიდეს და წმინდა ჰაერი შევიდეს. 

ჩვენებურ კაცს გამოცდილებით უცვნია ეს ვითარება დუღილისა 
და რომ მეტი ჯაფა და სიფრთხილე არ აეკვიატებინა სამჯობინარად 

დაუნახავს ღია მარანი, საცა ყოველთვის ნახშირმჟავასაც გამოსავალი 

აქვს და წმინდა ჰაერსაც შესავალიშ4წ. 

ამ ღონისძიების განხორციელებისათვის საუკეთესო საშუალებას 

ღია მარანი იძლეოდა, სადაც ჰაერის მუდმივი მოძრაობა ხდებოდა, ამ- 

გვარ პირობებში ღვინო არ დამჟავდებოდა, ქვევრი მუდამ სიგრილეში 

იქნებოდა. როგორც ვხედავთ, ღია მარნისს არსებობა ეკონომიკური 

პირობებით კი: არ იყო შეპირობებული, არამედ ხალხის ემპირიულ 

ცოდნაზე იყო დამყარებული. იგი ხალხის ხანგრძლივი დაკვირვების 

შედეგად მოპოვებული მიღწევაა. ამ ღონისძიებათა რიცხვს ეკუთვნის, 

პროფ. გ. ჩიტაიას ცნობით, „ხევსური მეურნის ის შესანიშნავი და- 

კვირვება, რომლის მიხედვით ერბოს დამზადების პროცესში რძე და 

40 „ივერია, #52, 1887 წ. 
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რძის ნაღები (ხევსურულად „ზეური“) არ უნდა დამჟავდეს. ამ ღონის– 
ძიების ეფექტური განხორციელებისათვის საუკეთესო პირობას ხევ- 

სურული სენე იძლევა. სენე ეწყობა სახლის ისეთ კუთხეში, რომელიც 
ქარის მხარეზეა. აგრეთვე სენეს ქვის კედელში (ყორეში) ასევე მო–- 

წყობილია შუკუმები, რომელთა შემწეობით სენეში მუდმივი ცირკულა– 
ცია ხდება... ამგვარ პირობებში რძესა და ნაღებს დამჟავებისაგან 
იცავს ჰაერის მუდმივი მოძრაობა სენეში. 

აგრეთვე აჭარული ხულა-სახლის სარძიე თავისი დანიშნულებით 
ხევსურული კალოიანი სახლის სენე // სენას ადეკვატურია. ხევსურუ- 

ლი სენეს მსგავსად, აჭარული სარძიე სახლის ისეთ კუთხეში იგება, 

სადაც ქარი უფრო მეტად ხგდება. კიდეც მეტი: იმისათვის, რომ სარ- 
”იეში ჰაერის ცირკულაცია მუდმივად ხდებოდეს, სარძიეს კედლის 
ძელებს დატანებული აქვს ნაჩვრეტები („ჭიჭინები“), რომელთა შემ- 

წეობით გარეგანი ჰაერი სარძიეში ადვილად შედის და მასში საჭირო 

ტემპერატურული რეჟიმი მყარდება“??7, 

შედარებით თბილი ზამთრისა და ზაფხულში ზომიერი სითბოს 

წყალობათ დასავლეთ საქართველოში ღვინის ქვევრების გარეთ შენახვა 
შესაძლებელი იყო. ცხელი ზაფხულის დროს ღვინო მარანში შეჰქონ. 

დათ. ქართლი და კახეთი ხასიათდება შედარებით მკაცრი კლიმატით, 

საკმაოდ ცივი ზამთრით და ცხელი ზაფხულით. ცივი ზამთრის პირო- 

ბებში ღვინის გარეთ შენახვა შეუძლებელი იყო, ხოლო ცხელი ზაფ- 
ხულის გამო ღვინო შენობაში უნდა ყოფილიყო. ტემპერატურის ასე- 
თი მკვეთრი სხვაობა ღვინის დუღილის პროცესზე მოქმედებდა, ვინაი– 

დან, ხალხის დაკვირვებით, დუღილის პროცესისათვის სითბო-სიგრი- 

ლის თანაბრობა იყო საჭირო და ამიტომაც აქ უპირატესობა შენობას 

უნდა პქონოდა, ამ მხრივ ატენის ხეობა საინტერესო მასალას იძლევა. 

ატენში ნაგებობა მარანში ღვინის შენახვას მთხრობლები უკანას- 

კნელი ხანის ამბად მიიჩნევენ, აქვე დადგენილი მასალებით, ღვინის 

ღია ცის ქვეშ შენახვას უპირატესობა ჰქონდა, რადგან „ღვინოს ჰაე- 

რი უხდება, ჰაერი რომ ცემს, ღვინო უკეთესია, თოვლს რომ დაიდებს 

მოუხდება“. „თუ“ სიგრილე არ იქნა, ღვინო მოლბება, მოიჭანგება, მაგ- 

რამ ზედმეტი წყალიც არ ვარგა, გალურჯდება, გაფუჭდება, ჭიაყელა 
უჩნდება“, „დახურულ შენობაში ღვინო არ ვარგა, ბკე იცის, დამჟავ–- 

დება“. „როცა ღვინო დახურულ შენობაშია მოთავსებული, მაშინ ღვი- 

ნოს მეტი მოვლა სჭირდება. შენობაში ჰაერი უნდა გაიწმინდოს კვირა- 

ში რამოდენიმეჯერ, ქვევრს თავი უნდა ახადონ“. ზამთარში ქვევრის 

თავს ყინულს ადებდნენ, ზაფხულში კი დილის ცივ წყალს ასხამდნენ. 

4 გ. ჩიტაია, ხევსურული სახლის „სენე”, ანალები, ივ ჯავახიმვილის სახე- 

ლობის ისტორიის ინსტიტუტის შრომები, 1, თბილისი, 1947, გვ. 153--157. 
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ღვინო მუდამ სიგრილეში უნდა ყოფილიყო. ატენი თავისი მდე– 
ბარეობის წყალობით განსხვავდება ბუნებრივი პირობებით ისეთი ახ- 
ლომდებარე სოფლისაგან, როგორიც ხიდისთავია, რომელიც ატენიდან 
ოთხი კილომეტრითაა დაშორებული. ატენი მთებით გარშემორტყმუღ, 
ჩავარდნილ ადგილს წარმოადგენ. მთხრობლების ცნობით, „ატენი 
მყუდრო ადგილია, –- ზამთარი თბილი იცის, ზაფხული. კი გრილი“. 
„ზამთარში, როდესაც ატენში შემოდიხართ, გგონიათ რომ "თბილ 

ოთახში შეხვედით“, „ხიდისთავი უფრო ცივა ალაგია, ყინვა იცის, 

თოვლიც ადრე იდება4«. როგორც ჩანს, ატენის ბუნებრივმა პირობებმა 
ხელი შეუწყო ღია მარნის არსებობას უკანასკნელ დრომდე. 

მეღვინე გ. ბერიძის ცნობით, დაბალი ტემპერატურის შემწეობით 

ღვინო იწმინდებოდა სიმღვრივის გამომწვევი ნივთიერებებისაგან და 
იგი უფრო სტაბილური და გამჭვირვალე ხდებოდა. დღესაც ახალგახრ- 
და ღვინოები ისეთ შენობაში თავსდება, სადაც დაბალი ტემპერატუ- 

რაა. დიდ საწარმოებში კი დაბალი ტემპერატურა ხელოვნურად იქ- 

მნება და ამით ჩქარდება ღვინის დავარგების პროცესი. დაბალი ტემ- 
პერატურის შემწეობით, ტკბილის დუღილის პროცესი ნორმალურად 
მიმდინარეობს და ამავე დროს პროდუქტი უფრო მაღალხარისხოვა- 

ნი მიიღება. ' 
თანამედროვე აგროტექნოლოგიური წესების ამ მოთხოვნილებით 

იყო შეპირობებული ქართული მარანი და ამდენად, ქართველი მევენა– 
ხის დაკვირვება და გამოცდილება, რომ ღვინოს სიგრილე, ჰაერის მო– 
ძრაობა უხდება, გამართლებული ჩანს. , 

"ეთნოგრაფიული მონაცემებისა და არქეოლოგიური გათხრების 
დროს მოპოვებულ მასალათა საფუძველზე შეიძლება ვივარაუდოთ, 

რომ გარკვეული დროისათვის მარნის ტიპების საწყისი ფორმა ერთ- 

ნაირი უნდა ყოფილიყო როგორც აღმოსავლეთ, ისე დასავლეთ საქარ– 

თველოსათვის, დასავლეთ საქართველოში უძველესი მარნის (ღია მარ– 

ნის) უკანასკნნელ დრომდე შემონახვას ხელი შეუწყო ბუნებრივმა პი- 

რობებმაც. ღვინის კარგად -დაყენებისა და შენახვის საჭიროებამ განა. · 

პირობა დახურული მარნის წარმოქმნა. 

ქართველ მევენახეს შეგნებული ჰქონდა ღვინის გარეთ შენახვის 

უპირატესობა, მაგრამ იქ, სადაც ბუნებრივი პირობები ამის საშუალე–- 
ბას არ იძლეოდა, ცივი ზამთრის, ცხელი ზაფხულისა და ხშირი ნა- 
ლექების გამო, დუღილის პროცესის ნორმალურად წარმართვის მიზ- 

ნით ღვინო შენობაში უნდა შეეტანათ. 

დასავლეთ საქართველოს იმ ნაწილშიდ„ რომელიც ხასიათდება 

დიდი რაოდენობის ნალექებით, ღია ცის ქვეშ ჩაყრილ ქვევრებთან 
ერთად უფრო მეტად „დახურული მარანი დასტურდება, ხოლო ზემო 
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იმერეთის იმ რეგიონში, სადაც შედარებით ნაკლები რაოდენობის 
ნალექებია, ხშირად ღია ცის ქვეშ ჩაყრილი ქეევრებია წარმოდგენილი. 

ვ. ვაწაძის ცნობით, „შორაპნის დასავლეთ ნაწილში და ქუთაისის 
მაზრაში მარანი შედგება ხის თხელი ლაფაროსაგან, ან დასავლეთის 
მხრიდან წვიმებისაგან დასაცავად ჰქონდა დაწნული კედელი. მაზრის 
მთიან (მაღლობ) ადგილებში (საჩხერე -––- ჭიათურა), სადაც კლიმატი 

რამდენადმე ცივია და ღია ცის ქვეშ დუღილი არადამაკმაყოფილებ– 
ლად მიმდინარეობდა, ზოგი მეურნე საწნახელს და დასადუღებელს 

ათავსებდა ხის ან ზოგჯერ ქვის ნაგებობაში44შ, 

ბუნებრივი პირობების გამო ქართველი მეურნე იძულებული იყო 
ღია ცის ქვეშ ჩაყრილ ქვევრებთან ერთად დახურული ნაგებობაც 

ჰქონოდა, 

ეთნოგრაფიულ მონაპოვართა მიხედვით ნათლად წარმოსადგენ 
ღია და დახურული მარნის არსებობას შეიძლება შუქი ისტორიული 
წყაროების წყალობითაც მოეფინოს ძველ საისტორიო ძეგლებში, 

შეწირულების საბუთებისა და წყალობისა თუ ნასყიდობის წიგნებში, 
ჰურ-მარანი ან ქვევრ-მარანი არის მოხსენებული. 

შიო ფალავანდიშვილის მიერ გიორგი გულიკაშვილისადმი 

1518 წ. ბოძებულ წიგნში, სხვა ავლადიდებასთან ერთად, „ჭურ-მარა– 
ნია მოხსენიებული“: „და გიბოძეთ ჩერქეზაული მამული მისის ჭურ- 

მარნითა, მიწითა, წყლითა, წისქვილითა, ჭალითა, სათიბითა, სასაფლა- 

ოთა, შესავლი|თ)ა და გასავლითა მისი სამძღვრითა449, 1562 წ. ქარ- 
თლის კათალიკოსის ნიკოლოზის მიერ მაღალაშვილისადმი ბოძებულ სი- 

გელშიაც სოფელი ჩოჩოეთ „მისითა სახლითა, ეკლესიითა, ჭურ-მარ- 
ნითა“ არის წარმოდგენილი50. კახთა მეფის ლეონ II-ის მიერ მცხე- 

თის სვეტიცხოვლის ეკლესიისათვის 1569 წ. ბოძებულ ყმების შეწი– 

რულობის წიგნსა"! და 1584 წ. ალექსანდრე მეფის მიერ არსლან ჯან– 

დიერიშვილისადმი ნაბოძებ ყმისა და მამულის წყალობის წიგნშიც? 
„ქვევრ-მარანია“ მოხსენებული. 1609 წ. შანშე ჯავახიშვილის მიერ 
გიორგი ცალქალამანიძისადმი მიცემულ ნასყიდობის წიგნში: და შაჰ- 

ნავაზ მეფის მიერ ქაიხოსრო და პაატა წერეთლებისადმი 1660 წ. ბო– 

ძებულ წყალობის წიგნში? „ჭურ-მარანია/“ აღნიშნული. 

48 L. II. 82132 #30, დასახელებული შრომა, გვ. 112--114. | 

49 ნ ბერძენიშვილი, დოკუმენტები საქართველოს სოციალური ისტო- 

რიიდან, I, თბილისი, 1940, გვ. 5. 

სნ თ. ჟორდანია, ქრონიკები, IL. გე. 403. 

"1 ნ ბერძენიშვილი, დასახელებული შრომა, გვ. 7. 

ზ2 იქვე, გვ. 361. 

"? იქვე, გე. 15. 
ზ4 იქვე, გვ. 429. 
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აღმოსავლეთ და დასავლეთ საქართველოს ჩვენს დრომდე შემო. 
ნახულ მრავალ შეწირულების საბუთსა და წყალობისა და ნასყიდო- 
ბის წიგნებში და აგრეთვე სიგელსა და გუჯარში „ჭურ-მარანი ანუ 
ქვევრ-მარანია# დადასტურებული55, 

ჭურ-მარნისა და ქვევრ-მარნის ქვეშ შეიძლება ორი მატერიალუ- 
რი ობიექტი იგულისხმებოდეს: ღია ცის ქვეშ ჩაყრილი ჭურები და 
დახურული მარანი, როგორც ეთნოგრაფიულ სინამდვილეში დღევან- 
დლამდე გვაქვს შემონახული. ჩვენ რომ აქ საქმე გვაქვს ორ მატერია- 

ლურ ობიექტთან დასტურდება იმ გარემოებითაც, რომ ზოგიერთ 
ისტორიულ საბუთში მარტო ქვევრი ან მარანია მოხსენებული. 1678 წ. 
ესტატე ხოსიტაშვილის მიერ ზურაბ, სულხან და ყალანდა ჯიმშიტა- 

შვილებისადმი მიცემულ ნასყიდობის წიგნშისნ მარტო ქვევრია აღ- 

ნიშნული: „მას ჟამთა, ოდეს დაგვეჭირა და ჩვენი მკვიდრ პაპათაგან 

ნასყიდი ალალი ყმა ელიზბარაშვილი ზურაბა, ასლამაზა, მერაბა და 

პაპუა მათის ცოლმშვილით მათის სამართლიანის მამულით, ზემო ვენა- 

ხი ტერდავგითას კერძითა, ქვემო ვენახი, რაც ავაქაშვილისაგან რგებია 
გიგუტასა და პატატიაშვილს შუა დიდის ქვევრითა და ნაოხრითა, სტე– 

ფანას ნაქონის სახლკარითა, კალო-საბძლითა და დღეს რისაც მქონე- 
ბელი არის, მისის მამულის მიწითა; წყლითა, შესავლითა, გასავლითა, 

სამძღვრითა, მისის ყოვლის ფერის უნაკლულოს ქონებითა, ქევრითა, 

კარითა, კამეჩითა, ცხენითა, ცხურითა, ღალითა, კოდის პურითა, სა- 

ურითა და ყოვლის მისის გამოსაღებითა მოგყიდეთ და ავიღეთ ფასი 

სრული, ვითამც რომ ჩვენი გული შეგჯერდებოდა“. ხოლო 1680 წ. 
სვიმონ და სხვა სულხანიშვილების მიერ ზურაბ და სხვა ჯავახიშვი- 

ლისადმი მიცემულ ყმისა და მამულის ნასყიდობის წიგნში სხვა ავლა- 
დიდებასთან ერთად მარანიცაა დასახელებული: ...„ასე რომ მოგყიდეთ 

წიდორეთს ჩვენ ორი ძმათ კერძი სასახლე, მარანი, საბზელი, კალო, 

საბოსტნე, სასაფლაო, ხუდადაური ვენაჯვი აქეთ ნასყიდას სამძღვრამ- 

დის, იქით ჟამიარაას შვილის სამძღვრამდის“ 57, 

ორივეს ცალ-ცალკე არსებობაზე უნდა მიუთითებდეს ასეთი ჩა- 

მოთვლაც: „ჭურითა“, „მარნითა“. კათალიკოს ზაბარიას მიერ დავით 

და სხვა გედევანის შვილებისადმი 1616 წ. ბოძებულ მამულის წყა- 

ლობის წიგნში ვკითხულობთ: „გუიბოძებია მკუიდრად და მოუშვე- 

ლად,... მთითა, ბარითა, წყლითა, წისქუილითა, ზურითა, საკნავითა გა- 

ს.ნ ბერძენიშვილი, დასახლებული შრომა, გე. 5, 7, 15, 68, 130, 163, 

164,” 174, 187, 198, 238, 275, 290, 195, 310, 317, 328, 1365, 1420, 432, 455, 457, 

459, 466, 470. 
50 იქვე, გვ. 57, 74, 97, 204. 

ნ7 ნ ბერძენიშვილი, დასახელებული შრომა, გვ. 64, 98, 135, 276. 
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მოსავლითა ჭურითა, მარნითა უძებრითა და საძებრითა ნასყიდითა და 
უ/სყი/დითა, ყოვლითურთ უნაკლო და მოულებელად“5მ, 

ამასვე უნდა ადასტურებდეს გამოთქმა „ჭურ-მამული“. 1557 წ. 

ქუენიფნეველ რატიშვილთაგან მცხეთის ეკლესიისადმი შეწირული ყმის 
ავლადიდებაში „ჭურ-მამულიც არის დასახელებული". 1736- 

1737 წწ. ოტია დადიანის მიერ ხახუტა ასათიანისადმი მოცემულ ყმი- 

სა და მამულის წყალობის წიგნში „ჭურ-მამული“ «არის მოხსენიებე- 

ლი: „ესენი ყველა მათის ცოლშვილით, სახლკარით ქჭურ-მამულით, 
ტყით, წყლით, საყდრის კარით, უძებარ-საძებრით, რისაც მქონებელი 
იყვენ მათის ყოვლისფერით მიბოძებია და გიბედნიეროს ღ/მერ/თ/მა/ნ 

ჩვენს ერთგულობაშიდი6ნ9, 

წერილობით წყაროებში მოცემული მასალები ჭურ-მარნის შესა- 
ხებ შეიძლება დადასტურება იყოს ქართველთა ეთნოგრაფიულ სინამ- 

დვილეში დღევანდლამდე შემონახულ როგორც ღია, ისე დახურუ- 
ლი ნაგებობისა, 

§ 4. მარნის დანიშნულება 

საქართველოში მარანი არა მარტო ღვინის დასაყენებელ და შე- 
სანახ ნაგებობად ითვლებოდა, არამედ ის ადგილიც იყო, სადაც მეურ- 

ნეობის სხვა პროდუქტებიც თავსდებოდა. : 

სამეგრელოში მარანში ინახებოდა ხილი, ყველი, სიმინდი, ლო–- 
ბიო, სუფთა ჭურჭელიმნ!. 

იმერეთში მარანში გარდა ღვინისა, ინახებოდა მთელი წლის მოსა– 
ვალი: ამოთხრილი იყო ორმო პურის შესანახად, ჩაფლული იყო ქო- 
ცოები ყველისა და წნილის შესანახადნ?. 

რაჭაშიც მარანში ინახავდნენ ყველს, ბოლოკს, ჭარხალს, პურის 

ორმოებიც შიგ მარანში ჰქონდათ). 

გ. ჩიტაიას ცნობით, სვანეთმი მარანი ეწოდება საცხოვრებელი 
ბინის გარკვეულ ადგილს, სადაც რამდენიმე ქვევრია მიწაში ჩაფლულ- 

ჩაგდებული. ა, დავითიანის გადმოცემით, სურსათ-სანოვაგეს მარანში 

ინახავდნენ, ძირითადად კი იგი სასმელებისთვის იყო განკუთვნილი. 

'' იქვე, გვ. 16, 91, 169, 171, 189, 212, 249, 252, 266, 280, 442, 469, 463. 
ბპ თ. ჟორდანია, ქრონიკები, II, გვ. 399. 
40 ნ ბერძენიშვილი, დასახელებული შრომა, გვ. 468. 
·! 1946, 1947, 1950 და 1951 წწ. სამეგრელოში მიელინების მასალები. 
· იმერეთში შეკრებილი ეთნოგრაფიული მასალები 1952 წ. 
ბე 1950 წ. რაჭის ეთნოგრაფიულ ექსპედიციის მასალები. 
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ქართლში, გარდა ღვინისა, მარანში ინახავდნენ ჭირნახულს, წლის 
მოსავალს –– ხილს, ყურძენს, ხორბალსს!, : 

მთიულეთ-გუდამაყარში და ხანდო-ჭართალში, მ. კედელაძის ცნო- 
ბით, მარანი საცხოვრებელ სახლთან არის მიდგმულ-მიშენებული 
ან ტიხრის საშუალებითაა გამოყოფილი. მარანმი არის ყველის 
შესანახი ქვევრები, ერბოს ქილები, სხვადასხვა პურეულის ფქვილის 
კოდები და კიდობნები, სასოფლო-–სამეურნეო იარაღები. შეიძლება მა- 

რანი ცარიელი იყოს და მასში არაფერი ინახებოდეს მხოლოდ 
ცხვრის სადგომად იყოს გამოყენებული (სხვა ცხოველის მასში დაყე- 
ნება არ შეიძლებოდა). 

მთიულეთ-გუდამაყარში ღა ხანდო-ჭართალში მარანი გვხვდება 
აგრეთვე ხატისათვის განკუთვნილ სათემო ან სასოფლო სახლებთან 
(შეიძლებოდა ხევისბერ-დეკანოზების სახლებთან ყოფილიყო), სადაც 

ინახებოდა ლუდი, არაყი და მათი დასამზადებელი იარაღები. 
ზემოთ წარმოდგენილი მასალების საფუძველზე გაირკვა, რომ მა- 

რანი ღვინის კულტურასთან დაკავშირებული უძველესი ნაგებობაა. 
მისი საერთო საცავად გამოყენება შემდეგი დროის მოვლენად უნდა 
მივიჩნიოთ. 

„საქართველოში ღვინის სმა ჩვეულებრივ მოვლენას წარმოადგენ- 
და და წყლის სმასავით საჭიროდ მიაჩნდათ. ქართული ღვინო უძვე– 

ლესი დროიდანვე საექსორტო “საგან წარმოადგენდა. (ცნობილი 
ფრანგი მოგზაურის შარდენის მოწმობით, ისეთ ხანაშიც კი, რო–- 

დესაც ჩვენი ქვეყანა კულტურულად და ეკონომიკურად უკვე საგრ- 
ძნობლად იყო დასუსტებული, არსად იმდენს და იმაზე უკეთეს ღვი– 
ნოს არ სვამდნენ, როგორც საქართველოში. ჩვენი ქვეყნიდან ღვინო 

თურმე XVII საუკუნეში სომხეთში, მიდიაში და სპარსეთის სატახტო 
ქალაქ ისპაჰანშიც კი სპარსეთის მეფისათვის სასმელად ყოველწლიუ–- 

რად ბევრი გაჰქონდათ4რნ5, 
ცნობილია, რომ საქართველოს მთაში ღვინო საკულტო სასმელი 

იყო და იქ მარნის არსებობაც ამით 'იყო ალბათ გამოწვეული. ამას 

ადასტურებს ვახუშტის ცნობა, რომლის მიხედვითაც თრიალეთში... 
„ტკბილს მოიტანდნენ ბარიდან, ჩაასხამდნენ აქა, და დადგების ღვინო 
კეთილი, თუ გემოიანი“ზნ ასეთივე ცნობა აქვს ვახუშტის დამოწმე- 
ბული მთიულეთისათვისაც: „მოიღებენ ბარიდამ ტკბილსა, შთაასხამენ 

აქა და ლომისას, და დადგების .ღვინო კეთილი, თეთრი და ტკბი- 

რ 1947, 1948, 1949 წწ. ქართლის ეთნოგრაფიული ექსპედიციების მასალები. 
ბავ. ჯავახიშვილი, საქართველოს ეკონომიური ისტორია, წიგნი: 11, 

თბილისი, 1935, გვ. 604. 
ვახუშტი, დასახ. შრომა, გე-. 42. 
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ლი“ი, არ იქნებოდა სწორი გეეფიქრა, რომ სადაც ქვევრ-ჭურია, იქ 

აუცილებლად ვაზის კულტურა უნდა იყოს წარმოდგენილი. თრიალე- 
თისა და მთიულეთის მაგალითი სწორედ ამაზე მიუთითებს. 

სვანეთში მარნის ძირითადი დანიშნულება სასმელის შენახვაა. 
მთიულეთში ზატთან დაკავშირებული მარნები მხოლოდ და მხოლოდ 
სასმელისთვის იყო განკუთვნილი. სვანეთში და მთიულეთშიც სალო–- 
ცავებთან ღვინის ქვევრები გვხვდება. მარანმი ჩაფლულ ქვევრებში 
ყველის შენახვა მთიულეთში წესად არ ყოფილა მიღებული –- მიწაში 

ჩაფლულ ქვევრში ყველი ფუჭდებოდა, ღა რაკი ასეთი ქვევრები არ- 
სებობს, მაშასადამე, მათ სხვა დანიშნულება ჰქონდათ. ჩვენ მიერ ზე- 
მოთ მოტანილი მასალა სამარნე ნიადაგის შერჩევის შესახებ, რომე- 
ლიც მხოლოდ ღვინის შენახვის პირობებს უპასუხებდა, იმაზე უნდა 
მიუთითებდეს, რომ დახურული მარანი თავდაპირველად სწორედ 

ღვინისთვის იყო განკუთვნილი. ღვინისთვის სინოტივეა საჭირო, ასე– 

თი ნაგებობა სხვა სურსათსანოვაგის შესანახად ვერ გამოდგებოდა. მა- 
რანი თავისი დანიშნულებით ღვინის მეურნეობასთანაა დაკავშირებუ- 
ლი და ამ მეურნეობის მოთხოვნილებებს ემსახურება. 

აქ აღნიშნულთან ერთად, თუ ჩვენ მარნის უძველეს და ერთ- 
"ერთ ტიპად ღია მარანს მივიჩნევთ, მაშინ აშკარაა, რომ იგი სურსათის 
საერთო საცავად ვერ გამოდგებოდა. 

ღვინისათვის ცალკე ნაგებობის არსებობა არქეოლოგიური მო- 

ნაცემებითაც მტკიცდება. ამიერკავკასიაში, კარმირ-ბლურში წარმოე- 

ბული გათხრების შედეგად, ბ. პიოტროვსკის ცნობით, #25 სათავსში 

(CთგX088M) ჩაყრილი 82 კარასიდან (ქვევრი) 6 კარასი. გამოყენე- 
ბული ყოფილა მარცვლეულისა დკ ფქვილის ჭურჭლად. მისივე ვარა–- 

უდით, კარასებისს ფსკერზე ჭურჭუტანების „უქონლობა რომელიც 
მარცვლეულისათვის ჩასაყრელ ჭურჭელს უნდა გააჩნდეს და ამ ჭურ- 
ჭლებზე სითხის ტევადობის ურარტული ზომის აღნიშვნა საფუძველს 

იძლევა დასკვნისათვის, რომ ეს სათავსი განკუთვნილი ყოფილა ღვინის 

შესანახად69, ეს ვარაუდი მტკიცდება აგრეთვე თიხის ძაბრით, რომე- 

ლიც ნაპოვნი იქნა ღვინის სათავსში. სიმაგრის მტრის ალყაში მოქცე- 
ვის დროს კარასები გამოყენებული ყოფილა მარცვლეულის შესანა- 
ხადაც. · 

#28 სათავსს ჰქონდა სამი კარი. ერთი კარი გადიოდა ვიწრო და 
გრძელ სადგომში, რომელშიც აღმოჩნდა მაღალი, გრძელი ფორმის 

ჭურჭელი მარცვლეულის შესანახად და ლუდის დასამხადებლად. ერთ- 

  

ბ? იქვე, გე. 66. 

8 ცნ, ნ. IIM#M0C>+0030MV I, Mმ0MM0-ნ»XV0, 1I. 0688#, 1952, გვ. 8, 19, 20, 
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ერთი კარი კი გადიოდა M# 27 სადგომში, რომელიც ღვინის შესანახად 

იყო განკუთვნილიზზ, ამ მარნის ანალოგიურია ხეთებში, ბოღაზკოის 

ნაგებობებში აღმოჩენილი მარანიზ9, 

§ 5, მარანთან დაკავშირებული წესები 

მარანთან დაკავშირებულ წესჩვეულებათა შორის მნიშვნელოვანი 
ადგილი ეჭირა ბარაქიანობისა და მოსავლიანობის გადიდების მიზნით 

შესრულებულ ქმედებებს. 
სამეგრელოში ახალ წელს ოჯახის უფროსი მარანს მიულოცავ- 

და და თან იძახოდა: „ბაღ (ბეღელი) სავსე, მარანი სავსე. ჩემი მამუ– 

ლი დატვირთული, სხვის მამულში კი ფურცელი“? 
„გურიაში ახალ წელიწადს კალმახის დაკვლა საკალანდო ქვევრის 

თავზე სცოდნიათ მოსავლიანი წელიწადის დადგომის მიზნით“?!. იმავე 
დღეს ოთხ ხაჭაპურს გამოაცხობდნენ. „ხაჭაპურებს გიდელში ჩააწ- 

ყობდნენ. გიდელს გოგონა მარანში წაიღებდა. მარნიდან ვაჟი დოქით 
ღვინოს გამოიტანდა და გოგონას შესახვედრად წამოვიდოდა. შეხვედ- 
რის დროს იმართებოდა მათ შორის ბრძოლა. გამარჯვებული წაარ- 

თმევღა ღვინო იქნებოდა, თუ ხაჭაპური და მარანში შეიტანდა. იქ 
გროვდებოდნენ ოჯახის დანარჩენი წევრები და საწნახელზე ჯოხის 
ღარტყმით მღეროდნენ: 

„ოი, გიდელო, გიდელო, 
ჩემი ვენახი სავსეა წენიანი მტევნებით, 

სხვისში კი არის მხოლოდ გამხმარი ფურცლები“. 

თუ გამარჯვება ვაჟს დარჩებოდა, ღვინისა და პურის. უხვი მოსა- 
ვალი იქნებოდა თუ გოგონას –- აბრეშუმის“??, 

რაჭაში ახალ წელიწადს ჭურის თავზე გავიდოდნენ. უფროსი კაცი 

ჭურს თავს მოხდიდა, ღვინო სარქველზე მოწოლილი უნდა ყოფილი- 
ყო. იტყოდა: „ასე სავსე გვამყოფე, ასე მთელი გვამყოფეო“. სამჯერ 
ჭიქით ამოიღებდა და ისევ ჩააბრუნებდა. მოხდის უმალვე ოჯახის წევ– 
რებს დაუძახებდა. სავსე ჭურში ყველას უნდა ჩაეხედა. 

9%IX. 811101 სიძ 8. Mმსთოგიი, 80022M20V, 86IIი, 1938, ტაბ. 17, 
შდრ, გ. ჩიტაია, ეთნოგრაფიული ექსპედიციის მოკლე ანგარიში, „ენიმკი“, XI. 

1941. 

70 სამეგრელოში მივლინების მასალები 1946, 1947, 1950 წწ. 
71 გ. ჩიტაია, სიცოცხლის ხის მოტივი ლაზურ ორნამენტში, ენიმკის მოამბე, 

X, თბილისი, 1941, გვ. 318. 

23. I 2M2I1# IX30, დასახელებული შრომა, გვ. 55. 
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ამის შემდეგ იგი სათითაოდ ყველას თითო ჭიქა ღვინოს დაალევი- 

ნებდა. სავსე ჭურთან ყველა „ფეხს დაიბძნიდა“?,) მაგიური სიტ- 

ყვიერი ფორმულით და ჭურთან ფეხის „დაბძნით”“ რაჭველ გლეხს 

ეწადა მთელი წლისათვის ბარაქიანობისა და სიმრთელის დაბევება. 

„ნათლისღებას რაჭაში ჩიტის აზვრამდე უნდა ამდგარიყო ოჯახის 

უფროსი კაცი. გამოეღო ამ დღისათვის შენახული საკალანდო ღო–- 
რის თავი, გაეწმინდა, გაერუჯა და ჩაედგა ქვაბმი მოსახარშავად. 
დედაკაცი კი გამოაცხობდა ერთ ქონიან განატეხს. როდესაც ეს ყვე- 
ლაფერი მზად იქნებოდა, უფროსი კაცი ჩააწყობდა ღორის თავს, გა- 
ნატეხს, კანაფს, ხარის გვერდის ძვალს, თან წაიღებდა ცარიელ დოქს 

და წავიდოდა მარანში. დაგოზილ ღვინიან ჭურს თავს ახდიდა, გობს 
ჭურის თავზე წაღმა შეატრიალებდა და შეილოცავდა–-ღმერთო, მიე- 

ცი სიწმინდე, ბარაქა ჩვენს ჭურს. იქვე მოთლიდა ორჯერ ღორის თავს 
და განატეხს შესჭამდა ღვინოსაც დალევდა ჭურის თავხე. კანაფს 
რამდენჯერმე წაუსვამდა ხარის გვერდს და იტყოდა –- ასე გასწმინდე 
ჩვენი ჭურ-მარანი ყოველგვარი უწმინდურებისაგან. მერე დოქს ღვი– 
ნით გაავსებდა და შინ შემოიტანდა. ეს პროცესი მზის ამოსვლამდე 

უნდა დასრულებულიყო?7, 
საყურადღებოა, რომ რიტუალი სრულდებოდა მზის ამოსვლამდე. 

შესაძლებელია ეს მოქმედება მთიების (ცისკრის ვარსკვლავის) კულ- 
ტის ამსახველი ყოფილიყო?5, 

„ლეჩხუმში 6 იანვარს, ნათლისღება დილით საკალანდო ღორის 

თავს მოხარშავდნენ, ოჯახის უფროსს პური და ღორის თავი მარანში 
მიჰქონდა. სავსე ქვევრს მოხდიდა, გომიჯ„ს თავზე შემოავლებდა და 
დაილოცებოდა –- „ღმერთო, შენ მიეცი ბარაქა ჩვენს ბეღელს, ნუ 
ამოგვილევ ჭურში ღვინოსო“, ხორცს მოთლიდა და ღვინოს შესვამ- 

და276. 

სამეგრელოში და ქართლში უწმინდურ ქალს მარანში შესვლა არ 
შეეძლო. ხალხის რწმენით, თუ უწმინდური ქალი მარანში შევიდოდა, 

ბარაქა არ იქნებოდა??. 
ქართლში, ოჯახის უფროსისა და დოვლათიანი კაცის სიკვდილის 

  

73 1950 წ. რაჭის ეთნოგრაფიული ექსპედიციის მასალები. 
7 ფ. ქიქო ძე, ხალხური სარწმუნოების მასალები ლეჩხუმში და რაჭაში, ხელ- 

ნაწერი, ისტორიის, არქეოლოგიისა და ეთნოგრაფიის .ინსტიტუტის ეთნოგრაფიული 

სექტორის არქივი, დავ. 196, გვ. 20--21. 

?ზ ვ. ბარდაველიძე, ქართული (სვანური) საწერო გრაფიკული ხელოვნე- 

ბის ნიმუშები, თბილისი, 1953, გვ. 88. 
21, ალავიძე, დასახელებული შრომა, გვ. 127. 

?7 სამეგრელოსა და ქართლის ექსპედიციის მასალები. 
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შემთხვევაში, მიცვალებულის თმასა და ფრჩხილს მარანში შეინახავ- 

დნენ, რომ დოვლათი არ გაეყოლებინა?ზ, 
ამას კავშირი უნდა ჰქონდეს მიცვალებულის კულტთან. ხალხის 

წარმოდგენით მიცვალებულის სულები დიდ როლს თამაშობენ ცო- 

ცხალთა ყოფაში და შეეძლოთ გავლენა მოეხდინათ მათ ყოველ- 

დღიურ საქმიანობახე. მათ შეეძლოთ სასურველი მოქმედებისაკენ წა- 
რემართათ ადამიანთა ცხოვრება ან ზძანიც მოეტანათ??ზ. , 

ქართლის საოჯახო დღეობა, რომელიც ქსნისა და არაგვის ხეობა- 

ში სახლთანგელოზობით არის ცნობილი, ხოლო რეხულას, მეჯუდას და 

პატარა და დიდი ლიახვის ხეობებში მარიანობით, დაკავშირებული იყო 
მარანთან. იგი ოჯახის მფარველი ანგელოზისათვის, ოჯახის ბარაქის- 
თვის განკუთვნილი დღეობაა. 

სახლთანგელოზობა ან მარიაშნობა ყველიერის წინა ხუთშაბათს 

სრულდებოდა, ზოგან კიდევ ყველირის წინა შაბათს. გაზაფხულზე 
სახლთანგელოზს ან მარიაშენს ქათამს დაუყენებდნენ. ქათამი დედალი 

უნდა ყოფილიყო. ნიშნად მარჯვენა ან მარცხენა პწკალს მოაჭრიდნენ. 

სახლთანგელოზისთვის ერბოს თავეულიც ჰქონდათ. მარიაშენის რი- 

ტუალს ოჯახის უფროსი ქალი ასრულებდა. საანგელოზო ქათამს ზო- 

გან მარნის მარჯვენა მხარეს, ზოგან კიდევ სახლის წმინდა კუთხეში 

დაკლავდნენ. ქვემოთ ჯამს დაუდგამდნენ, რომელზეც ხორბლის მარ– 

ცვალი ეყარა, ჯამზე სისხლს უნდა ედინა. შემდეგ იმ მარცვალს სუფ- 

თა ადგილზე გადაყრიდნენ ან ქათამს გადაუყრიდნენ, ან ამბარში შეი- 
ნახავდნენ. მოხარშული. ქათმის მარჯვენა მხარეს, გულიან ქადას და 

ერბოს სანთელს უფროსი ქალი მარნის, ზოგან კიდევ სახლის მარჯვე– 

ნა მხარეს თაროს ანგელოზს მიართმევდა სანთელს «აანთებდა და 

მუხლმოდრეკილი დაილოცებოდა ოჯახის ბარაქისათვის _“სახლთანგე–- 

ლოხზო, კეთილი თვალით დამხედეო, მშვიდობიანი და ბარაქიანი წელი– 

წადი მოგვგვარეო, სახლთანგელოზის მადლო, შეგვეწიე, ბარაქა მო- 

გვეკი ნაწველ-ნადღვებისაო ქმარშვილი დიდხანს მიცოცხლეო. 

სახლთანგელოზის მადლოო, წელს ეს მოგვირთმევია, გაისად ოკეთეს 

მოგართმევთო. 

საანგელოზო“ შესაწირავს ოჯახის უფროსი ქალი შექამდა. ზოგი- 

ერთი მთხრობლის გადმოცემით, იმ დღეს სტუმარი რომ მოსულიყო, 
სახლთანგელოზის ქათმის ხორცს და ქადას არ შეაჭმევდნენ, არც გათ- 

ხოვილ ქალიშვილს აჭმევდნენ. სახლთანგელოზის ქათმის ძვლებს მი- 

78 1947, 1948, 1949 წწ. ქართლეს ეთნოგრაფიული ექსპედიციის მასალები. 

7? ე. ბარდაველიძე, ქართული (სვანური) საწესო გრაფიკული ზელოვნე- 
ბის წიმუშები, თბ., 1953, გე. 59–--73; მისივე, სვანურ ხალხურ დღეობათა კალენდარი, 

„მასალები საქართველოს ეთნოგრაფიისათე-ს“, VI, თბ., 1953; თ. ოჩიაური, ხევსუ- 

რული მთიბლერი სიმღერა –– გვრინი, „მიმომხილველი“, ტ. 11, თბ., 1951. 
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წაში დამარხავდნენ, არც ძაღლს შეაჭმევდნენ და არც კატას –- „ბა- 

რაქა გაქარწყლდებაოძ«ზი, 

მარნის ავი თვალისაგან დაცვის მიზნით იმერეთში მარნის ირგე- 

ლივ შემოალაგებდნენ ეკლიან დიდ ტოტებს, მავნე თვალმა მარანში 
არ შეიხედოს და მარანს დოვლათი და ბარაქა არ დაუკარგოსომ!. 

სამეგრელოში მარნის კარებზე ავი თვალის საწინააღმდეგოდ წი- 

თელი ტყემლის ან მწარე ბლის ჯვარსახულ ტოტს დაკიდებდნენ. ხალ- 

ხის რწმენით, პირველად მავნე თვალი მას შეხედავდა და ძალა დაე- 
კარგებოდა, მარანს ვერ ავნებდაზ?, 

აფხაზთა ეთნოგრაფიულ სინამდვილეში, მოსავლის აღება რომ 

დამთავრდებოდა, მარანში –- აფცარაში მოსავლიანობისა და ბარაქია- 
ნობისათვის გახკუთვნილი რიტუალი სრულდებოდა. საკლავის გულ- 

ღვიძლით უფროსი კაცი დაილოცებოდა, რომ მომავალ წელსაც ასეთი 

უხვი მოსავალი მიეღოთზ). 

ქართველი გლეხი მაგიურ-სიტყვიერი ფორმულით – ბეღელი 

სავსე, მარანი სავსე, –– ცდილობდა დოვლათის დაბედებას, ბეღელი 

მარცვლეულის მოსავლისათვის განკუთვნილი ნაგებობაა საახალწლო 

რიტუალში მათი ერთად მოხსენიება ზეღვინეობისა და მემინდვრეო- 

ბის თანაბარ მნიშვნელობაზე უნდა მიუთითებდეს. 

| როგორც ივ. ჯავახიშვილი შენიშნავს, „მევენახეობა-მეღვინეობას 

საქართველოს ეკონომიური კეთილდღეობისათვის განსაკუთრებული 

მნიშვნელობა ძველი საქრთველოს მეზობლებმაც და მეტოქეებმაც 

კარგად იცოდნენ და სწორედ ამიტომაა რომ თემურ-ლენგმა მე- 

XIV ს. დამლევს და შემდეგ მე-XVLII ს. დამდეგს შაჰ-აბაზმა საქართვე– 

ლოს ეკონომიურად დასაუძლურებლად თავიანთ ლაშქარს საქართვე– 

ლოში ვენახების გაკაფვა-ამოგდება უბრძანეს“84, 

კარმირ-ბლურის #25 ღვინის სათავსში აღმოჩენილი იქნა ღვთა- 

ების ფიგურები. ამ ღვთაებების თავი და ზურგი დაფარული იყო თევ- 

ზის ტყავით. თევზის თავი გამოყენებული იყო თავსაბურავად. ბ. პიო- 

ტროვსკის შეხედულებით, ეს ქანდაკებები ჯანმრთელობის დამცველ– 

მფარველ ღვთაებებს ასახიერებდნენ, ავადმყოფობის მომტან ბოროტ 

სულებს დევნიდნენ! 

80 იმერეთში შეკრებილი ეთნოგრაფიული მასალები, 1952 წ. 

ბ1 1946, 1947, 1950 და 1951 წ. სამეგრელოში მივლინების მასალები. 

8. 1951 და 1952 წწ. აფხაზეთის ეთნოგრაფიული ექსპედიციის მასალები. 
83 1947, 1948 და 1949 წწ. ქართლის ეთნოგრაფიული ექსპედიციების მასალები. 

% იე. ჯავაზიშვილი, საქართველოს ეკონომიური ისტორია, წიგნი II, ტფი- 

ლისი, 1935, გ. 604. 

85 ნ. ნ. I1#0X0C03C6CMIVII, დასახელებული შრომა, გვ. 23--24. 

3. ნ. თოფურია 33



თევხის ტყავით დაფარული ღვთაებების გამოსახულებები შესაძ- 
ლებელია აგრეთვე ნაყოფიერების ღვთაებებად მივიჩნიოთ, ვინაიდან 
ქართველ ტომებში თევზი ნაყოფიერების მომნიჭებელ ძალად ითვლე- 
ბოდაზნ, 

როგორც ზემოთ დავინახეთ, ქართულ მარანში ნაყოფიერებისა 
და ბარაქიანობის მიზნით მთელი რიგი რელიგიური წესები სრულდე- 
ბოდა. 

ქართველი ხალხის ეკონომიკური კეთილდღეობისთვის მეღვინეო- 

ბას, სხვა დარგის მეურნეობასთან ერთად, უდიდესი მნიშვნელობა 

ჰქონდა. ის მაგიურ-რელიგიური რწმენა-წარმოდგენები და რიტუალე- 
ბი, რომლებიც მარანთან იყო დაკავშირებული და მარანში ტარდებო- 
და, ამასვე უნდა ადასტურებდეს. 

§ 6. მარანი, რობორც საკულტო, ნაბებობა 

სამეურნეო და საყოფაცხოვრებო დანიშნულების გარდა, მარანი 
დიდ როლს თამაშობდა სარწმუნოებრივ წეს-ჩვეულებებშიც. 

საქართველოში იგი წმინდა ნაგებობად იყო მიჩნეული, გარკვეუ- 
ლი რიტუალები მარანში უნდა შესრულებულიყო. 

სამეგრელოში მარნის მარჯვენა კუთხეში ღვინის ზედაშეები იყო 
მოთავსებული, სადაც სრულდებოდა საოჯახო დღეობების ძირითადი 

რიტუალი, ლოცვა და შესაწირავების მიტანა. სამეგრელოს მოსახლეო- 

ბის რწმენით, ეს ადგილი წმიდათაწმიდა იყო. იგი საკულტო ადგი–- 

ლად ითვლებოდა. საერთოდ მარანს წმინდა ნაგებობად თვლიდნენ და 
როგორც სამლოცველოს ისე უყურებდნენ?. 

ლამბერტის ცნობით თუ კარის ეკლესია არა აქვთ, მარანში სრულ- 

დება ქორწილის რიტუალი, რომელსაც ეკლესიასავით პატივსა სცე–- 
მე 688, · 

„ლაგვანი საზედაშე ქვევრია, რომელსაც მეგრელები ოხვამერს 
(სალოცავს) უწოდებდნენ. ეს ქვევრები ჩაფლული იყო მარანში, რო- 

მელიც აქ ასრულებდა სამლოცველოს, ეკლესიის როლს 489. 

მწე, ჩიტაია, სიცოცხლის ხის მოტივი ლაზურ ორნამენტში, ენიმკის მოამბე, 

X, თბილისი 1941; #ტ. ი606მ1მXMX30, X. 30ი00-V 0 VMC6M0I0სხს» IIC061MIM2X 

#VIხI2 ჟ#09MI6ხI,, „C086710%88 3XI0LიმCთ)IM9?, 3, M., 1948, 

ზ7 19546, 1947, 1950 და 1951 წწ. სამეგრელოში შეკრებილი ეთნოგრაფიული მასა– 

ლები. 

8 არაქანჯელო ლამბერტი, დასახელებული შრომა, გე. 85. 

მმ ს მაკალათია, სამეგრელოს ისტორია და ეთნოგრაფია, თბილისი, 1941, 

გვ. 315. 
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ჟ. შარდენის მოწმობით, სამეგრელოში ბავშვის მონათვლა მარანში 
სრულდებოდა%, 

„ნანას საგალობელში“ „ბატონების“ მარანია მოხსენიებული, რაც 
მარნის განსაკუთრებულ სიწმინდეზე მიუთითებსშ?!. 

იმერეთში მარანი ანუ ჭურისთავი წმიდათაწმიდა ადგილი იყო, 
სადაც სხვადასხვა წმინდანის დღა დღეობის სახელზე განკუთვაილი 

ჭური ემარხა. თითოეულ ასეთ ჭურს თავისი სახელი ჰქონდა: „საღმრ- 

თო“, „საანგელოზო“, „საბატონო“, „საწირავი", „საპურშაო“, ანუ 

„უცოდინარობის ბარობაზე“, „საკალანდო“ ანუ „ახალწლის ჭური“, 

„სამაისო“, „საჭაპიკო“ (საჭაბუკო), „სანუძუკარებო“ და სხვ. მარანში. 

ანუ ჭურისთავზე შესაწირავებით მისვლა, ლოცვა-ვედრება, აღნიშნუ–- 
ლი ჭურების თავის მოხდა და ღვინის მოხმარება ხდებოდა შობას, 

დამზადება –– (ახალწლის წინა საღამოს, ახალწელიწადს, მაისის. 

ორშაბათს, კოხინჯრობას (7 ან 8 მაისს), აღდგომის ორშაბათს, ჭაბი– 

კობას, კვირიკობას (15 ივლისს), ელიობას (2 ივლისს), ამაღლებას, 

„ნაძუკვარობას ან ნაშვიკარობას“ (მარიობის სწორზე) და სხვა დღეებ- 

შიშ, 

„იმერლის ოჯახში საახალწლოდ რამდენიმე ჩიჩილაკი მზადდებო- 
და და ერთ-ერთი მათგანი ჭჰურისთავისთვის იყო განკუთვნილი, ახალ- 

წელიწად დილას, მას შემდგომ რაც წყაროდან მომლოცავის ანუ ში- 

ნაურ მეფერხეს მიერ მოტანილი წყლით ოჯახის წევრები ხელპირს 

დაიბანდნენ, მომლოცავის წინამძღოლობით ისინი ჭურისთავისკენ გაე– 
მართებოდნენ. მათ თან მიჰქონდათ საუკეთესო საჭმელებით დატვირ- 

თული შემოსალოცი გობი, ორშიმო და „ჩიჩილაგი“. მომლოცავი ჩი- 

ჩილაგს ახალწლის პურის გვერდით მიწაში ჩაასსობდა ქჭურისთავს 

ახალწელიწადს მიულოცავდა, ამის შემდგომ ახალი წლის ჭურს თავს 
მოხდიდა და ღვინოს ეზიარებოდა499, 

„რიტუალურ დანიშნულებას ასრულებდა მარანი აგრეთვე სვა- 
ნეთში. მაგალითად, „კათხ-ტაბაგის“ გადახდის დროს სვანები სუფრას 

პირველად მარანში გაშლიდნენ, ზედ საუკეთესო საჭმელ-სასმელს გაა– 
წყობდნენ, სანთლებს დაანთებდნენ, სახლის უფროსი ხმამაღლა ოჯახის 

კეთილდღეობისათვის ილოცავდა და შემდგომ დამსწრენი შენაწირს. 
ეზიარებოდნენ. დანარჩენ ქართველ ტომებთან ერთად სვანებსაც მა–- 

რანი წმინდა ადგილად ჰქონდათ მიჩნეული და ზემოაღნიშნულის გარ– 

  

%9%ჟან შარდენი, დასახელებული შრომა, გვ. 41. 

ძე, ბარდაველიძე, მცენარეულობისა და ნაყოფიერების ღვთაება ნანა. 

ხელნაწერი, 1947, გე. 107. 
% იქვე, გვ. 109. 
9 ვ, ბარდაველიძე, დასახელებული შრომა, 1947, გე. 110, 
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და, მასში რელიგიური ხასიათის წესებს სხვა დროსაც ასრულებდნენ 

ხოლმე494, 
მარანთან დაკავშირებით ქართლშიც მსგავსი წეს-ჩვეულებები და- 

დგინდაზ5, 

„ქართლელთა წარმოდგენით, მარანი წმინდა ნაგებობა იყო. სახა– 

ტო დღეობების ღვინის ზედაშეები მარნის მარჯვენა კუთხეში ინახე- 
ბოდა. ბავშვის მონათვლა მარანში სრულდებოდა. ახალწელს დილით 
მეკვლე მარანს მიულოცავდა, საახალწლო ხონჩა, რომელსაც ადგი- 
ლობრივ საკვლევარს ან აბრამიანს ეძახიან, ნათლისღებამდე მარანში 

უნდა ყოფილიყო. 

სოფელ ქსოვრისში დიდ ოჯახებს ზოგს ზედაშეები თავ-თავის 
მარნებში ედგათ და ზოგს კი ხატში ჰქონდათ მიწაში ჩაფლული. მარა- 
ნი წმინდათ იყო დაცული. შიგ მარტო სუფთა ქალი შევიდოდა, უზიზ- 

ღარი ვერ შევიდოდა. ზედაშესთან მარტო ხნიანი დედაბერი მოვიდო- 

და, ახალგაზრდა ვერა4%, 

ქართლში, „სოფელ ყვავილში მარანხე უნდა ელოცნათ, (C;ხვარს 
მოიყვანდნენ და ილოცავდნენ“?7, 

როგორც აღვნიშნეთ, მარანი წმინდა ნაგებობად იყო მიჩნეული. 

ახალწელიწადს, დილით ოჯახი მარანს რომ „მიუკვლევდა“, ოჯახის 

ყველა წევრს სავსე ჭურში უნდა ჩაეხედა, როგორც რაჭველები იტ- 
ყოდნენ –– „ასე სავსე, ასე მთელი გვამყოფეო“. საქართველოში მარა- 
ნი სალოცავ ადგილს წარმოადგენდა. მარანში სანთელს აანთებდნენ და 
მის მსხვერპლს სწირავდნენ, საკლავი მარანში იკვლებოდა. აქვე იმარ–- 

თებოდა ქორწილი, ნათლობა. მარნის მარჯვენა კუთხეში მოთავსებუ- 

ლი იყო საზედაშე ქვევრები, სადაც სრულდებოდა ლოცვა-ვედრებისა 
და შეწირვის რიტუალი, საოჯახო დღეობა –- სახლთანგელოზობა. ეს 

ადგილი წმინდა ადგილად იყო მიჩნეული, რომლის ახლოს ქალი ვერ 
გაივლიდა. მარანი თაყვანისცემის ობიექტად იყო ქცეული. ხალხის 

გადმოცემით, მას როგორც ღვთის სახლს ისე უყურებდნენ, პირჯვარს 

გადასწერდნენ. ქართველ ტომებში იგი ბარაქიანობისა და ნაყოფიე- 

რების ძალის შემცველ ობიექტად და საკულტო ნაგებობად ისახება. 

მარანი და მარანთან დაკავშირებული წესჩვეულებები ვაზის კულ- 

ტის ორგანულ ნაწილს შეადგენს და ამ ნაგებობის მევენახეობის 

კულტთან უშუალო კავშირზე მიუთითებს. 
% M ეს მახალა მოპოვებულ იქნა 1947, 1948, 1949 წწ. ქართლის ეთნოგრაფიელ 

ექსპედიცი ბში მონაწილეობის დროს. ძირითადად კი შესადარებელი მასალა შეგროე- 
-და 1949 თ. ქართლის ეთნოგრაფიულ ემსპედ იციაში, რომლის მუშაობა იფარგლებოდა 
მეჯუდის, პატარა და დიდი ლიახვის ბეობებით 

% ვ ბარდაველიძე, ქართლი პირველი (1947 წ.) ეთნოგრაფიული ექს- 
ჰედიციის დღიური, რვ. 6, გე. 384. 

მ? იქვე, რვ. 1, გე. 8. 
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მეორე მხრივ, ჩვენ საქმე გვაქვს მეტად საყურადღებო ნაგებობას– 

თან, რომელშიც მხოლოდ სხვადასხვა ღვთაებისადმი შეწირული ღვი–- 
ნის ზედაშეები ინახებოდა, იგი სამეგრელოში საჯვარე ან ოხვამერი 
მარნის სახელით იყო ცნობილი. საჯვარე ან ოხვამერი პატარა ნაგებო–- 

ბა ყოფილა, ჩარდახული ტიპისა, ოთხ სვეტზე დაყრდნობილი და ხში- 

რად ოთხივე მხრიდან ამოშენებული. იგი სახლიდან მოშორებით ან 
სახლის ახლოს, ტყეში იდგა. ხალხის რწმენით, ხატზე უფრო მეტად 
მისი მორიდება და შიში ჰქონდათ. მის ახლოს გულმოსულნი ვერ გაი- 
ვლიდნენ, სანთელს აანთებდნენ და პატიებას სთხოგდნენ. ბავშვი რომ 

ავად გაუხდებოდათ, საჯვარესთან მივიდოდნენ, სანთელს აა5თებდნენ, 
ღმერთს ბავშვის მორჩენას ევედრებოდნენ. ოხვამერში შესვლის უფ- 
ლება ქალს არ ჰქონდა, იქ შესვლა მხოლოდ უფროს კაცს შეეძლო?ზ, 

ანალოგიური ნაგებობა იქნა დამოწმებული ქიზიყში. 

საყურადღებოა, რომ ქიზიყში არა მარტო შესაწირავი ღვინოა ზე- 

დაშე, არამედ ქვევრსაც და შენობასაც ზედაშეს ეძახიან. ნაგებობა 
ზედაშეში ღვინის ზედაშეები ყოფილა მოთავსებული. შენობა საოჯა- 
ხოც იყო და საგვაროც. ადგილობრივი მოსახლეობის შეხედულებით, 

ნაგებობა ზედაშეს ეკლესიაზე მეტი ძალა ჰქონდამ99. 
ქართლში, „სოფელ ბიჩნიგაურთ კარში „ხატი“ წარმოდგენილია 

მარნის ნანგრევითა და წმ. აკაკის ხით. ერთმანეთზე დევა რამდენიმე 

ლოდი და ამგვარად მიღებულია ნიშისმაგვარი ნაგებობა, რომელზეც 

მლოცავები ანთებულ სანთლებს აკრავენ. დეკანოზი ქადისკვერზე მათ 
ამწყალობნებს და ქადისკვერს ჭრის. დეკანოზის თქმით, „მარანში“ და– 
მარხულია ქვევრები4“199, 

„სოფელ ბაზალეთში ნათელაანთ გვარს მარანი ჰქონდა, რომელიც 
ამასთანავე ლაშარის ნიშს წარმოადგენდა. ლაშარის მარანში სამი ქვეე- 

რი, ე. წ. „ხედაზე“ იყო მიწაში დაფლული. თითოეული ერთკოკიანი 

იყო. ამ ღვინოს ხარჯავდნენ ან სამღთოში, რომელიც ხვნის წინ იმარ- 

თებოდა, ან ლაშარის ჯვრის, გმირი კოპალეს, წმინდა გიორგისა და 

თამარ დედოფლის დღეობაზე, რომელიც მკათათვისს პირველს მო- 

დიოდა. ზედაშეებს მაშინ მოხსნიდნენ პირს და შესეამდნენ. სამღთოს 

გადახდისას საერთო საკლავს იყიდიდნენ და ზაცხოვრის სახელზე და- 

აკვლევინებდნენ“!ე!. 

% 1946, 1947, 1950 და 1951 წწ. სამეეგრელოში შეკრებილი ეთნოგრაფიული მასა 

ლები. 
ე იი ნანობაშვილი, მასალები ვახის ძველი კულტურისათვის ქიზიყში 

(ეთნოგრაფიული მონაცემების მიზედეით), დისერტ. მანქანაზე დაბეჭდილი, გვ. 195. 

100 ვ, ბარდაველიძე, ქართლის პირველი (1947 წ.) ეთნ. ექსპედიცია, რვ. 

I, გე. 23. 

101 იქვე, რე. 2, გვ. 104-–-105. 
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სოფელ ქსოვრისში ლაშარის ნიშ-მარანი. იქ ღვინოს ინახავ- 
დნენ. ამ ქვევრებს „ზედაშეები ერქვა. დღეობის დროს ქვევრს გახსნი- 
დნენ და იქიდან ერთ ჩარექა ღვინოს ამოიღებდნენ. ეს იყო თავეული, 
რომელიც დეკანოზთან დასამწყალობნელად მიქონდათ“!0?, 

ზემომოყვანილი კონკრეტული ეთნოგრაფიული მასალების მიხე- 

დვით, ქართველ ტომებში ზედაშეებისათვის ცალკე ნაგებობის არსე- 

ბობა დასტურდება, რომელსაც მიმართავდნენ ლოცვა- “ვედრებით, შე- 
საწირავით, როგორც სალოცავ ხატს. 

გარდა აქ დასახელებულ ღვინის ზედაშისათვის განკუთვნილი ნა-.· 
გებობისა, აღმოსავლეთ საქართველოს ყოფაში (ფშავი ხევსურეთი) 

დასტურდება კონკრეტული ღვთაებებისადმი განკუთვნილი საგანგე– 
ბო მარნების არსებობა. ფშაველთა სალოცავებს! იავსარს, კოპალას, 

ლაშარის ჯვარს, თამარ დედოფალს და ხევსურთა გუდანის ჯვარს კა- 
ხეთში საკუთარი ვენახები გააჩნდათ, სადაც სათანადო მარანიც იყო 
წარმოდგენილი. მარანს ღვთაების სახელით მოიხსენიებდნენ: იავსრის 
მარანი, თამარის მარანი. ხშირად მკითხავი თამარის მარანზე მიუთი- 

თებდა მთხოვნელს –-- წადი, იქ ილოცე და უბედურება აგცდებაო. 

მარანში სანთელს აანთებდნენ და გარშემო დროზით შემოუვლიდნენ, 

სამსხვერპლო საკლავს იქვე დაკლავდნენ” ხოლო სისხლს მარანს 

„უწევდნენ“ -–-- განათლავდნენ. 
უძილაურთ ხატს კოპალას ვენახები ჰქონდა ახმეტაში.. ერთ- 

ერთ ვენახში ჰქონდათ მარანი. ღვინოს მარანში აყენებდნენ. მარანთან 
დროშის საბძანი კოშკა იყო და სასანთლეც ამ კოშკთან იყო... მარანში 

სანთელს აანთებდნენ და კოპალას ქვევრიდან ახალ ამოღებულ ღვი- 

ნოზე ადიდებდნენ. ნათავრს ამოიღებდნენ, ერთ საცალოს აავსებდნენ 
ღა მერე თვითონაც დალევდნეიე მარანხე სანთლის ანთე- 
ბაში და ღვინოზე ხატის გადიდებაში ახსენებდნენ: „გმირ კოპალას და 

ქვევრ-მარნის და ზედაშის მცველ-მფარველ ანგელოზს“ (იგულისხმე- 

ბოდა: კოპალას ჰყავდა თავისივე ნაწილი ანგელოზი, რომელიც ქვევრ- 

მარანს იფარავდა). ამის შემდეგ აავსებდნენ ღვინით ყველა სასმისს, 

მეორე დილისთვის დაამზადებდნენ დაილოცებოდნენ იმ მიცვალე- 

ბულთათვის, რომელნიც წინათ დადიოდნენ კულუხზე და ახლა აღარ 

არიან, აგრეთვე უპატრონო მკვდრებისათვის, რომელთაც დანამადლი– 

სი ჰქონდათ ამ ქვევრ-მარანზე, –- ჩვენ ვერ ვიგონებდეთ და ჩვენი 
სალოცავი არ ივიწყებდესო“!9), 

102 იქვე, რვ. 6, გე. 385–-386. 

109 ა, ოჩიაური, რელიგია ფშავში, ხელნაწერი, რე. 16, გვ. 183--188.



ვაზის მოსავლიანობასთან:· დაკავშირებული 

წესჩვეულებები 

საუკუნეების განმავლობაში ყურძნის სიუხვისა და მაღალი ღირ–- 
სების ღვინის მიღებისათვის მუდმივმა ზრუნვამ მრავალი გამოცდი–- 
ლება და შრომითი ჩვევა შესძინა მევენახე გლეხს. 

საქართველოში ძველთაგანვე უდიდესი მნიშვნელობა ენიჭებოდა 
სავენახე ადგილის შერჩევას მდებარეობისა და მიწის ავკარგიანობის 
მიხედვით. 

ქართველი გლეხი კარგად იცნობდა სხვადასხვა სახის ნიადაგის და– 

მახასიათებელ თავისებურებებს. ისიც კარგად იცოდა, თუ მისი სოფ- 
ლის რომელი ადგილი რა ხარისხის ღვინოს იძლეოდა. 

ვენახის გასაშენებლად ნავარაუდევ ფართობზე ერთმანეთის პა- 

რალელურად და ურთიერთისაგან გარკვეული მანძილით დაშორებული 
არხები უნდა გაეკეთებინათ აი გუთნით დაკკვალათ არხებს შორის 
მანძილი იმაზე იყო დამოკიდებული, თუ რამდენ გადაწვენას ვარაუ- 

დობდა მევენახე. 
რქის ჩაყრა გახაფხულზე, გაზაფხულის პირზე და შემოდგომაზეც 

შეიძლებოდა. აჭრის დროს რქისათვის გასული წლის სამამულე რქის 

ნაწილი უნდა შეერჩინათ. ის ახალ რქას იცავდა –- გამძლეობას მა- 
ტებდა. ჩასაყრელ რქას წინასწარ დაალბობდნენ და მერე ჩაყრიდნენ. 

ორ-სამ რქას ერთად ჩააგდებდნენ, იმ მიზნით. რომ უზრუნველეყოთ 
ვაზის გახარება დანერგვის ადგილას, –- ორი ვაზიდან ერთი მაინც 

გაიხარებდა. ორმოში ჩალაგებულ რქებს მიწას მიაყრიდნენ და მაგრად 
დატკეპნიდნენ, რათა ჰაერი არ ჩასულიყო და რქა არ გამხმარიყო. რქის 
უდიდესი ნაწილი მიწაში იჯდა, მიწის ზემოთ ის მხოლოდ ორ კვირტზე 
იყო დატოვებული. ამ კვირტებს სამამულე კვირტებს უწოდებდნენ. 

სამამულედ მხოლოდ ერთი რქა იყო საჭირო, კვირტიც ერთი უნდა 

შერჩენოდა, მაგრამ იმის გამო, რომ კვირტი შეიძლება გაფუჭებული- 
ყო, მას ორ კვირტს უტოვებდნენ. გადაწვენის დროს წყვილი რქიდან 
აღმოცენებულ ვაზებს ერთმანეთის საწინააღმდეგო მიმართულებით 
გადააწვენდნენ, ან ერთს ამოიღებდნენ და სხვაგან გადაიტანდნენ. თუ 
თითო ვაზი იყო დარგული, მაშინ მას ჩვეულებრივი წესით გადააწვენ– 
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დნენ და გაამრავლებდნენ. ჩვეულებრივი წესსის მიხედვით ვაზი ორ- 
ჯერ უნდა გადაეწვინათ და ვენახის გაშენებაც ექვს წელიწადში უნდა 

დასრულებულიყო. 
აპრილის თვეში, კვირტი თავს რომ ამოყოფდა ვენახს გათოხნიდ- 

ნენ. ახალშენს წელიწადში სამჯერ თოხნიდნენ. საჭიროების შემთხვე- 

ვაში რწყავდნენ კიდევაც. პატარა ვაზს პირველ წელსვე ზედმეტ 
ყლორტებს აცლიდნენ და, ამგვარად, მის გაფურჩქვნას ხელს უწყობ- 

დნენ, შემდგომ გასხლავდნენ თუ ჩაყრის დროს შერჩენილი ორივე 
კვირტი გაიხარებდა, ერთს მოაჭრიდნენ და მეორეს სამამულედ გაუ–- 

შვებდნენ. პირველი წლის თავზე უნდა გაესხლათ ორ კვირტზე, მესა- 
მე წელს კი ოთხ-ხუთ კვირტზე გასხლავდნენ. ვაზს თებერვლის ნახე- 
ვარში სხლავდნენ, ვიდრე წვენი ჩაუდგებოდა. წვენჩამდგარი ვაზი რომ 
გაისხლას, კვირტი დაუბრმავდება, ნაყოფსაც ვერ გამოიტანს. მეორე 

წელიწადს ვაზისათვის ჭიგო უნდა „შეედგათ, შეეყელათ და შემდეგ აე- 
ხვიათ. თოხნა, მარგვლა, ფურჩნა, სხვლა და საჭიროების შემთხვევა- 

ში რწყვაც მეორე და შემდეგ წლებში ისეთივე თანმიმდევრობით და 
აუცილებლობით გრძელდებოდა!. 

დიდი ყურადღება ექცეოდა ყურძნის მოკრეფას, მარან-ქვევრე– 
ბის შემზადებას, ღვინის დაწურვა-დაყენებას, ღვინის მოვლა-პატრო- 

ნობას. 
ვენახის გაშენებისა და მოვლის რაციონალური ხერხების შემუ- 

შავებისა და საუკუნოებით შექმნილი ღვინის დაყენების ხალხური 
ტექნოლოგიის გარდა, მოსახლეობა ყურძნის მოსავლის უზრუნველსა- 
ყოფად ვენახში თუ მარანში სარწმუნოებრივ წესებს –– ლოცვას და 

მსხვერპლის შეწირვას–-–მიმართავდა. წლიდან წლამდე ის, მაგიურ მოქ- 
მედებასთან ერთად, ვაზის უხვი მოსავლისათვის ლოცულობდა, სწი- 

რავდა სხვადასხვა შესაწირავებს, რაც ვლინდებოდა წლიურ დღესას- 
წაულთა რიტუალში. 

ქართველი ხალხის უძველესი რწმენის მიხედვით, უდიდესი მნიშ- 
ვნელო”»ა ჰქონდა ახალ წელიწადს. ახალი წლის ძირითადი რიტუალის 
მიზანს მთელი წლის კეთილდღეობისა და უხვი მოსავლის დაბევება 

წარმოადგენდა. 
ახალ წელს ყურძნის მოსავლის სიუხვისათვის საგანგებო პურებს 

აცხობდნენ. რიტუალური კვერები გაფუებული, გულსავსე უნდა ყო- 
ფილიყო, მათი შეწირვა ოჯახის ბარაქის, სიუხვის მიზნით ხდებოდა. 
საახალწლოდ კახეთში ჭიგო-სარის, ქვევრის სარზე შემოხვეული ვაზის 
ფორმის პურებს აცხობდნენ. მათ ვახის ბედის კვერი ერქვათ. მეკვლე 

1ლ. ბოჭორიშვილი, ვენახის მოშენების ხალხური წესები კახეთში, „მა 

სალები საქართველოს ეთნოგრაფ იისათვის“, VIII, თბილისი, 1956, გვ. 19--22. 
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ვენახის კვერებს ვენახში შეიტანდა, სანთელს აანთებდა, ვენახს მიუ–- 

ლოცავდა, კვერს ვაზთან გადატეხავდა, ღვინოს დალევდა და კვერს 
იქვე შეჭამდა. 

ქართლში პურის ცომს ვაზის ტოტივით დაგრეხდნენ, ქვევრის მო- 
ყვანილობის პურს გააკეთებდნენ და ორივეს ისე გამოაცხობდნენ. ზო- 
გან მას ვაზის ბედის კვერს ეძახდნენ, ზოგან კიდევ –- ვაზის რქას. 

იმერეთში ახალი წლისათვის ყურძნის მტევნისებურ პურს გამოა- 
ცხობდნენ, მას „მტევანა#“ ერქვა. „მტევანს“ ზემოდან მარცვლებივით 

დააჭრელებდნენ. ახალწლის დილას კვერს ვენახში შეიტანდნენ, „მტე- 

ვანას« პურიდან სამ მარცვალს ამოიღებდნენ, ვენახში შეჭამდნენ. ვაზს 
გასხლავდნენ, ზედ „მტევანს“ ჩამოკიდებდნენ?. 

სამეგრელოში სადილის შემდეგ დიასახლისი ამზადებდა „კირუ- 

კარუს“. ეს იყო პური-კვერი, რომელზედაც გამოსახული იყო ყურძნის 

მტევნები, ხელის წისქვილი, ბარი, ბაგა, ჩამური, ღორი და კრუხი). 

გურიაში ახალ წელს აგუნას პურებს გამოაცხობდნენ. ზოგიერთ 

სოფელში აგუნას პურები პატარა მრგვალი კვერებია, ზოგან –– დიდი 

მრგვალი კვერი. ამ პურებით ჭურებსა მიულოცავდნენ ზოგიერთ ად- 

გილებში კი ვენახში შევიდოდნენ და პურს ვაზზე გადატეხდნენბ. 

რაჭაში ყურძნის მტევნის გამოსახულების პურს აცხობდნენ. რო- 
მელსაც „მტევანა“ ეწოდებოდა. მტევანს ყურძნის ბიმბილებს მუხუ- 

დოს კაკალივით შემოაყოლებდნენ, შიგ ქონს ჩაურთავდნენ. კვერი გა- 

ფუებული და სავსე უნდა ყოფილიყო, რომ ვაზს ასეთივე მტევნები 

მოესხა. იმ კვერს ოჯახის უფროსი კაცი საღამოთი ვენახში შეიტანდა. 

და ვაზზე გადატეხდა?. 

ამგვარად, გარკვეული სახის რიტუალური პურები ვახის მოსავალ- 

თან იყო დაკავშირებული. ამ კვერებით ოჯახის უფროსი ვენახს ახალ 

წელს ულოცავდა და მსხვერპლის სახით მას სწირავდა. 

გარდა შესაწირავი კვერებისა, ახალი წლის რიტუალში გვხვღება 

სხვა წესებიც, რომლებიც განკუთვნილი იყო ვაზის ბარაქისა და უხვი 
მოსავლისათვის. 

ქართლში ახალწლის დილით ოჯახის უფროსი კაცი ან ვაჟიშვილი 

ვენახში წავიდოდა საახალწლო ხონჩით, რომელსაც ზოგან აბრამიანს 

ეძახიან თან წაიღებდა ღვინოს, წყალს, სანთელს და ერთ გოდორ 

2 1952 წ. იმერეთში შეკრებილი ეთნოგრაფიული მასალები. 

38 II M0612»M9M, IMI3 Mიდ!სყხლ«ის I0IXIMI, CMCVMII%XC, ში. XXXII, 

წყთ»Mი, 1903, გვ. 94; MI. #MიIMI360, I იმMMგIყ„გ MIIIიხიხლიიი (4800CX0- 

L0) #83ხIM82 C X06CCIX0M21MCI M CM0820CM, C.-II6I6ი6VდიI, 1914, C. 186--416. 
4 გურიაში შეკრებილი ეთნოგრაფიული მასალები 1952 წ. 

ს 1950 წ. რაჭის ეთნოგრაფიული ექსპედიციის მასალები. 
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პატივს. ხელში მამალი ეჭირა. ვაზის ძირში მამალს დაკლავდა, სისხლს 
ვახს მიასხამდა. შესაწირავი მამალი მსუქანი უნდა ყოფილიყო, რათა 

ვაზს მისოდენა მტევნები მოესხა. პატივს ვაზის ძირს მიაყრიდა, სან- 

თელს აანთებდა და დაილოცებოდა: ღმერთო, ბარაქა მიეცი ჩვენს ვე- 
ხახსა და მოსავალსაომ. 

როგორც ცნობილია, შინაური ფრინველი, კერძოდ მამალი, მზისა 

და ნაყოფიერების ფრინველად ითვლებოდა. მზე ზემოქმედებას ახდენ- 

და მცენარეულის ზრდაზე, მის მოსავლიანობაზე, ამდენად, მამლის, რო- 
გორც მზის ფრინველის შეწირვით, ქართგელ გლეხს სურდა გამოეწვია 
ვაზის ზრდა და ნაყოფიერება. ამ ჩვეულებას მეორე დამახასიათებე- 

ლი მხარეც მოეპოვება. სახელდობრ ის, რომ მაგია რაციონალურ მოქ- 
მედებასთან არის შერწყმული; მაგიურ ქმედებასა და რელიგიურ ლო- 
ცვა-ვედრებასთან ერთად, გლეხი ვაზის ძირს ნაკელს –– პატივს აყრის. 

საინგილოში ახალ წელიწადს ვენახისს საკვლევად წავიდოდნენ. 
ერთ ნაყოფიერ ვახთან დადგებოდნენ. სახლის უფროსი ჯერ გასხლავ- 
და ვაზს, მერე „ააგებდა“. ჭიგოების ჩარჭობის დროს ნიადაგს ღვინით 
მოულბობდა; ვაზის ძირში დაკლავდა წითელ ფრთოსან მამალს, 

ფრთებს მოაგლეჯდა და ბამბის ძაფით ჭიგოსა და ვაზზე მიაკრავდა, თა- 

ნაც იტყოდა: ღმერთო, ქურმუხის საყდარო, შენ ნუ მოგვაკლებ ქვევ- 
რებში ღვინოსოზ, 

იმერეთში ახალწლის დილას, გათენებამდე მეკვლე ვენახში წავი- 

დოდა, თან წაიღებდა დოქით ღვინოს, თეფშით ღომის მარცვალს ან 

სიმინდის ღერღილს, ყურძნის მტევნის კვერს და მამალს წაიყვანდა, 
ვენახს მიულოცავდა. სამ ძირ ვაზს გასხლავდა, მტევანს ხარდანზე ჩა- 

მოკიდებდა და ზემოდან დააწვებოდა, რათა ხარდანი ყურძნის მტევ- 
ნებით ასევე ყოფილიყო დამქტიმებული. დიდ წითელ ვაშლს ხარდან- 

ზე წამოაცვამდა –– ვაშლისოდენა მარცვალი მოისხას ყურძენმაო. მა- 
მალს ვაზის ძირში დაკლავდა, სისხლს ღერღილზე დააწვეთებდა. ღერ- 
ღილის ნაწილს სახლში ,„მოაქიაქებდა“ და ბარაქაო ––- იტყოდა, და- 

ნარჩენს კი შეინახავდა. წიწილები რომ გამოიჩეკებოდა, იმ ღერღილს 

“შეაჭმევდნენ –– ყურძენს არ შეჭამსო. მეკვლე ცოტა ღვინოს მოსვამ- 

და, დანარჩენს კი ვენახს გადაასხამდა, მტევანს კუფალს მოატეხდა და 
“შეჭამდა, ნაწილს კი სახლში წამოიღებდა. ვენახიდან შინ გამობრუნე- 

ბულ კაცსა და დაკეტილ კარს იქით მყოფ ოჯახის წევრს შორის იმარ- 

#« 1947, 1948 და 1949 წწ. ქართლის ეთნოგრაფიული ექსპედიციების მასა ლები. 
7 ვ. ბარდაეელიძე, ქართეელთა უძველესი სარწმუნოების ისტორიიდან 

(ღვთაება ბარბარ-ბაბარ), თბ., 1941, გვ. 18; #. რ უ ზაძე, ხალხური აგრიკულტურა 

«დასავლეთ საქართველოში, თბ., 1976, გვ. 58. 
3 მ, ჯანაშეილი, ძველი საქართეელო, ტ. 1L, გვ. 177. 
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თებოდა შემდეგი დიალოგი: –– მამულმა რა შემოთვალა? მეკვლე 
უპასუხებდა: გამთოხნე, გამსხალე, გამაკეთე და მოსავალი ბევრი მო- 
ვაო. ეს დიალოგი სამჯერ უნდა გამეორებულიყო. კარი რომ გაიღებო- 

და, შიგნით მყოფს ხელში წყლით სავსე თეფში ეჭირა, წყალს მეკვ- 
ლეს მიასხამდა და გაწუწავდა. ხალხის რწმენით, ასეთი მოქმედების 
შედეგად ვენახს ბევრი უნდა მოესხა. ოჯახის რომელიმე წევრი მეკვ– 
ლეს კისერზე ჩამოეკიდებოდა –- ხარდანი ასე დამძიმდესო?, 

რაჭაში ახალ წელს უფროსი კაცი ვენახში წავიდოდა. თან წაი- 

ღებდა კულით ღვინოს, სანთელს, მტევანს კვერს, ჩიჩილაკს. წაიყვან- 

და ბავშვს და ვენახში დააგორებდა -- ამ სიმსხო მტევნები მოისხასო, 

თან დაილოცებოდა –– ღმერთო დიდებულო, შენ ააშორე ჩემს მამულს 

კოხი და ელვაო. ყურძნის ნაწილს შეჭამდა, ღვინოს ვაზის ძირს მია- 

სხამდა, ჩიჩილაკს მიწაში ჩასვამდა და იქ დატოვებდა!9. 

მეორე ვარიანტით, ახალი წლის წინა დღეს, მწუხრზე ოჯახის უფ- 

როსი მამაკაცი ვენახში ცხრა ვაზს თითო რქას შეაჭრიდა და „სამკლო- 

ვიარო გვერგვის“ გაკეთებას შეუდგებოდა. ვაზის რქებს ერთმანეთზე 

შეაგრეხდა, თავებს მანუელის ხის წკეპლით დაუმაგრებდა და შუაგულ- 
ში „ჯვრის სახედ“ თხილის ლამახად ,,დაჩიჩილაკებულ“, წვერმახულ 

ჯოხებს ჩაუყენებდა. მორთულ-მოკაზმული გვერგვით მეკვლე, „კერის 

მოლოცვის“ დამთავრებისთანავე, ვენახში ჩავიდოდა და ვაზას ბედო- 

ბაზე დაილოცებოდა: „ღმერთო დიღებულო, მამულის ანგელოზო, 

ლერწი გვიმრავლე და გაგვიხარე. სიკეთეში მოგვახმარე ხარისა და 
კაცის ნამუშევარი. ნუ მოაკლებ ჩვენს ყანა-ვენახებს ბარაქასა და ნო- 
ღავს“. გვერგვიდან ბზისა და ბაძგარის რამდენიმე ღერს გამოაძრობდა 
და ვენახში მიმოაბნევდა!!. 

საქართველოში, იქ, სადაც მევენახეობას მისდევდნენ, საახალწლო 

რიტუალში ყველგან დასტურდება სანთელი და ღვინით ვენახში წასვ- 

ლა, იქ ლოცვა. რიტუალური ქმედებები: ვენახში ღვინის დაქცევა, 

ღვინით მიწის მოლბობა, მსხვერპლის შეწირვა მიწის კულტთან გარ- 

კეეულ კავშირს ამჟღავნებს, ლოცვა-ვედრება მიმართული უნდა ყო–- 
ფილიყო დედამიწისადმი, როგორც ნაყოფიერების მიმნიჭებელი ძალი– 

სადმი; 

ახალ წელს გურიაში მამაკაცი სადილის შემდეგ მაღლართან ღო- 

რისთავს წაიღებდა. ღორის თავს ჯოხს ურტყამდა და მთელი ხმით გაი 

ძახოდა: აგუნა, აგუნა ჩამოიარე, ბახუას კარი ჩამოიარე, ჩვენს მამულს 

" იმერეთში შეკრებილი ეთნოგრაფიული მასალები 1952 წ. 

10 1950 წ. რაჭის ეთნოგრაფიული ექსპედიციის მასალები. 

9 ლ. ფრ უ იძე, მევენახეობა და მეღვინეობა საქართველოში, წიგნი პირველი, 
რაჭა, თბილისი, 1974, გვ. 260. 

43



ამოდენა (აიყვანდა ხელში ყმაწვილს) მტევნები, სხვის მამულს ჩხერგი 

და ფურცლებიო!?, 
ლეჩხუმში ახალწლის დილით ოჯახის უფროსი კაცი ადგებოდა 

ჩიტის აზვრამდე და მამულში ჩავიდოდა. იქ ხმამაღლა დაიძახებდა: 

აგუნამ ჩამეიარა ილითა და მილითა, ორშიმო და ხრიკითა, ჩვენი მა- 

მული ჩეიარა, წივი მეიტეხა, ღვინის ღვარი ააყენა. ისხა, ისხა, ისხა... 

გამოღმა ყურძენი, გაღმა ფურცელი. ძახილით შემოივლიდა ვენახს და 

შესანახში შემოვიდოდა!). 

სამეგრელოში ახალწლის საღამოს ოჯახები სასეირნოდ ემზადე- 

ბოდნენ, მონაწილეობას ღებულობდა ყველა ასაკის და სქესის პირი. 

ამ სეირნობის მონაწილენი დატვირთული უნდა ყოფილიყვნენ: ე: ოს 

მიჰქონდა პურის ლავაშები, მეორეს სიმინდით სავსე ტომარა, მესამეს 

ბავშვი მიჰყავდა, მეოთხეს ისევ ბავშვი და ა. შ. ყველანი ჯოხებით 

იყვნენ შეიარაღებულნი. შევიდოდნენ მარანში, საწნახელის წინ დად- 

გებოდნენ, საწნახელს ჯოხს ურტყამდნენ და მღეროდნენ: 

ჯუჯელია, ჯუჯელია ჩქიმი მამული ხარგელია, შხვაშმ მამულს 
ფურცელია!..: 

ჩანა, ჩანა.. ჩქიმ მამულს ყურძენი დო შხვაშმ მამულს ფუ“- 
ცელი)... 

გურიაში ახალწლის ღამით ასრულებდნენ რიტუალს, რომელიც 
ცნობილია აგუნას სახელწოდებით ოჯახს უფროსი, ოჯახის 

წევრებთან ერთად, ანთებული თაფლის სანთლებით მარანში შედიოდა. 
თუ მარანი არ ჰქონდა, მიდიოდა იქ, სადაც საწნახელი იდგა. თან მიჰ- 

ქონდა ხაჭაპური, ღვინო, ღორის თავი-· ოჯახის უფროსი ხელში აიღებ- 
და თოხს ან ნაჯახს, თავდაყირავებულ საწნახელს ყუით სცემდა და 
ზოგჯერ ხმამაღლა ამბობდა: 

აგუნა, აგუნა, შემოდი ჩვენსას, 
შენ გაიარე ბახვისა და ასკანის გზით, 
მიეცი ჩვენს ბაღებს ყურძნის უხვი მოსავალი, 
სხვის ვენაზებს ფოთლები გაუმრავლე. 
ჩვენს ცოლეზს გამოუგზავნე უხვი აბრეშუმის პარკი, 
სხვები კი ძაღლისა ღა ვირის ბალნით დააჯილდოვე. 

ჩეენი ოჯახი აავს დოვლათით, 
სხვისი ოჯახი გამოაცარიელე. 

19. MგMგაუმM30, IIმე0)ხ ლ0ჟწხIVმI # თ0860ხM IV0MVC8, CMCIMIII, 

ხMხი. XVII, ლ. 33--34. 

19 ფ. ქიქოძე, ლეჩხუმურ დღეობათა კალენდარი, ისტორიის ინსტიტუტი, 
საქ. ეთნოგრაფიის განყოფილება, 

1II. ჯ0C6გ»Mხი, დასახელებული შრომა, გვ. 94--96. 
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ეს სიმღერა სამჯერ მეორდებოდა დამსწრეების მონაწილეობით. 
შემდეგ პურობა იმართებოდასნ, 

ამავე საღამოთი იცოდნენ „აგუნაზე სიარული“. აგუნა გადავიძა- 

ხოთო, –– იტყოდნენ. აგუნაზე სიარული მხოლოდ კაცებს შეეძლოთ. 
ათი-თხუთმეტი კაცი მოიყრიდა თავს, გობზე დააწყობდნენ ღორის- 
თავს, ხაჭაპურს, ღვინოს. მეზობლების მარნებსს ჩამოივლიდნენ, გა–- 

წყობილი გობით მიულოცავდნენ, საწნახელს ურტყამდნენ და თან ერთ- 

ხმად „აგუნას“ დაიძახებდნენ: აგუნაა, უუუ! შემდეგ ღორისთავს 

მოთლიდნენ, ორ-ორ ჭიქა ღვინოს დალევდნენ. რამდენიმე ოჯახის შე- 

მოვლის შემდეგ ერთ ოჯახში თავს მოიყრიდნენ და ლხინი იმართებო– 

და!6, 

ივ. ჯავახიშვილი წერს: „ჯუჯელიას მნიშვნელობა ისევე გამოურ- 

კვეველია, როგორც აგუნასი და ბადაგონისაო“!?7. 

ეთნოგრაფიული და ლიტერატურული მონაცემების საფუძველზე 
ვერა ბარდაველიძეს შესაძლოდ მიაჩნია, რომ აგუნა მევენახეობა-მე- 
ღვინეობის მფარველი ძველი ქართული ღეთაება ყოფილიყო!?მ, 

ლეჩხუმში ახალი წლის მეორე დღეს, ფეხის დაპწნას, ვახშმობამ- 

დე ოჯახის უფროსი კაცი ზურგზე მოიკიდებდა ოჯახის წევრს, თან 

მიჰქონდა გაუჭრელი ღორის გული, ჯვარსახული ტაბლით, ღვინიანი 

ჰპიქით და ანთებული სანთლით გაწყობილი კორული. ვაზის ძირთან 
კაცს ჩამოს3ვამდა. კორულს ვაზის თავზე წამოაცმევდა და დაილოცე- 

ბოდა: –- „ღმერთო, ბევრი მოაბმევინე ჩემს მამულს, ააცილე კოხი, 

მავნებელს“. ღვინოს იქვე დალევდა, ღორის გულს, ტაბლას შეჭამდა 

და სახლში შევიდოდა. შესვლისას კარებში დაიძახებდა. ღუზ, ღუზ, 

ღუზ. შინაურებიც შესძახებდნენ: ღუზ, ღუზ, ღუზ, ჩვენს მამულს ბევ- 

რი მოუბამსო. 

ეს წესჩვეულება წარმოადგენ მეკვლეობას, რომელიც ვენახის 

უხვი მოსავლისათვის იყო განკუთვნილი. ვახშმობის დროს უფროს 
კაცს (უფრო ხშირად იმას, ვინც ვაზის ძირთან ლოცულობდა) ზურგი- 

დან მიადგებოდა ბავშვი. ჯერ მარჯვენა მხრიდან უნდა დაელევინებინა 
ბავშვისთვის ღვინო. ღვინის მიწოდების დროს კაცი ეტყოდა: ლოცვაა 
მამულსა. ბავშვი უპასუხებდა: ბევრი მოაბმევინე ჩემს მამულს. მერე 

  

15 L. II 2MმIსII360, დასახელებული შრომა, გვ. 54. 
10 გ. შარაშ იძე, ქართველურ ენათა ლექსიკა, გურული, ზემოიმერული და 

ლეჩხუმური ლექსიკონი, 1938, გვ. 1--2; გურიაში შეკრებილი ეთნოგრაფიული მასა- 

ლები, 1952 წ. 
1 ივ. ჯავახიშვილი, ქართველი ერის ისტორია, თბილისი, 1951, წ. გვ. 

111--–-112. 
18 ვ. ბარდაველიძე, აგუნა-ანგურა, „ძეგლის მეგობარი%, თბილისი, 1968, 

გვ. 12-14. 
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მარცხენა მხრიდან მოადგებოდა იმავე სიტყვების შეძახილით. ბავშვი 

ორივეჯერ ღვინით სავსე ჭიქას დაცლიდა!შ. 
რაჭაში, ბოსლობას, ყველიერის წინა კვირის შაბათს, „ვენახის 

ლოცვა“ იცოდნენ. დიასახლისი აცხობდა „ლერწის განატეხს“ „ქადის- 
გულიან ან ყველიან მრგვალ პურს, რომელსაც ზედაპირზე რელიე- 

ფურად მტევნები ჰქონდა გამოსახული. ჯერ კიდევ ცხელი განატეხი, 
ზედაშე და ზანდურის „კვინჭილა“ (კონა უფროს კაცს მზის ამო- 

სვლამდე ვენახში მიჰქონდა. კონას ხარდანზე ჩამოაცვამდა და იტყოდა: 

ამდენითა მტევნები მეიბას ჩვენმა ლერწებმაო. ღვინოს რომელიმე ვა- 
ზის ძირში მიაქცევდა და დაილოცებოდა: ღმერთო, მამულის ანგელო- 

ზო, კაი ძირ-ფესვი, ძალა და ღონე მიეცი ჩვენს ვენახს29. 
თედორობა დღეს იმერეთში მტევნის ფორმის პური და „ჩიტის 

კვერა“ ცხვებოდა. ხონჩახე დადებულ ღომში მოლესილ ლობიოს ას- 

ხამდნენ. ღომიანი ხოსჩა ვენახში მიჰქონდათ წამღები კრუსუნებდა, 
თითქოს დიდი ტვირთი ედო მხარზე, მიდიოდა და უკან არ იხედებო- 
და, ვენახში ადრე წასული მუშა უკვე თოხნიდა და იძახდა –- ოარე, 
დოოს, ოარე დოს, ვენახს ულოცავდნენ, ნიგვზის კაკალს თესავდნენ. 

ვენახიდან გამობრუნდებოღდნენ და ვახშმად სხდებოდნენ. ოჯახის უფ- 

როსი ვენახს დალოცავდა--ჩამოთვლიდა ყურძნის ყველა ჯიშს. ოჯა- 

ხის წევრებიც იმეორებდნენ: გაუმარჯოს, გაუმარჯოს, გაუმარჯოს. ნა- 

ვახშმევს ჩიტის კვერას დამალავდნენ, ძებნას მეორე დილას შეუდგე- 

ბოდნენ. მისი პოვნა ბედნიერებას და გამარჯვებას მოასწავებდა. მპოვ- 

ნელი გაიქცეოდა და (ცდილობდა რაც შეიძლება მალე შეეჭამა ჩიტის 

კვერა. თუ წაართმევდნენ, მაშინ ყველანი გაინაწილებდნენ?!. 

რაჭის სოფლებში ვენახის დალოცვა თედორობაზე იცოდნენ. სა- 

ღამოთი, ვახშმის წინ, ნიგოზჩართული სამი „სართვიანი“ “ცხვებოდა. 

ერთი, ყურძნის მტევნის მსგავსი, შუაში ჯვარდასმული „მამულის გა- 
ნატეხი“ იყო, მეორე –– უღელგამოსახულ კულო-კევრის, ხოლო მე–- 

სამე „ხელკავიანი“ საცეხვლისა. სამივე განატეხს, ზედაშეს ერთ დიდ 
კოროლს (ზანდურის კონას) ოჯახის უფროსი მამაკაცი ვენახში წაი- 

ღებდა და იქ ვაზის ძირში დაილოცებოდა: ღმერთო, მიეცი ჩვენ ლერ- 

წებს კაი ტევანი, ნოღავი, ააშორე კოხი და ყოლიფერი ცუდი. 
კორულს ნაკედანხე ჩამოაცვამდა, ხოლო ღვინოს ვაზის ძირში. 

მოასხამდა. დარჩენილ ზედაშეს, სათანადო ლოცვით, კალოსა და სა-- 

ცეხველზე დაასხურებდნენ. განატეხებს მხოლოდ ნაგვირგვინევი მამა-. 

1მ. ფ, ქიქოძე, ლეჩხუმურ ხალხურ დღეობათა კალენდარი, ისტორიის ინს- 

ტიტუტი,ი ღა. #23, გვ. 2პ. 

2 ლ. ფრუიძე, დასა, ნაშრომი, გვ. 261. 

21 1952 წ. იმერეთში შეკრებილი ეთნოგრაფიული მასალები, ვ. ბერიძე, 

სიტყვის კონა იმერულ და რაჭულ თქმათა, 1912, გე. –-14. 
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კაცები შეექცეოდნენ. მამულის განატეხს ქალი ვერ შეჭამდა. თედო–- 
რობას ვენახში არ მუშაობდნენ –– ბოგანო გაუჩნდებაო22. 

ლეჩხუმში თედორობას გამოცხობილ მტევნის ფორმის კვერს 

ბიჭი ვენახში მოიტანდა და თან იძახოდა: ღუზ, ღუზ, ღუზ, დიდი მტევ– 
ნები მეიბი. ამ მტევანს იმ დღეს ხარდანაზე ჩამოცმულ კოროლში 

გადამალავდა, მეორე დღეს კი თვითონ შეჭამდა2), 
სპეციალურ ლიტერატურაში თედორობა უპირატესად ცხენისადმი 

მიძღვნილ დღეობადაა მიჩნეული2. ვლინდება აგრეთვე თედორობის, 
როგორც აგრარული დღეობის, ხ:სიათი. დიდმარხვის პირველი კვირის 
შაბათს თედორობას ცხვებოდა საწესო პურები ხარუღლისა და სა- 
მიწათმოქმედო იარაღთა გამოსახულებებით. ტარდებოდა სარიტუალო 

თესვა, ნათეს-ნამუშევრისა და მოსავლისათვის ლოცვა-ვედრებით, რაც 

აშკარად მიუთითებს იმაზე, რომ თედორობა აგრარული კულტის ამ- 
სახველი დღეობაა. 

აღნიშნულის გარდა, საყურადღებოა ისიც, რომ იმერული, რაჭუ- 

ი, ლეჩხუმური მასალით თედორობას საწესო პური –– მტევანა ცხვე- 
ბოდა, რომლის შეწირვა ვენახში ხდებოდა, იქვე სრულდებოდა მაგიუ- 

რი ხასიათის ქმედებანი –– სიტყვიერი ფორმულით, ზურგზე ტვირთის 

მოკიდებით, მეკვლეობა, ლოცვა-ვედრება. ვენახში შესრულებული სა- 

თედორობო რიტუალი ვენახის სიუხვისა და ბარაქიანობისადმი იყო 
განკუთვნილი. 

თედორობასთან დაკავშირებული ზემომოტანილი მასალა კიდევ 

ერთი მოწმობაა იმისა, რომ თედორობა აგრარული დღესასწაულია?9, 
რომ მიწათმოქმედებასთან ერთად მევენახეობას საქართველოში ოდით– 
განვე მნიშვნელოვანი ადგილი ეკავა. 

რაჭაში ცხრა. მარტს ცხრა თავ შეჭამადს გააკეთებდნენ. ოჯახის 
უფროსი მამაკაცი ცხრა ძირ ვაზს გასხლავდა და დაილოცებოდა: 

ღმერთო, გაუმარჯვე ჩემ ნაკეთებ, ნასხლავ ვახს, ნურაფერ ცუდ ჰა- 

ერს დასცემ! სადილს იქვე ვენახში შეექცეოდა და ცხრა კულა ღვინოს 
დალევდა. სასმისს ბოლომდე არ ცლიდა, მორჩენილ ღვინოს ვახის 

ძირში ასხამდა26. 
მეორე ვარიანტით, მამაკაცები ცხრა მარტს, მზის ჩასვლამდე ვე- 

ნახში გავიდოდნენ და ცხრა „საწიკარს”“ დააწვენდნენ მათ სახლში 

9 ფ. ქიქოძე, რაჭულ დღეობათა კალენდარი, ეთნოგრ. სექტორის არქივი, 
გვ. 40-41; 1950 წ. რაჭის ეთნოგრაფიული ექსპედ იციის მასალები; ლ. ფრუ იძე, 

დასახელებული ნაშრომი, გე. 261--62. 

9 ფ. ქიქოძე, ლეჩხუმურ დღეობათა კალენდარი, გვ. 29. 
24 II, II 8M 6X, C#V010801ყც6CMIMIVI ი023MMMM «I1CI0C0062> V MIMVX08, C3, 1936, 

#4--5, გვ. 193--199; ს. მაკალათია, მთიულეთი, თბილისი, 1939. 
2 ნ, ბრეგაძე, მთის მიწათმოქმედება დასავლეთ საქართველოში. თბ., 1969. 

2 ლ. ფრუიძე, დასახელებული ნაშრომი, გვ. 262. 47



დიასახლისი ნიგვზიან განატეხსა და ნაკვერჩხლებში ჩაკმეულ სანთელს 
დაახვედრებდა. უფროსი კაცი განატეხს სამჯერ წაღმა შეაბრუნებდა 

და მეულოცავდა: ღმერთო, გაახარე ჩვენი ნაწვენი ლერჩი, არ მოგა- 

კლებთ განატეხსა და ცხრა კულა ღვინოს. ვახშმად დასხდებოდნენ და 

„მამულის ბარობაზე“ ცხრა კულა ღვინოს დალეგდნენ?7. 

მევენახეობასთან დაკავშირებულ წეს-ჩვეულებათა შორის მნიშე- 

ნელოვანი ადგილი ეჭირა ისეთ ღონისძიებებს, რომლებიც სრულდებო- 
და ავი სულისა და ავი თვალისაგან ვენახის დაცვის მიზნით. ეს წეს- 
ჩვეულებები მიზნად ისახავდა საერთოდ მეურნეობის ყველა დარგის 
უზრუნველყოფას ავი ძალების ზეგავლენისაგან და ამდენად, ბუნე- 

ბრივია, მევენახეობასაც შეეხებოდა. 

კახეთში აღდგომის ოთხშაბათ-ხუთშაბათს ბაღებში, ვენახებში, 

ეზოს კუთხეებში ცეცხლს დაანთებდნენ. იძახოდნენ –– ალი ჭიაკოკო- 
ნასო, 

დიდ ხუთშაბათს, აგრეთვე ავი თვალისაგან დასაცავად, დილაად- 

რიანად უბრად ტყეში წავიდოდნენ და ასკილის ან იელის ტოტს მოი- 

ტანდნენ, რომელსაც ვენახში სარზე დაკიდებდნენ. ავი თვალის სა- 
წინააღმდეგო საშუალებად ითვლებოდა შმემდეგი წესიც: როცა „ყურ- 
ძენი თვალში 'შევიდოდა“, სარზე ძეძვის ტოტს ჩამოკიდებდნენ, ხალ- 

ხის თქმით, ვინც თვალით შევიდოდა ვენახში, იმ ეკალხე აიგებოდა 

მისი თვალი. 

ქართლში უფროსი კაცი უბრად ტყეში წავიდოდა, ასკილის ან 

მწარე ხის ტოტს მოიტანდა და ავი თვალისაგან დასაცავად ვენახში 

ჩაარჭობდა. 

იცოდნენ აგრეთვე ოთხშაბათს და დიდ ხუთშაბათს, ღამით, ჭია- 

კოკონობას ვენახში ცეცხლის დანთება, კუდიანებს რომ არაფერი ეე- 

ნოთ ვენახისათვის. 

იმერეთში, აღდგომის წინა კვირას, ოთხშაბათ-ხუთშაბათს ტყეში 
უბრად წასულები ბალამწარას მოიტანდნენ. ვენახში ბალამწარას ტო- 

ტებისაგან გაკეთებულ ჯვარს დაასობდნენ და ცეცხლს დაანთებდნენ. 

ბავშვები გარშემო დარბოდნენ და გაიძახოდნენ: ალული, კუდიანებ- 
საო, ჩვენ ვენახში ძარა, ძარა, სხვის ვენახში კიმპალა, კიმპლა ვენახში 

მუგუზლების სიარულით აფრთხილებდნენ კუდიანებს?28, 

დიდ ხუთშაბათს საღამოს რაჭაში ვენახის ნაპირას ცეცხლს დაან- 
თებდნენ, ცეცხლის გარშემო ბავშვები დარბოდნენ, ორ რკინას ერთ- 
მანეთზე ურაწკუნებდნენ და გაიძახოდნენ: არგუნა, არგუნა, ჩვენს ვე- 

27 ლ. ფრუიძე, დასახელებული ნაშრომი, გვ. 262. 

21 1952 წ. იმერეთში შეკრებილი ეთნოგრაფიული მასალები, 
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ნახში გიდლა-გიდლაო, სხვის ვენახში კიმპლა-კიმპლაო, ჩვენს ჭურში» 
ბადაგაო, სხვის ჭურშია ბაყაყაო29. 

მეორე ვარიანტით რაჭაში მოხუცი ქალი დიდხუთშაბათს, „ჩიტის 

აზვრამდე“ მახლობელი ტყიდან ასკილისა და მწარე ბლის ტოტებს მო– 
იტანდა. ასკილის ღეროს კალოს შუაგულში ჩაასობდა და ზედ მწარე 
ბლის „კინწლებს ჯვარსახედ“ დაამაგრებდა. მსგავს გამოსახულებას 
გააკეთებდა აგრეთვე ვენახსა და ბოსტანში. 

შებინდებისას ბავშვები ვენახის თავში წალმის კოცონს გააჩაღებ- 
დნენ და ზედ გადაახტებოდნენ. ზოგი მათგანი ბარისა და თოხის „ნამ- 

ლევა“ პირებს ერთმანეთზე უკაკუნებდა და ვენახს ირგვლივ ურბენდა: 

არიწკინა, მარიწკინა, შენი სვი და შენი ჭამე, ჩვენსას ჯვარი დაგვიწე- 

რე, არურუ კუდიანებსაობი, 

ქართველების რელიგიურ დღეობათა კალენდარში დიდხუთშაბათი 

კუდიანების დღედ ითვლებოდა. 
ამ დღეს ცეცხლის კოცონების დანთება –- ჭიაკოკონობა და მის- 

თანანი, ავი სულებისაგან განმწმენდ საშუალებად იყო მიჩნეული?!, 

დიდხუთშაბათის რიტუალში ვენახში რკინის გამოყენება მავნე სუ- 

ლებისაგან დასაცავად იცოდნენ: ასევე ავი თვალის საწინააღმდეგოდ 

ვენახში უბრად მოტანილ ასკილისა და მწარე ბლის ტოტებისგან გა- 

კეთებულ ჯვარს დაასობდნენ. 

რაჭაში კელმარობა, ზოგიერთის გადმოცემით, ყველიერის ”შმაბათს 

ემთხვეოდა, ზოგიერთის სიტყვით კი, სამ კვირიკობის თვეს მოდიოდა. 

კელმარობა ვენახის ბარობაზე ჰქონდათ შეწირული; მავნე სულებისა- 

გან ვენახის დასაცავად იცოდნენ აგრეთვე „ვენახის დარკინვა“: ოჯახის 

უფროსი ვენახში შევიდოდა და ლერწმის ძირში რკინას შეინახავდა. 

ამას „დარკინვას“ ეძახდნენ3?. 

საქართველოში რკინა მავნე სულებისაგან დამცველი ძალის მატა– 

რებლად იყო მიჩნეული. ამ მნიშვნელობით მისი როლი ვლინდება 

დღესასწაულთა ერთ წყებაში: დიდხუთშაბათი, კვირიკობა, კელმარო- 

ბა. რკინის გამოყენება დამოწმებულია აგრეთვე მევენახეობა-მეღვი- 

ნეობისათვის განკუთვნილი წეს-ჩვეულებების შესრულების დროსაც. 

% 1950 წ. რაჭის ეთნოგრაფიული ექსპედიციის მასალები. 

3პპლ ფრუიძე დასახელებული ნაშრომი, გვ. 262. 
მ ვ. ბარდაველიძე, ქართველია უძველესი სარწმუნოების ისტორიიდან 

(ღვთაება ბარბარ-ბაბარ), თბილისი, 1941, გვ. 80--88. 

37 ფ. გარდაფხაძე, რაჭულ დღეობათა კალენდარი, ხელნაწერი დაეთ. 22. 
გე. 36. 
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რკინის თაყვანისცემა მსოფლიო ხალხებში დასტურდებამჭ. კავკა- 

სიაში რკინის კულტი საკმაოდ გავრცელებული ყოფილა, 
22 კვირიკობისთვეს (ივლისს) რაჭაში „კვირიკობა“ იყო. ხალხის 

რწმენით, კუდიანები ვენახებს შეესეოდნენ, მწიფობაში შესულ ნაყოფს 
ნაცარს შეაყრიდნენ, ვაზსაც რაიმე „სნებას““ შეყრიდნენ და ღვინოს 

„მაწყინარს“ გახდიდნენ. ამიტომ, „მღალავთა“ დასაფრთხობად, უფრო- 
სი კაცი ნავახშმევს ვენახის თავში სამჯერ თოფს გაისროდა და ყოვე- 

ლი გასროლის შემდეგ შესძახებდა: არურუ კუდიანებოო. ბაგშვები ან- 
თებული მუგუზლებით ვენახში დარბოდნენ და აფრთხობდნენ კეუ- 
დიანებს. 

იმავე ღამით, „კუდურთა“ შესაბოჭად, დიასახლისი ვენახში ფხიან, 

გალესილ ნამგალს და ნაკურთხი წყლით სავსე ქოთანს გაიტანდა. ნამ- 

გალს ვაზზე ჩამოკიდებდა, ხოლო ქოთანს ძირში დადგამდა –- ბასრი 

ნამგალი მღალავს გულმუცელს გაუფატრავსო, ნაკურთხი წყალი კი 

ბოროტ, ჯადოსნურ ძალას გაუქარწყლებსო15, · 

სამეგრელოში, გურიაში, იმერეთში ელიობას (20 ივლისი ძვ. სტი- 

ლით) ტყემლის ან ასკილის ტოტისაგან , გაკეთებულ ჯვარს ყანაში, 

ვენახში, ბოსტანში დაასობდნენ. 
ხალხის რწმენით, ჯვარი წარმოადგენდა უმძლავრეს საშუალებას 

მავნე ანუ ავი ძალებისაგან თავდასაცავად-· ამაზე მიგვითითებს ეთნო- 

გრაფიულ სინამდვილეში დადასტურებული მრავალი ფაქტი. „ხევსური 

ჯვარს გამოიყვანდა იმ ნანგრევებზე, სადაც ბოროტი ძალების („დობი– 

ლები“) სამყოფი ეგულებოდა. ასევე იქცეოდა ის სახლში სახლის 

კარზე და კეზზე ჯვარს დახატავდა. 
ბოროტი ძალებისაგან თავდაცვის საქმეს ემსახურებოდა აგრეთვე 

ჯვრის გამოსახულება ხევსურული კოსტუმის ორნამენტში. იგი, ჩვეუ–- 

ლებრივ, ხსენებული კოსტუმის საგულეზე იყო გამოყვანილი?6ნ, 

მოსავლიანობის უზრუნველყოფისა და ბარაქიანობის მიზნით, 

ფართოდ იყო გავრცელებული გარკვეულ დღეებში მუშაობის აღკვეთა. 
უქმე დღეებსა და კვირაობით მუშაობა აკრძალული იყო. ამაღლებას, 

კვირას ვენახში არ შევიდოდნენ: კოხი –– სეტყვა იცისო. 
კახეთში ყველიერი ორშაბათი ბოგანოს უქმე იყო, კაცი ვენახში 

არ გაივლიდა –– კვირტი არ დამიზარალოს ბოგანომო??, 

21 თ, L. X06M)M0-L00C#MXM, IIმ 3გი6 36MXV6C6IM%, M., 1913, C. 50, 61. 
34IL დ, VIV0CMI9, MVIხX X0CMC3მ V Xმ28Mმ3CMXMX #200M08, «I138. M#23M. M#CX. 

ჩიხX. MყCო., +. VI, 1927, C. 87. 
შბ ლ. ფრუიძე, დასახ, ნაშრომი, გვ. 266. 

38. ე, ბარდაველიძე, გ. ჩიტაიას, ქართული ხალხური ორნამენტი 

(ხევსურული), თბილისი, 1939, გვ. 6. 

37 ლ, ბოჭორიშვილი, ხალხური დღეობები კახეთში (ხელნაწერი), გვ. 11. 
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ქართლში მკათათვის უკანასკნელ სამ დღეს და მარიამობას ვენახ– 

ში არ შევიდოდნენ, იმ ექვსი დღის განმავლობაში წაქცეული გაზიც 

რომ ყოფილიყო, ხელს ვერ მოკიდებდნენ –– გახმებაო. 
კახეთის და ქართლის ეთნოგრაფიულ ყოფაში მევენახეობასთან 

დაკავშირებული ირაციონალური, ე. ი. რელიგიური წესების პარალე- 

ლურად დამოწმებულია ისეთი აღკვეთები, რომლის საფუძველი რა–- 
ციონალურია. 

მაისის თვეში, ვაზის ყვავილობის დროს, ვენახში შესელა აღკვე– 

თილი იყო- მას ახლოს არ უნდა გაჰკარებოდნენ: „ყვავილობისას ვაზი 

ავად არის, შიგ არ შევიდოდით, ვიდრე ვაზი ყვავილობიდან არ გამო– 

ვიდოდა, რაც 7-8 დღეს გრძელდებოდა. სანამ მარცვალი არ გამაგ– 

რდება, ვაზს ხელი არ წაევლება“. ყვავილობის დროს ვაზს უთქვამს: 

მე რომ ავყვავდები, ნეტავი ჩემი პატრონი ავად გახდებოდეს, ვენახში 

არ შემოვიდოდეს, ყვავილობაში ხელი არ შემიშალოსო. 

რაჭაში ვენახის ყვავილობის დრო დამოკიდებულია ამინდზე, 

ჩვეულებრივ, ვაზი მაისის დამლევს ან ივნისის დამდეგს აყვავდება. 

სხვადასხვა ჯიშის ყვავილობის ვადა სხვადასხვაა, ამიტომ ვენახი ყვა–- 

ვილიდან ათი-თხუთმეტი დღის შემდეგ გამოდის: თუ სხვა დროს 

„ლერწს ხელის შევლება“ ყოველთვის უხდება, ყვავილობაზე პირიქით, 
სასურველია არავინ მიეკაროს, ვაზმა თქვა: ნეტა მე რომ ყვავილში შე– 

ვიდე, ჩემი პატრონი ავად გახდეს: ვერც თვითონ შემოვიდეს, ვერც 

სხვა შემოიყვანოსჭ?ზ, 

საქართველოს ყველა კუთხეში ყურძნის ჭამა ფერისცვალებამდე 
აღკვეთილი იყო. 

მევენახეობაში ყურძნის კრეფა მეტად შრომატევად და მნიშენე–- 

ლოვან სამუშაოთა რიგს განეკუთვნება. 

ს. ორბელიანის განმარტებით, „ოქტომბერი სთვლის თვეა“, ხოლო 

სთველი ნიშნავს შემოდგომას, „გინდა ყურძნის მოკრეფას“. ივ. ჯავა- 
ხიშვილი აღნიშნავს, რომ „წელიწადის იმ ხანას, როდესაც ვაზის ნა- 
ყოფისა და ხილის დაკრეფა შეიძლებოდა, ძველად სთუელი ერქვა, რო– 

მელიც რთველად ქცეული ახლაც დაცულია. „ძველ ქართულში, –- 
განაგძობს ივ. ჯავახიშვილი –– ხილეული ნაყოფის მოკრეფის პროცე–- 

სის აღსანიშნავად ორი ტერმინი არსებობდა: მოსთულა და მოწულვა. 

პირველი მათგანი ძეგლებში ხშირად გვხვდება და ჩვეულებრივი სიტ- 

ყვა იყო, რომლის ნამთიც რთველის სახით თანამედროვე ქართულსაც 

აქვს შერჩენილი. მეორე კი პირიქით, უძველეს ძეგლებში გვხვდება 

ხოლმე, შემდეგ ქრება, მისი კვალი უკვე მხოლოდ ოდნავღა არის გა– 

მმ ლ, ფრუიძე, დასახ. ნაშრომი, გვ. 89. 
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დარჩენილი“1?9, კახეთში რთველი ყველგან ენკენისთვის რდექტემბრის) 
შუა რიცხვებიდან იწყებოდა, საერთოდ გვიან მოკრეფილი ყურძნისა- 
გან უფრო უკეთესი ღვინო დგებოდა1ბბ. მთხრობელთა გადმოცემით, 

ალავერდობის შემდეგ ვენახი საკრეფი იყო და მეღვინეთა დიდი ნაწი- 

ლიც, ტრადიციის მიხედვით, ყურძნის კრეფას ალავერდობის დღესას- 
წაულის მეორე დღეს, ე. ი 15 სექტემბერს იწყებდა. კახეთში 
რთველს მთვარის ფაზებსაც უფარდებდნენ, ერიდებოდნენ „მთვარის 

გადაბრუნების“ დროს ყურძნის დაკრეფას. „ყურძენს თუ დაწურაგ 
მთვარის გადაბრუნებამდე, ღვინოს მატლი უჩნდება, ჭუჭყიც იცის, 

არც ფერი გამოსდევს ღვინისა441, 

კახეთში ყურძენს მშრალ ამინდში კრეფენ, „ავდარში დაკრეფილს 
წყალი, სისველე შეჰყვება და ღვინო თხელი გამოვაო“, ამავე მიზეზით 

ერიდებიან „ნამიანმი” (დილაადრიან: ყურძნის კრეფას. დცხელი 

ყურძნის დაკრეფაც არ შეიძლება –-- „ჩახურდება, მალე ადუღდება, 

გაგიჟდება, სარქველს გადაგიგდებს: მიწადაყრილი სარქველიც გადა- 
უგდია, სიგრილეში უნდა დაიკრიფოს, გრილი ყურძენი44?, 

რთველის დადგომას თვითონ ყურძენიც მიანიშნებდა: „როცა სა- 

"ფერავი ქლიავისებურად გადაიღებებოდა, რქაწითელს სანთლის ფერი 
ჩაუდგებოდა, ყურძენი ხალს დაიყრიდა, მაშინ იწევა ყურძენი“. 

"რთვლის დაწყების მანიშნებელია აგრეთვე ყურძნის სიტკბო: „ყურძე- 

ნი დატკბება, წებოს გაუშვებს: თუ საფერავის მარცვალი შეწითლდება, 
ყურძენი საკრეფია“. 

რთვლისთვის წინასწარ ემზადებოდნენ. რთვლის დაწყებამდე პირ- 

ველ რიგში ამზადებდნენ ყურძნის საკრეფ კალათებს, გოდრებს. გოდ- 

რებს შიგნით კაკლის ან ლეღვის ფოთოლს ჩაუფენდნენ –- მარცვალი 

არ გაცვივდესო. შემდეგ კი პჭურჭლეულის –– საწნახელისა და ქვევრე– 
ბის რეცხვას შეუდგებოდნენ. 

რთველში შინაურებსა და ახლობელ ნათესავებს მოიწვევდნენ. 

ყურძნის საკრეფად შაბათ-კვირას ირჩევდნენ. ოჯახის «უფროსი კაცი 

'დილაადრიანად ვენახში ჩავიდოდა, ცეცხლს დაანთებდა11, შემდეგ ამ 

“ენ იე... ჯავახიშვილი, მახალები საქართველოს ეკონომიური ისტორიი-- 
სათვის, წიგნი 1, თბ,, 1964, გე. 10 

40 # , C. II#Mინ828X0ხ, C. I. MIგ ზიიე/08, 0M900M 8I80:იმუმილ8ე I სMც0- 
ნაყ89M IC2X07LII, 88, VII, 1#Mძ»II. 1896, C. 75--90. 

41 ა ლეკიაშვილი, შევე. ნახეობა კახეთში, „მასალები საქართველოს ეთ- 
ნოგრაფიისათვის“, XI, 1960, გვ. 65. M 

42 ა, ლეკიაშვილი, მახ. ნაშრომი, გვ. 65. 

43 სპეციალურ ლიტერატურაში დადგენილია, რომ ცეცხლთან დაკაქმირებული 
ჩვეულებები წარმოადგენს მაგიურ ანუ ჯადოსნურ მოქმედება-ცერემონიებს, რომელ 
თა მიზანია, მიმბაძველობითი მაგის პრინციპის თანახმად, ადამიანთა და მცენარეთათვის 

მზის ძვირფასი ღა უხვი სინათლის უზრუნველყოფა. ე. ბარდაველიძე, ქართ- 
ველთა უძველესი სარწმუნოების ისტორიიდან (ღვთაება ბარბარ-ბაბარ), თბ., 191, 
გვ. 80-–90. 
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ოჯახიდან გათხოვილი ქალები შვილებით, «ძმები, ძმისშვილები, მოწ– 

ვეული ახლო ნათესაობა საკლავითა და პურ-ღვინით მიჰყვებოდნენ. 

ცეცხლის გარშემო სუფრა გაიშლებოდა, წესი იყო, კრეფის დაწყებამ- 
დე ესაუზმათ, საუზმის დროს ოჯახის უფროსი არყით დაილოცებოდა: 

ბარაქა მოგვეცი, შევხვდეთ მრავალ ამ დროს გახარებულიო. 

ზოგან ვენახში ჯერ ბავშვები შეცვივდებოდნენ დიდ მტევნებს 

მოწყვეტდნენ და სუფრაზე დააწყობდნენ. ოჯახის ყველა წევრი თითო- 
ოროლა მარცვალს შეჭამდა –– სიმწარე გვაშოროს, სიტკბო მოგვცესო. 

კახეთში ყურძნის კრეფის დაწყებამდე, პირველ რიგში, ჩხის ან 
აკიდოს სახის იმ ვაზს აჭრიდნენ, რომელიც ამა თუ იმ წმინდანისათვის 
ჰქონდათ სახელდებული და შეთქმული –-– ოღონდ ნუ დამისეტყვავ 
და ჭირში ნუ მომახმარებო. ხატისათვის განკუთვნილი ვაზისათვის ხე– 

ლის ხლება აღკვეთილი იყო, ვიდრე პირველად მოკრეფილ ყურძენს 

სალოცავში არ მიიტანდნენ, სოფ. შაქრიანის მცხოვრებ 78 წლის ანიკო 

ნაბიაშვილის ცნობით, უფროსი კაცი კრეფის დაწყებამდე ერთ აკიდოს 

აჭრიდა, წყვილ სანთელს დაიჭერდა, ახლო სალოცავში წავიდოდა, სან-: 

თელს დაანთებდა, მუხლმოდრეკით დაილოცებოდა და შეევედრებოდა:” 

ბარაქა მომეცი, ოჯახი კარგად მიმყოფეო და აკიდოს სალოცავში და- 
კიდებდა, ამის შემდეგ კრეფას იწყებდნენ. 

სოფ. ალავერდის მცხოვრებ ნიკოლოზ სუმბაძის გადმოცემით, 

პირველად აჭრილ, ლამაზ, კარგ აკიდოს ახლო ეკლესიაში მიიტანდნენ. 

ვინც ეკლესიიდან შორს ცხოვრობდა, მტევნებს შეინახავდა და შემდეგ 

მიიტანდა სალოცავში. ამის შემდეგ ვენახის კრეფას იწყებდნენ. 

კახეთში დადგენილი ყურძნის პირველი მოსავლის ღვთაების სა– 

ხელზე შეწირვის წესი სავსებით შეესაბამება საქართველოს სხვა რე– 

გიონებში დადასტურებულ ამ რიგის მასალას. ქართული მასალებით 

ყოველგვარი პირველი მონაგარი ღვთაებისათვის იყო განკუთვნილი. 
მოსავლის პირველ და საუკეთესო ნაწილს ღვთაებას სწირავდნენ. მა- 
გალითად, პირველად მოკრეფილ ყურძენს გოდრით ზურგზე მოიკი- 

დებდნენ, ერთ ძირ ვაზს გასხლავდნენ და იტყოდნენ: ეს გოდორი რო- 

გორც მე მკიდია, ეგრე · დამძიმდეს ვაზიო. 

შესაწირავ საკლავს რთველში მამალთან ერთად თხა ან ცხვარი 

წარმოადგენდა. მამალი აუცილებელი შესაწირავი იყო. მისი, როგორც 

მზის ფრინველის, შეწირვით კახელ გლეხს სურდა გამოეწვია ვაზის 

ზრდა, მისი ნაყოფიერება. 
მთხრობელთა გადმოცემით, თხას ელიას სწირავდნენ, რათა თავი- 

დან აეშორებინათ სეტყვა, ამინდი დაწყნარებულიყო და მოსავალი 

მშვიდობიანად აეღოთ. თხის დაკვლა მამაკაცს ევალებოდა. 

საქართველოში საყოველთაოდ ცნობილია აგრარულ კულტებთან 
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და გვალვა-დელგმასთან დაკავშირებულ რიტუალებში თხის მსხვერ- 
ბლად შეწირვის წესი“. შესაწირავი საკლავები ვენახში უნდა დაეკლათ. 

აქ გაშლილ სუფრასთან უფროსი კაცი ღვინით დაილოცებოდა: ბარაქა 

გვქონდეს, სიკეთეში მოვიხმაროთო. 

კრეფა რომ დამთავრდებოდა, ორ-სამ ძირ ვაზს გასხლავდნენ და 
გასხლულ ვაზზე ერთ მტევან ყურძენს ჩამოწურავდნენ. მსგავსებითი 
მაგიის საფუ”ველზე მტევნის შეჭლეტით ყურძნის წვენის სიუხვის და- 
ბევებას ცდილობდნენ. 

მომავალში, დიდი მტევნების მოწევის მიზნით, გასხლული ვახის 

წინ მსუქანი კაცი ან ქალი გაგორდებოდა და ამ რიტუალს შემდეგი 
სიტყვებით დაასრულებდა –- ჩემოდენა მტევნები მოისხასო. 

ქიზიყში რთველშა მიღებული იყო თხის დაკვლა, თხას „რთვლის– 

თვის შეინახავდნენ“. ჩვეულებად იყო რთველში ნათესავების მიწვევა 
და მათი დახმარება. მიწვეულ სტუმრებს სათანადო გამასპინძლება 

სჭირდებოდა, პატივსაცემად ჩხის ან აკიდოს აჭრა იცოდნენ, ზოგ შემ– 

თხვევაში კი მორჩეული ყურძნის სახლში გატანება. რთველი ერთგვარ 

ზეიმს წარმოადგე ნდა45, 

ქართლში რთველი სექტემბრის ბოლო რიცხვებიდან იწყებოდა. 
მთხრობელთა გადმოცემით, სულთაობის“ შემდეგ ყურძენი დამტკბა- 

რია, საკრეფია. რთველის დადგომას თვითონ ყურძნის მეოხებით იგე- 

ბდნენ. ყურძნენი როცა შეყვითლდებოდა, დაფერიანდებოდა, რქაწი– 

თელს გვერდი შეუწითლდებოდა, უკვე საკრეფი იყო. 
ვენახში პატრონი ცდილობდა რთველი დაეწყო დარიან ამინდში. 

ამასთან, გამოცდილი მევენახე დილით ადრე არ შეუდგებოდა ყურძნის 

კრეფას –- ჰაერი ნოტიოა და ღვინოზე ცუდად მოქმედებსო; ზოგი 
იტყოდა: ღვინომ „პკე“ იცისო. ქართლელი მევენახაეე რთველს ახალ 
მთვარეზე არ მოაწყობდა, რადგან მისი რწმენით, ღვინო წახდებოდა, 

ჭაჭას ჭია გაუჩნდებოდა?7. 

რთვლისთვის წინასწარ ემზადებოდნენ: მარანს დაასუფთავებდნენ, 
საკრეფ კალათებს, გოდრებს მოამზადებდნენ. ყურძნის საკრეფად შა- 

ბათ-კვირას ირჩევდნენ. 

რთველში მოწვეული ჰყავდათ შვილები, შვილიშვილები, ძმები. 

გათხოვილი ქალიშვილები ახლო მეზობლები-ი რთველის და- 

წყების წინა დღეებში ხდიდნენ „სართვლო ქვევრს“, ყიდულობდნენ ან 

  

4, რუხაძე, სოფლის მეურნეობასთან დაკავშირებული ქართული საწესო 

ნიღბები, „მასალები საქართვეღოს ეთნოგრაფიისათვის“, VII, 1955, გვ. 194. 

4 ი, ნანობაშვილი, დასახელებული ნაშრომი, გვ. 96, 109. 

4“ სელთაობა 27 სექტემბერს მოდის. 

4, სონღულაშვილი, საქართეელოს მევენახეობა-მეღვინეობის ისტორ იი- 

სათვის, თბ., 1974, გვ. 24-28. 
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წინასწარ სახლში ჰყავდათ საკლავი –– თხა, ცხვარი, ქათამი. განსაკუთ– 
რებით მიღებული იყო „სართვლო თხის“ დაკვლა. რთველში დაპატი- 
ჟებულ ახლობლებს „სართვლო მამალი“ მოჰყავდათ4?, 

დილაადრიან ოჯახის უფროსი კალათებს, გოდრებს ზურგით ან 
ურმით ვენახში ჩაიტანდა, ოჯახის წევრები, ახლო ნათესაობა საკლავით 

და პურ-ღვინით მიყვებოდა. 
ზოგან ოჯახის უფროსი ვენახში „ კრეფის დაწყებამდე, „ცეცხლს 

დაანთებდა. ცეცხლის გარშემო სუფრა გაიშლებოდა, ისაუზმებდნენ, 
ოჯახის უფროსი არყით დაილოცებოდა. 

კრეფის დაწყებამდე ოჯახის უფროსი პირველ მოჭრილ ჩხას ან 
აკიდოს ზედაშის ქვევრთან4? ან სალოცავში მიიტანდა, სანთელს აანთებ– 
და, დაილოცებოდა, ყურძნის ჩხას ზედაშეზე ან ხატში დატოვებდა 

და დაბრუნდებოდა. კრეფა რომ დამთავრდებოდა, დიდი მტევნების მო- 
წევის მიზნით, ვაზის წინ მსუქანი კაცი, ქალი ან ბავშვი გაგორდებოდა 

და იტყოდა –- ამოდენა მტევნები მოისხასო. ზოგან ყურძნის კრეფას 
რომ მორჩებოდნენ, ერთმანეთს დაეჯახებოდნენ და ვაზის წინ გაგორ- 

დებოდნენ. 

რთვლის მონაწილენი სადილად სხდებოდნენ, ვენახში იმართებო- 
და პურობა, ვენახშივე იკვლებოდა შესაწირავი საკლავები. იმართებო– 

ღა ლხინი, გართობა. ოჯახის ახლო ნათესავების მონაწილეობით მო- 

წვეულ სტუმრებს კალათით ყურძენს გაატანდნენ. 

იმერეთში ყურძნის მოსავლის აღების შემდეგ, ვენახში მამალს 

დაკლავდნენ –– ღმერთო, ასე კარგად მოგვაწევინე ყურძენი მომავალ 

წელსაცაო. მსუქან ბავშვს გააგორებდნენ -- ასე მძიმე მტევნები მოი- 
ბას ვაზმაო59, 

რაჭაში რთვლისთვის ემზადებოდნენ ორი კვირით ადრე. მარანი 
დასუფთავდებოდა, აიხდებოდა ჭურები, დამხობილ საწნახელს გადმო- 
აბრუნებდნენ, გამოგვიდნენ, წყლით დაალბობდნენ და კარგად გამო–- 

რეცხავდნენ. გარეცხდნენ და დაალბობდნენ მარნის ხელ-ავეჯსაც. გამ- 
ზადდებოდა კალათები, გიდლები, გოდრები, სალასტოები, ხახლები, 

კოდები, მარები და ჩაჭრილები. 

რაჭაში ყურძნის მწიფობის განსაზღვრა შემდეგნაირად ხდებოდა: 
ოჯახის უფროსი რამდენიმე ვაზზე მტევნებს მარცვალს შეაცლიდა, მზე- 
ზე გახედავდა და ფერს შეუმოწმებდა, თან გემოს გაუსინჯავდა, მერე 
„ბიმბილებს“ ხელში გასრესდა, თუ თითები „გაეტკბილებოდა“ (გაე– 
წებებოდა), თან „მწიფობის მაძღარ“ სუნს იგრძნობდა, მაშინ რთველის 

+ იქვე. 
4მ?შ საზედაშე ქეევრები ვენახში იყო მოთავსებული. 
50 იმერეთში შეკრებილი ეთნოგრაფიული მასალები 1952 წ.



დაწყებას გადაწყვეტდა", ყურძნის კრეფას დილით, გვიან იწყებდნენ, 
როცა მზე ვენახს ცვარს შეაშრობდა. მთხრობელთა გაღმოცემით, 

ცვრიანი ყურძენი წყალს გაიყოლებს და რბილ ღვინოს დააყენებს. ასე– 
თი ღვინო „ტიშლს“ –- პკეს მოიკიდებს“. „თვარის შეშლაზე“ რთველს 

ერიდებოდნენ. ჯერ ერთი, ცუდი ამინდი იყო მოსალოდნელი, თანაც 
ღვინო „ავზნიანი“, ძნელად დასაყენებელი გამოდიოდა. 

რაჭაში რთველზე ნადის მოწვევა ჩვეულებად იყო დამკვიდრებუ- 

ლი. ამ დროს სტუმრად მოდიოდნენ აგრეთვე ნათესავები და მოყვარე- 

მოკეთეები. რთველი რაჭაში დღესასწაულს ჰგავდა. მთელი დღე მხია- 
რულება და სიმღერები არ წყდებოდა, საღამოთი დიდი ლხინი იმართე– 

ბოდა. მასპინძელი ნადს უხვ სუფრას სთავაზობდა§?. 

რაჭაშიც რთვლის დამთავრების შემდეგ სცოდნიათ „რთვლის ჩა– 

ლოცვა", რაც შემდეგში მდგომარეობდა: ვაზზე ერთ კარგ მტევანს 
შეარჩენდნენ, ოჯახის უფროსი ვაჟიშვილი იმ მტევანს ვაზს შეაჭყლეტ- 
და –- ბევრს მოისხამსო. შემდეგ ვაზის წინ მსუქან ბავშვს გააგორებ- 
დნენ, ქათამს ან ცხვარს დაკლავდნენ, ღმერთს 'შეევედრებოდნენ, რომ 

მომავალ წელსაც კარგი მოსავალი მიელოთშ5). 

ყურძნის მოსავლის აღების შემდეგ სამეგრელოში იმართებოდა 
დღესასწაული, რომელიც ცნობილია „რთვლის გიორგობის“ სახელ- 

წოდებით: კლავდნენ თხას ან მამალს და მოადუღებდნენ ფელამუშს. 
ოჯახის უფროსი წევრი ზურგზე მოიკიდებდა ვაჟს ან გოგონას და 

წავიდოდა მაღლართან, ფელამუშს ვაზს წააცხებდა და დაილოცებო- 

და –- ვაზიც ისე მოიხაროს ნაყოფისაგან” როგორც ტვირთისგან მე 

ვარ მოხრილიოშ?9. 

ძველად გურია-სამეგრელოში მაღლარი ვენახის დასაკრეფად „ნადს 
მეიწევდნენ“. მაღლარის კრეფა სამამაკაცო საქმე იყო. ნადი დილიდანვე 

მოიყრიდა თავს. მკრეფელი თავისი გიდლითა და ბაწრით მოდიოდა. 

ისაუზმებდნენ და მაშინვე ვენახს მიაშურებდნენ. მკრეფავი ხეზე თან 

გიდელს აიტანდა ქამარში გარჭობილი კაკვით, ღვარღვალით. გიდელს 

ხის ტოტზე ჩამოკიდებდა და გამალებით ყურძნის კრეფას შეუდგე- 

ბოდა. „ბოჯიხაში“ უნაგირა ადგილას მარჯვედ ჩამჯღარი მკრეფავი 

ვაზის დაშორებულ ტოტებს კაკვის მეშვეობით მოიწვდიდა. 

ხ1 ლ. ფრუიძე, დასახელებული ნაშრომი, გვ. 92. 

69 იქვე, გვ. 93-94. ' 

სე 1950 წ. რაჭის ეთნოგრაფიული ექსპედიციის მასალები. 

M L. I ვM გIსI #30, ლ0ყMიხ, 3MI0:0მამილ0I82 #” შ8MIსიენIი 8 IიV3MM. # 

MისიბIMM, «C600MMMX C36MCMIIM 00 8IIM0L02M20C78V M 8)1#006#)40 #Mგ #28Mმ3C», 1IM%- 

წMC, 1896, C. 55. 
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ხეების ძირში, „ნადის მუაგულში“ გოდორი იდგა, იქვე „გიდლის 

მცლელი“, 12--16 წლის ყმაწვილი ტრიალებდა. –- „ა გიდელი“, –- 
გაისმოდა დროდადრო ხის კენწეროდან და ყურძნით სავსე გიდელი 

ჩამოეშვებოდა თოკით. ნაცნობი შეძახილის გაგონებაზე გიდლის მცლე- 

ლი სავსე გიდელს მიაშურებდა, მას კაკვიდან ჩამოხსნიდა და სანაც- 

კლოდ ცარიელ გიდელს ჩამოკიდებდა, თან მკრეფავს შესძახებდა 
მშვიდობით ჩამოდიო (ამით გიდლის გამოცვლას ანიშნებდა). სავსე გი- 

დელს კი გოდორში ჩაცლიდა. 

ნაშუადღევს მკრეფავები მუშაობას შეწყვეტდნენ და მასპინძლის 

ოჯახში სადილად მოიყრიდნენ თავს. ნასადილევს კვლავ ვენახს მია- 
შურებდნენ. მკრეფავები ერთმანეთს ეჯიბრებოდნენ. ვინც პირველ 

გიდელს ჩამოუშვებდა, ან ხეს ყველახე ადრე გაკრეფდა, მისთვის 

ჯილდოდ ვახშამზე ღორის თავი იყო დაწესებული. 

გურიაში მაღლარის კრეფას თან ახლდა სიმღერა-გადაძახება და 

„ლექსობა“. მკრეფავები ერთმანეთს „ყბას უქცევდნენ“ ––- საქილიკო 
ლექსებით ეხმაურებოდნენ. ხშირად ერთი ნადი ასე მეორესთან შაი- 
რობდა, კრეფის დროს მთავარი მაინც იყო „ა გიდელას“ გადაძახება, 

ზოგჯერ სოფლიდან სოფელსაც რომ გადასწვდებოდა ხოლმე... 

თანდათან გაიკრიფა ყურძენი ხეებზე.. მაღლიდან ხშირ-ხშირად. 

გაისმის მხიარული შეძახილი: 

ა, გიდელი ხარაბუა, 

დავკრიფე და არ აბიაზზ, 

საოსმალოს ყოფილი ქართული პროვინკიის სოფ. პარხალის ქვე- 

მოთ მდებარე სოფლების მოსახლეობაში უკანასკნელ ხანებამდე შერ–- 

ჩენილი იყო რთვლის დღესასწაულის გადმონაშთები: ვაჟები შიშვლდე- 

ბოდნენ, ყურძნის მტევნებს აისხამდნენ, ფერხულს აბამდნენ და ცე– 

კვავდნენ%%, 
ქართულ რთველში წარმოდგენილი ისეთი რიტუალური მხარეები, 

როგორიცაა: ცეცხლის დანთება, კრეფის დაწყებამდე ღვთაებისათვის 

განკუთვნილი პირველად აჭრილი ყურძნის ჩხა-აკიდოს სალოცავში მი-. 
ტანა, შეწირვა და შემდეგ ყურძნის კრეფის დაწყება, მამლის, თხის 

ან ცხვრის იქვე ვენახში შეწირვა, მაგიური ხასიათის ქმედებანი, ვე–- 

ნახში გამართული პურობა, მეზობლებისა და ახლო ნათესავების მო- 
წვევა, მოლხენა და გართობა, რთველს საოჯახო დღესასწაულის ხა- 

სიათს ანიჭებს. 

  

ხხ ა, ლეკიაშვილი, შენ ხარ ვენახი, თბ., 1982, გვ. 100–--102. 

წწ ე. თაყაიშვილი, 1917 წლის არქეოლოგიური ექსპედიცია სამხრეთ სა–- 

ქართველოში, თბ., 1960, გვ. 80. 
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რთველის შემდეგ, როცა ტკბილი ქვევრებში ჩაისხმებოდა, თვი- 
თეული ქვევრიდან ტკბილს ამოიღებდნენ, ერთ საღვინეს გაავსებდნენ 
და ყურძნის აკიდოებით ეკლესიაში მიტანდნენ, სანთელს დაანთებდნენ, 
ილოცებოდნენ, მღვდელი აკურთხებდა და სახლში დაბრუნდებოდ- 
ნენ”, 

მიცვალებულის კულტი რელიგიის ისტორიაში ერთ-ერთი უძვე- 

ლესი კულტთაგანია. იგი საყოველთაოდ გავრცელებული ინსტიტუტია 
და სათანადო ადგილი უჭირავს მსოფლიოს ხალხთა რელიგიებში. გა- 

მოირჩევა თავისი კონსერვატულობით, რის გამოც მასში ბოლო დრომ- 
დე მეტ-ნაკლები სისრულითაა შემონახული ძველთაგან მომდინარე სა- 
კულტო მოქმედებები და რწმენა-წარმოდგენები. მევენახეობა-მეღვი- 
ნეობაში ამ კულტის ელემენტები გარკვეულად იჩენს თავს. 

კახეთში, ქართლში ოჯახში უფროსი კაცის გარდაცვალების შემ- 
თხვევაში მიცვალებულს საფლავში ერთ მუჭა მამულის მიწას ჩაატან- 

დხეზ, 
ქართლში, თუ ოჯახში მიცვალებული იყო, ვახს დააწვენდნენ -– 

მერე აღარ დაწვებაო. მიცვალებულის დასაფლავებამდე, ოჯახის წევ- 
რი კაცი ერთ ძირს ვაზს დაწიდნავდ-. შემდეგ ის ერთი ძირი 4--5-ად 
იქცეოდა, 

ქართველების ძველი” რწმენის თანახმად, მიცვალებულთა სულები 
დიდ როლს თამაშობდნენ ცოცხალ ყოფაში. შეეძლოთ გავლენა მოე- 

ხდინათ მათ ყოველდღიურ საყოფაცხოვრებო საქმიანობაზე, შეეძლოთ 

სურვილისამებრ წარემართათ ადამიანთა ცხოვრება, სარგებლობაც მო- 
ეტანათ და ზიანიც?მ. 

კახეთში, ქართლში ახალი მიცვალებულის პატრონ ქალს ერთი 

წლის განმავლობაში ეკრძალებოდა ვენახში შესვლა. სოფელში მიცვა- 

ლებულის დასაფლავებამდე არ მუშაობდნენ; გუთნის გატანა, მორწყვა, 

მოკრეფა აკრძალული იყო, „მიწის ამოტრიალება არ შეიძლებოდა“. 

ქართლში, ოჯახში მოხუცი კაცის გარდაცვალების შემთხვევაში, 
გასვენების დროს ერთი მეტრი სიმაღლის ვახს ამოთხრიდნენ, მიცვა- 
ლებულს ჩაატანდნენ, ზოგჯერ მას საფლავზედაც დაურგავდნენზი. 

სამეგრელოში მიცვალებულის გასვენების ჟამს, ეზოში ხეს ამო- 

-–თხრიდნენ, უფრო მეტად მოხუცი ადამიანის -- ოჯახისს უფროსის 

გარდაცვალების შემთხვევაში. თუ გარდაცვლილი კაცი იყო, მაშინ 

7 სონღულაშვილი, დასახ. ნაშრ., გვ. 29. 
58 1944- 1949 წწ. ქართლის ეთნოგრაფიული. ექსპედიციის მასალები. 
მ თ. ოჩიაური, ხევსურული მთიბლური სიმღერა გვრინი. „მიმომხილველი“ , 

ტ. 11, 1951 წ. 
"ი 1979 წ. ქართლის ეთნოგრაფიული ექსპედიციის მასალები. 
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ცაცხვის ხეს ან ვაზს თხრიდნენ, თუ ქალი –- თუთისას. ამოსათხრე- 

ლად განკუთვნილ ხეს ყველა მისცვივდებოდა და ფესვიანად ამოაგ- 
დებდნენ, მერე მას მიცვალებულის „ჭკუდს“ სამჯერ შემოატარებდნენ, 

წაიღებდნენ საფლავზე და მიცვალებულის თავთან საჩრდილობლად 
დარგავდნენზ!. 

გურიაში მიცვალებულის ეზოდან გადასვენებამდე, ეზოში ხე 

უნდა მოეჭრათ, რამდენადაც შეიძლებოდა „საწყენი ხე“, თუგინდ ეს 

ვენახშიც ყოფილიყონ?, 

ძველი რელიგიური შეხედულების თანახმად ხე სულიერ არსებად 
იყო გაახრებული. მასა და ადამიანებს შორის სასიცოცხლო ურთიერთ- 
კავშირი იგულისხმებოდა. წარმოდგენა მცენარისა და ადამიანის სასი–- 
ცოცხლო კავშირის შესახებ ქართულ ეთნოგრაფიულ ყოფაშიც დას- 
ტურდება, რომლის ანარეკლს უნდა წარმოადგენდეს ადამიანის დაკრ- 
ძალვის წინ ხის მოთხრა-მოჭრა და მის საფლავზე დარგვა6), . 

ზ1 6. ქაჯაია, მიცვალებულის კულტი სამეგრელოში და მასთან დაკავშირებუე- 

ლი მავნე გადმონაშთები, „ანტირელიგიური პროპაგანდის საკითხები თანამედროვე 

ე ტაპზე«, თბ., 1978, გვ. 82. 
9 ა, წულაძე, ეთნოგრაფიული გურია, თბ., 1971, გვ. 194. 

შვ. ბარდაველიძე, ქართველი ხალხი” რელიგიური აზროვნების ისტო- 

რიიდან, „მიმომხილველი“, 1, 1949, გვ. 129; ვ. ვარშალომიძე, მცენარეული 

სახეები ქართულ ხალხურ ორნამენტში, „სამხრეთ-დასავლეთ საქართეელოს ყოფა და 

კულტურა“, IV თბ., 1976.



ღვინის ზედაშეები 

§ 1. ზედაშის დანიშნულება, დამზადება და მისი განსაზღვრა 

მევენახეობის კულტურა ისე ღრმად არის შეჭრილი ხალხის ყო- 

ფაში, რომ მისი ცალკეული ელემენტები, იარაღები თუ პროდუქტები, 

პრაქტიკულ გამოყენებასთან ერთად, თაყვანისცემის ობიექტადაც კი 

ქცეულა. 
ქართველთა ძველი მსოფლმხედველობის მიხედვით ადრიდანვე 

ვახი და მისი ნაყოფი წმინდა, თაყვანისცემის საგნად და სიცოცხლის 

მიმნიჭებლად იყო მიჩნეული!. 

იმერეთში ყურძნის კრეფის დროს „მთავარი““, კარგი მარცვალი 

რომ შეხვდებოდათ, იმას ყურძნის თვალს ეტყოდნენ, –– ყურძნის თვა- 
ლი შემოსულა ვენახშიო, მას ოჯახისა და ვენახის ბედნიერებას მია- 
წერდნენ, სავსე ჭურში ჩააგდებდნენ, –– ბარაქიანი „იქნებაო. მისი შეჭ– 

მა არ შეიძლებოდა?. 

ქართლში და სამეგრელოში, ყურძნის მოუსავლიანობის შემთხვე– 

ვაში, ვახის ტოტს მოჭრიდნენ და ქვევრში ჩააყუდებდნენ, რაც ზედა- 

შეს მაგივრობას სწევდაზ?. 

იმერეთში სახედაშე ორშიმოდ ცნობილი ღვინის ამოსაღები ჭურ- 

ჭჰელი მხოლოდ საზედაშე ღვინის ამოსაღებად იყო განკუთვნილი. 

ამასთან ერთად ქართველი ტომების ყოფაში ღვინო რელიგიური 

დღესასწაულის რიტუალურ სასმელსა და შესაწირავს წარმოადგენდა. 

ქართველი გლეხი ყურძნის ახალი, საუკეთესო მოსავლიდან პირ– 

ველ ნაწურ ღვინოს, ქართლში და კახეთში ზედაშეს სახელწოდებით 
ცნობილს, იმერეთში და რაჭაში სალოცვილად წოდებულს, საინ– 
გილოში კი დადაშად სახელდებულს, ხატს სწირავდა. სამეგრელოს 
სინამდვილეში ოხვამერს ღმერთის შესაწირავს ეძახიან, ღვინის, პუ- 

რის, საკლავის, თაფლის, თუ სანთლის სახით. 

1, ბარდაველიძე, მცენარეულობისა და ნაყოფიერების ღვთაება ნანა, 

ხელნაწერი, 1947, გვ. 117. 

? იმერეთში შეკრებილი ეთნოგრაფიული მასალები 1952 წ. 

3 ქართლსა და სამეგრელოში შეკრებილი ეთნოგრაფიული მასალები 
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ქართველი გლეხი ყურძნის მოსავლის საუკეთესო ნაწილიდან პირ- 
ველ ნაწურ ღვინოს ხატს სწირავდა ბარაქისათვის, დოვლათისათვის, 
რომ ღმერთი მისი მფარველი ყოფილიყო. მისთვის კარგი „თვალი დაე– 
ჭირა“, „კარგი ზედამხედველობა“ გაეწია, ამასთან ერთად, რაკი ამა თუ 
იმ ავადმყოფობას ხატის დამიზეზებით ხსნიდნენ, ამიტომ განკურნე- 

ბის მიზნით მას ზედაშეს შეუთქვამდნენ. საზედაშე ღვინოს შემოდგო- 
მით აყენებდნენ. ყურძნის მოსავლის საუკეთესო ნაწილს, პირველ 

ნაწურ თავღვინოს ზედაშედ ჩაასხამდნენ. შესაწირავი ღვინის ხარისხს 
განსაკუთრებული მნიშვნელობა ჰქონდა. ხალხის რწმენით, ცუდი ხა- 
რისხის ღვინის შეწირვა ღვთაების უკმაყოფილობას იწვევდა. წინათ 

ზედაშედ უფრო თეთრ ღვინოს ირჩევდნენ. ჩასხხის დროს სანთელს 
აანთებდნენ, დაილოცებოდნენ: წმ. გიორგი, შენი სახელის ჭირიმე, 

დამასწარ მრავალჯერ შენს ხატობას, ნუ გამოლევ ჩემს ოჯახში ბარა- 

ქას. ღმერთო, ბარაქა მიეცი ჩვენს მოსავალს, ზედაშის მადლმა შეგვი- 

წიროსო. შენს დღეობამდე კარგად შეინახე და შენს დღეობაზე მო- 

გართმევთო. დღეობამდე ღვინის ზედამის მოხდა არ შეიძლებოდა. 

ხელს ვერავინ ახლებდა. წინააღმდეგ შემთხვევაში, ხალხის რწმენით. 

ღმერთი ავ ანგელოზებს მიუსევდა, ავად გახდიდა. 

დანიშნული დღესასწაულის დროს ზედაშეს მოხდიდნენ სან- 
თელს აანთებდნენ, დაილოცებოდნენ, თავ-ღვინოს ხატს გაუგხაგნიდ- 

ნენ. ზედაშედ დაყენებული ღვინის არც გაყიდვა და არც გასესხება 

შეიძლებოდა. როდესაც ზედაშის დაყენება არ შეეძლოთ, მაშინ ქვევრს 

“სალოცავთან მიიტანდნენ, სანთლებს აანთებდნენ და შეევედრებოდნენ-– 

ეს თქვენი ამანათი ჩაიბარეთ, კვლავ არ მომკითხოთო. 

აფხაზებისთვის ღვინო შესაწირავს წარმოადგენდა. ღვინის შე- 

წირვა შემოდგომით ხდებოდა. შესაწირავ ღვინისათვის ყურძენს ხელით 

წურავდნენ; ხალხის რწმენით, ფეხით დაწურვა არ შეიძლებოდა. პირ- 

ველ ნაწურ ღვინოს, „ამაჭარის“ სახელწოდებით, ღვთაებას სწირავგდ- 

ნენ. შეწირული ღვინო მოთავსებული იყო ღია ცის ქვეშ, სუფთა, შე- 

მოღობილ ადგილას, ზოგჯერ კი ნაგებობა ავცარაში. არშეწირვის შემ- 

თხვევაში ოჯახს, ხალხის რწმენით, რაღაცა უბედურება მოელოდა. 

საზედაშე ქვევრის გატეხვის დროს ახალი ქვევრის ტევადობა ერთი 
აფჰალით (კოკა) მეტი უნდა ყოფილიყო. შეწირულ ღვინოს უფროსი 

კაცი უვლიდა!. 
სიტყვა „ზედაშე“ ღვთაებისადმი შეწირული სასოფლო პროდუვ. 

  

4 მასალები შეგროვდა 1951 და 1952 წწ. აფხახეთის ეთნოგრაფიული ექსპედიციე- 
ბის დროს გაგრის, გუდაუთის, გულრიფშის და ოჩამჩირის რაიონების შემდეგ სოფლებ- 
ში: ლძაანი, კალდახვარა, ბზიფიდ ხოფი, ლიხნი, აჭანდარა, დურიფში, ოთხარა, მუ- 

გუძირღვა, მერხეულა, ლათა, ჯგერდე, ახუწა. 
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ტების აღსანიშნავად საქართველოს თითქმის ყველა კუთხეში გვხვდე- 

ბა. საბას განმარტებით ზედაშე შესაწირავი ღვინოა. 

ტერმინის სადაურობის შესახებ სამეცნიერო ლიტერატურაში 
გარკვეული მოსაზრებაა გამოთქმული: „სიტყვა ზედაშე ისევეა ნაწარ- 
მოები სიტყვისაგან „შინა/, როგორც ცნობილი სიტყვები –– წინაშე, 

გარეშე, ქუეშე, ზედაშე, თანახე4%5, 
ზედაშის შესატყვისად სამეგრელოში ოხვამერი, იმერეთსა და რა- 

ჭაში სალოცვილი გვხვდება. ოხვამერი ორგვარი მნიშვნელობით იხმა- 

რება; ერთი მხრივ, ის ადგილია, სადაც ლოცვა-რიტუალი სრულდება, 
ხოლო, მეორე მხრივ, სალოცავისათვის განკუთვნილი შესაწირავია. ოხ- 

ვამერი შეიძლება იყოს. ღვინო, პური, სანთელი, თაფლი, გამომცხვარი 

პურები, საქონელი, ნივთი, ყველაფერი ის, რაც ღვთაებისადმია მიძ- 

ღვნილი. ასეთივე მნიშვნელობისაა იმერულ-რაჭული სალოცველი. 
შესაწირავს, ოხვამერს, სალოცვილს უფრო ფართო მნიშვნელობა აქვს, 
ვიდრე ზედაშეს. ზედაშე უფრო კონკრეტული მნიშვნელობით იხმარე- 

ბა, 

სიტყვა შესაწირი უძველეს ქართულ ისტორიულ წყაროებში 

გვხვდება, 
გარკვეულია, რომ სიტყვები: შესაწირი, ოხვამერი, სა- 

ლოცვილი, ზედაშე, სათაო, თავეული ადგილობრივია, 

ქართული წარმოშობისაა. 
ღვინის ზედაშის დაყენება ხდებოდა როგორც ხატის ან ჯვარის, 

ისე კერძო მფლობელობაში მყოფი ვენახებიდან. 

აღმოსავლეთ და დასავლეთ საქართველოს ბარში დასტურდება, 

ერთი მხრივ, ხატის ან ჯვარის ვენახების და, მეორე მხრივ, კერძო 

მფლობელობაში მყოფი ვენახების არსებობა. ხატის ვენახები, თავის 

მხრივ, საოჯახო, საგვარო და სასოფლო მიწით სარგებლობის ფორმით 

იყო წარმოდგენილი. სახატე-სავენახე მიწით სარგებლობა, მეტ-ნაკლე– 

ბი გავრცელებულობით, თითქმის ყველა ქართველი ტომის ყოფაშია 

შემონახული. 

ხატის ვენახს განსახღვრული დროის განმავლობაში ოჯახი ამუშა- 

ვებდა და მოსავლის ნაწილს ხატს სწირავდა, დანარჩენს კი თვითონ 
ითვისებდა, შემდეგ ხატის ვენახი იმავე პირობით გადადიოდა მეორე 

კომლზე, შემდეგ მესამეზე და ა. შ. 

იმერეთში ოქონას მაცხოვარს ვენახი ჰქონდა. იმ ვენახს გლეხები-· 
ამუშავებდნენ. მოსავლის ნაწილს ხატში შეიტანდნენ, ნაწილს კი სა- 
ხლში წაიღებდნენზ. 

ბს, ყაუხჩიშვილი, ახალი მასალები „ქართლის ცხო ერების“ -– ნუსხა-· 
თა შესწავლისათვის, ქუთაისი, , 1948, გვ. 6-7. 

ზ" იმერეთში შეკრებილი ეთნოგრაფიული მასალები 1952 წ. 
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ქართლში აფხავის წმ. გიორგის მამულები ჰქონდა ჭიქურაულთ 

ვენახებში. ერთ წელიწადს ერთ ოჯახს ჰქონდა მამული დასამუშავებ- 

ლად, მეორე წელიწადს მეორე ოჯახს?. 

გავრცელებული იყო აგრეთვე ჯვარის ან ხატის ვენახების კოლექ- 

ტიური დამუშავება გვარის მიერ, რომლის დროს მოსავალი მთლიანად 

ეწირებოდა ხატს და შეწირულ ღვინოს ერთად მოიხმარდნენ. 

სამეგრელოში, ჩხოროწყუს რაიონის სოფელ მუხურში იცინდა- 

ლეს წმ. გიორგის თავისი მამული ჰქონდა. ეს მამული ხუთი ქცევა 

ყოფილა, სადაც მაღლარი ვაზი ჭქვიტილური და ადესა ყოფილა გაშე- 
ნებული. იმ მამულს ხატის ვენახს ეძახოდნენ. ხატის მამულს თოდუას 
გვარი კოლექტიურად ამუშავებდა. სხვა გვარის ხალხს უფლება არ 
ჰქონდა ვენახში შესვლისა. ვენახს თოდუას გვარი თოხნიდა, ყურძენს 
კრეფდა და წურავდა. მეხატული თოდუას გვარიდან იყო არჩეული. წმ. 
გიორგის „ჯორი“ თოდუებიაო იტყოდნენ. თოცინდალეს წმ. გიორგის 

დღეობა 10 ნოემბერს მოდიოდაზ. 

„ნოქალაქევის ჯეგე-მისარონს თავისი მამული ჰქონია, რომელსაც 
პერტაიას გვარი კოლექტიურად უვლიდა. მისარონის მამულხე ვაზი 

ყოფილა გაშენებული და პერტაიას გვარი ვალდებული იყო ამ ვაზის 

მოსავლიდან დაეყენებინა ღვინო და ხატობას იგი მიეტანა მისარონის 

კარზე, სადაც ამით მლოცავებს უმასპინძლდებოდნენ. დღეობა შემო- 

დგომაზე სცოდნიათ. სოფელი დაკლავდა საერთო ფულით ნაყიდ ერთ 

ძროხას. მლოცავებს მიჰქონდათ თითო კონა ღომის თავთავი. ხატის 

მნათე მლოცავებს დააჩოქებდა და ჯეგე-მისარონის სახელით დაილო- 

ცებოდა49, 

სოფელ სალხინოში ლაშხიების გვარს ხატის მამული ჰქონდა. იქ 
მოწეული ღვინო მიჰქონდათ ხატობაში და მლოცავებს უმასპინძლდე- 
ბოდნენ!მ. 

რაჭაში, სოფელ ხვანჭკარაში საღვთოს ვენახი ჰქონია, რომელსაც 

ნეფისწვერიძეები უვლიდნენ. ის მამული ორი ქცევა ყოფილა. ვენახის 
სამუშაოზე ერთად გავიდოდნენ, მოკრეფდნენ, დაწურავდნენ, ღვინოს 

მეტ ნაწილს საღვთოს შესწირავდნენ და მის დღეობამი მოიხმარ- 
ნენ!!. 

შე ქართლში, სოფელ წირქოლში კვირაცხოვლის მამული რიყის პირ- 

ზე ყოფილა, რომელსაც კვირაცხოვლის ვენახს ეძახოდნენ. კვირაცხოვ- 

ლის მამული ერთ დღიურზე ნაკლები ყოფილა. ხატიL ვენახს ქვემო 

  

? 1947 წ. ქართლის ეთნოგრაფიული ექსპედიციის მასალები. 
8 სამეგრელოში შეკრებილი ეთნოგრაფიული მასალები 1947 წ. 
9 ს მაკალათია, დასახ. შრომა, გვ. 305--306, 

10 1946 წ. სამეგრელოში მივლინების მასალები. 

11 1950 წ. რაჭის ეთნოგრაფიული ექსპედიციის მასალები.



ალეველი მილაძეები კოლექტიურად ამუშავებდნენ და მისგან დაწუ- 

რულ ღვინოს ხატობაში დალევდნენ!?, 

სოფელ ბერშუეთში სამებას გარშემო მიწა ჰქონია, რომელსაც სა- 
მების ვენახს ეძახოდნენ. ვენახს კვიწინაძეები კოლექტიურად ამუშა- 

ვებდნენ. ისინი ამ ვენახიდან სამებას ზედაშეს უყენებდნენ!3. 

ხატის ვენახების კოლექტიური დამუშავების ნაცვლად დგინდება 
მორიგეობით დამუშავების წესიც. 

სოფელ მეჯერისხევში, ქეციხურიანთ უბანში, ზევით მთაზე ბეგია- 

შვილების სალოცავი წმ. გიორგის ნიში ყოფილა. წმ. გიორგის ნიშს 

ვენახი ჰქონია, იმ ვენახს ერთ წელს ბეგიაშვილების ერთი ოჯახი ამუ- 
შავებდა, მეორე წელს –– მეორე. ვინც ვენახს ამუშავებდა, ღვინოსაც 
იმის ქვევრში ჩაასხამდნენ და დღეობა გიორგობას მოხდიდნენ. იმ ღვი- 

ნოს მარტო ბეგიაანი დალევდნენ!ჭ, ხატის ვენახის მოსავლის ნაწილი 

ეწირებოდა ხატს, დარჩენილი კი დამმუშავებელს რჩებოდა. 

სამეგრელოში, სოფელ კურზუში მთავარ ანგელოზს ხუთი ქცევა 

მიწა ჰქონია, რომელზედაც მაღლარი ვენახი ყოფილა გამენებული. 
ამ ვენახს ახალაიას გვარი კოლექტიურად ამუშავებდა. ღვინის ნაწილს 

მეხატულს ჩააბარებდნენ, დანარჩენს კი სახლში წაიღებდნენ და თვი- 
თონ მოიხმარდნენ. მეხატული ღვინოს გაყიდდა და სალოცავისათვის 

მოიხმარდა1!5, 

ხატის ვენახების ოჯახების მიერ მორიგეობითა და გვარის მიერ 

კოლექტიურად დამუშავების გარდა, ხდებოდა მისი სასოფლო დამუშა- 

ვება. 

სამეგრელოში, სოფელ სალხინოში წმ. გიორგის ხატს სამი ქცევა 

მამული ჰქონდა. მამულში ხურმის ხეები ყოფილა გაშენებული და 

იმაზე ოჯალეში ყოფილა გაშვებული. ხატის მამულს ბერიშვილები და 

ნანავები კოლექტიურაღ ამუშავებდნენ; ყურძენს მოკრეფდნენ, დაწუ- 

რავდნენ, ერთ საერთო ქვევრში ჩაასხამდნენ, რომელიც სალოცავთან 
იყო მოთავსებული. ქვევრს ნოემბერში გახსნიდნენ და საერთოდ და– 

ლევდნენ!“. 
რაჭაში, სოფელ ძეგლევში წმ. გიორგის ჰქონდა დიდი „ჩასავალი“ 

ქვევრი სალოცავის წინ. სალოცავის ვენახიდან მოწეული ღვინით ივ- 

სებოდა ის „ჩასავალი“. ხატის ვენახში სამუშაოდ ერთად წავიდოდნენ 

  

# 1948 წ. ქართლის ეთნოგრაფიული ექსპედიციის მასალები. 

M იქვე. 
14 1946 წ. სამეგრელოს მივლინების მასალები. 

1ჩ იქვე. 
18 1951 წ. სამეგრელოს მივლინების მასალები. 
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გუგეშაშვილები, ბერიშვილები, ქებაძეები, ჩიხრაძეები ტლოგონიძეე- 
ბი, ჯაფარიძეები!?, 

–. „სოფელ ხიმშში კლდის უბნელებს ერთი ხატის ვენახი ჰქონდათ. 
ამ ვენახს ერთად ამუშავებდნენ, ერთად დაწურავდნენ და ჩაასხამდნენ 
სუფთა ჭურში. ასე შენახული ღვინით დანიშნულ ვადამდე ვერავინ 
ისარგებლებდა. დანიშნული ვადა კი ან აღდგომას იყო, ან მის მეორე 
დღეს, მოაწევდა თუ არა წმინდა აღდგომა ქრისტესი სადილობის 
დროს ყველა კლდის უბნელი შეიკრიბებოდა ერთად იმასთან, ვის მა- 
რანშიც ღვინო ესხა. შლიდნენ მწვანეზე სუფრას და საღამომდე ღვინის 
სმით დროს ატარებდნენ. მერიქიფობა კი მორიგეობით იყო: წელს 

რომ ერთი იყო, გაისად მეორე უნდა ყოფილიყო. მერიქიფე თითო 
ოჯახიდან ორ პურს მიიღებდა, სამ ლორს და სათემო ღვინიდან ერთ 
კასრ ღვინოს. ამ დროს პირველად რომელიმე მოხუცი გაივსებდა 

ყანწს, მოიხდიდა ქუდს და დაიწყებდა ლოცვას –– ღმერთო, წელს კაი 
ნამუშევარი მოგვეცი, სიმრთელეს ნუ მოაკლებ ხალხს და სხვა. შემღეგ 
სხვებიც, დიდი და პატარაც ამასვე გაიმეორებდნენ. საღამომდე გას- 

ტანდა ლხინი ძველებური სიმღერებით, ფერხულით და დაირის დაკე- 

რით. დღე და ღამე რომ გაიყრებოდა, ხალხიც დაიშლებოდა4“!ზ, 

იმერეთში, სოფელ ფუთში ამაღლებას ხალხი საერთო ჭურიდან 
ირიგებდა ღვინოს წირვის გამოსვლის მერე, როცა დალაგდებოდა საყ– 

დრის ეზოში საქეიფოდ. აქ ურიგღებოდა ხალხს სამსხვერპლო –– მო- 

ხარშული ხორცის ნაჭრებიც. 

გურიაში, სოფელ ასკანიდან ორი კილომეტრის დაშორებით, ოქ- 

როკედში ყოფილა სალოცავი მთავარანგელოზი, მთავარანგელოზს თა- 

ვისი მამული ჰქონია. იმ მამულში ხეები იყო გაშენებული, რომელზე- 

დაც ვენახი იყო გაშვებული. ამ ვენახიდან მოწეული ღვინით იესებო- 

და მთავარანგელოზის ჭური!შ, 

„ქსნის ხეობაში, სოფელ წირქოლში ·თეთრი გიორგის სამი დღის 

მამული ჰქონდა ვაზიანი, რომელსაც ხატის ვენახს ეტყოდნენ. ვენახს 

საერთოდ ამუშავებდნენ. სამუშაოდ წირქოლის ყველა მეკომური უნდა 

გამოსულიყო, საერთოდ გათოხნიდნენ, გაფურჩქნიდნენ, მოკრეფდნენ 

დღა დაწურავდნენ. ხატის ვენახის მოსავალი, ე. წ. „ხატის ღვინო“ 

იხარჯებოდა ოთხ დღეობაში: გიორგობას, აღდგომას, ამაღლებასა და 

კვირაცხოვლობას, ეს ვენახები ჩაბარებული ჰქონდათ მნათეებს. ისიხი 

შეაწერდნენ ხალხს ვაზისათვის სარის მოჭრას, თითო კომლზე რამდე– 

ნიც იყო საჭირო, მეკომურებიც ზამთარში იმდენ სარს ამზადებდნენ. 

1? 1950 წ. რაჭის ეთნოგრაფიული ექსპედიციის მასალები. 
18 ვ. ჭინტაძე, სოფ. ხიმში, სათემო ვენახი, „კვალი“, 1895, # 35, გვ. 4. 

19 გურიაში შეკრებილი ეთნოგრაფიული მასალები 1952 წ. 
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გახაფხულზე ხალხს ვენახში ამუშავებდნენ. ამისათვის ორი დღე. იყო 
დანიშნული: დიდი ხუთშაბათი და წითელი პარასკევი. ამ ორ დღეში, 
ვისაც რისი გაკეთება შეეძლო, იმას აკეთებდა. ზოგი სხლავდა, ზოგი. 

წიდნიდა, ზოგი სარს .უდგამდა, ზოგი ბარავდა. პატივის დაყრა მარტო 

წიდნისთვის იყო საჭირო. რომ დაწიდნავდნენ, მნათეების დავალებით 
გამოიტანდა მახლობელი უბნებიდან თითო კომლი თითო ურემ: პა- 

ტივსა და დააყრიდა, მერე შესარავდნენ; სარის შედგმაც იმ ორ დღე- 
ში მოთავდებოდა. შეყელვა და გაფურჩვნა მერე იცოდნენ. ჯერ შეყე- 
ლავდნენ, შემდეგ კი, როცა ვენახი დიდ ფოთოლს გამოიღებდა მაისში, 

მაშინ მნათეები გამოუძახებდნენ ქალებს და ისინი შეფურჩნავდნენ, 

სარზე ააკრავდნენ ფოთოლს, რომ ქარს არ დაემტვრია. რთველი ღვი- 

ნობის თვეში იცოდნენ. ყურძენს ქალები კრეფდნენ და კაცები საწნა– 
ხელთან ეზიდებოდნენ გოდრებს. საწნახელი ხატის ვენახში იყო. მნა–- 

თეები ერთ ·სამ ბიჭს შეარჩევდნენ, რომლებიც ფეხით სწურავდნეს. 
მნათე ღვინოს ურმით წააღებინებდა თეთრი გიორგის გალავანში, სა- 

დაც მიწაში ქვევრები იყო ჩაყრილი და ამ ქვევრებში თვითონ ჩაასხამ- 

და ტკბილს. 

ხატის ღვინის ქვევრები თეთრი გიორგისა და წმ. გიორგის გალავ– 

ნებში იყო მიწაში ჩაფლული. თეთრი გიორგის გალავანმი იყო 60-ზე 

მეტი ქვევრი, ზოგი სამკოკიანი, ზოგი ხუთკოკიანი, ათკოკიანი და სხვა. 

მნათეები წმინდა გიორგისა და თეთრი გიორგის ქვევრებს წინას- 

წარ ამზადებდნენ, რეცხავდნენ. ხატის გალავანში მიტანილი ტკბილით 
მნათე .აავსებდა თითოეულ ქვევრს ცალკე, იმას პირზე ნერგის ოთხ 
ჩხირს ჯვარედინად დაადებდა, ზემოდან ვაზის ფოთოლს დააფარებდა, 

მერე ქვის სარქველს დაადებდა, ქვის სარქველს გარშემო ტალახს 

შემოუგლესავდა და ზემოდან მიწას მოაყრიდა. ზოგი ქვევრი .მუხისა 

და ნაკერჩხლის ჩრდილში იყო მოქცეული. თეთრი გიორგის ხატში 
ქვევრებს რომ აავსებდნენ, მერე მნათეები ზურგით აიტანდნენ ტკბილს 

წმინდა გიორგის ხატში და იქ მას სამკოკიან ქვევრში ჩაასხამდნენ. ამ 
ქვევრს „საამაღლებო“ ერქვა რადგან აქედან ღვინოს ამაღლების 

დღეობაში ხმარობდნენ, აღდგომის, კვირაცხოვლობის, გიორგობის, 

ღვთის სამხთოსა და ე. წ. „მუშის“ ქვევრები თეთრი გიორგის გალა- 
ვანში ემარხა. აღდგომას, კვირაცხოვლობასა და გიორგობას მნათეები მო- 
ხდიდნენ ქვევრებს თავს. და ზურგით აიტანდნენ ტიკებში ჩასხმულ 
ხატის ღვინოს წმინდა გიორგის ხატში, სადაც ამ დღეობების გადახ- 
და ხდებოდა. 

·'ქვევრი, რომელსაც „მუშის“ ერქვა და რომელიც სხვა ქვევრთა 

შორის დაფლული იყო თეთრი გიორგის “ გალავანში, განკუთვნილი იყო 
ხატის ვენახის მუშისათვის, რომელიც სამუშაოდ გამოდიოდა დიდ 
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ხზუთშაბათსა დღა წითელ პარასკევს. ამ დროს: ხატის ღვინო ამ ქვეჭრი– 
დან მნათეებს გამოჰქონდათ და ხალხს (მუშას) ასმევდნენ სადილად, 
სამხრად და ვახშმად. პური, ნიგვზიანი ქადები ხალხს თავ-თავისი მო– 

ჰქონდა საკუთარი სახლიდან. დილით და სპმხრად ვენახის გვერდზე 
ველი იყო და იქ დასხდებოდნენ ყველანი ერთად, საღამოს, ვახშმად 

კი თეთრი გიორგის მოედანზე გადავიდოდნენ და მნათეები,იქ სუფრას 

გაშლიდნენ., თან მიჰქონდათ დიდი „ჯიხვები ხატისა. ეს „ჯიხვები4 
მნათეებს გამოჰქონდათ ყველა ხატობაში. ამ ჯიხვებით ასმევდნენ ისინი 
მუშას ხატის ღვინოს, ყველას თანაბარი რაოდენობით მიართმევდნენ. 
მუშის სუფრაზე დეკანოზი დაილოცებოდა პირველში. ის ახსენებდპ 

ხატსა, ღმერთსა, დალოცავდა ხატის ვენახის მოსავალსა420, 
„აფხავის წმინდა გიორგის სახატო მიწები ჰქონდა, ვენახები. მას 

ხატის ყმები ამუშავებდნენ. მნათეები დაუძახებდნენ ყმებს და ისინიც 
გამოვიდოდნენ და ბაღებს დაამუშავებდნენ. ღვინოს დააყენებდნენ ხა 
ტის მარნებში, რომლებიც არაგვის პირზე იყო მოთავსებული. ხატო- 

ბაზე დეკანოზი დროშით, მნათეები და ხალხი მიდიოდნენ- არაგეია 

პირზე და იქიდან თავის სალოცავში კულუხი მიჰქონდათ4“?!. 

„სოფელ კორინთას წმინდა „მარინეს ვენახი ჰქონდა. ის ხატისL ვე– 
ნახი ნახევარი დღისაც არ იყო. ამას ქვემო ალევი სასოფლოდ ხმარობ– 
და. ეგრე სასოფლოდ წავიდოდნენ, კომლზე –– „მუშა“ წავიდოდა. ამ– 

დენი ხალხი არ მოუნდებოდა, მაგრამ მაინც წავიდოდნენ ყველანი, ვე– 

ნახს გააკეთებდნენ, ·ხალხი ვენახს დაბარავდა, სარსაც ისინი გაუკეთებ“ 
დნენ. გაფურჩნა და შეყელვა კი მნათეების საქმე იყო. რთველზხზე 

ქვემო ალევი ისევ მნათეებს გაგზავნიდა ურმითა. ვენახს დაკრეფდნენ 

და ყურძენს ქვემო ალევში მიიტანდნენ. აქ საწნახელში ჩაყრიდნენ, 
დაწურავდნენ. წმინდა მარინე უფრო ქვემო ალევის ხატი იყო და ამი- 
ტომ დეკანოზიც იმათი დგებოდა422. 

ქოლოთის საღვთო მთავარ ანგელოზს მეჯვრისხევში ვენახი ჰქონ+ 

და, ხატის ვენახს ეძახოდნენ. ერთი დღის მიწა ყოფილა. ხატის ვე- 

ნახს სოფელი ამუშავებდა, ვენახს მნათეები უვლიდნენ. ვენახში მარანი 

ჰქონდათ. ღვინოს იქ წურავდნენ. დღეობაზე –- სამღთოობას, ამაღ– 
ლებას, აღდგომას –– ღვინოს ერთად დალევდნენ?23, 

  

2 ვ, ბარდაველიძე, ქართლი” მეორე (1948 წე ეთნოგრაფიული ექსპე– 
დიციის მასალები, რვ. 3. გვ. 144--149, | 

9 ე. ბარდაველიძე, ქართლი“ პირველი (1947 წ.) ეთნოგრაფიული ექს- 
პედიციის მასალები, რე. 2, გვ. 92- 

9 ვ, ბარდაველიძე, ქართლის მეორე (1948 წ) ეთნოგრაფიული ექსპე-- 

დიციის მასალები, რვ. 3, გვ. 118. 

23 ქართლის 1948 წ. ეთნოგრაფიული ექსპედიციის მასალები. 
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ქართლში, სოფელ ახალ უბანში, მუმლაანთ კარში წმინდა გიორგის 

ვენახი ჰქონია, იმ ვენახს სოფლელები ამუშავებდნენ. შიგვენახში მა- 
რანი ჰქონდათ გამართული. იქიდან ღვინოს ხატში წაიღებდნენ. ღვინოს 
ხალხი გიორგობას ერთად სვამდა, დარჩენილ ღვინოს კი ხატისათკის 
მოიხმარდნენ24, : 

ხატის ან ჯვრის ვენახების არსებობის ფაქტები მრავლადაა შემო- 
ნახული ქართველი ხალხის ყოფაში, მაგრამ ზოგიერთი მათგანის სარ- 

გებლობის წესის დადგენა ვერ მოხერხდა. ოდესღაც მომქმედი ჯვარის 

ან ხატის ვენახებით სარგებლობის ფორმები ხალხის მეხსიერებამ 
ყველგან ვერ შემოინახა. 

ზემოთ მოტანილი მასალებიდან ნათლად ჩანს, რომ გადმონაშთის 
სახით საქართველოს ეთნოგრაფიულ სინამდვილეში უკანასკნელ დრომ- 

დე არსებობდა ხატის ვენახებით საოჯახო, საგვარო, სასოფლო სარ- 

გებლობის წესი. შემდეგ დროში ხატის ვენახები დასამუშავებლად მე- 
ზვრეების, რომლებსაც ღალას აძლევდნენ, დაქირავებული მუშის, მნა- 

თეთა და კერძო პირების ხელში გადავიდა. 

ზედაშის შეწირვით ხდებოდა ხატის საკუთრებაში ოდესღაც არ- 
სებული მამულებით სარგებლობის უფლების გამოსყიდვა. ეს ნათლად 

ჩანს ქართული ეთნოგრაფიული მასალებიდან ქართველი ხალხის 

რწმენით, უზედაშოდ დარჩენა არ შეიძლებოდა, რადგან „ხატი თავი- 

სას არ დაკარგავს, იმას უსათუოდ მოიკითხავს“. შეწირული ღვინის 

გაყიდვა და გასესხება არ შეიძლებოდა, წინააღმდეგ შემთხვევაში 
ხატი „დაამიზეზებდა“. შეწირული ღვინის გატეხილი ჭურპელიც კი 
იმ ხატის კარზე უნდა მიეტანათ, რომლის სახელზედაც იყო შეწირუ- 
ლი. ხალხის რწმენით, სხვა ხატის კარზე მიტანას „არ ყაბულობსო“,. 

ისტორიკოს ბ. ლომინაძის აზრით, რომელიც საგანგებოდ იკვლევს 

სამონასტრო მიწათმფლობელობას, „საზედაშე ღვინის დამზადება და- 

კავშირებულია აღაპის ვალდებულებასთან სააღაბოდ შეწირული ან 

სააღაპოდ გაპიროვნებული გლეხი მოვალეა ამა თუ იმ პირის აღაპისა- 
თვის მიიტანოს მონასტერში შეკვეთილი სხვადასხვა პროდუქტები და 
მასთან ერთად ღვინოც (ეს უკანასკნელი ან პირდაპირ საზედაშედ იწო- 

დებოდა ან უბრალოდ ღვინოდ არის დასახელებული). 

მოაღაპედ შეიძლებოდა ყოფილიყო ან ერთი ან რამდენიმე გლე- 

ხი (მემკვიდრეობით შეწირული კარ-მიდამოთი, ან ადგილ-მამულით), 

იშვიათად მთლიანად სოფელი. “ 

შემოსული ღვინო მონასტერში მიდის და წელიწადის გარკვეულ 
დღეს, როცა აღაპია დანიშნული, ე. ი. რომელიმე საუფლო დღესას- 

წაულზე (წელიწადში ერთხელ ან რამდენჯერმე) ტრაპეზი იმართება. 

2 იქვე. 
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ტრაპეზის წევრები, ჩვეულებრივ, ბერები არიან, ე. ი. ღვინის მომხმა– 
რებლებად ამ შემთხვევაში ბერები გამოდიან, მაგრამ თუ ე.წ. „კარგა 
აღებული აღაპი“ არის დანიშნული (იშვიათად), მაშინ გარეშენიც, სა–- 

ერო პირებიც (უმთავრესად გლახაკები) მონაწილეობენ სუფრაზე. 

მონასტერში საზედაშე. ღვინო შედის არა მხოლოდ აღაპის მხრით, 

არამედ მონასტერს ღვინის დიდი შემოსავალი აქვს ღვინის ბეგრისაგან, 

ხოლო აქედან შემოსული ღვინის ნაწილიც სახელდებულია ზედაშედ, 
მას იყენებენ მღვდელმსახურებისა და საზეიმო ტრაპეზის (დღესასწაუ- 
ლების) დროს. 

მონასტერს ვენახები ჰქონდა, საიდანაც შემოსული ღვინო მონას– 

ტრის საერთო საჭიროებისათვის იხარჯებოდა. ამავე დროს შეიძლება 

ნაწილი საზედაშედ ყოფილიყო გამოყენებული. 

მონასტერში საზედაშე ღვინის შესანახად ცალკე ქვევრები არ- 

სებობდა, მას ცალკე ინახავდნენ“25, 
ხალხური ზე დაშეებისა და ეკლესია-მონასტრების ზედაშეთა 

შედარების შედეგად მათ შორის გარკვეული განსხვავება შეიძლება 

დავინახოთ. სახელდობრ: 

ა. საზედაშე ღვინის დამზადება ერთგვარად დაკავშირებული იყო 

პიროვნების აღაპთან სულის მოსახსენიებლად და იხარჯებოდა საუფლო 
დღესასწაულის დროს და არა უშუალოდ საუფლო დღესასწაულისათ- 

ვის. შეწირვის მიზეზი აღაპია და არა დღესასწაული, მაშინ როდესაც 
ხალხურ სარწმუნოებაში საზედაშე ღვინო რომელიმე დღეობას ეწი- 

რებოდა, რომლის გახსნა და მოხმარება მხოლოდ და მხოლოდ დათქმუ- 

ლი დღესასწაულის დროს ხდებოდა. 

ბ. საზედაშე ღვინოს ამზადებდა არა დიდი კოლექტივი, არამედ 
შედარებით მცირე –- რამდენიმე გლეხი ან ერთი გლეხი, იშვიათად 

სოფელი. ხალხური წესჩვეულებების მიხედვით საზედაშე ღვინის და–- 

მამზადებელი და შემწირავი იყო მორიგეობით გვარი, სოფელი, ოჯახი. 

გ. საზედაშე ღვინის დახარჯვა აღაპისათვის საუფლო დღესას- 

წაულებზე ხდებოდა, როგორც წესი, კარჩაკეტილად, საერო პირები 

არ მონაწილეობდნენ.. ხალხურ დღესასწაულებზე შეწირულ ღვინოს / 

მხოლოდ შემწირავი გვარი, სოფელი თუ ოჯახი მოიხმარდა, თუმცა 

აგრეთვე იცოდნენ სახედაშე ღვინით სხვა გვარის თუ სოფლის მლო– 
ცავების გამასპინძლებაც. 

დ. საერთოდ მონასტერში საუფლო დღესასწაულებზე იმართებო- 

და დიდი ტრაპეზი (პურის ჭამა), მაგრამ მასში მხოლოდ ბერები მო- 

ნაწილეობდნენ, სხვათა შესვლა მონასტერში აკრძალული იყო. ხალ–- 

28 ბ. ლომინაძე, საკულტო ფეოდალური მიწის მფლობელობა საქართველო- 

ში, 1951. 
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ზურ დღეობებში საერთო პურის ჭამის მონაწილე ზოგჯერ გვარი, სო- 

ფელი, ან ოჯახი გამოდიოდა, ზოგჯერ კი სხვადასხვა გვარი, რამდენიმე 
სოფელი და ოჯახები. ამასთან ერთად; სამონასტრო და ხალხურ ზედა- 

შეთა შორის გარკვეული მსგავსებაც ვლინდება: 

სამონასტრო და სახატო ვენახის შემოსავალის ნაწილი ზედა- 

შედ იხარჯებოდა. ზედაშის ნაწილი კი საერთო. საჭიროებას ხმარდე- 

ბოდა (მონასტერში მყოფთა გამოკვება, შენობის შეკეთება და ა.შ.). 

მონასტრებში და ხალხურ დღეობებში საზედაშე ღვინისთვის 

ცალკე ჭურჭელი იყო გამოყოფილი, რომელიც მონასტერთან ან სალო- 

დცავთან იყო ჩაფლული. 

/ უნდა აღვნიშნოთ, რომ საეკლესიო ღა სამონასტრო ზედაშე, მოხ- 
მარების წესით, მკაფიოდ განსხვავდება ხალხური საგვარეულო და 
სასოფლო ზედაშეებისაგან. პირველი მეტად ვიწრო, ინდივიდუალურ 

ინტერესებს ემსახურება, მეორე კი ფართო კოლექტივის –- გვარის, 

სოფლის წევრების ინტერესებს. ამასთან აღსანიშნავია, რომ პირველ 

შემთხვევაში ღვინის ზედაშის შემწირავად და მომხმარებლად ვიწრო 
წრე –- მოაღაპე გლეხები და ბერები გამოდიან ხოლო მეორე შემ- 
თხვევაში გვარი, გვარი მორიგეობით, სოფელი, ოჯახი. ხალხური ზე- 
დაშე, შეწირვის და მოხმარების ხასიათით, უფრო ძველი ჩანს. 

ზემოთ აღნიშნულის მიხედვით ხალხურ სარწმუნოებაში დამოწმე- 

ბულ საზედაშე ღვინოს, საერთო სახელთან ერთად, შორეული მსგავ- 

სება უჩანს ფეოდალური საქართველოს ეკლესია-მონასტრებისა და 

აღაპისათვის განკუთვნილ ღვინის ზედაშესთან. შესაძლებელია, სააღა- 

პო ღვინო გენეტიკურად უკავშირდებოდეს ხალხურ საზედაშე ღვინოს. 

ეთნოგრაფიული მასალებიდან ჩანს, რომ ღვინის ზედაშე წარმო- 
ადგენდა ქართველთა შორის ყოველწლიური შეწირვის საყოველთაოდ 
გავრცელებულ ფორმას. 'ეს სრულდებოდა გვარის ან სოფლის და 
ცალკეული ოჯახების მიერ ხატის ვენახებთან უკვე ყოველგვარი და- 
მოკიდებულების გარეშე. 

გვარი ან სოფელში შემავალი სხვადასხვა გვარები საკუთარი ვე- 

: ნახიდან მოწეული ღვინის პირველ და საუკეთესო ნაწილს წაიღებდნენ, 
საერთო ქვევრში ჩაასხამდნენ, ხატს შესწირავდნენ. დათქმულ დღეს 

მოხსნიდნენ და ერთად დალევდნენ. 

„იმერეთში, სოფელ ხანში შობას, ახალ წელიწადს, კვირიკობას 
გიორგიძეების ნაშიერი ხუთმეტი მოსახლე ივანიშვილი ერთად იკრი- 

ბებოდა და საერთო ხმიადსა და „შესაწირი ჭურის ღვინოს“ სწირავდა. 

»შესაწირ ჭურს“ ახალ წელიწადს მოხდიდნენ, იქიდან ზედაშეს ამოი- 
ღებდნენ და ეკლესიაში აწირვინებდნენ. შემდეგ ჭურს ისევ თავს მოუ- 
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· გოზავდნენ კვირიკობამდე. კვირიკობას ამ ჭურის ღვინოს ივანიშვილე– 

ბი ერთად შეექცეოდნენ, ისე რომ სხვას არავის შეასმევდნე ნ4%6,, 

სამეგრელოში, სოფელ ახუთში ასმავებს საერთო ქვევრი ჰქონ– 

დათ თუხთმეტკოკიანი, რომელიც მინდორში ჰქონდათ ჩადგმული. ამ 

ქვევრში ასმავები ღვინოს ერთად ჩაასხამდნენრი თითოეული ოჯახი 

კოკა ღვინოს ჩაასხამდა. შემოდგომით დღეს დანიშნავდნენ და ერთალ 

ლოცულობდნენ“?,. 
რაჭაში, სოფელ სორში გვალვისთვის მთავარანგელოზში საღვთოს 

იხდიდნენ. საღვთოში ხარს დაკლავდნენ და მთელი სოფელი ერთად 
შეიყრებოდა. სალოცავ ღვინოს ქვევრებში ასხამდნენ როსნაძეების 
გვარს ერთი ჭური ჰქონდა, ასევე ჯუმბაშვილებსა, ბერიშვილებსა და 

ურეკაძეებსაც. სულ სამი-ოთხი ჭური იყო ჩამარხული. თითო ჭური 

ოცდაათ-ორმოცკოკიანი იქნებოდა. ტკბილს დაწურვისთანავე ჩაასხამ- 

დნენ. ღვინოს საღვთოსათვის მოხდიდნენ და ერთად დალევდნენ??, 

ქართლში, არაგვის ხეობაში მთავარანგელოზის ხატი ოხიაშვილე- 

ბის სალოცავი იყო. ამ სალოცავთან მიწაში ჩაფლული იყო 12--13- 

თუნგიანი ზედაშე, რომელსაც შემოდგომაზე ოზიაშვილები ყურძნის 

წვენით აავსებდნენ. ზედაშის გახსნა ხატობაში ხდებოდა. მთავარანგე- 

ლოზობა აღდგომის მეორე დღეს მოდიოდა?9, 

ოჯახები საკუთარი ვენახებიდან მოწეულ ღვინოს ხატს შესწირავ– 

დნენ. თავღვინოს ხატს გაუგზავნიდნენ, დანარჩენს სახლში მოიხმარ–- 

დნენ. გასესხება და გაყიდვა არ შეიძლებოდა. 

ქართლში, მეჯუდას ხეობაში სოფელ მეჯვრისხევისათვის უსანე- 

თობა საერთო დღეობა იყო, რომელიც მოდიოდა ამაღლებიდან მეათე 

დღეს, კვირას. მას დღესასწაულობდა მეჯუდის პირი, პატარა მეჯვრის- 

ხევი, ჩარხის უბანი (უსანეთის უბანი), შრომის უბანი (ძაღლის უბანი), 

ქეციხურა და მექვაბიანთ უბანი. სოფელ მეჯვრისხევის მცხოვრებლებს 
უსანეთისათვის ღვინის, პურის და ერბოს ზედაშეები ჰქონდათ შეთ- 
ქმული. ღვინის ზედამეები ზოგიერთ ოჯახს სალოცავის გალავანში 

ჰქონდა ჩაგდებული, ზოგიერთს კი –- ოჯახში. საზედაშე ღვინოს შე- 
მოდგომობით აყენებდნენ. ზედაშედ პირველ ნაწურ თავანკარა ღვი- 

ნოს ჩაასხამდნენ. ჩასხმის დროს სანთელს აანთებდნენ, დაილოცებოდ–- 

ნენ. ზედაშის თავღვინოს ხატს გაუგზავნიდნენ. მისი გაყიდვა არ შეი- 

ძლებოდა, ოჯახში უნდა მოეხმარათ?მ. 

26 ვ. , ბარდავე ლიძე, იმერეთის 1937 წ. ეთნოგრაფიული ექსპედიციის 

დღიურიდან. 
27 სამეგრელოში 1947 წ. მივლინების მასალები. 

28 1950 წ. რაჭის ეთნოგრაფიული. ექსპედიციას მასალები. 

290 1947 წ. ქართლის ეთნოგრაფიული ექსპედიციის მასალები. 

30 ქართლის 1948 წ. ეთნოგრაფიული ექსპედიციის მასალები. 
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ოჯახები ქვევრებს საგანგებო სახელებს არქმევდნენ. დანიშნულ 
დღეს მოხდიდნენ, ხატს არ გაუგზავნიდნენ და შინ მოიხმარდნენ. 

ალერტის სალოცავი მარტვილის რაიონშია სოფელ ალერტში. 

ალერტობა ოცდასამ აპრილს და ათ ნოემბერს იმართებოდა. სალო- 

ცავად ბევრი ხალხი მიდიოდა. აქ თითქმის მთელი სამეგრელო ლოცუ- 

ლობდა. შესაწირავად საქონელი და ფრინველი მიჰყავდათ: ხარი, მო- 

ზვერი, ბატკანი, მამალი, ქათმები. შეწირულ საქონელს სალოცავს გარ- 

შემო შემოავლებდნენ და მის სახელზე გაუშვებდნენ. შესახელებულის 

დაკვლა არ შეიძლებოდა. შესაწირავად ფული და სანთელიც მიჰქონ- 

დათ. საალერტო ღვინოს შემოდგომით ჩაასხამდნენ, რომელსაც საგან- 
გებოდ უვლიდნენ, ათ ნოემბერს, დღეობის დროს, ერთ ბოთლს ხატს 

გაუგზავნიდნენ, დანარჩენს ოჯახში მოიხმარდნენ, მისი გაყიდვა. არ 

შეიძლებოდა?!, 

ოდუდია სამეგრელოში თავს დალოცვას ნიშნავს ამისათვის 

ცალკე სალოცავი ქვევრი იყო მიჩნეული. ღვინოს შემოდგომით ჩაას- 

ხამდნენ ლოცვის დღემდე მისი მოხდა არ შეიძლებოდა. ოდუდიასთვის 

შესახელება უფროს კაცსაც შეეძლო და ძმებსაც. 

მისი სალოცავი დღეები იყო: სამშაბათი, ხუთშაბათი და შაბათი, 
ამ დღეებს არ უნდა ასცდენოდა, დროის მიხედვით კი ყოველთვის შეიძ- 

ლებოდა. დაკლავდნენ დანაპირებს –– ტახს ან ქათამს. ოთხ მრგვალ 

კვერს გამოაცხობდნენ, შიგ ჩადებდნენ საკლავის გულ-ღვიძლს, ბადე- 
ქონს ანდა მათ ნაწილს. გობზე დაალაგებდნენ საკლავის გულ-ღვიძლს, 
თავს, კვერებს, კეცით ნაღვერდალს წაიღებდნენ საკმეველის დასაწვა- 
ვად, სანთელს აანთებდნენ და ქვევრთან დაიჩოქებდნენ ზოგიერთი 
მთხრობელის გადმოცემით, ამ რიტუალში მონაწილეობდნენ მხოლოდ 

მამაკაცები, ზოგიერთის თქმით კი, კაცებიც და ქალებიც. გობს მარ- 

ჯვნივ დაატრიალებდა ის, ვისიც სალოცავი იყო და დაილოცებოდა – 

ჩემი თავი ბედნიერად გამიხადეო. პირველ ლუკმას თვითონ მლოცვე- 

ლი აიღებდა და შემდეგ დანარჩენები. ოდუდიას ღვინოს სახლში მოი- 
ხმარდნენ32, 

„იმერეთში ყოველი ოჯახი იხდიდა საღვთო წირვას” წელიწადში 
ერთხელ. საღვთო წირვის სუფრაზხე ღმერთს ევედრებოდნენ პურ-ღვი- 

ნის ბარაქას, საანგელოზო ჭური ეწირებოდა ოჯახის მფარველ ანგე- 

ლოზს. ოჯახის ანგელოზის პატივსაცემად მსხვერპლის შეწირვა ხდე- 

ბოდა ყოველწლიურად მაისის თვეში. ამ დროს ყველა ოჯახში განსა- 

კუთრებული მზადება მიდიოდა, აცხობდნენ ხაჭაპურებს, სადაც ყველ- 

მ1 სამეგრტელოში 1946 წ. მივლინების მასალები. 
32 სამეგრელოში 1946, 1947, 1950 და 1951 წწ. მივლინების მასალები. 
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თან ერთად დებდნენ ცხრა სახის დანაყილ ბოსტნეულს, კლავდნენ ქა- 

თამს, კვერებს, ქათამს გობზე დააწყობდნენ. საღამოჟამს ოჯახის წევრე–- 

ბი, მხოლოდ მამაკაცები, ჭურთან მივიდოდნენ. ყველა მამაკაცი ჭურის 

გარშემო დაიჩოქებდა. ოჯახის უფროსი აიღებდა გობს ანთებული სან– 
თლებით და იწყებდა ლოცვას. ოჯახის ანგელოზს თხოვდა ყოფილიყო 

მფარველი და დამცველი მისი ოჯახისა ლოცვის დამთავრების შემ- 

დეგ ჭურს გახსნიდნენ და იწყებოდა ღვინის სმა“34, 
გურიაში ოჯახში საკალანდო ჭური, რომელიც 4––5-კოკიანი უნდა 

ყოფილიყო, ყველა ოჯახს ჰქონდა. შემოდგომით საუკეთესო ყურძნი- 
დან პირველდაწურულ შუმ ღვინოს ჩაასხამდნენ- საზედაშედ თეთრ 
ღვინოს ირჩევდნენ. საკალანდო ღვინოს ცხემლისჭრა ღამეს მოხსნი– 
დნენ. ამ ღვინის გასესხება და გაყიდვა არ შეიძლებოდა, სახლში და- 
ლევდნენ. ღვინოს ქალი ვერ ამოიღებდა მას ჭურის ახლოსაც არ 
უშვებდნენ, იტყოდნენ –– ღვინო პკეს მოიყენებსო. გობზე დააწყობ- 

დნენ დასალოცავ პურს, საკმეველს, სანთელს. კაცები საკალანდო 

ჭურს მოხდიდნენ, დოქით ღვინოს ამოიღებდნენ, გობთან ერთად დად- 

გამდნენ და დაილოცებოდნენბ4, 

სალოცავისთვის ღვინის შეწირვა კერძო მფლობელობაში მყოფი 

ვენახებიდან ძველი ტრადიციის გავლენით უნდა აიხსნას. თანდათანო- 

ბით უნდა მომხდარიყო საზედაშე ღვინის კულტის ობიექტაღ ქცევა. 

ჩვენი საკითხისათვის საინტერესოა პროფ. ვ. ბარდაველიძის მო– 

საზრება, გამოთქმული პურის ზედაშეებთან დაკავშირებით. როგორც 

იგი წერს, ქართლში პურის ზედაშედ შეწირვა სრულდებოდა „საყმოს 

წევრის მიერ, რომელიც ცალკე კომლად ცხოვრობდა, ამუშავებდა ხა- 

ტის სახნავ ნაკვეთს და განსახღვრული დროის განმავლობაში ითვი- 

სებდა მასზე აღებულ მოსავალს, რის შემდეგაც მიწა იგივე პირობებში 

გადადიოდა საყმოს მეორე წევრზე, შემდეგ მესამეზე და ა. შ. და- 
სრულდებოდა რა ყველა კომლის შემოვლა, ხდებოდა მორიგეობის 

განახლება ყოველთვის იმავე სახით. 

მიწის სარგებლობის მოცემულ წესთან დაკავშირებული იყო შემ- 

დეგი ჩვეულება: მორიგე ყმა მის მიერ დამუშავებულ ხატის მიწაზე 

მიღებული ყოველი ახალი მოსავლიდან განსაზღვრულ ნაწილს ზედა- 

შის სახელწოდებით სწირავდა ხატს. შეწირვა ხდებოდა პურის გალე–- 
წვის დამთავრებისთანავე. ირჩეოდა პურის საუკეთესო მარცვალი, თავ– 

  

ქე M, Cგ-8მ02X30, 06ხM2 M# 800032MM 8 IIMC00+M, CMC0MIII. ხი. 
XXV, IMთდ»აMC, 1889, გვ. 26-27; ვ. ბარდაველიძე, იმერეთის 1937 წლის ეთ- 

ნოგრაფიული ექსპედიციის დღიური. 

4 გურიაში შეკრებილი ეთნოგრაფიული მასალები 1952 წ., ისტორიის ინსტიტუ- 

ტის ეთნოგრაფიის განყოფილება. 
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სდებოდა განსაკუთრებულ, დაწნულ ჭურჭელში, რომელსაც დგამდნენ 
სახლის „წმინდა“ (მარჯვენა) კუთხეში, სადაც ხალხის რწმენით, სახ- 

ლის მცველი –– კეთილი სული ბინადრობდა... დღესასწაულზე ხსნიდ- 

ნენ ჭურჭელს, ფქვავდნენ მარცვალს და საზედაშე ფქვილიდან აცხობ- 
დნენ პურებს, ლავაშსა და ნაზუქებს. და ტაძარში შეკრებილ ხალხს 
თანაბრად »„უნაწილებდნენ. ზოგ შემთხვევაში, განსაკუთრებით მაშინ, 
როდესაც ყმა სიშორის გამო თავის „მკვიდრ“ ხატში მოდიოდა 2-–-3 
წელიწადში ერთხელ, ზედაშეს მხოლოდ ნაწილი იხარჯებოდა სადღეო- 
ბო პურეულის გამოცხობაზე, დარჩენილი ნაწილი კი იცვლებოდა სამ– 

სხვერპლო ცხოველზე და ღვინოზე. ყველაფერი ეს მიჰქონდათ ხატში, 
სადაც დაკლავდნენ ცხოველს, მოხარშავდნენ მის ხორცს და გაშლილ 

სუფრაზე უმასპინძლდებოდნენ დამსწრეებს. 
ეს ფაქტები გამოავლენენ ზედაშეს შეწირვის როგორც საჩუ- 

ქრის თავისებურ ფორმას, ხატის მიწით სარგებლობისათვის. 
„გარკვეული დროიდან კი ––- განაგრძობს ვ. ბარდაველიძე,––გაღ- 

მონაშთების სახით შემონახული მონაცემების საფუძველზე, ზედაშე 
წარმოადგენდა ქართველთა შორის ყოველწლიური შეწირვის საყო- 

ველთაოდ გავრცელებულ ფორმას.' მაგრამ ეს სრულდებოდა ცალკეუ- 
ლი ოჯახების მიერ მშობლიური ხატებისათვის უკვე ყოველგვარი და- 

მოკიდებულების გარეშე მათი მიწის სამფლობელოებისაგან (ხატის 
მიწა)... აქაც ზედაშის ჭურჭელს ხსნიდნენ იმ ხატის სატაძრო დღესას- 
წაულზე, რომლისადმიც ის იყო შეწირული, მაგრამ იმ ღვინოს მხო- 

ლოდ ნაწილს ხმარობდნენ ხატისათვის, რასაც ეწოდებოდა თავეული 

ან სათაო. ·დაფქვავდნენ რა მას, გამოაცხობდნენ სადღესასწაულო ქა- 

დას, მიჰქონდათ იგი ტაძარში და აძლევდნენ მღვდელთმსახურს, რო- 

მელიც მათ ამისათვის დალოცავდა. ზედაშის დანარჩენ · ნაწილს ოჯახი 
საკუთარი საჭიროებისათვის ხმარობდა. ამ დროიდან ტერმინი „თავეუ- 

ლი“ ან „სათაო“ იქცა ზედაშის სინონიმად და ზოგიერთ ადგილებში 
გამოდევნა იგი, როგორც ხატისადმი შეწირული პურის სახელწოდება. 
იქვე ვ. ბარდაველიძე შენიშნავს, რომ აღმოსავლურ-ქართულ ზედაშის 
და თავეულის ან სათაოს შესატყვისი შეწირვა და მირთმევა სვანებში 
ატარებდა სახელწოდებას. „ტაბლაშ“ (ზემო სვანეთის ბალსქვემო თე- 
მებში) და „გვიზ“ (ხემო სვანეთის ბალსზემო თემებში), ამასთანავე 
ხშირად ერთ ოჯახში იყო ·ლამარია ტაბლაშ, ან. ლამარია გვიზ, იანა 

გვიზ, ისკლილჯალე გვიზ და ა. შ. , 
თავდაპირველი ზედაშისაგან განსხვავებით, ეს ზედაშე თავეულე- 

ბი და "სვანური გვიზ ან ტაბლაშ ითვლებიან პურის მსხვერპლად შე- 
წირვის უკვე ისეთ ფორმად, რომელიც ·გულისხმობს არა მის კოლექ- 

ტიურ მოხმარებას, არამედ ამ შესაწირი მოსაკითხის პირად 'სარგებ- 
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-ლობამი მისაკუთრებას ინდივიდუალური ოჯახებს და ტაძრის 

მღვდელმთავრის მიერ“35, 

ზედაშე საჩუქრის თავისებური ფორმაა, რომელიც არსებითად 
წარმოადგენს საზღაურს სახატო ვენახით სარგებლობისათვის, კერძო 

მფლობელობაში მყოფი მეურნეობიდან კი იგი შეწირულს წარმოად- 
გენს. 

ოჯახის გაყოფის შემთხვევაში საზედაშე ქვევრის დაძვრა არ შეიძ- 

ლებოდა. ვინც ოჯახში რჩებოდა, საზედაშე ქვევრი იმისი კუთვნილება 
იყო. ზოგან, გაყრის დროს ზოგიერთი საზედაშე ხელუხლებელი რჩე- 

ბოდა და ძმათა შვილებს შორის საერთო საკუთრებად ითვლებოდა. 
გაყოფის შემთხვევაში ოჯახიდან წასული საზედაშეს ცალკე გაიჩენდა. 
უამისოდ არ “შეიძლებოდა, რადგან ზედაშეს დოვლათი და ბარაქა მო– 

ჰქონდა. წასულს „ოჯახის უფროსი დალოცავდა: ჩემი სალოცავებიდან 
უვნებელი ყოფილიყავი, ჩემგნით თავისუფალი იყავი, ჩემს სალოცა- 

ვებს შენთვის ზიანი არ მოეყენებინოს და შენთვის საკუთარი გაგეჩი- 
ნოსო. 

განსაკუთრებულ ყურადღებას იპყრობს ის, რომ ქართველი ხალ- 
ხის ყოფაში ზედაშეების მოვლა-პატრონობა უფროს კაცს ევალებოდა. 
საზედაშე ქვევრებს და ღვინოს ქალი ხელს ვერ მოკიდებდა. საზედაშე 
ქვევრთან ჩატარებულ რიტუალებში ქალი მონაწილეობას ვერ მიიღებ- 
და -- ხალხის რწმენით იგი ავად გახდებოდა. ვენახისადმი შეწირულ 

„სარიტუალო კვერს ქალი ვერ შეჭამდა. 

ამ ჩვეულების გავრცელების ფართო არეალი იმის მაჩვენებელია, 
რომ ეს წესჩვეულება ქართველი ხალხისათვის. საერთო უნდა ყოფი- 

ლიყო, 
ქალის ასეთი უუფლებობა ღვინოსთან დაკავშირებულ რელიგიურ 

წესჩვეულებებში, ერთი შეხედვით, შესაძლებელია იმით ყოფილიყო 

გამოწვეული, რომ ქალი უწმინდურ არსებად ითვლებოდა. მევენახეო– 

ბაშიც საერთოდ მისი როლი მხოლოდ ყურძნის კრეფაში დახმარებით 

განისაზღვრებოდა. 
მეურნეობის ამ დარგში მკაფიოდ ვლინდება მამაკაცის პრიორი- 

ტეტი. აღსანიშნავია ისიც, რომ ვაზისადმი შეწირული კვერების შეჭმა 
მხოლოდ მამაკაცებს შეეძლოთ, ალბათ, როგორც ამ საქმიანობასთან 

უშუალოდ დაკავშირებულ გამძღოლ პირებს. 

§ 2. ზედაშის სახეობანი 

იმისათვის, რომ ნათლად დავინახოთ ღვინის ზედაშეების ადგილი “ 

და მნიშვნელობა, განვიხილავთ -იმ დღეობებს, რომლებსაც ღვინის ზე– 

შ5 ც. ც. სგიემმლ:სIა30 36M0,ხMხ 8უჩმხყყი „068M6L0V3MICM%MX 
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დაშეები ეწირებოდა. მასალები ძირითადად დასავლეთ საქართველო- 
დანაა მოტანილი, შესადარებლად კი გამოყენებულია აღმოსავლეთ სა- 
ქართველოში შეკრებილი მასალა. 

ოჯახების მიერ შეწირული ღვინის ზედაშეები ჩაფლული იყო იმ 

ჯვარ-ხატების ტერიტორიაზე, რომლის სახელზედაც ეს ზედაშე იყო 

შეწირული. 

ჯვარ-ხატებთან ღია ცის ქვეშ ხშირად გვხვდება ქვევრები, სადაც 
ინახებოდა ხატისათვის შეთქმული ღვინის ზედაშეები მაგალითად, 

სოფელ ერედის ხატის გალავანში წინასწარი გათხრების შედეგად აღ- 

მოჩენილი იქნა ასეთი 115 ქვევრი?ზწ. ზოგან ღვინის ზედაშეები მოთავ- 

სებული იყო დახურულ მარანში ან ღია ცის ქვეშ, სუფთა, შემოღობილ 

ადგილას, ზოგჯერ კი მისთვის განკუთვნილ საგანგებო ნაგებობაში. 

სამამო ზედაშეები მამებს ან ძმებს ერთად ჰქონდათ ერთ-ერთი 
ძმის ოჯახში. საგვარო ზედაშეები საერთო ქვევრში ისხმებოდა, რომე- 

ლიც სალოცავებთან ან გვარის რომელიმე წევრის საყანე ადგილას იყო 
ჩაგდებული. სასოფლო ღვინის ზედაშეებს კი ძირითადად ხატებთან 

არსებულ საერთო ქვევრში ასხამდნენ 

ჩვენ შევჩერდებით ისეთ დღეობებზე, რომლის დროსაც ღვინის 

ზედაშეები ოჯახების მიერ იყო შეწირული. 

სამეგრელოში ოთუთაშხური დიდმარხვის ორშაბათს სრულდებო- 
და. მას თუთაშხა (ორშაბათ)-ბედნიერს ეძახოდნენ. თუთაშხა-ბედნიე- 
რისათვის პურის ზედაშე ჰქონდათ შეთქმული. პურის ზედაშეს სუფთა 
ადგილას შეინახავდნენ, თუთაშხა-ბედნიერისათვის ღვინოს შემოდგო- 
მით ჩაასხამდნენ. სახედაშე ქვევრი მარანში იყო ჩაფლული. დღეო- 
ბისათვის ოჯახის უფროსი ქალი ოჯახის თითოეული წევრისათვის ორ- 

ორ კვერს გამოაცხობდა, გულად ლობიოს ჩაუღებდნენ. ქალებისათვის 

განკუთვნილი კვერები მრგვალი ფორმისა იყო, კაცებისათვის ეს ერთი 
მრგვალი და მეორე უფრო მოგრძო ცხვებოდა. წინადღით საზედაშე. 
პურს თავს მოხდიდნენ, სანთელს აანთებდნენ და დაილოცებოდნენ. 
ორშაბათ დილით უფროსი დიასახლისი ადგებოდა, სახლს დაგვიდა, 

განსაკუთრებით ცეცხლის ადგილას. უფროსი დიასახლისი მთელი დღე 
მარხულობდა, საღამომდე წყალსაც არ დალევდა. საღამოჟამს, მთვარე 

რომ გამოჩნდებოდა, ოჯახის ყველა მამაკაცი მარანში წავიდოდა სა- 

თუთაშხო ქვევრთან, თან კი კვერებსა და სანთელ-საკმეველს წაიღებ- 

და. ქვევრთან უფროსი კაცი დაილოცებოდა. „თუთამხა ბედნიერი, 

ქიანაში ჯღვერი, სი ქომუჩია ხვე დო ბარაქა მონწიაში„ საქონელ- 
ში“ -- „ორშაბათ ბედნიერო, ქვეყნის წინამძღოლო, შენ მომეცი ხვავი 

%ვ. ბარდაველიძე, ქართლის პირველი ეთნოგრაფიულ ექსპედიციის 
დღიური, რე. 7, გე. 40. 
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და ბარაქა მოსავლისა, საქონლისაო“. შემდეგ ქვევრიდან ღვინოს ამოი- 

ღებდნენ და დალევდნენ. კვერებს იქვე შეექცეოდნენ. უფროსი დია- 
სახლისი კი სახლის მარჯვენა კუთხეში დაილოცებოდა: „თუთაშხა 
ჯღვერია, სი ქომუჩია სიწაღმართვე და სიმარჯეე, ორინჯიში, კოჩიში, 

მონწიაში სიწაღმართე დო სიმარჯვე ქემემიუწევა ფუძე ადგილი დი- 

დებულია“ –– „ორშაბათ წინამძლოლო, შენ მომეცი სიწაღმართე და 

სიმარჯვე, საქონლის, კაცის მოსავლის. სიწაღმართე და სიმარჯვე მომა- 

ყოლე ფუძე ადგილ დიდებულო“. 
რამდენი წევრიც იყო ოჯახში, იმდენ ღერ სანთელს დაწვავდნენ. 

მამაკაცები მარნიდან რომ გამობრუნდებოდნენ, სახლის კარებს მიად– 

გებოდნენ და დაიძახებდნენ –– კარი გაგვიღეთო: შიგნიდან ქალი დაუ- 
ძახებდა: რა მოგაქვთო, ისინი უპასუხებდნენ: მშვიდობა და ბედნიერე- 

ბაო. ხელში ბელტები ეჭირათ, კარს რომ გააღებდნენ, ბელტს კედელს 

ესროდნენ და იტყოდნენ: თუთაშხა ბედნიერო, ასე გაამრავლე ჩვენს 
ოჯახში ადამიანი და საქონელიო417, 

სამგარიო უფროსი კაცის სალოცავი ქვევრი იყო, რომელსაც 

ზოგან დიდ ოხვამერს ეძახოდნენ; ზოგიერთ ადგილებში უფროსი კაცის 
ოხვამერს, ან დუდი -- თავი ოხვამერს. სამგარიო მთავარი სალოცავი 

ქვევრია. თავისი სიდიდით დანარჩენი საზედაშე ქვევრებისაგან გან- 
სხვავდებოდა. საზედაშე ღვინოს პირველად სამგარიოს ქვევრში ჩაას- 
ხამდნენ. სამგარიოს სახელზე მამალი იყო გაშვებული, რომელსაც წი- 

ნასწარ დანიშნავდნენ, პწკალს მოაჭრიდნენ. შესაწირავი საკლავი უფ- 

როს კაცს უნდა ეყიდა, ოჯახისა არ შეიძლებოდა. სამგარიოს სახელზე 

უფროსი კაცი ძროხას დააყენებდა, რომელსაც წაღმა შეაბრუნებდა. 

ასეთ ძროხას პატენიას ეძახდნენ, როცა ძროხა ხბოს მოიგებდა, 

სამგარიოს იმას შესწირავდნენ, ძროხას ნიშანს უკეთებდნენ, მარჯვე– 

ნა ყურზე სერს დაადებდნენ. მას ვერ გაუჯავრდებოდნენ. ყანაშიც 

რომ შესულიყო და გაეთელა, ვერც ყანის პატრონი და ვერც სხვა ვინ- 

მე ხმის ამოღებას ვერ გაბედავდა. ძროხის რძის და ყველის გაყიდვა 

აღკვეთილი იყო, ის შინ უნდა მოეხმარათ. სამგარიოს დღისათვის თუ 

მოგებული ხბო საკლავად არ გამოდგებოდა, მაშინ ხბოს მოგებამდე 

ძროხას სამგარიოს ლოცვას დაასწრებდნენ. თუ ძროხას ხბო ჰყავდა, 
სხვა საკლავის ყიდვა და შეწირვა არ შეიძლებოდა. სამგარიოს ანუ 

დიდი ოხვამერის სალოცავ დღედ ახალი წლის შემდეგი ორშაბათი 

ითვლებოდა, ორშაბათს არ უნდა გადასცდენოდა. უფროსი ქალი სად- 
ღეობოდ ხუთ კვერს გამოაცხობდა, მეხუთე კვერი თავისი სიდიდით 

  

37 MI. IL II III # 1360, დასახელებული შრომა, გვ. 229-30; ს. მაკალათია, 

დასახელებული შრომა, გვ. 313--315; 1946, 1947, 1949, და 1951 წწ. სამეგრელოში 

მივლინებების მასალები. 

77



დანარჩენი: კვერებისაგან განსხვავდებოდა, ის უფროსი კაცისა იყო. 

გულად საკლავის გულ-ღვიძლს ჩაუდებდნენ, გობზე დაალაგებდნენ 
საკლავის თავს, გულ-ღვიძლს, მკერდის ნაწილს, კვერებს, მოხარშულ 
ქათამს; სანთელ-საკმეველს და მარანში წავიდოდნენ. სამგარიოს“ქვევრ- 
თან მივიდოდა, ოჯახის ყველა მამაკაცი. უფროსი კაცი ქვევრს მოხდი- 
და და მასთან ყველას დააჩოქებდა, სანთელს აანთებდა, საკმეველს 
დაწვავდა, გობს მარჯვნივ დაატრიალებდა და დაილოცებოდა: „მიქელ 
გაბრიელ მთავარანგელოზი, სი ქაშმეწი ოჯახამო, ორინჯამო, კოჩამო. 

მონაწი ქომეი ჩქიმი ხეში მენათხუმა, ძონაწი კეთილი ოჭკომალი ქო- 

მელ. ჩქიმი ჩილი დო სკუას ბარაქა ქემეჩია, ალიან-ჩალიანიშე“ ქოთხი– 

ლევა, ჩქიმი მონაწის ბარაქა ქემეჩია4. 

„მიქელ გაბრიელ მთავარანგელოზო, შენ დამეხმარე, ოჯახიანად, 

საქონლიანად, ადამიანიანად. მოსავალი მომეცი. ჩემი ხელშენახები მო– 

სავალი კეთილ საჭმელად გამიხადე. ჩემ ცოლშვილს ბარაქა მიეცი, 

ალიანისაგან-ჩალიანისაგან დაიფარე. ჩემს მიერ მოწეულ მოსავალს 
ბარაქა მიეცი“. 

თავღვინოს უფროსი კაცი დალევდა, პირველ ლუკმასაც ის აიღებ- 

და, შემდეგ დანარჩენებიც შეექცეოდნენ. საკლავის ხორცით უცხო 

პირთა გამასპინძლება აღკვეთილი იყო. ჩვეულების მიხედვით სტუმრად 

მისულ ქალიშვილსა და სიძესაც არ აჭმევდნე ნ%. 
„სამეგრელოში საუკეთესო ღვინოს, რომელიც კი აქვთ, შეინა- 

ხავენ ხოლმე იმ დროისათვის, როცა მარგვლა აქვთ. ამ ღვინოს სწირა- 
ვენ წმ. გიორგის იმ პირობით, რომ პეტრე-პავლობამდე არ ახადონ 
თავი იმ ჭურს, რომელშიც ღვინო არის. მართლაც ვერავინ გაბედავს 
ამ დრომდის მას ხელი ახლოს. პეტრე-პავლობის დღეს კი, რომელიც 

მარგვლის წინ არის, დიდის ამბით უნდა მოხსნან თავი ქვევრს. ამისათ- 

ვის მარანში მოიწვევენ მღვდელს, რომელიც შეიმოსება საეკლესიო 

ტანისამოსით, რამდენსამე ლოცვას იტყვის ქვევრის თავზე და შემდეგ 
ამისა მოხსნის თავს ამ ქვევრს, იქიდან პატარა დოქმი გადმოასხამს 

ღვინოს, რომელსაც გაგზავნის შესაწირავად წმ. გიორგის ეკლესიაში. 
ამის შემდეგ შეუძლიათ იხმარონ ეს ღვინო“319, 

„მქვითული“ რელიგიური წესი,ა რომელიც სამეგრელოში 

სრულდებოდა ჭირნახულის აღებისა დღა დაბინავების შემდეგ. „ამ 
დღეს დაკლავდნენ შვიდ სულ სხვადასხვა ცხოველს. „მქვითულში#“ 

უნდა დაეკლათ: გოჭი, ბატკანი, ხბო; მამალი, იხვი, ციკანი, თევზი; 

აგრეთვე პურის, ფეტვის, სიმინდის კვერებს აცხობდნენ. ოჯახში მო- 
კეთეებს მოიწვევდნენ. სადილის წინ ყველა მამაკაცი, ოჯახის უფროსის 

388 1946, 1947, 1949 ღა 1951 წწ. სამეგრელოში მივლინების მასალები. 

3? არქანჯელო ლამბერტი, დასახელებული შრომა, გვ. 52. 
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წინამძღოლობით, შქვითულის ქვევრთან მივიდოდა და იქ დაიჩოქებ- 

და. იქვე დადგამდნენ ხონჩას, რომელზედაც ელაგა. კვერები, ღაკლუ- 
ლი ცხოველების გულ-ღვიძლი და თავები. ოჯახის უფროსი ქვევრის 
თავს ანთებულ სანთლებს მიაკრავდა, სამადლობელო ლოცვას წარმო–- 
თქვამდა კარგი და დოვლათიანი მოსავლისათვის. სთხოვდა ღვთაებას 
ოჯახის კეთილდღეობას და მფარველობას, იქ დამსწრეებს საკმეველს 

თავზე შემოავლებდა, მას ნაკვერჩხალზე დასწვავდა. დასასრულს შქვი– 
თულის ქვევრს თავს მოხდიდენ, დანაყრდებოდნენ და ყველანი ოჯახ- 

ში ბრუნდებოდნენ, სადაც სადილი იმართებოღა4“4%, 

სამეგრელოში ს აღვ თო უფროსი ვაჟიშვილის სალოცავი იყო. 
იგი აღდგომას სრულდებოდა. მას საკუთარი ქვევრი ჰქონდა მიჩნეული. 

ლოცვის დღეს, თუ უფროსი ვაჟიშვილი სახლში არ იყო, უნდა 'მოე– 

ყვანათ, თუ შეიძლებოდა მისი მოყვანა. საკლავად მხოლოდ და მხო-. 
ლოდ თიკანი იცოდნენ. შიგნეულის გულიან ოთხ კვერს გამოაცხობდ- 

ნენ. ქვევრთან კვერებს, გულ-ღვიძლს, სანთელ-საკმყველს წაიღებდ- 
ნენ. უფროსი კაცი სანთელს შემოავლებდა, ვისი სალოცავიც იყო და 

დაილოცებოდა; ბედნიერებას და კარგად ყოფნას სთხოვდა ღმერთს. 

ქვევრს მოხდიდნენ, ღვინოს ამოიღებდნენ და დალევდნენ. დარჩენილ 

ღვინოს შინ მოიხმარებდნენ, მისი გაყიდვა არ შეიძლებოდა4!. 
„ხეხუნჯობა“ სამეგრელოში 31 დეკემბერს სრულდებოდა ამ 

დღეს ოჯახის თითოეული წევრისთვის აცხობდნენ კვერებს, კლვადნენ 

ქათამს, კვერცხებს ხარშავდნენ, ხონჩაზე დაალაგებდნენ და კერიის 
პირას დადგამდნენ. პირველად კერასთან ოჯახის უფროსი მიდიოდა, ის 

ხონჩას მარჯვნივ მოატრიალებდა და დაილოცებოდა: „ხეხუნჯი ბედ- 

ნიერი დო მშვენიერი, ჩქიმი ხე დო ხუჯიში ნაქიმინათი ჩქიმი გური 
გაახარი, ჩქიმი ხედოხუჯიშ ჯგირობუას სი ქიგმორჩინე. ხეში ტახა, ხუ–- 

ჯიშ ჭუა ჩქიმი ჩილ დო სკუას შორიშა ქო-გომირადითი“. 

„ხელმხარო ბედნიერო და მშვენიერო, ჩემი ხელითა და მხრით 
გაკეთებული საქმით ჩემი გული გაახარე. ჩემი ხელმხარისს კარგად 

ყოფნით დამაბერე. ხელის ტეხვა, მხრის ტკივილი ჩემი (ყოლშვილის– 

გან გააცილე“. 
უფროსის შემდეგ ოჯახის დანარჩენი წევრები ხონჩასთან რიგით 

მივიდოდნენ, იმავე ლოცვას გაიმეორებდნენ თავიანთ კვერსა და 
კვერცხს იქვე შეჭამდნენ. ხეხუნჯობას განსაკუთრებით მჭედლები და 

ხელოსნები ასრულებდნენ, რომელთაც სამჭედლოში ან სახელოსნოში 
ღვინის ქვევრი ჰქონდათ. იმ ქვევრში ყოველწლიურად ღვინოს ასხამ- 

40 ს, მაკალათია, დასახ. შტომა, გვ. 320; 1946, 1947, 1949 და 1951 წწ. სა- 

მეგრელოში მივლინების მასალები. 

- 1 იგივე მასალები. 
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დნენ, აგრეთვე წმინდა სოლომონს? ღორს სწირავდნენ რომელსაც 

ოხეხუნჯე ერქვა. ღღესასწაულამდე მჭედლის ბავშვები სოფელში და- 
დიოდნენ და მცხოვრებლებისაგან მარცვალს, კვერცხს და სხვა პრო- 

დუქტებს აგროვებდნეზ. ასეთი შეგროვება სავალდებულო იყო. ოჯახს 

კიდევაც ეწყინებოდა, თუ მას მეხეხუნჯე გამოტოვებდა. 

სამჭედლოს ძველ სამეგრელოში თაყვანს სცემდნენ. იგი წმინდა 

ადგილად ითვლებოდა, სადაც ფიცის დადება და ხატზე გადაცემის 

წესი სრულდებოდა. როდესაც მჭედლის ოჯახში ვაჟი დაიბადებოდა, 

სამჭედლოს სწირავდნენ ციკანს, შესთხოვდნენ ვაჟის გაზრდას და 

მჭედლობაში დახელოვნებას. ქალის დაბადებისას კი „ხოზო-კვერს“ 

(ყველიან კვერს) შესწირავდნენ. ხალხის რწმენით, ვინც ამ წესს არ 
შეასრულებდა, მის ოჯახში დაბადებული ბავშვი იქნებოდა ბეჩავი და 

ავადმყოფი, გათხოვილ ქალს, ვაჟის შეძენის შემთხვევაში, მამის ოჯახ- 
ში მამალი ციკანი უნდა გამოეგზავნა, თუ ქალი ეყოლებოდა, „ხოზო- 

კვერს“ აგზავნიდა. 

: სამჭედლოზე გადაცემა სამეგრელოში უდიდეს წყევლად ითვლე- 
ოდა. 

მჭედელი მამა თავის ვაჟიშვილებს სამჭედლოში წაიყვანდა, ღია 

ქვევრის გარშემო დააჩოქებდა და შემდეგ ლოცვას წარმოსთქვამდა: 
„წმინდა სოლომო, სუმოში სუმონეჩი დო სუმი ხელუაში გორ- 

ჩკინუ! მა დო ჩქიმ სკუალეფს დღერი სხვამა სი გუტიბინე, ხეხუჯი 
მუმართი, წანაში ხვამაშა სი ქიმდური დო თაში მორაგვიშე სი დაარი- 

ნე, სკანი სახელი ხვამილი“. 

„წმინდა სოლომო, სამასსამოცდასამი ხელობის გამჩენო! მე და 
ჩემ შვილებს დღევანდელი ლოცვა მოგვეცი, ხელ-მხარი მოუმართე, 
მომავალი წლის ლოცვამდე შენ მიიყვანე და ასე გამარჯვებული შენ 
ამყოფე, შენი სახელი დალოცვილი“. 

სხვადასხვა საჭმელებით სავსე გობს მარჯვნივ შემოაბრუნებდნენ, 

ბავშვები, დაჩოქილნი, საჩვენებელი და ცერი თითებით წრეს აკეთებ- 
დნენ, მამა ღვინოს უსხამდა ცალ-ცალკე და წარმოთქვამდა: 

„თაში სი გაიშედუნი ჩქიმი... ირი ჭუა-გაჭირებაშე 443, 

„ასე შენ გამოიყვანე ყოველივე... ჩემი ტკივილი-გასაჭირი#". 

„სამეგრელოში „საუცოდინარო“ მეტად საპატიო სალოცავად 

ითვლებოდა. მას ჰქონდა საკუთარი ქვევრი ღვინო, რომელსაც ვერა- 
ვინ მიეკარებოდა ღვინოს შემოდგომით ჩაასხამდნენ საუცოდი- 

4. შეადარეთ სვანური სოლომ//სოლმ. 
43II. Mინგ„Iი, დასახელებული შრომა, გე. 409--410; ს. მაკალათია, 

დასახელებული შრომა, გვ. 321-–322; მასალები სამეგრელოში 1946, 1947, 1950 ღა 

1951 “წწ. მივლინებებიდან, ისტორიის ინ! ტიტუტის ეთნო გრაფიის განყოფილება. 
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ნაროს ნააღდგომევს ასრულებდნენ. საამისოდ საგანგებო დღე და რი- 
ცხვი არ იყო დათქმული. სალოცავი დღის არჩევანი ოჯახის უფროს 

მამაკაცზე იყო დამოკიდებული. საუცოდინაროს ერთ წელიწადს გო- 

ჭით ან ბატკნით იხდიდნენ, მეორე წელს კი თევზით. ამასთანავე უნდა 

დაეკლათ მამალი ზედ ქვევრის თავზე, ისე, რომ მამლის სისხლი შიგ 
ქვევრში ჩასულიყო. აცხობდნენ აგრეთვე ყველიან კვერებს. დილით 

ოჯახის უფროსი დიასახლისი გამომცხვარ კვერებს წაიღებდა მუხის 
ხესთან, დაიჩოქებდა იქ და დაილოცებოდა: –– იცი და არ იცი, ძალო, 

მადლო, გთხოვთ თუ რამე შევცოდე და დავაშევე ჩემი უცოდინარო- 
ბით, შეგვაძლებიო შენი ლოცვით“, ლოცვის დასასრულს „კვერს იქვე 

მარტო შეჭამდა და სახლში გამობრუნდებოდა. იმავე დღეს, შუადღი–- 

სას ოჯახის უფროსი მამაკაცი ხონჩაზე დაალაგებდა შემწვარ გოჭს, 

მამლის თავს, ყველიან კვერებს, საკმეველს. ხონჩას ანთებულ სან- 

თლებს, მიაკრავდა და საუცოდინაროს ქვევრთან მიიტანდა. თვითონ 
იქვე დაიჩოქებდა, ხონჩას მარჯვნივ ატრიალებდა და თან ღმერთს 
ევედრებოდა –– მიუტეოს მას ყოველი შეცდომანი მისი უვიცობით 

ჩადენილი და მისი ოჯახი და დაიფაროს ყოველგვარი ბოროტებისაგან. 

შემდეგ ქვევრს ახდიდა, ღვინოს ხაპით ამოიღებდა. დაილოცებოდა და 

შესვამდა. საკმეველს ნაკვერჩხალზე დასწვავდა, ცოტას დანაყრდებო–- 

და და ხონჩიანად სახლში ბრუნდებოდა, სადაც სუფრას გაშლიდნენ 
და სადილობდნენ. ხონჩახე დალაგებულ სანოვაგეს რძლებს არ აჭმევ– 
დნენ, ოჯახში დაბადებულებს კი შეეძლოთ მისი მირთმევა“4, 

საჭაჩხურე ქვევრი მარანში იყო ჩაფლული. ჭაჩხურობა დიდ ხუთ- 
შაბათის, დიდმარხვის. მეშვიდე ხუთშაბათს მოდიოდა. მარანში ოჯახის 

ყველა ვაჟიშვილი წავიდოდა, თან წაიღებდნენ კვერებს, სანთელ-საკ–- 

მეველს. უფროსი კაცი ვაჟიშვილებს ქვევრთან დააჩოქებდა, მამალს 

თავზე შემოავლებდა და შემდეგ დაკლავდა. სანთელს აანთებდა, ქვევრ- 
ზე მიაკრავდა და დაილოცებოდა –- ქაჩხურს ვაჟიანობას შესთხოვდა: 
მოსკე ჭაჩხურ; დაილოცოს შენი სახელი, ამ ბავშვებს ჯანმრთელობა 

მიეცი, ჩემი ვაჟიშვილებს უმატე, როგორც უკეთესად მოგივლი, იმგვა– 
რად უმატე ჩემს შვილებს, დაილოცოს შენი სახელი. ამის შემდეგ 
კვერებს იქვე შეჭამდნენ და შინ ბრუნდებოდნენშ5. 

თედორობა დიდმარხვის პირველ შაბათს მოდიოდა. თედორესა- 
თვის საზედაშე ღვინო ყველა ოჯახს ჰქონდა ქვევრი მარანში იყო 
მოთავსებული. ღვინოს შემოდგომით ჩაასხამდნენ და თედორობამდე 
არ მოხსნიდნენ. თედორობისთვის ოჯახის დიასახლისი გამოაცხობდა. 

"ის. მა კალათია, დასახელებული შრომა, "გვ. 317. 

“ს 1946, 1947, 1949 და 1950 წწ. სამეგრელოში მივლინების მასალები. 
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ცხენის გამოსახულებიან კვერს, აცხობდნენ აგრეთვე უნაგირის, ჩოჩ- 

რის გამოსახულებიან კვერებს, ერთ დიდ მრგვალ ბრტყელ პურს. ყვე- 

ლა ამ კვერებს ნისორზე (გობზე) დაალაგებდნენ და მარანში წაიღებ- 

დნენ. ქვევრს თავს მოხდიდნენ, სანთელს აანთებდნენ, საკმეველს და- 
წვავდნენ, უფროსი კაცი ნისორს მარჯვნივ დაატრიალებდა და დაი- 

ლოცებოდა. წმინდა თედორეს სთხოვდა ცხენების გამრავლებას, ნა- 

დირისაგან დაცვას. შემდეგ სახლში ბრუნდებოდნენ4ნ, 

იმერეთში სასაფლაო ქვევრი განკუთვნილია მიცვალებულთა სუ- 
ლის მოსაგონებლად. რიტუალი შაბათს სრულდებოდა. ამ დღეს ყველა 

ოჯახში მიცვალებულის სახელზე მზადდებოდა განსაკუთრებული საჭმე- 

ლი, ხილი, ნამცხვრები. ყველაფერს გობზე დაალაგებდნენ, დადგამდნენ 
ამ დღისათვის დანიშნულ ქვევრთან, აქვე თავს მოიყრიდნენ ოჯახის 

წევრები, რომლებიც ამბობდნენ –– ღმერთმა გაგანათოსო. საკმეველს 

ამ შემთხვევისათვის საგანგებოდ დანთებულ ცეცხლში აგდებდნენ. 

ამის შემდეგ მოხდიდნენ ჭურს, ღვინოს სვამდნენ მიცვალებულის სუე- 
ლის ცხონებისა და სამარადისო მოგონებისათვის?. იმერეთშიც 

„საუცოდინარო“ საარიციო სალოცავია, რომლისთვისაც ცალკე 

ჰქონდათ ღვინის ქვევრი. ამ დღეს ღმერთს ევედრებოდნენ იმ ცოდვე- 
ბის შენდობას, რომელიც წინაპრთ ჩაუდენიათ, მაგრამ თავად არ 

იცოდნენ: „საუცოდინაროს ძალო და მადლო ვიცოდეთ თუ არ ვიცო- 

დეთ, მაინც ბედნიერება მოგველის. ეს ლოცვა წარმოითქმოდა ჭურის 
თავზე, რომელსაც საუცოდინარო ერქვა4?. 

რაჭაში, სოფელ სორში, სორის მთავარანგელოზისათვის დალო- 

ცვილი ზედაშეები ჰქონდათ, რომელსაც აღდგომის წინა ღამეს მოხდი- 
დნენ. ჭური სალოცავთან იყო მოთავსებული. ბერიშვილების ოჯახს 

ჭურები ცალ-ცალკე ჰქონდათ ჩაყრილი. ასევე ჰქონდათ ურეკაძის და 

როსნაძის გვარსაც. ეს ჭურები პატარა ტევადობისა იყო, თითოში 6--7 

კოკა ჩადიოდა. ყურძნის მოსავლის აღების დროს, მისი დაწურვისთა- 

ნავე პირველ წამოსულ ტკბილს ზედაშედ ჩაასხამდნენ. აღდგომის წინა 

ღამემდე ზედაშეს თავს არ მოხდიდნენ, იმ ღვინოს სახლში არ წაიღებ- 

დნენ, იქვე უნდა დალეულიყო. დღეობაზე მეგვარეები ბაბუიშვილო- 
ბით სხდებოდნენ4#9მ. 

საწირავი ჭური გურიაში ცალკე ემარხათ. იგი ოჯახის მფარველი 

ანგელოზისათვის იყო განკუთვნილი. ოჯახის წირვა წელიწადში ერ- 

4ზ ს, მაკალათია, დასახელებული შრომა გე. 310--311. 

47M, Cგ-.20ი2130 დასახელებული შრომა, გვ. 27--28. 

48 ე. ბერიძე, დასახელებული შრომა, გვ. 60; M. C8I208X#306, დასახელე- 

ბული შტომა, გვ- 28. 

40 1950 წ. რაჭის ეთნოგრაფიული ექსპედიციის მასალები. 
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თხელ იცოდნენ და საწირავ ჭურსაც მაშინ მოხსნიდნენ. საწირავი ჭუ– 

რის მოხსნა ნოემბრის თვეში იცოდნენ, მოსავლის აღების დამთავრე- 

ბის შემდეგ, მანამდე კი ისე თუ დახედავდნენ. სავსე ჭურთან ქალს 

არ მიუშვებდნენ. საწირავ ჭურთან ოჯახის წევრები მივიდოდნენ. ოჯა- 
ხის უფროსი ღია ქვევრთან ოჯახის მფარველ ·ანგელოზს სთხოვდა 
ოჯახის ბედნიერებას და ბარაქას, შემდეგ შინ ბრუნდებოდნენ, იმარ- 

თებოდა სადილი, სადაც სახლისკაცობას დაპატიჟებდნენ59. 

საღვთისმშობლო ჭურში პირველ ნაქებ ღვინოს ჩაასხამდნენ. ვი– 

საც ძველი ღვინო არ ჰქონდა, ის სადვთისმშობლო მაჭარს დააყენი2- 

და. ღვთისმშობლობამდე მწიფე ადესას ამოარჩევდნენ, დაჭყლეტდნენ 

და ჭურში ჩაასხამდნენ. ჭურს ღვთისმშობლობამდე არ გახსნიდნენ. 

ღვთისმშობელს საქონელსაც სწირავდნენ. ხარს ან მოზვერს მოიყვან– 

დნენ, შეუსახელებდნენ და გაუშვებდნენ. იცოდნენ მამლის შეთქმაც. 
მას წაღმა შემოაბრუნებდნენ და ეკლესიის ეზოში გაუშვებდნენ. პუ- 
რის ჭამა ეზოში იმართებოდა?!, 

სოფელ ბერშუეთში (ქართლი) სამებობა აღდგომისმესამე დღეს 

მოდიოდა. კვირას აღდგომა იყო, ორშაბათს ღეთისმშობლობასა, 

სამშაბათს კი სამებობა, სამების ეკლესიას გარშემო ტყე ეკრა, ვინც 

იქიდან შეშას წამოიღებდა, ხალხის რწმენით, მას ხატი დაკრუნჩხავ– 

და. სამებას მთელი ბერშუეთი დღესასწაულობდა. სამებისათვის პუ–- 

რის, ერბოს და ღვინის ზედაშეებს შეუთქვამდნენ ზედაშის ქვევრი 

რომ გატყდებოდა, იქ უნდა აეტანათ: ღვინის ზედაშეს ყურძნის და- 

წურვისთანავე ჩაასხამდნენ. დღეობამდე არ მოხდიდნენ. ზედამის გა- 

ყიდვა აღკვეთილი იყო. ერთ-ორ ჩარექა ღვინოს სამებაში მიიტანდნენ. 

ერბოს ზედაშიდან გულიან ქადებს გამოაცხობდნენ და იმასაც ხატში 

წაიღებდნენ. მნათე ქადას დაჭრიდა, ერთ ნაჭერს თვითონ აიღებდა და 
დალოცავდა –– შეგეწიოთ სამების მადლიო., ვისაც შეთქმული ჰქონდა, 

საკლავით მიდიოდნენ, რომელსაც იქვე დაკლავდნენ და მოხარშაე- 

დნენ. იქ მხოლოდ თავ-ფეხს ტოვებდნენ. სამებას ვენახი ჰქონდა, მას 

სამების ვენახს ეძახდნენ32?, 

სოფელ ქვემოჭალაში (ქართლი) დღესასწაულობდნენ ჯვარპა- 

ტიოსნებას უსანეთობიდან მესამე დღეს, ორშაბათს. ჯვარპატიოს- 

ნის სახელზე ღვინის ზედაშეს სწირავდნენ. ზედაშედ ზოგი ოთხ კოკა 

ღვინოს შეინახავდა, ზოგი კოკას. ამ ზედაშის ხელის ხლება დღეობამ- 

დე აღკვეთილი იყო, მას დღეობის წინა ღამეს მოხდიდნენ, სანთელს 

აანთებდნენ, და დაილოცებოდნენ: –-– ღმერთო, ჯვარპატიოსანო, შენ 

დაგვასწარ მრავალ დღეობას, მრავალ კეთილ საქმესო. : 

§0 გურიაში შეკრებილი ეთნოგრაფიული მასალები 1952 წ. 

8) იქვე. 
ზ2 1948 წ. ქართლის ეთნოგრაფიული ექსპედიციის მასალები.



ზედაშის თავს –– ერთ ბოთლ ღვინოს, ხატში გაგზავნიდნენ. ჯვარ–- 
პატიოსანს პურის ზედაშესაც უყენებდნენ პურს კალოობის დროს 

ჩაყრიდნენ. პატარა გოდორს დაწნავდნენ, საქონლის პატივით გალესავ- 

დნენ, როცა გაშრებოდა, . სახედაშე პურს ჩავრიდნენ, თავს პატივით 

გაულესავდნენ და შეინახავდნენ. პურის ზედაშეს დღეობის წინ გახს- 

ნიდნენ. ხორბალს დაფქვავდნენ და დღეობისათვის ლავაშს, ნაზუქს 

გამოაცხობდნენ. 

ჯვარპატიოსნისათვის ერბოს შეწირვაც იცოდნენ. ვინც შეხვეწილი 

იყო, თეთრ მიტკალს თავზე მოიხვევდა ან და მოკლესახელოებიან 

თეთრ ჩასაცმელს ჩაიცვამდა, დღეობის შემდეგ გაიხდიდა და იქ დატო–- 
ვებდა. ქეიფი ოჯახებში იმართებოდა. ხატის მოედანზე “თამაშსა და 
ჭიდაობას მართავდნენ). 

არბოს წმინდა გიორგის დღეობა მარიამობიდან ერთი კვირის შემ- 
დეგ იმართებოდა. პირველს თავგერისთობას ეძახოდნენ, მეორე სწორ– 

ზე -- შუა გერისთობას და მესამე სწორზე კი –-– 'ბოლო გერისთობას. 
შაბათს პირველად გერში მიდიოდნენ, ბევრი საკლავი მიუდიოდათ-– 
კურატები, მოზვრები, ცხვრები, საკლავს რომ დაკლავდნენ, ნახევარს 
იქვე დაარიგებდნენ, ძვალიც რომ ყოფილიყო, მისი წამოღება აღკვეთი- 
ლი იყო. სალოცავად ბევრი ხალხი მიდიოდა. სოფელ არბოში ყველა 
ლოცულობდა, ოჯახებში დიდა .სტუმრიანობა იცოდნენ, არბოსთვის 

საზედაშე ღვინოს შესწირავდნენ. ზედაშეებისაგან დაგროვილ ღვინოს 
სოფელში დაარიგებდნენ. ზედაშის' ქვევრი წინათ სალოცავთან ყო- 

ფილა მოთავსებული, საერთოდ ჩაასხამდნენ და ერთად მოიხმარდნენ. 
ზედაშის მოხმარება დღეობამდე 'აღკვეთილი იყო. თუ ღვინოს ვერ 

ჩაასხამდნენ; იმ შემთხვევაში ქვევრს ამოიღებდნენ და სალოცავში მი- 

იტანდნენ –– ზედაშე თქვენია და მიიღეთ, თქვენს კარებზე მოგიტა- 

ნეთო5%, 

სოფელ ერედაში (ქართლი) ერედის წმ. გიორგის დღეობა წელი- 
წადში ორჯერ იმართებოდა: გაზათხულზე, ოცდასამ აპრილს” და შემო- 

დგომით, გიორგობისთვის ათში. ერედის წმ. გიორგის“ გალავანში ქვეევ– 
რები ყოფილა ჩაფლული, სადაც საზედაშედ განკუთვნილ ღვინოს ას- 
ხამდნენ. თითო ქვევრი ათი-თორმეტ კოკიანი ყოფილა მაგალითად, 

სიმონ თეზელაშვილის ოჯახს ცხრა ქვევრი ედგა. ყველას თავისი ქვევ- 

რი 'ჰქონდა, რომელშიც საზედაშე ღვინოს ასხამდნენ. სახედაშე ღვინის 
ჩასხმის დროს სანთელს აანთებდნენ და დაილოცებოდნენ. ზემოხსე- 
ნებულ დღეობაზე საზედაშე ღვინის შესმა ან მისი გაყიდვა. არ შეიძ- 
ლებოდა. ხატობის წინა ღამეს ზედაშეს გახსნიდნენ, ღვინის ზედა თავს 

სვ 1948 წ. ქართლის ეთნოგრაფიული ექსპედიციის მასალები. 

ბ იქვე. 
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ხატში გაიტანდნენ. დარჩენილი ღვინით მეორე დღეს მოსულ სტუმ- 
რებს უმასპინძლდებოდნენ55, 

სოფელ მეჯვრისხევში ღვთისმშობლობა აღდგომის მეორე 
დღეს იმართებოდა. ხატს პურს, ერბოს და ღვინის ზედაშეებს შესწი- 
რავდნენ. ძროხა როცა მოიგებდა, პირველი ერბო ხატისთვის უნდა 

შეეწირათ. გააკეთებდნენ საზედაშე ერბოს, თიხის ქილაში ჩაასხამდ- 
ნენ, ჩასხმის დროს სანთელს აანთებდნენ და დაილოცებოდნენ: ღმერ- 
თო, მშვიდობით დაგვასწარი, მრავალჯერ მოვსულიყოთ თქვენს კარ- 
საო. ერბოს ზედაშე სუფთა ადგილას უნდა შეენახათ. 
CC პირველი კალოს გალეწვისთანავე პურის ზედაშესაც შეინახავდ- 
ეხ. სახედაშე პურის რაოდენობა შეძლებაზე იყო დამოკიდებული, ჩა- 
საყრელი ჭურჭელი უხმარებელი უნდა ყოფილიყო. გოდორი რომ 
გაცვდებოდა, ხატის კარზე უნდა მიეტანათ და ხატობის დროს დაე–- 
წვათ. ანალოგიური მდგომარეობა გვაქვს ღვინის ზედაშედ შეწირვის 

დროსაც. როგორც კი დაწურავდნენ ყურძენს, ზედაშეს მაშინვე და- 
აყენებდნენ. ძველად მარანი ვენახში ჰქონდათ და ზედაშესაც იქ ინა- 
ხავდნენ. დამიზეზების შემთხვევაში საკლავს წაიყვანდნენ. საკლავებს 
მღვდელი ამწყალობებდა. მღვდლისა იყო თავი, ბეჭი, ტყავი. ზემოხსე– 

ნებულ დღეობაში პურობა ოჯახებში იმართებოდა5ნ, 
: წმ. გიორგის დღეობა მუმლაანთ კარში: (ქართლი) ორჯერ იმართე– 
ბოდა –– გაზაფხულზე, ოცდასამ აპრილს და შემოდგომით გიორგობის 
თვეში. წმიდა გიორგისათვის პურისა და ღვინის ზედაშეებს დააყე- 

ნებდნენ. ღვინის ზედაშეს შემოდგომით ჩაასხამდნენ. ზედაშედ თავ– 
ღვინო „უნდა დაეყენებინათ ჭზედაშისს დაკარგვა არ შეიძლებოდა 

ქვევრის. „გატეხვის შემთხვევაშიც. დამტვრეული ქვევრი სალოცავის 
კარებზე უნდა მიეტანათ. ზედაშის არდაყენების შემთხვევაში, სალო– 
ცავს სანთელს აუნთებდნენ და შეევედრებოდნენ: გთხოვთ, ეს ამანა–- 

თი (ქვევრი) ჩაიბაროო, კვლავ არ მომკითხო, უვალო ვ:რო. 

ღვინის ზედაშეს მარანში ინახავდნენ, სუფთა ადგილას, მარჯვნივ. 
დღეობამდე შეინახავდნენ დღეობის დროს მოხდიდნენ, თავღვინოს 

ხატში გაიტანდნენ?. 

აფხაზები აჟირნუხვასთვის5ზ? 'მეწირულ ღვინოს მხოლოდ ახალი 
წლის წინა ღამით მოხდიდნენ. ხშირად იგი აჟირაში (სამჭედლო) იყო 
მოთავსებული, ღამით აჟირაში ოჯახის მამაკაცები წავიდოდნენ, თან 

5 ქართლის 1947 წ. ეთნოგრაფიული ექსპედიციის მასალები. 
%% ქართლის 1948 წ. ეთნოგრაფიული ექსპედიციის მასალები. 

ა? იქვე. 
ზ8 აფხაზები ღვინოს შეუთქვამდნენ: ებაანხას, ინალ-ყუბას, ანაფრას, ელნრეხას, 

ხეჩ-ხვამას, ნანს, დუდრიფშს, ამმგაფეას, ლძაა-ნს., 
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წაიღებდნენ ჯოხზე წამოცმულ თხის გულს, ღვიძლს, კვერებს და სან- 

თელს. ქვევრთან ყველა დაიჩოქებდა. უფროსი კაცი სანთელს აანთებ- 
და, ქვევრს მოხდიდა, ყაბალახს მოიხდიდა, სარტყელს შემოიხსნიდა და 
ლოცვით შაშს ყაფშს (მჭედლების მფარველი) ეგედრებოდა –- მისი 
ოჯახის წევრების ჯანმრთელობას, მათთვის მრავალი წლის სიცოცხლეს, 

რკინის იარაღების სასარგებლო საქმისათვის მოხმარებას. შემდეგ იგი 

მოხარშულ გულ-ღვიძლს ჩამოჭრიდა, ცოტას შეჭამდა და დანარჩე- 

ნებთან ერთად შინ ბრუნდებოდა. 

აფხაზეთში დამოწმებული მასალა ღვინის ზედაშის შესახებ სრულ 
ანალოგიას პოულობს სხვა ქართველ ტომებში დადგენილ სათანადო: 

მასალებთან. მსგავსება აშკარად ჩანს ზედაშეებთან დაკავშირებულ 

ყველა ძირითად რიტუალში, კერძოდ სავსებით ანალოგიურია ღვინის 

შეწირვის მიზანი, სახედაშე ღვინის შერჩევა შეწირვა შეწირული 
ღვინის ადგილი, მისი მოვლა-პატრონობა, შეწირული ღვინის გახსნის 

რიტუალი, ლოცვა-ვედრება, მოხმარება, შეწირული ღვინის სახეები 

და სხვა. 

ქართლი და რაჭა, განსხვავებით იმერეთის, გურიის, სამეგრელო- 

სა და აფხახეთისაგან, ოჯახების მიერ შეწირული ზედაშეების მოხმა- 

რების მხრივ, რიგი თავისებურებით გამოირჩევა. ქართლში და რაჭაში 
შეწირული ღვინის ზედაშის თავღვინოს ოჯახები ხატში აგზავნიდნენ, 
დანარჩენებს შინ მოიხმარდნენ, მისი გასესხება და გაყიდვა აღკვეთი- 
ლი იყო. იმერეთში, გურიაში, სამეგრელოში, აფხაზეთში ღვინის ზე- 
დაშის მოხმარების ასეთივე ფორმებთან ერთად, გავრცელებული ყო- 
ფილა აგრეთვე ღვინის ზედაშის მთლიანად სახლში მოხმარება, მისი 

ნაწილის ხატში გაუგზავნელად. სახედაშე ქვევრთან ოჯახში სრულდე- 
ბოდა სათანადო დღეობის რიტუალი. 

ეთნოგრაფიული მასალის მიხედვით დასტურდება ხატის სახელზე 

საძმო ღვინის ზედაშის დაყენების ფაქტი. დღეობის დროს ზედაშის 

გახსნის შემდეგ მას ერთად მოიხმარდნენ. 

სამეგრელოში, სოფელ სალხინოში ბასილაიების სამი ძმის ოჯახი 
ერთად ლოცულობდა, რასაც საძმო ოხვამერს ეძახდნენ. ყველა- 
ნი ერთი ძმის ოჯახში იყრიდნენ თავს. სალოცავი ქვევრები ერთი ძმის 

ოჯახში ყოფილა მოთავსებულიზ9შ. ' 

სოფელ ჯგალში მაძონია კვარაცხელიას შთამომავლებს სალოცავი 

ზედაშეები ერთად ჰქონდათ ღვინოს ერთად ასხამდნენ და ერთად 
ლოცულობდნენ. თუ რა დროს სრულდებოდა ლოცვა, ეს ხალხის მეხ- 

სიერებაში არ არის შემონახულიზი. 

§0 1951 წ. სამეგრელოში მივლინების მასალები. 

«0 1949 წ. სამეგრელოში მივლინების მასალები. 
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ქართლში „სოფელ ბაზალეთში, ლაშარის მარანში, რომელიც ამას- 

თანავე ლაშარის ნიშს წარმოადგენდა, სამი ქვევრი ე. წ. ზედაშე მიწა- 
ში იყო დაფლული. თითოეული ერთკოკიანი იყო. ერთი ზედაშე ეკუ- 
თვნოდა თევდორაანთ, მეორე პაპაანთ და მესამე ძაღლიკაანთ. ღვინოს 

ჭილურტში იყიდიდნენ და ამ ქვევრებში ჩაასხამდნენ. ამ ღვინოს ხარ- 
ჯავდნენ ან სამხთოში, რომელიც ხვნის წინ იმართებოდა, ან ლაშარის 

ჯვრის გმირ კოპალეს წმ. გიორგისა და თამარ დედოფლის დღეობაზე, 
რომელიც მკათთათვის პირველს მოდიოდა. ზედაშეებს მაშინ მოხსნიდ- 
ნენ და შესვამდნენ46!, · 

სოფელ მეჯვრისხევში (ქართლი) კოჭლაშვილების საძმოს მთა- 

წმინდის ნიში ჰქონდა. მსხლის ხის ძირას საზედაშე ქვევრი იყო ჩაგდე- 
ბული, რომელიც 5 ოჯახს ეკუთვნოდა. ყურბიენ” რომ დაწურავდნენ, 
პირველ თავანკარა ღვინოს მთაწმინდისთვის ჩაასხამდნენ. მთაწმინდის 
სახელზე პურის ზედაშესაც ინახავდნენ. კალო რომ გაილეწებოდა, 

პირველად ზედაშედ უნდა ჩაეყარათ. ზედაშის ქვევრი ან ქილა რომ 
გატყდებოდა, რომელი ხატისადმიც იყო შეწირული, იმ ხატის კარზედ 

უნდა მიეტანათ. ხალხის რწმენით, ხატი სხვის კარზე მიტანას კრძა- 

ლავდაზმ. 
ღვინის ზედაშის შეწირვა გვარის მიერაც სრულდებოდა. აქაც, 

გვარი სალოცავის სახელზე დაყენებულ ღვინის ზედაშეს დღეობამდე 
არ გახსნიდა. 

სამეგრელოში საჯინჯხატოზ სალოცავი სრულდებოდა შემო- 

დგომით, მოსავლის აღების შემდეგ. საგვარო სალოცავის შორს ყოფ- 

ნის შემთხვევაში, საგვარო ქვევრი რომელიმე ოჯახის საყანე ადგილას 

იყო: ჩაფლული. მოგვარეები თითო ვედრო ღვინოს მოიტანდნენ და 

ქვევრს აავსებდნენ. ერთ წელიწადს ერთ ოჯახში იკრიბებოდნენ, მეო- 

რე წელიწადს –- მეორე ოჯახში ყველას თავის კერძი საჭმელი მი–- 

ჰქონდა. სალოცავად ოთხ მრგვალ კვერს გამოაცხობდნენ, გულად საკ- 

ლავის შიგნეულის ნაწილს ჩაუდებდნენ. სანამ დასხდებოდნენ სუფრა- 

ზე, მანამ ქვევრთან გვარის ყველა მამაკაცი წავიდოდა, თან წაიღებდ- 

ნენ კვერებს, საკლავის გულ-ღვიძლს, თავს, საკმეველ-სანთელს. ქვევრ– 
თან ყველა დაიჩოქებდა. .გვარის უხუცესი წევრი გობს მარჯენივ დაა- 
ტრიალებდა, სანთელს ყველას თავზე შემოავლებდა და დაილოცებო- 
და, ღმერთს შესთხოვდა მისი გვარის გამრავლებას, კარგად ყოფნას, 
ბედნიერებას. 

4 ვ. ბარდაველიძე, ქართლი პირველი ეთნოგრაფიული ექსპედიცია, 

რვ. 2, გვ. 104--105. 

«2 1948 წ. ქართლის ეთნოგრაფიული ექსპედიციის მასალები. 

01 ჯინ, ხატი-- ძირი ხატი. 
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პირველ ლუკმას უფროსი აიღებდა და შემდეგ დანარჩენებიც 
შეექცეოდნენ, იქიდან „დაბრუნდებოდნენ ლ სუფრას მიუსხდებოდ- 

ნენ64, 
იმერეთში „საუფლო. შესაწირავი ორი სახის ყოფილა: საოჯახო, 

რომელიც ყოველწლიურად ეწყობოდა ყველა ოჯახში და საერთო, 
რომელსაც გვარის წევრები ერთად იხდიდნენ. დანიშნულ დღეს გვა- 
რის ყველა წევრი ერთად გროვდებოდა. მიჰქონდათ სხვადასხვა საჭმე- 
ლი და ყველას თანდასწრებით ამ დღისათვის დანიშნულ “ჭურს ხსნიდ- 
ნენ. ერთ წელიწადს მსხვერპლად თხას სწირავდნენ, მეორე წელი- 
წადს –- თევზს. შეწირვის დროს გვარის ყველა წევრი უნდა ყოფი- 
ლიყო ადგილზე. გვარის უხუცესი წევრი' წარმოსთქვამდა ლოცვას და 
უფალს "სთხოვდა თავისი გვარის ყველა წევრის ბედნიერებას და ჯანმ- 

რთელობას. ლოცვის დამთავრების შემდეგ სადილს მიირთმევდნენ და 
ღვინოს სვამდნენ საუფლო ჭურიდანზ5, 

„სოფელ ზეკარში (იმერეთი) „საჭაბიკო ჭური“ ერთი სახლის კა- 

ცობის საერთო სახმარი იყო. სახლის კაცების ოჯახები ასხამდნენ 

ამ ჭურში ღვინოს „ჭაბიკობას“ (კეირიკობისთვის პირველ ორშაბათს 

მოდიოდა). ქალები ოჯახ-ოჯახ თაროს ანგელოზის სახელზე სწირავდ- 
ნენ შესაწირავებს და ევედრებოდნენ მას ოჯახის ბარაქას; კაცები კი 
ერთი. გვარის „საჭაბიკო ჭურთან“ შეიკრიბებოდნენ, ჭურს თავს მოხ- 
დიდნენ. გვარის უფროსი მოხდილი ჭურის თავზე გობს მოათავსებდა, 
რომელზეც დაწყობილი იყო ხაჭაპური, ხმიადი, გოჭი, ანთებული სან- 

თელი და ქვასანაყი. უფროსი გვარის თითოეულ ოჯახს ჩამოყვებოდა 

და ცალ-ცალკე ლოცავდა. კბილს ქვაLანაყს დაადებდა და იტყოდა: რო- 
გორც მე ამ ქვას ვერაფერს ვაკლებ, ასე არაფერი დაკლებია ამ ოჯახსო. 
ამზე ხალხი მიაძახებდა –- უშველე და მიეხმარეო შემდეგ 

ისევ დასხდებოდნენ და ნალოცს შეექცეოდნენ ისე, რომ სხვა გვარის 

"ხალხს არ შესთავაზებდნენ. ქალები ამ დროს აქ არ ესწრებოდნენ46ნ3, 
სოფელ სორში (რაჭა) გვალვისთვის საღვთოს იხდიდნენ; საღვ- 

თო მთავარ ანგელოზში იმართებოდა. საღვთოში ხარს ლდაკლავდნენ 
და მთელი სოფელი ერთად შეიყრებოდა. სალოცავ ღვინოს ქვევრებში 
ასხამდნენ. როსნაძეების გვარს ერთი ჭური ჰქონდათ, ასევე ჭუმბა- 

შვილებსა, ბერიშვილებსა და ურეკაძეებსაც. სულ სამი-ოთხი ჭური 
ყოფილა, თითო ჭური 30--40-კოკიანი იქნებოდა. ღვინოს დაწურვის- 

% 1946, 1947, 1950, და 1951 წწ. სამეგრელოში მივლინების მასალები. 

ბს M. CგLგივ2)30, დასახელებული შრომა, გვ. 26. 
%5. ბარდაველიძე, იმერეთის 1937 წ. ეთნოგრაფიის ექსპედიციის დღი- 

ურ იდან. (იგივე ცნობა დადასტურებული აქვს ე. ბერიძეს). 
ბ? ე. ბარდაველიძე, იმერთის 1937 წ. ეთნოგრაფიული. ექსპედიციის 

დღიურიდან. 
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თანავე ჩაასხამდნენ, საღვთოს დროს მოხდიდნენ და საერთოდ დალეე- 
დნენ. 

საქართველოს სხვადასხვა რეგიონებში სოფელი ან სოფელში შე– 

მავალი სხვადასხვა გვარები სოფლის სალოცავისათვის ღვინის ზედა- 

შეს დააყენებდნენ. შეწირულ ღვინოს ზედაშეს დღეობაზე გახსნიდნენ 
და ერთად მოიხმარდნენ. ' 

სამეგრელოში, სოფელ სალხინოში ხატს სამი ქცევა მამული ჰქონ– 
და. ხატის მამულს ბერიშვილები და ნანავები ამუშავებდნენ. ყურძენს 

მოკრეფდნენ, დაწურავდნენ და საერთო ქვევრში ჩაასხამდნენ, ათ ნო–- 
ემბერს გახსნიდნენ და საერთოდ მოიხმარდნენ. 

იმერეთში, „სოფელ ზეკარში სანაძვიკარებო“ ჭური დემეტრაძეებს 

და მინაძეებს ჰქონდათ „ნაძუკარობა“ დღეს (ნაძუკარობა ანუ ნაძვიკა- 

რობა მოდიოდა მარიობის სწორზე). დღესასწაულის გადამხდელები 
დემეტრაძეები და მინაძეები იყვნენ. ღღეობას ზეკარის თავზე, მთის 

დავაკებაზე იხდიდნენ. ცხვარს დაკლავდნენ, ამ ჭურიდან ამოღებულ 
ზედაშეს აწირვინებდნენ მღვდელს, შემდეგ ჭურის ღვინოს მოიხმა- 

რდა ორივე გვარის ხალხი საპერთოდ და თავის სტუმრებსაც შესთა- 

ვაზებდა?. 

სოფელ თხილთწყაროს წმ. გიორგის ეზოში ჩაფლული ყოფილა 

დიდი ჭური, რომელშიც 365 ჩაფი ღვინო ჩადიოდა. ღვინოს ასხამდნენ 

კახიძეები, ბუცხრიკიძეები, სახელაშვილები, შეწირულ ღვინოს ალა- 

ვერდობას გახსნიდნენ, ხალხი სვამდა და ქეიფობდა, 
ჩხარის მაცხოვარს საღვთო ჭურს სწირავდნენ, რომელშიც 60 ჩა- 

ფი ღვინო ჩადიოდა. ზედაშე კოხისთვის იყო განკუთვნილი; 7––8 მაისს 

გახსნიდნენ და. საღვთოს გადაიხდიდნენ. ღვინოს სხვადასხვა გვარი ას- 

ხამდა –- არაბაძე, აბულაძე, ბოჭორიშვილი, აბჟანდაძე, და სხვები. 

7 მაისს ჭურის გარშემო ჩამოსხდებოდნენ და ერთად დალევდნენმ, 

რაჭაში სოფელ ძეგლევში წმ. გიორგის ლოცულობდნენ გუგეშა- 

შვილები, ბერიშვილები, ქებაძეები, ტოგონიძეები, ჯაფარიძეები, ხი- 

დაშელები. სალოცავს თავისი ვენახი ჰქონდა, იქიდან მოწეული ღვი– 
ნით ივსებოდა სალოცავის წინ მოთავსებული „ჩასავალი“ (დიდი ქვევ- 

რი), რომელსაც გიორგობას მოხდიდნენ თავს. ხატობის დროს ხელო- 

სნებს ირჩევდნენ სხვადასხვა- გვარებიდან. მათ ხატის ღვინო ებარათ. 
ხელოსნებს სასოფლოდ ხბო უნდა ეყიდათ. და გიორგობას ·დაეკლათ. 
იმართებოდა საერთო პურობა, ღვინო იქ უნდა დახარჯულიყო. მისი 

გაყიდვა არ შეიძლებოდა?მ. 

· „მერეთში შეკრებილი ეთნოგრაფიული მასალები 1952 წ. 
ბი იქვე. “ 

70 1951 წ. რაჭის ეთნოგრაფიული ექსპედიციის მასალები.



სოფელ ხვანჭკარაში საღვთოობა ხუთშაბათობით იმართებოდა, 
მთელი ხვანჭკარა ლოცულობდა. სალოცავის გარშემო ჭურები იყო ჩა- 
ყრილი, რომლებშიც სალოცავ ღვინოს ასხამდნენ და დღეობაში სვამ- 

დნენ. ღვინო კოხის „ბარობაზე“ ჰქონდათ შეწირული. „ზეთავ“, პირ- 
ველ ღვინოს შესწირავდნენ, ზოგიერთი კოკას მიიტანდა, ზოგი ორ კო- 

კას, ვისაც როგორი შესაძლებლობა ჰქონდა, ზოგი საქონელს შეუ- 
თქვამდა, მის სახელზე გაუშვებდა შესახელებულ საქონელს თავს სან- 

თლით შეუტრუსავდნენ, ხალხის რწმენით, შეწირული ღვთაების იყო 
და მას უნდა შეენახა?!. 

სოფელ ბაგის (ქართლი) ჯაჭველის წმ. გიორგის დღეობა ათ გი- 

ორგობას მოდიოდა. „ხარგაშვების ხანს“ ხატს ნიკოლოზის საყდრი- 

დან ჯაჭველის წმ. გიორგში წააბრძანებდნენ. ვისაც შეთქმული ჰქონ- 

და, ღამის თევით გავიდოდა. ხატის სახელზე ფუტკრის სკას დააყე- 

ნებდნენ, 

შეწირულ სკას გიორგობაში გახსნიდნენ. საზედაშე პურს გოდრით 

სუფთა ადგილას, მარჯვნივ შეინახავდნენ, როცა დაცლიდნენ, დააპირ- 

ქვავებდნენ ახლ მოსავლამდე. ჯაჭველის წმ. გიორგისთვის ღვინის 
ზედაშეებიც ჰქონდათ. საზედაშე ქვევრები სალოცავთან იყო ჩაფლე- 

ლი. სახედაშე ღვინოს უფრო მეტად შაბურიშვილები, ცქიმანაურები, 

ფავლენიშვილები, ღაველაშმვილები ასხამდნენ” ლღეინო გიორგობის 
თვეში ერთად უნდა დაელიათ??. 

ინგილოთა ყოფაშიც კი, რომელნიც გარკვეული დროიდან მაჰმა– 

დიანური სამყაროს გარემოცვაში იმყოფებოდნენ, ღვინოს დაკარგული 

ჰქონდა თავისი დანიშნულება და მხოლოდ შესაწირავს წარმოადგენდა. 

სოფელ კახში ყასრის საყდართან ჩაფლული ყოფილა ერთი უზარ- 

მაზარი ქვევრი, რომელშიც ათასი ჩაფი ღვინო ეტეოდა. ყურძნის მო- 

სავლის აღების შემდეგ თითოეული ოჯახი ასხამდა თითო ჩაფ ღვი- 
ნოს. ეს ღვინო წარმოადგენდა დადამს სოფელი კახისთვის, რომელიც 
იხსნებოდა თვით საყდრის დღესასწაულის დღეს –– კვირაცხოვლობას. 

სოფლის ყველა მცხოვრები მოვიდოდა სალოცავად სანოვაგით. იმ და- 
დაშს საერთოდ დალევდა?). 

ზემოთ წარმოდგენილი მასალების საფუძველზე ნათელი ხდება, 

რომ სამეგრელოში, იმერეთში და გურიაში ღვინის ზედაშეები გან– 

კუთვნილი ყოფილა როგორც სახატო, ისე საოჯახო დღეობებისათვის. 
ქართლში და რაჭაში კი ეს ზედაშეები მხოლოდ სახატე დღეობებს 

71 იქვე. 
71 1947 წ. ქართლის ეთნოგრაფიული ექსპედიციის მასალები. 

2 ეაჯგყგს8MI# M. მსMსიწიმჯგილ:სი ” 8MM01CXM6 8 32M212/MVXCM0M 

0M9/I, «IწიVIMI X283X23CMX0-0 06II-82 CCIხCM. X030MCX82», 1887, Mი 11, 12. გვ. 704. 
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ეწირებოდა და საოჯახო დღეობებში იგი ნაკლებად იყო წარმოდგენი- 

ლი. სამეგრელოსა და იმერეთში, ზოგ შემთხვევაში, საგვარო, სასოფ– 

ლო „ან უფრო ფართო ხასიათის სალოცავისათვის განკუთვნილი ღვინის 

ზედაშეები ოჯახებში ჰქონდათ და რიტუალშიც მხოლოდ. ოჯახის წევ–- 
რები მონაწილეობდნენ. ამდენად, დღეობას საოჯახო ხასიათი ჰქონდა, 

როგორც ზემოთ იყო აღნიშნული, სამეგრელოში თედორობა საო– 
ჯახო დღეობად ითვლებოდა. წმ. თედორესათვის ოჯახებს ღვინის ზე– 

დაშე ჰქონდათ შეთქმული. ლოცვა-რიტუალში მხოლოდ ოჯახის წევ–- 

რები ღებულობდნენ მონაწილეობას, მაგრამ წმინდა თედორე იყო აგ- 

რეთვე საგვარეულო სალოცავი რურუებისა სოფელ ორქაში და სა- 

ერთო სალოცავი მთელ სამეგრელოში. 

სავარაუდოა, რომ ფართო მნიშვნელობის ღვთაებებისაღდმი განკუ– 
თვნილმა დღეობებმა გვიან მიიღეს საოჯახო ხასიათი. თავდაპირველად 

ისიწი, ალბათ, სოციალურ თუ ტერიტორიალურ გაერთიანებათა ინ- 

ტერესებს ემსახურებოდნენ.



დასკვნა 

საქართველოს ეთნოგრაფიულ სინამდვილეში დაცული მარანი 

ღვინის დასაყენებელ-შესანახავსა და მასთან დაკავშირებულ ხელსა- 
წყო-იარაღების საწყობად განკუთვნილ ნაგებობას წარმოადგენს. 

შეიძლება მ.ა რ იმ ხის თუ თიხის ჭურჭლის აღმნიშვნელი სახელი 

იყო, რომელშიც ღვინის დაყენება და შენახვა ხდებოდა. სავარაუდოა, 

რომ ნაგებობამაც სახელწოდება ამ ჭურჭლისაგან მიიღო. 

სამარნე ადგილის შერჩევაში განსაკუთრებული მნიშვნელობა ნია- 

დაგის თვისებებს ენიჭებოდა. ამის მიხედვით, ზედმეტი სინესტის გამო 

დასავლეთ საქართველოში, განსაკუთრებით გურიაში, სამეგრელოსა და 

აფხაზეთში, სამარნედ მაღლობ, მშრალ ადგილს ირჩევდნენ ხოლო 

ზემო იმერეთსა, რაჭასა და აღმოსავლეთ საქართველოში ტენიან ნია- 

დაგს ჰქონდა უპირატესობა მინიჭებული. ამ დაკვირვების საფუძველზე 

ქართველი გლეხი ეფექტურ შედეგს აღწევდა. მაღალხარისხოვანი ღვი- 
ნის დაყენებისათვის საჭირო მოთხოგნილებათა ღრმა ემპირიული ცოდ- 

ნა განაპირობებდა ქართველი ხალხის მიერ სხვადასხვა ბუნებრივ პი- 

რობებში მარნის ადგილის თავისებური შერჩევის წესს. 

ღვინის დაყენებას ორგვარი ტიპის მარანი ემსახურება: ერთი––ღია 
ცის ქვეშ ჩაყრილი ქვევრების სახით, რომელიც ხეებით ან ღობით 

არის შემოზღუდული, მეორე ნაგებობა კი დახურული შენობაა. და- 

სავლეთ საქართველოში ღვინოს ძირითადად ღია ცის ქვეშ ინახავდნენ, 

თუმცა გამორიცხული არ იყო დახურული მარნის არსებობაც, რომე- 
ლიც ხის დახურულ ნაგებობას წარმოადგენდა და დასავლეთ საქარ- 

თველოსათვის იყო დამახასიათებელი, ხოლო აღმოსავლეთ საქართვე- 
ლოში მარნის ძირითადი ტიპი ქვის ნაგებობაა. 

ღია მარნის არსებობა ეკონომიკური პირობებით კი არ აიხსნება, 

არამედ იგი ხალხის ემპირიულ ცოდნაზე იყო დამყარებული. 

ეთნოგრაფიული მონაცემებისა და არქეოლოგიური გათხრების 

დროს მოპოვებული მასალის საფუძველზე შეიძლება ვივარაუდოთ, 
რომ გარკვეული დროისათვის მარნის ტიპების საწყის ფორმას ღია 

მარანი წარმოადგენდა, რომელიც დამახასიათებელი უნდა ყოფილიყო 

როგორც აღმოსავლეთ, ისე დასავლეთ საქართველოსათვის. დასავლეთ 
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საქართველოში უძველესი მარნის (ღია მარნის) უკანასკნელ დრომდე 
შემონახვას ხელი შეუწყო ბუნებრივმა პირობებმა რის ნათელ სუ- 
რათსაც ატენის მარნის მაგალითი იძლევა. 

ღვინის კარგად დაყენებისა და შენახვის საჭიროებამ განსაზღვრა 
დახურული მარნის წარმოშობაც. ბუნებრივი პირობების გამო, ქარ- 

თველი მეურნე იძულებული იყო, ღია ცის ქვეშ ჩაყრილ ქვევრებთან 
ერთად დახურული ნაგებობაც ჰქონოდა, 

საქართველოში მარანი არა მარტო ღვინის დასაყენებელ და სა- 

ცავ ნაგებობად ითვლებოდა, არამედ მარანში მეურნეობის სხვა პრო- 

დუქტებიც თავსდებოდა. 
მარანი ღვინის კულტურასთან დაკავშირებული უძველესი ნაგე- 

ბობაა; მისი საერთო საცავად გამოყენება შემდეგდროინდელ მოვლე– 

ნად უნდა მივიჩნიოთ. 

მარანთან დაკავშირებულ წეს-ჩვეულებებს შორის მნიშვნელოვანი 

ადგილი ეჭირა ისეთი რიგის მოქმედებებს, რომლებიც სრულდებოდა 

ბარაქიანობისა და მოსავლიანობის გადიდების მიზნით. 

მარანი წარმოდგენილი იყო, როგორც ნაყოფიერებისა და ბარაქი- 

ანობის შემცველი ობიექტი. 

ქართველი ხალხის მატერიალური კეთილდღეობისათვის მეღვი- 

ნეობას, სხვა დარგის მეურნეობასთან ერთად, უდიდესი მნიშვნელობა 

ჰქონდა; მაგიურ-რელიგიური რწმენა-წარმოდგენები და რიტუალები, 

რომლებიც ბარაქიანობის მიზნით მარანთან იყო დაკავშირებული, ამას– 

ვე უნდა ადასტურებდეს. 
სამეურნეო და საყოფაცხოვრებო მნიშვნელობის გარდა, მარანი 

დიდ როლს ასრულებდა სარწმუნოებრივ წესჩვეულებებშიც. 

ქართველ ტომებში იგი წმიდათაწმიდად, ბარაქიანობისა და ნა- 

ყოფიერების ძალის შემცველ ობიექტად და საკულტო ნაგებობად ისა- 

ხება. 
ე მარანი და მარანთან დაკავშირებული წეს-ჩვეულებანი ვაზის 

კულტის ორგანულ ნაწილს შეადგენს და ამ ნაგებობის მევენახეობის 
კულტთან უშუალო კავშირზე. მიუთითებს, რამდენადაც მარანი ღვინის 

საცავი ნაგებობაა. 

საქართველოს სინამდვილეში დამოწმებულ საოჯახო, საჯვარე, 
საზედაშე ან ხატის მარნებს შორის, თუ რომელს ჰქონდა თავდაპირვე– 
ლად საკულტო მნიშვნელობა, ამ საკითხზე გადაწყვეტით რაიმეს თქმა 
ჭირს. მოტანილი მასალის საფუძველზე შეიძლება ვივარაუდოთ, რომ 
საოჯახო მარანმა საკულტო დანიშნულება მიიღო მას შემდეგ, რაც 

ხატმა დაკარგა თავისი მნიშვნელობა. თავდაპირველად ხატის მარანი, 

როგორც ხატის ქონების ნაწილი, (ცხადია, წმინდა იქნებოდა. ხატის 
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მფლობელობის დაშლის შემდეგ კი ეს სიწმინდის ელემენტი, საფიქრე- 
ბელია, შემოინახა ოხვამერმა ანუ საზედაშე ნაგებობამ და ბოლოს, 

საოჯახო მფლობელობაში მყოფმა მარანმაც. ამაზე უნდა მიუთითებდეს 
ის გარემოება, რომ მარანი, მასში სახატო ზედაშეების მოთავსების 
შემდეგ, განსაკუთრებული სიწმინდის ობიექტად იქცა. რაჭასა, სვა- 
ნეთსა და მთიულეთში დამოწმებული მარნები, რომლებშიც ღვინის 
ზედაშეები არ არის მოთავსებული, რა თქმა უნდა, გარკვეული სიწ- 
მინდის ნიშნებს შეიცავენ (სანთლების ანთება, სადღესასწაულო სუფ- 
რის გაშლა და სხვა),: მაგრამ მოხვდება თუ არა ხატისათვის განკუთვნი- 
ლი ზედაშე მასში, მარანი უკვე ხდება განსაკუთრებული თაყვანისცე- 
მის საგანი. 

ვახისა და მისი ნაყოფის სიწმინდე და მარანი, როგორც ხატის 
საკუთრების ნაწილი, ერთად აღებული, ალბათ, ჰქმნიდა იმის პირობას, 
რომ მარანი, როგორც ღვინის შესანახი ნაგებობა, წმინდად ყოფილი- 

ყო მიჩნეული. 

მევენახეობა-მეღვინეობასთან დაკავშირებული წეს-ჩვეულებები, 
რელიგიურ ელემენტებთან ერთად (შესაწირავები ლოცვა-ვედრება), 
მრავალ მაგიურ წესებსაც მოიცავს. ეს წეს-ჩვეულებები თავისი წარ- 
მოშობით დაკავშირებულია ქართველთა წარმართულ რელიგიასთან, 

სახელდობრ, მზის, ცეცხლისა და დედამიწის კულტებთან. ამ რწმენა- 
წარმოდგენებში ასახულია ქართველი ხალხის უძველესი მსოფლმხედ- 
ველობა. 

აღმოსავლეთ და დასავლეთ საქართველოს ბარში ხატის ვენახე- 
ბის არსებობა დასტურდება, რომელიც წარმოდგენილი იყო საოჯახო, 

საგვარო და სასოფლო მიწით სარგებლობის ფორმით. სახატე-სავენახე 
მიწით სარგებლობა მეტ-ნაკლები გავრცელებულობით თითქმის ყველ- 

გან დასტურდება. შემდეგ დროში ხატის ვენახები დასამუშავებლად 
გადავიდა მეზვრეების, დაქირავებული მუშის, მნათეებისს და კერძო 
პირების ხელში. 

საეკლესიო და სამონასტრო ზედაშე, მოხმარების წესით, მკაფიოდ 
განსხვავდება ხალხური საგვარეულო და სასოფლო ზედაშისაგან. პირვე- 

ლი მეტად ვიწრო, ინდივიდუალურ ინტერესებს ემსახურებოდა, მეო–- 
რე კი ფართო კოლექტივის –– გვარის, სოფლის წევრების ინტერესებს. 
ამასთანავე აღსანიშნავია, რომ პირველ შემთხვევაში ღვინის ზედაშის 
შემწირავად და მომხმარებლად ვიწრო წრე –– მოაღაპე გლეხები და 
ბერები გამოდიან, ხოლო მეორე შემთხვევაში სოფელი, გვარი, მათ 

შიგნით, მორიგეობით, ოჯახი. ხალხური ზედაშე შეწირვის და მოხმა- 

რების ხასიათით, სადაც უფრო დიდი ერთეულია მონაწილე (გვარი, 

სოფელი), უფრო ძველი ჩანს. 
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ხალხურ საზედაშე ღვინოს საერთო სახელთან ერთად, შო- 
რეული მსგავსება უჩანს ფეოდალური საქართველოს ეკლესია-მონას– 
ტრების და აღაპისათვის დახარჯულ ღვინის ზედაშესთან. შესაძლებე– 

ლია სააღაპო ღვინო გენეტიკურად ხალხურ საზედაშე ღვინოს უკავ- 

შირდებოდეს. 

ზედაშე საჩუქრის თავისებური ფორმაა რომელიც არსები- 

თად საზღაურს წარმოადგენდა სახატო ვენახხთ სარგებლობისათვის, 

მაგრამ ზედაშე, როგორც შეწირულობა, ხატში მიჰქონდათ კერძო 

მფლობელობაში მყოფი მეურნეობიდანაც. 

ღვინის ზედაშეები ღვთაებას ეწირებოდა ოჯახების, საძმოს, გვარის 

და სოფლის მიერ. 
სამეგრელოში, იმერეთსა და გურიაში ღვინის ზედაშეები განკუ- 

თვნილი იყო როგორც სახატო, ისე საოჯახო დღეობებისათვის, 

ქართლში და რაჭაში კი –– სახატო დღეობებს ეწირებოდა. 

სარჯახო დღეობები, რომლებიც ოდესღაც ფართო კოლექტივის –– 

გვარის, სოფლის თემის –– ინტერესებს ემსახურებოდა, თავისი კარჩა- 
კეტილობით განსხვავდება საგვარეულო, სასოფლო, სატომო დღეობე- 
ბისაგან. 

ვენახის მოვლა-მოშენებაში ღვინის დაყენება-შენახვშმი ქარ- 
თველ მევენახეთა ცოდნა დამყარებული იყო არა მარტო პი- 

რად გამოცდილებაზე, არამედ ემპირიული ცოდნის იმ დიდ მარაგზე, 

რომელიც ხალხს საუკუნეების მანძილზე დაკვირვების შედეგად დაუ- 
გროვებია. 

საქართველოში დამოწმებული მევენახეობა-მეღვინეობის ხალხური 

წესები ადასტურებს ქართველი მევენახის განსაკუთრებულ ცოდნას, 
დაკვირვების უნარსა და ოსტატობას ამ დარგში, რაც სწორედ იმით 

უნდა აიხსნას, რომ ვახის კულტურას ქართველ ტომებში მრავალი 
ათასი წლის ისტორია გააჩნდა და მასთ ყოფაცხოვრებაში უდიდეს 
როლს თამაშობდა.



#3 IC10ნIMIII X03911C18LIII0I10 ნ ნსნII# I LC:73IIICM#0I0 
I460/I1# 

(06ხIყმ/) I 0609/ხI C8M38მ1IILხIC C 8MII0(02M8000780M IM 0II00/0MLI1ICM) 

20263%M68 

სIII0IიმI200I180 MI 8MI0106MVIC 980XM#XI0IC9) 10081ICMIIVMIM 01ი02C- 
M9MMII C6MხCMX0L0 X039IIC”8მ I იV3III. 1 მMIIC M6CIIხIC C0იI2 8IIM0- 
Lიმ2M0M MI03ხI, #მ2# C206028M, MM9Mყ)3Mგ20მVMM, #MმLIIII70/I, 8გ/XM0#%- 
CგI#ი0VII, X8მIVM2გიმ # #0VIII6, #31მ8LMგ8 იი#M0600,ს 80C006LLV0 
1I3080C0XIM001ხ. 

8 3M0M0MIL90CM0M XI3VII I 2V3MII 8M9M0(იმIმილ0180 M 8IIIლუც- 
MV96 IIიმაMM M2070M#სM0 #0VVIIMVIღ0ოC ი0Xხ, ყ/0 X039MCX8CII06 /C/CII116 
ლჯიმMხ) 06VCM08MIM8მ0Cხ 0MX0ოVI00601II0M ი0იI70/IMIX MI 9 8MIM0Lჩიმ- 
წჯმილ8მ 36M0»Lხ. 570 MმII»0 C806 010 8X6VII6 IM 8 I9V3VVCM#0M IICI0- 
ხIIი”იმრ!!!. 12M, IMმM0., IIC20იMM XVIII შ. 80XVIIIV სმIიმX140XV 
30Mუ0004690CMII6C 0მM0LMხI I 0V3IMM M0III IM2 186 (ი0VIIIIხI: 36MII C 
ც8M900”იმMIII4მM)! IM MI0008ხIMM Cმ8MII M 3CMXIM 603 IIIX. II3 CVXX- 

უ0MI9% 82XVIIXII 9I.MM0, ყI0 M0080ს1C 010XI1ლლ788MM9MCს C M0XMIILIILხI- 
MII 0მ80LI8MII, მ M100#01MIV6C 01I0CMIIICნხ M «I00MCIნIM IMIM L009ხIM 
06»280”9M». 

XI 28M00Xხ CVIII0ღCჯ8088IIIი 8 I 0V3III #VIხIVხI 8MIM0-0მ0მ II0- 
0XMI0M082XIVI0 0XM06ყგწმCხ M8X 8 06IIICM, -#მM # 8 Cწ66III8M6II0M XIIIIC- 
ხმXV068. 8. IIმV9M0M »III602IV06 VMმ3M1I8807C9), 710 I იV39Mი #ცM90X- 
098 09M9MIM 43 1008M06MIIIX 0ყმწ0ც 8IM0(ი21მიCლ788 8 89M0900)6XII%. 

C0§5ლიIICIII0 0M908I1ც0, MI0 000მMXLI, 06X9CI90II MIM00803- 
ვიCIIIIC, II000/IM80I0ც ლცი3მLMIხIსC C 8III0(020გ00180M M# 8MI000/II- 
6M 0ნხI9ყმM, C90IV0X IICM27ხ 8 X06X Mმ2760)მ901IხIX #MXIMI X039#90X80M- 
MხIX VCI0C8M9X X#IMI39MI CმM0:0 L0V3MIMCM0:0 I2გ001მ, M0100LIC 003- 
ყმ»XIICხს 8 0000/106I!8ცLIII II2C0M0XL 6-0 MCX0MII. 

C0Xიმ9ყი8I)ყ6CM 8 92006 8Cი08მ9MM9M9# M ი001072806Iხი M#2M 
06VCუ08უ6CI)ს X03#9IICI80IVხIM 6ხI0M IIმ2XICI10009MხI წ#8MCIIIIML 
120 L8M 803M0XV0C01ს MC00)ხ630311ხ MX IIX#9%V I3VV9CIIMI MCX0M0IIM 
ლმMიწი X039M0”/88. 

8 MIIVI6 0მ0CM010CI6I M200MMMIC Cი0Cლ060ხ) 8M90L0იმMმიC0182 M 
8Mც010უ#98 # C893მIIVხIC C IIMM 06MI9მM, 30000C «MმიმყMM» (V0- 
M6CIICIIMC MII9/ 8ხI/I0IIM#V M# X02II6IM9 8IM9 2) M +. I. 
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100MMს «Mმ0მMM>, 76CM0 C893მMM6IM C 8MIII016#II6M, აჩი' ისე“ 
ლC9 8 MC700M9ყ0CMVX IIMCხM6CMMხIX MCI0MIIMIM#მX. CVMX2M-Cმ62 0ი- 
60M2MV# +0MMVC6I 3107 760MMIM, #2# 0M0M6LI6MIM6C IIM X02I26M9# 8M- 

Vმ. ც სMლილლM9ლCლ0MIX I0MVM0MXმX II00M0XMVIM0IIMX 8008 «MმიჯმII7 

V0I0CMIII867C0M 8 70M XC 3II296IIV. 8 M2CI0%MIII0C 806M#M% II09IM 80 

8C0C0X VI0IIM8გX I 0V3MV «MმიმMM» 90I0IIMM001C# #0M C000VX#CIIII6, LC 
Mმლწ”მ9ძ8297098 IM XიმMIIIC9 8III0; #00M6 8III2 8 I0M XიმI!IIIC# M6C- 
ანX08MM6ხIწ #98 იილ0M380M0”88 შIIIმ IIMციI„მიხ. «MმდგმIII» Iმ3LM!- 
82I0L 78MX#6 01#0LMII06 0L000X#ლIIMV06 M0CI0, IX6 ც 36M10 8M0იმIIხ! 
IIVI9IIMხI6 C0CV/I6I #9 Xნგი0069IIV სIხმ –– «M806801>. 

III§% 0603IIმყCIMII# M0CXმ X90მICIIIIV 8MII0, I209MV C X00MIII0M 
«MმნმMV>», 80100V8I01C9 M 100MMIMხI «VVIIIICI28M» II «0218L88IIC». 

ც 0XM0IსCMIII I60MIIII2 «Mმიმ!!» 09/0M IICC4#0X082X0XMCI( 8LIC- 
#მ3მMLI 000046M6M9IMLხI2 Cლ0060მ74CIIV. II0 MII6IMIL იიი0ძ. II. #. 
ნ004/3068MII8MMV, «Mმი» – IMმ308II(IC 60უხსI!იი0 IVIIV9I0I0 C0CV/Iმ. 
090 V8930I8261C9 C0 Cლ7080M «ლ8Mმდი», M0+0006 0603MმV900+” M0010, 
ი00MMმ83IმყიI8ხ06 IM89 8MCმის8მIIV «Mმილ0ს». II00თ. ნ. #ყგი9M 
CყM720I, ყI0 «M2მიემყი» «8უილ1ლი 3მIIMCI8088მIII0M (000M0M მCC#V- 
იIMCM01:0 C)M088 სმძმიმვმ, M#01000C 0603IIმ9მ4M0 XII0C6IILII მM6მჩ. 
M. MX. LI იიგIII36 ლ893ს|8822I «Mმიმწყ» C ყმვსჩგმსI6CM»M /8ცI!/MხIII4 
სMყ0”იგ/გ. 

ც03M0XM0, ყI0 «Mმი» #8M901CM ILმIIMლII08გIIIლM +010 10M0C- 
ც9III010 III IMIII9III0CI0 C0CVIMმ, 8 MX01000M 0ICXIმI8მუ00ხნ II Xი0-მIIIV- 
»ჩ»00ხ 8III0. /I0IVCIMM0 იიელქი0ა0XIIXს, MI0 M#'C0მMთ C000VXMCIIII6 
I0IVყMIII0C 0C8006 IIმIIMლI08გ2სI ლ0I 23700 C0CVIგ. C03ილ8იIIC II 
XნმII6C9MIMC 8IIმ 8 60ანIIMX, 00IIIIII0მXხIMნIX IC C800M დ00X6C I იმქე- 
M60მM, 3მ8ი0ხIIსIX 8 30M7)0 IIMIIII9IIნ6IX MXVნIIIIM2X I06ულ”ეხუილL 0/- 
ყV M3 CიCIIIIთIVCCMIIX 9060I #იV3IIICM0IL0 ხ8II001019%, 8 იIუIMI6C 0L 
ვეიმM900080ი00ი0IC0-0ლ ლი0ლ06გ2 Xი0მII6III9 ვმIხგ2 8 /0ი0მ8ი.MIMხIX 
60%9%მX. 

#M»ი9 C000VXX6IMIII «MმდხმIIM» L006X0XMIIM0 6LI10 MI0018მ20!!წ0უსნ- 
90 000MIC#2I1ნხ C00X807CX18VI0II6C M0CX0, 910 IIM6M0 604ხIV006 3IM28გ- 
VCIIM6C #19 ლი3ილ8მIIი II C0X0მICIIIII 8IIVმ2, მა” C0X028LCIIII ლL0 
M28ყ001882 ხმ #M9M76Mხი0ხIM II60I0I 800CMCIIIL. 

სიჩ08ელსMც 0ნI/II9 სომ. 8 3მიმ)90M I იV3IV, 0C060VIIL0 8 
LIVნMV, M0700XMIMI I #6X83IIV, I 39 VC>I00M0X882 «Mმ0მ!II» LI0/ხICMII- 
ცმMM CVX06 8038LILICM906 M080+0, 2 8 ცსც0იXVICI MIMC0C0”IM, ხ»გყC M 
80070MყI00 I 0V3IIV, 8Cე01CX8I0C ლ0მ8MIII6M6090M CVX0CIს 00ყ9L%I # 
MIIIMმ12 –– ი00Xი მ1VხI6 M06ლ0X”მ. IIგ 0CIV08ნ “ჩწგMI» II264I0XCILIIII 
LნV3MICMIVIV M00ლ1ხMIIIIV 10ლ0”9”Lმჯ 3929III6C1ხI0-0 30Cრთ0VIგ 8 ქ0უ6 
000X801CX8VIM0IICI0 VCI00IC788 «Mმ2იმII>». 

8 ი00I(0ლ06 00X62გIM6L8 M VX0Iგ 32 8MI0CM X0ინიIIი 85I98M%ი- 
I0ICM9 3MIMM0M900#9MC 3M2M9MVI% #გხი,გ 8 310M X16X6. 

წი9 Xიგინი9ი ცIMII2 CIVX2I «Mგმიგყიყ»ა ე8VX I9II08: I008LIII #3 
MMX ი90000-28M#9CLI C060M 0IMიხიი M0ლ10 C 80ხIნხIMს 8 36M10 
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«M8080II>, 3მI0IVIILCIIIხIM 7IIV6008ხMMM  MIM ლIMVICIVმIხIლ0Lს 0L08/I/0C0I1; 
310» III 8 M08000MMI IM0IV0CXC9 «0Mმ-88IM6», გ 8 IIM600ლIV, ხგყბ 
I VI0CVXVMIM –– «სV0IიIმ28M». 8 Xმ0XIV (#1CIIVI), M0+L00MMV, IV- 
ნ9M I ჩმყგ 0-0 #M0IM2 Iმ35I8მ10X # «Mმჩიმ)IM», CIM06MხLნIV III 
«MმყნმIII» M#3800760M +მMX6 8 #6Xმ3MV, LILICM8XIIIICM«CM IL I 60Mყმ2M- 
C#0M 08მIMI0IMმX. 8X000M III «Mმ0მIM» ი 00IXCX88M96L 0ლ060M #ნ6CხII0C 
0000VX6CIMII6. 8 3802IIVIC0M 1 0V3MM ი0MMლყყული 1106#MMVIII2ღCX8CVM90 
0X#6L70IM XII «MმიმII», X0I9% MC #CMII0ახგაჰლილ> ი0IMM0CVCIIIIC )L 
#065I1010 #IIმ, 700160”X2მ8»981ს20:0 C0060%# /ც6ილსიMIII0C (8 3202MI0# 
I იV3III) MI #მM699M06 (8 სილჯიყყი#M I 0V3IIM) C000V2X#CMI46C. 

L16CM0109 #28 10, M10 8 #20709106 800MM# 8 80010MIL0% I იV- 
3 I000010+8V6I XIII M#0%II0I0 M#მM6M900 «Mმგ0მMM», Iმ 0CლLM08მ- 
ხIIV 3XM0L0მCდII906CM#MX M2გ1იM2M08= IM მ0X00/0LIILCღCCMIX (მ89MILIX 
M0XII0 100M00XV0X%IIIს, MI0 0IM06IIხIM VII «M2გიმMV» II0IIM6I9XIC9 
# 8 80070M9M0!! I 0V3IMI CIII6 80 II--III 88. 8 ყმიIყილXI, 06 310M 
08I(0070ხ018VI0I მ0X060/0LIIVCCMMC იმCM00M9 8 #0Mმ3V. 

8გILIგ0CMI6C 00მ0M0ILVII >მMXCC M0IVI I07800XMXხ ძ:2#X 008- 
M0C0XII0L0 CVIICCI808მ89MM9 060IX ”#9ი08 «Mმიმ">» 8 3გ8წიმ/80!! 
I ჩV3IIII. 820IIVI 2006MMV L0CMიო6MC #20XI0V2CICI V-VII 30«0MII. 

ლ0ჯუბუნხყხით CVIIღ6CI808მსI> 8 Iილ0IIIხMო 0000VXCMI,V CლV0- 
IIმ»ხI0 XII X02გ80IIM9M ცხIIIმ, I0MMM0 მ0Mმ3CMMX M# 8მIMIVმ2მ0CMIMX 
Mმ716ი0M0XMX08, I0178060-020708% M I0VIIMM მ20X60»X0ILIIVCCIMIMMIL ILმII- 
LხIMM; 8 063VIხIმX8 02C«M010# 010010 M3 3მM#8#23CMIIX V0C მ07CMIIX 
სI89I008 0მ X0IM6 M20MMნ-6MVის 9#მVX6MLს! C0MCIII2XI6II6IC X0მM9MMXV- 
IIმ, 00-8LII((IM0MV, იი 8I9მ. 9510 09019000-409MMV6 001780041 26”- 
ლ9 IM 060170910Mხ0X80M, 9I0 9Mმ 37IMX XიმIIMMIIმ> MM010XC% 
#მXVVIIICI 0 #0MVყ00X86 8M06IIL806M0# C0CVI2MIM XCMIM0CXV ს Vიმი1C- 
#0M II3M0606MMM, მ #2#2#6 8MIMIM0# 3000MM01, I2MI6IV0M ”#მM X(6. 
ს 000780101 8VI0IIMX CIVV029X 3IM X0მIIMXMIILმ 6LIIIM, I0-8M,IMM0MV,. 
#MCI0უხ308მ11ხI! I0MX6 1I9V X0მ90IM9% 30იხგ (6. III0C>008CMVV). 8 
370 0893V I06010788M90+ 60%II0M MIIXლ00ლ მIMმ»ლ0”99IMI6ს Mმ76- 
ჩII08ა X617CMIIX C000VXCIIIII 8 ნ0Lმ3M0V. 

8 ლ0X0მII48IIMXC9 10 I28I0I0I0 800M09M 010689VIVX MCX00MV0C#IMX 
#010%MIIMMმX 38M0მ/M9V0M 1 800109IM0M I 0V3MM, #2, LI მI0MM60, 8 7I0- 
VVM06IL72X 0 1I0X078082MVIVX M# II0X(8X0880M9X, მ 78MXC6C 8 XVIIMIIX 
ხIIMMIმXჯ, 860180M02IIი VI0MIIმI0Iიი «9V0-MმსმII» # ი«M8088Mი- 
Mმგ0გ9I)», 

II0I X60MMIმ2მMM «VხV0-Mმხმყს» #” #«M8080-Mმიმყსისა M07I0 
M07ი23VM06821ხ 188 023)II9VნIX I008 XIV 8 I0M CMMხICX6, 9X0 0XMMX 
#3 9IIX იხბეილმIმმI III 0IM0ხII0I0 «M2029VV9X», მ /06VC0CLM – I#V9II 
%#MიხI010 «Mმ02მVხ»>, M#მ# 310 00XიმMMხIჰილხ M# 8 53790-002თM9M900M0# 
16MCX8)70IVV6IM060”II #M2I0I00 8006M06IM. 

8 3გ8იგმM900M I 9V3VV 8 60/XILXIIM9CIX8C ლIV92ლ8 #ნხIხII «Mმ- 
ხმM0ხ>» ი06IMმ39მყმ070M MI9V X02მIV6VMიV 3C09M#00 00MI82 M06IICი00006- 
M6IMMVM, 10606X0/IMMნხIX II9 80II00MM9, 2 CმMM «M80680M>», I. 86. 8M0- 
იმ9MხI6 8 36MXI0 60»/ხIIVC IIM89MI06IC C0CV/IხI, 080L0XC0X0LL%I LI600/ 
9IIM «MმიმIMM» 00 0IM0ხIIნIM IV660M. 
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ჩგლიხ0ლ»იმ96MMIL M C0XიმV6CIIMI0 8 ხვალ, MIIMლCნ0II, I VIII, 
Mიიხლ»MM ს #6X83M# 0+M0MIX000 IIIმ MმიმIMIM 0016IC7808მ#M იჯII- 
ჩიI9ხს VCX08I!§. 

ც 3+MX 00M0M20X 0+XM06MIIხII #90 «Mმ0მMIM>» C03/08მ/ ჩVMIIIIIC 
VCI08M9 იი ოI0IVყიხყი 80I00M0Mმყ0ილ/8ეყIისი 8MIIმ, 1. M. #VI 
#M0IIმ8 M0010 0XI0010M0ცხ8% IIM0MVIIIIIII C806X:610 803/MVXმ. 

8 8მლ70”წLI06 806M#M M0/M0/LMIC 8MM2 #7მMXC X0მM9XC09% 8 1მMIIX 
I0M01I0IVVX, LII6C IIM060”C9 Cიგ8MII70)ხM0 II3Cმჯ I6MI06იმIVი0მ. 8 
ნ0»ნსX 8MMMხIXX I00M380MCX8მX IM606X0/MIIMმწ IMII3M428 +0Mიტიმ- 
IVიმ Cივჯმ01ლი MCVVCCX80IIM0, 6M2001მ0#% VCMV VCM00M0X09 II)0- 
LXCCC C030088MVV) 8MMმ. 8M0I3M88 »CMი60მIV0 მ Cლ03M00I VCI0წII9 აი#% 
LX0ნMმ»)6M0L0 X0V0III#/ Iი0იIბილვმ რ600X06M9MM9% 8IIIმ, 0 003Vუხ“მ7»6 
VCI0 I08ხIIს)გ0XCლ9 CL0 M#მV06CX80. 

I 0V3MMCMIM «MმნცმყM0» 0730ყმლ» IიბნისმMIX» C08006MCIIIIსIX 
მ0010XIIIყ6CMVX იიმზIჯ #ვი0იჯ0ზIზყIი #იV3IIICMIII 8MIV, II 
I0C10M6M#V M26XII0ქ16CMIII II 0MI6II L0V3IIMICM«VX 8MIIიიმამიბს, IIX 
3ხმ99Mი 0 X0M, 910 I9V0MVI90IIII მ03M9MVXმ IM 0M00XI2/2 II0M03MI 118 
C6038083IV9% # Xი0მI0IM9% ს9ყხმ, 8ხნო9M9X 8ი0IIC 0ი088M/2მIVIMხIM!!. 

Cხ0XM 80008მ9M9I M# #ი06IC72806LMVM%, ლ893მMIIხIX C «MმიმIIIIX, 
392VMXC6Iნ6M0C6 M00X0 3მIIIM2I0X 06LIყ8მ!II, X#0100ხნხI6 IICI0XVM9MCნხ C 
I6CIVხ10 «V86MIV9C68M9 V00X-მ#ი». C 370#M I0CMხ10 8 L0V3II0CM0M «Mმიმ- 
M9» 83ხი0»ყიეილი 09 00MMV”V03MხIX 0609M08: «MმჩიმIII» #M03I02გ8- 
I9MVM C 808სIM L10I0M, C I0X(0M2IM0CM CMV 8C00LIმ 6ხIIნ M0XIხIM; 8 
M9M9M 808000 I0Iმ M# #00C0I69IM9 8 «MმიმIIVX» #00I3I10CIIIMII MმIII90CC- 
#IC CX08მ. C IICIხI0 ინ0ლინყI,ხ V00X480MIხI #L0I 8 IVიIყV0 #V2/ 
Iიმ3)90MMIIნ6IM «M80809V» 3მMმუსIსმ»I რ0იბიახ, «M8იმIMV» 06Vუმ)LI- 
8მ82IMM 80+89MI M0MI09MI MV MIICIIIხI MI9 0X0მIIნ, V00X28% 8IIVმ 0+ 
ლI232; 8 «MმიმMV9» IIC IVCMმXIM «IM6სICIVI0» XMCIIIIIIIIV, 7. M. 90 
860088IIII0 M2001მ 970 I006M02ILმ8M0 M306MXIVC; 8 ლMVხგლ CM0M0ი+I! 
Lამ8ხ! C06M0MC788 9MXIV VIმ29XV80:0 0860IMMX%2მგ, 0-0 800CLI # 90.” 
00Xნ28IM9XM# 8 «MმიმიMV», 7066! I0M0MIVIM% #6 839» C Cი60I M306VI- 
უ96; C6M6CMMLხI6 ი023MIIMI#V 8 «III მყიტ,მ», ი0088IIICIMIხ6IC CCMCII- 
M0MV M#306MXVI0 # II0M008I!16MVხ0X8VI0IICMV რ60X00C08V, CV0მ8I989- 
I9M0ხ ც «MმიმწM». 

8 I 0V3MM «MგიმM90» 8859X00ს M0XMVIX806VI6IM M0C70M, #მM 3მ- 
XII0მIX9V 080სV, მ 1მ2MX6C I0MM06IIIV 6MV XC60იI9V. 1I100I9V23M2M6CV- 
MხIC MX XC60X+86 10MმIII9VC XIM80+VხI6 32Mმ»ხI81XICხ 8 Cმ2M0M «Mმ- 
ჩ2მM9». IVIX XX6 8ხI00#V9XIMCხ 0609Mხ, 60მ1#000ყ6X8გIM9 II M06CIIICIIII/ 
10616. 8 20280M VIXV «Mმიმ9VM» ი0M0სI მიხ იM0X00X7808811IხIC 
«M808იV», 0X0X0 #0700%IX 80600XIL9IMCხ M0X9II>80XVLL%IC I XC6C0180V- 
MსIC 0MIVმXხI.. წმM#MM 060230M, «Mმიმყი» 6LI იხი8ხმსI ც8 
060XI 0I0MIV0M6VII9. LI2გ 8600 CM0”700ჰს M#მ% II2 «60XLIM I0CM» VI 
LX0M 0-0 VIICMIIII2IIM9M #060XVXIMCხ 

C M0VXI0M# CX0009%I, MLI IIM060M X0CIM0 C 0XXICII6V6LIM C000VXXCVIII- 
CM. 8 M#07000M X08M9MVIMCხ 8MM2, M0C08%ICIMMV6IC იმ3VხIM 60200C0+82M. 

8 Mლიიბ»MM 0900 60 #M38060IM0 107 M2382MM6M «Cმ1#8მ00>» MIII 
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«0X82M6ჩი/M Mმ0მMII>2. «CმXხგ00» 27090 86MM3M# MXIM 8 M0CM010- 
00M 0IIმXCIIIM 0X X#IIX0I0C #0M2გ 8 XMV6CV. 

II010690:0 001გ C000VXC6C6IIი 6ხIMM M380-ლXMხ #8 I-20XCXI 
(ILII3IMMIM) I0I IM2მ308მ8IMIICM 9«36C/81III6». 

8 6ხIV 300+0VIMხIX L0V3MLM (III2808, XC8CV00C8) VI0CCI080609- 
0XIXC# CVIIIღ0CI808გI!!!6 0C06ხIX «M20მMV», ი008იIICIIIხIX 0+X/(0I16L6LIM 
50X#00788M. C89M1VVIIII2 9IXCმნI, IM0IმI28, II 8IIგ0IIC-/IX4880II, ILმ- 

Mგნ-/ძუიიმMM4 IM I VI 2ხMC-4#48210M 8 I-CმX06XIMI IIM6MIM C06CI8CIIIL1C 
ხII0ე“იგ9MMIIMII, 8 M0-00ხIX 6ხIM/4) ინხლ)ლწ”მსუ6Mხ I C00180XCX8VI0- 
IIIC «Mმიმ!!!II>», 1I0CVIIILIMC IMMლII8 31IIX 60:4007X8. 

8 Iგხი»ი6 IM31008M6 იიI.მსმ»0ილხ 6ნ0ჩუხII06 39Mმ9CIIIC 8ხI600V 
10 8)IM010მXIII4M M0C7მ, 8 388ICIM0CI#4 0L 6-0 0მC00#M0XCIMIML M 
0M80MI6IX VCუ08III. I1L0060”ხMVIIIVI X000II0 39MმM ლ0მ39M5ხIC 0I0M80L M 
MX Xმი0მMI860IსI2 0006CCIIM0CIIM. 8 370 XC 800M#ი ცსIMII0”ი0მმისხ 06- 
იგმსIგელი IL # )I0იმIIII0IმMხI1I1სIM C0010”8მM. LI მიიXV C M2VIVIV96CMM- 
MII 101107 8)19MII, 01 M0MIIIC# 0 IIC900CV8IIMI) 06M)ხ900C0 VI)0X(29 
8I9I0იმემ M თიIIII0CIX 810 0მIVMMV ი083IIL XL60780ხ) 80 310 
I10098M0Cს 8 იIIIVმIგX 10008%IX IM0-I03/0IIII%#M08. 8 I08ხIM I07, LI2ი#7- 
MV C 90801 091IIIMM XXC60MM, 8ხIიCლMმ0MICს 0Cლ06LIC XI660ხ, 8 თ00M0 
ცMII0L0I0/101 M#IICIII C IICIხI0 8სI3821ხ 06IIVL6II6II V00XმM 8IIII0L01მ- 
#28. ჩიIVმ»ხI#ხIC XIM06LLხL I10XIVXIIს 6ხIMM 6LII6ხ »ხI!IIIხIMIM IL II0XMIIხI- 
MI, VI06ხI «II0MVყIIICყ>ა 000180XC+8VI0IIIIII 06MXIხIVII V00X+მI! 8I- 
Iიწიმჯმ. II0»)IხI0, იხIIIIMIხI. XIIC6ILხ, CMM80»MIM3/M008მ8»9M X0ი0IIVI1 
V00X281, მ ი 09MII0IIICIIIIC MX 8 X:0018V «060ლილMII8მ»0» 06!IIXხIVI0 
IM 32X470MIIVI0C XCII31|ხ CCMVMI/. 

ც 9ხი080:0/MIIM 10Iხ 8ხIილ/Iჩული ნMIVმ4 8 96ლ0Xხ მIV9მ. 2570 
სIVმ C3VXCMუ, 1I06X9M 00)VV0LIII 60M#სI00L0 V0C0X2მ29 8III0C0მXმ. 

8 IVიIII 8სIი0M40უ#4 XIMC6ILხI #00 #Mმ38მ9MIVლCM «მVXVIIმ», 1(03I2გ- 
"C9MII6 M0100ხIX 0IIM+1ხ-.მMII C0010940 8 ICიდმI8მII)!! 06M9ხ90-0 
V00X2გ9 8IM9M0”იმ,მ. II0CMVIM0C CM6MV0CI 0XM0XM7ხ, VI0 IმMMლVM90ც8მ- 
MII6 «მყIV#ხმ», 3მC8II1010VხC1808მ8Mხ0C 8 0მ9MMCM0M I XIXICVIXVMCM0M 
MI გა6MX2X LიV3MIMCM01:0 #3ხIMმ, 80100Mმგ0Iლი 8 1008I60060CM9M1CM#M0M 
#3ხIMC 8 3ყმყიI|!/" -8M9MIლ”იგ/მ. 

ც ყლ1ხ მIM0-0მXIIVI#08 60ს:41 VI06CX169M6I ლ0I6CLIIმMხ0სI6 «3მ- 
იიიბI8ხI6 ,71IIII». I 0V311IMICMMM# #06016999 8 3XII III ს 8X0/M/ 8 
:8II0L 0 მXIIIIIM. II0C 86008მ8MVMM 980012 ს#გხVIICI I «32000+#9VIX» 
M9M6#M 8ხI30)820 MI009V 8IM90-02IIMM2გ, I. #. 3XM IIM IMM06IV C80C1 
I6M96ხ6I0 0L022MI1ხ 8MI0:028/VMMX 0+ 8C09MMIIX 607 II IIმ0I2C+IIM. 

: Cვ893მI9MხI2 C 89MM0-0მMმ0C780M-89I0M0/M0CM 06%I92V, M20XV 
C ი0MMIVI03IIხIMM (2:0078000MM0XICVV9, M0XIM7Xცხ), 3MXI0C9M2I0+ 8 
0069 # MმIVV9M90CMIIC 9XICMCIIIხ,, M#010ი%ხIC 10 C806MV II00MCX0X/L6- 
M9I0 C893მ#Mხ! C /008IMIMMM 866082IV9IMV9V «0V39M8, 8 ყმლ79M0ლLს C 
#VMხI0MV 00MMILმ, 0-ყ8ი VM 30MXM. 

8ც8 6ხIV X006800MLIIX L0V39M90CMMX იუ6M606V 89IM0 I001CლX80#9»0 
0060M I061M6I 06ი91080:0 00XMM01II6LM%9%, #380ლ0”90L0 M00M ILL238მ- 
MMC0M «30/8მIIლ». 
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LIგიყეV C 3IMM X00MM9MM0M C Cლ007801010VI0IIIM 3IM296CIIMCM 
VI0I686M9MXVM 8 M0”ი0MMV 760MIII «0X88MლMიII», 8 MIM0C00X# # ჩვგ- 
ყ6 –- «ლმ»0L8MI9>». 3X9 I82 ი00CM/0XIIIMX 160MIIIIმ IMM0CIIM# 60I10C IIIII- 
00M#006 3I2ყ6MM#C, CIIM 06039M8ყმXM, C 0MIM0M C1I000MხI, 70 M0010, LIIC 
LC0MCX0IMX0 M0M0VM0, 2 C I90VVI0CI –- 00088VL26MხI6C 8MIM0, 360VM0, 
8ხI0ლ9CIMIნIი XXI66, C8ლ9X, CM01. M0-”00MხCM0MV «0XმმMლი»” II 
IIM080XIM0-0მ9IMIMCM0MV «ლმM0Lს8Iაყ» 00078070X0VXI M8ი0IV9IIVICM00ლ 
«II0CგIყVიმ8M». 100MIIს XC «30IმIს)ლ» VII0I066MMლCლXლM სხ 60700 
M09MMი002Iყ0M 3IMმ8M9CLIIIIM. 

მსV9ყყხილ «361810» C07008MXV XმM M3 ი0IV2გ/6X%მ8IIC0 4«XმXIM>» 
(06LLVII0CMV 60X0C+8V) 8MI0-0მ,0MMმ, 1მM M II3 MმC7I08M8/07ს- 
V0CCM0L0. 

8 ე0XMMIMხIX 0მM0II8X 3გ902MI0M M# 80010MI0# I 0VვIII 3მC8I!- 
X06I0MV6ხ018080100 I0600XIIXI0C9IMV0C CVII0ილ-IზისეII> #00 840X%მLIILIIX 
«XმIM» 8იხი0”იმ7IIII#08, M010006 M2X0IIIICს 8 MI000MCIIMI0CM, ძგ- 
MIIIხI0CM M 06IIMVII0M ი0M63088გIIIM. 510 თ0იMხ. I0»/Mხვიყშმ!I!!!” 
8III0”0მMLMM4#2MIM «XმIII»> 6ხIXIXM დიხმლინ001%68მIICILსI C0CIM ხ00X LიV- 
3IIIICMMX IIICM09M. 

ც8II0”იმე0IMM# «XმIII» 0100#ნხMსI6 C0MCICI8მ 06ნიმნე”Xხ!სმIV 8 

0იიძბიბილაM06 ც0ი0M9, ს ი0ი901IMC ლიყიილI0CI. I13 I0VM6CMI0L0 
V00Xმ9 9მCIნ X060I1808მ#2Cნ «Xმ+I», მ 0ლ”მუხIი II6C00X0ჟეIIM0 8 

ლ06Cლ”+80M800Cლს C0MხII. 

12% 6ხ.მ იმ”იიი09ილ”იმVICIგ M0უულIიIსხეიი 0ნიმ60IVე დგ- 
MVIVII6CI 00MIM9Mმ8,1476X#281)6-0 «XმII» 8IMI0”იმIIIM2ვ, M01Iყ0M 80Cხ 
V0C0XმM -X607808მჩლ9% «XმXII» M# II6I 8 06IILI6C VI0IVIხ3082V9II0. 

ჩგვყი8MIM00X6I0 310M თ00MLI! 6ხII მ #0)M6MIV8I29 0602601Xმ 
ყისმMIM დ მMIIMV 841010 ეIVIIM«მ «Xმ7II» 00M IICო0CCCMCI1110M MCი00»ს- 
3082MMM ი000XVMXI08 V00XL0#9, 001მ8IIIIMXCი #0CM0 V0C8M9IICIII9 0CI0 
ყმლII 98 MM «XმI9M». 2372 დიი#2 I0»7ჩხვისმII” ხ8MIV0L-ი0მXIIIVM0M 
«Xმწყ» MI9ხ0-Iმ 3მMლIწამCხ I00ყ000/II0M 00 0608160IV0M 8IMVIVII 
უ2900V დმMMXMV. 

II02M0M6I, 060026012 8IIM0”ი0მ/MIMIIM#გ «Xგს»ა #000II380/XII72C% 
80ლM 004)0M – M0MII6MX9V8M0. 

1 მMIIM 060მ30M, 10 00CM6/IMIIX 800M6L II000XI+X0MII0 CVII0CCI- 
808მM0 0000M0M900, თC2MMXხIM006 II 06LIIILII0C6 I0ხ308მIIს > იიII- 
#მI946X8მLIIIIIMM «XმIM» 8III0”I02I9IIM4გMII. 8 უმუხილMVIICM 060860“”- 
#2 3IMX 8MII0-0 მMIIIIM0ც ი0ლილნსI. მ 8 ხVMII «M6380006M» -- II20MVCM 
026090M CMXMLI. 

LII0 #ი008IIMM ც6ი0820IVM #იV3II9MCM0:0 I2მ00X2 M0XIV53# 6ხIX0 
960XXIILCხ 603 «30/212III0», 7. 6. I008MIIICIII I V2Cლ1V 8IV2 C VმCXI0- 
8M8016XMXსM06CMIIX სMII0L0მ1MIIM08 C0,ნხყ2M. «30MმLI6» C8MI06I0/#/ხ0X8V- 
ლXC9 M I0M X0MCIMI20ICMMX M0Mმ00XხI09X # LI60M8მX. 3700ნ ი0IC0- 
108X6III6C «30/I8IIლ» 60110 C8M3მ900 C M0MIIIMIმ2MV. 

IICი0MXხ3082VMC IL60CM08V0L0 IIIV M0M9MმCXს0C0#000 8IVII2 «30Iმ- 
1სტ» I0 C800M 32MMIVI0CIM 003M0 0IIIMIV92X00ხ 0 #200XIM0L0, დმ- 
MV9VXხ0010 VI#M 06IIV8I0M0 430/2LI6». IIC0806 CIXIVXXIII0 V3MMM #MV- 
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XII8M/0/მ76ILხIM. #MIIX606ლმM, მ 870006 –- IMIMX0000მM IIM00M0:0 M0/- 
უბMIუIცმ ძთმMI»IM# # C0M2. I1800/MM06 «307(მII6» 00 Xმ0მMXC0V M0- 
ლჩიICIII9/ I 00/Iხ308გIIII9, 8 M#0100MIX VV2CI1808მMV8 60X0C6 M0VIIM2გ9% 
ლ0MMIMMI0მ, ხს I9IMII 60M0C /008MIIM. 

12MIIM 0600230M, VCX29M28XIM8მ101ლი #ხყ 1I0ლ40/I08მX6/VხIIხI6 
რდინMLI ი00C89II0MIII IM 001066/0IIVM9 8VIგ «30I1მII6»: 1) IC6CM0X109 
M#გ 10, 970 CC6CMხI! X0)11 IIIIM #M9M0M 002MXMMIIIM IMM06XV 8MI0-0მXIIILMI 8 
08006M 10C6M69MM0M 8)M2106M9MVV, 8MIV0 –- «36MმII0» –- IIMII ვმი0ჯ7მ8- 
M9M8მ)/0Cხ #მM# 6! I3 06IILIC0მMMXIხ#M0I0 «60მ70«0-0>» M#MXIVM 06IILC- 
00Mხ0M0100 8)I10:0მMMMMმ, C006IL8 II0C89LIმX0CCხ M I01066MXX00ს; 
2) მ IIIM IIIIმ# CCMს9 32:01მ8XM#82Mმ «306I8მII6» 32 C9ყლX V00Xმ09 
08000 სIII0-0მIIM#მ, # 01M006IIM06 ჩ «X8IVM>» «30216» 101006/8- 
MX00ხ 800MM VV0მ0IMIIM02MIM 0I08მ3XMIMVM%მ; M#M, M2M0IVC), 3) 1I0CCMCMIM0 
3მ00708/0III06 II 10C8ც8MIIICII06 M3 V00Xმ% VყმC0XM08M810/)ხ90CMIIX 
8MIM0Lი0მ7IVM#08 «30/8მII6» I0700690Cხ 8 CCMხC იM00897XIX0XIX#9 8C0- 
M9 066 MIXICI2MII. 

CI06MVC» 0IM0XIIIხ, ყI0 0CM08MსL დ0მ60IხI 8 8M90-0მ120CI186 
M ცMII0)(0IMVMV# 8ხIი08ს9XMVVCხ MVXXVყIIმMM. აVMყ2მ0XIIC XCIIIIIIIL 0”0მIMM- 
ყყ/8მM00ხ II28IხIM 060230M II0CM0IIIხI0 8 C6006 3MI0Lსმჯმ. II0M- 
M0ლM276#VVM0, 910 8 6%IIC IL90VV3IIMCM00 Mმხიე2 ვ3მ306ეI8მIIMC ჯI6- 
წმMM) «30MგII6» 803M#2LგM0Cხ Lგ MVXVMIIM (8 0CM08IMI0M Mმ LI28V 
C6MLხVM). 

X03I0MMი0V#9 8MILI06CMმ38IIM00, M0XM0 0IM0XMVMXნ, 910 C8938მIILსI6 
C 8M9M0-0მM2007180M M 8)1M9M0/406I10M I#20019ხIC 06ხIყ2V, 0X02X3210- 
IIMC 100M380,01C180MM%IM 00ხII IV6C00C00C186MILხIX I00M380,7III76M6M, 
II0M83M188107, 970 MCMXMI09II76Mხ9M06 MმC100C180 L02CV3MMCM00 8MV0- 
Iიმ/გხM 0CM9M08M0ხI3მ101CM9 #2 0L00MII0M 328Mმ06 3MIIM0IV0C0M0:0 3M8- 
#M#, MმM0ი0M9M0L0 8 003VXხI276 30#X08010 IM26/I0I0ILVM9.
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დაიბეჭდა საქართველოს სსრ მეცნიერებათა აკადემიის 

სარედაქციო-საგამომცემლო საბჭოს დადგენილებით 
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რეცენზენტები: ისტორიულ მეცნ. კანდ. ი. ს ურგულაძე 

ისტორიულ მეცნ. კანდ. ნ. მინდაძე 

სბ 2499 
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უე 01205; ტირაჟი 2800; შეკვეთა 3927; 

ფასი 90 კაპ. 

  

გამომცემლობა „მეცნიერება“, თბილისი, 380060, კუტუზოვის ქ., 19 

Iვ3ვეგIრიიხ- 80 «MCIIMMC0C62>, I169M»MCIM, 380060, VI. #VIXV3082, 19 

  

საქ. სსრ მეცნ. აკადემიის სტამბა, თბილისი, 380060, კუტუზოვის ქ., 19 

18იიიმდიი #ILI IიVვ. CCL, I6M»MCI, 380060, XI. #X»IV3082, 19


