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შესავალი 

ქართული მითოლოგია ჯერ კიდევ სრულყოფილად შესწავლი– 
ლი არ არის, ყოველი ერის პრეისტორიის მეცნიერული კვლევა 

დაკავშირებულია მითოლოგიასთარ. მითოლოგიისა და უძველესი 

პერიოდის შეუსწავლელად ქართული კულტურის ვერც ერთი დარ- 
გის იმდროინდელ ისტორიას სრულად ვერ წარმოვადგენთ. 

მითოლოგიის საშუალებით ვეცნობით ადამიანების მაშინდელ 

ყოფას, საზოგადოებრივ-ეკონომიურ საფუძვლებს. 

ჩვენი გამოკვლევა ძირითადად ცნობილ ღვთაებათა ფუნქციური 

შესწავლისა და ზოგიერთი ახალი ღვთაების გამოვლენის მოკრძა- 

ლებული ცდაა. 
ნაშრომში შევეხეთ ცნობილ ქალ-ღვთაებას –-– დალს და მის 

ევოლუციურ სახეობებს. 

კვლევის პროცესში წამოიჭრა საინტერესო საკითხები კლდეს- 
თან და ბროლთან დაკავშირებით. საქართველოში დალის იცნობენ 

როგორც კლდის ქალს. გადმოცემით იგი კლდეში, მღვიმეში ცხოვ– 

რობს, კლდეს გარედან კარის ფორმა აქვს. 

მასალები კლდისა და მითურ გმირთა დამოკიდებულების შესა- 

ხებ თითქმის მსოფლიოს ყოველი მხარის მითოლოგიაში გვხვდება. 
ბერძენთა მითური გმირი ჰერაკლე" ცხენების ძებნაში გადაეყარა 

კლდის გამოქვაბულში მყოფ ქალთევზს,ფრომელთანაც სამი შვილი 

შეეძინა. 
კლდე სიმტკიცისა და ძლიერების გამომხატველია. კლდის უმაღ– 

ლესი ხარისხი ბროლად უნდა წარმოვიდგინოთ –- „ბროლი კლდეზე 

იზრდება4, ბროლი ნათელია, სპეტაკია. 

ბროლში, კლდისა და ქვის უმაღლეს სახეში, სულიერი ძალები 

იგულისხმება, მათში გაიგივებულია ცეცხლური ენერგია და სი- 
ნათლე. 

სულიერი ძალების (ღვთაებები, ანგელოზები, ღმერთები) ცე– 
ცხლურსა და ნათების ენერგიაზე მსოფლიო ლიტერატურაში საკმაო 
მასალა მოიპოვება. 

ჩვენ ვაანალიზებთ მათ და ერთგვარ პარალელებს ვძებნით ქარ– 
თულ მითოლოგიასთახ.



წმინდა გიორგის ცხოვრებაში უცხოურ მეცნიერთა მიერ აღწე- 
რილ ზოგ სასწაულს ვადარებთ ქართულ ხალხურ წყაროებს. წმინდა 

გიორგის სასწაულებს ქართულ ზეპირსიტყვიერებაშიც ვხვდებით, 
რაც საშუალებას გვაძლევს დასკვნისათვის, რომ კავკასია აღნიშნუ- 

ლი სახის გმირთა დამოუკიდებლად შექმნა-წარმოსახვის ადგილია. 

ქართულ მითოლოგიურ მასალებში ბლომად მოიპოვება ხალხის 

ვმირობის, გამძლეობის, ნებისყოფის, მაღალი მორალური თვისებე- 

ბის გამომხატეელი ნიშნები. 
კავკასიაში ფრინველთა ძლიერი კულტი იყო გავრცელებული. 

ამის შესახებ, გარდა ზეპირსიტყვიერებისა, არქეოლოგიური გათხრე- 
ბის შედეგადაც მრავალი მასალაა მოპოვებული. განსაკუთრებით 
შეეჩერდით მითური ფრინველებისა და ძვირფასი ქვის ურთიერთო- 
ბის საკითხებზე. დავინტერესდით მითური ორბისა და მისი ლეკვის 
გენეზისით. ამის საფუძველზე დავიწყეთ პარალელის ძებნა ბიბლი- 

ურ-ქრისტიანულ და ქართულ ხალხურ მასალათა შორის. შევეცადეთ 

გვეჩვენებინა ტოტემურ ფრინველთა ძლიერი გავლენა ქართულ კულ- 
ტურასა და ყოფაზე როგორც წარმართულ, ისე ქრისტიანულ ხანაში. 

ზეპირსიტყვიერებიდან მომდინარე მითური ცნობები აუცილე- 
ბელი მასალაა ენათმეცნიერებისათვისაც-. 

ჩეენი კვლევის მეთოდი ძირითადად ისტორიულ-შედარებითია. 

მოგეყავს მასალები, მათ ერთმანეთს ვუფარდებთ, ვაანალიზებთ და 

ქცდილობთ ქართული მითოლოგიის კვლევა წარვმართოთ ენათმეც–- 
ნიერებასთან (მორფოლოგია) უშუალო კავშირში. ეს საშუალებას 

მოგვცემს თავისებურ სისტემაში მოვაქციოთ, საკვლევ „კეალში“ 
ჩავაყენოთ ყოველი სიტყვა, თუნდაც მას ფუნქციური საკულტო 
ნიშნები არ ჰქონდეს. 

კვლევის ობიექტის ამ კუთხით განხილვამ საშუალება მოგვცა 
ბევრი ახალი საკულტო სიტყვა გვექცია მითოლოგიის კველევის საგ- 
ნად. 

საკულტო სახელის შერქმევისას გამოხატავდნენ სურვილს –– 
ჰქონოდათ ისეთივე უნარი, როგორიც მათ მფარველ ღეთაებას (ან 

მითურ გმირს) ჰქონდა. აღნიშნულმა მიზეზმა განაპირობა ამირანის 
სახელის პოპულარიზაცია. ამავე მიზეზით არქმევდნენ ქართეელ 

ბავშვებს „ვეფხისტყაოსნის“ გმირთა სახელებს. 

მეცნიერთა აზრით, ქართველი ერი მცირე აზიის უდიდესი კულ- 
ტურის მქონე ერების ნათესავია. ამიტომ ეს ურთიერთობა ენაშიც 
უნდა გამოვლინდეს. საერთოდ საკულტო სიტყვათა „მოგზაურობა“, 

უშუალო ნათესაობისა და მეზობლობის გარეშეც შეიძლება. 
მცირე აზიის უძველესი პერიოდების კულტურა მოძრავი და 

გარდამავალი იყო, ასევე მოძრავი იყო სახელმწიფოთა ტერიტორი- 
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ებიც და ეთნიკური შემადგენლობაც. ასეთი „მოძრაობის“ გარეშე 

ვერ დარჩებოდა კავკასიაც. ამიტომ ქართული სახელმწიფოებრივი 
კულტურაცა და ეთნიკური ბუნებაც ერთგვაროვანი არ შეიძლებოდა 
ყოფილიყო. პირველ „დარტყმას“ სწორედ მითოლოგია განიცდიდა. 

ამას შეიძლებოდა ადგილი ჰქონოდა ეთნიკურ-ტერიტორიულა 
ცვლილების გარეშეც. ამიტომ უცხოური კულტურულ-მითოლოგი- 

ური გავლენები გარდუვლად უნდა მივიჩნიოთ. ქართველ ტომებს 
მცირე აზიის, მესოპოტამიისა თუ ახლო აღმოსავლეთის ექსპანსიუ–- 

რი სახელმწიფოების მოქმედების გარეთ ვერ დავტოვებთ. 

საერთოდ, მონოლითური მითოლოგიები თუ რელიგიები ინ- 

ტერნაციონალურია, რაც საშუალებას გვაძლევს ქართულ ყოფაშიც 

გავითვალისწინოთ უძველესი, ე. წ. „მეზობელი“ ქვეყნების გავლენა 
ქართულ მითოლოგიასა და ყოფაზე. ისტორიული პროცესი მიმდი- 
ნარეობდა მრავალმხრივი ურთიერთგავლენის, ზემოქმედებისა და 
კულტურულ მონაპოვართა სწრაფი გავრცელების ვითარებაში. მე– 

ტად მოძრავი იყო კულტურულ-ეთნიკური საზღვრებიც. 

ამის უარყოფა და ყველაფრის ადგილობრივ განვითარებით ახს– 

ნა ისტორიული განვითარების პერსპექტივის დამახინჯების სერიო- 

ზულ საფრთხეს შეიცაეს.! ამ კუთხით უნდა მივუდგეთ ქართული მი- 
თოლოგიის შესწავლას. იგი არ შეიძლება მხოლოდ ადგილობრივი 
წარმოშობისა იყოს. არ შეიძლება, პირუკუც არ ყოფილიყო –– ქარ- 
თული მითოლოგია უნდა შეჭრილიყო მეზობელი ქვეყნების ყო- 

ფაშიც. 
ამიტომ, როცა ქართულ მითოლოგიას ვიკვლევთ, მხედველობა– 

ში უნდა მივიღოთ მეზობელი ქვეყნების მითოლოგიაც. 

1 გ მელიქიშვილი, საქრთველოს ისტორიის შესწავლა ოქტომბრის 

დიდი სოციალისტური რევოლუციის 50 წლისთა>ვზე (საისტორიო წერილები, ნაკ– 
ვეთი პირველი, 1968, გვ. 15. საქართველოს სსრ მეცნიერებათა აკადემია). 
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ღვთაება დალი და ღვთაება დილა 

ღეთაება დალის ასტრალურობის გასაშუქებლად (რომ ის დი- 

ლის ვარსკვლავია, ცისკარი) საჭიროდ მიგვაჩნია კლდის ქალ-ღვთაე- 
ბა დალთან დაკავშირებული მასალების მიმოხილვა“ 

კოლხეთის უძველესი მოსახლენი ცის მნათობებს: მთიებს, მზეს, 
მთვარეს, ვარსკვლავთ გუნდს, ცის ბურჯებს, აგრეთვე დილას, გან– 
თიადს და სხვ. ლოცვის დროს უგალობდნენ: „მზეშინას“, „თინას“, 

იოდილას“, „მავდილას“ და სხე.! 

წარმართულ ხანაში ქართულ ღვთაებად მიჩნეული ყოფილა 

დილა, რომელიც ვენუსის, აფროდიტეს და დილბატის მნათობ ღვთა– 

ებათა აღმნიშვნელი იყო.? 

ივ. ჯავახიშვილის აზრით, დილა მარტო დილის აღმნიშვნელი 

სიტყვა კი არ არის, არამედ დილის გარკვეული მონაკვეთის ღეთაე– 

ბაა, რომელიც იგივეა, რაც ბაბილონური „დილიბატი“.3 დილა, ცის- 

კარი კი, იგივე გამოქვაბულის ღვთაება, შემდგომში ნადირთ მფარ- 

ველად შემორჩენილი, კლდის ქალის –– დალის ასტრალური სახეა. 

დალი უბრალო ქალი როდია, ის ნადირობის ღვთაებაა. აკად. 

ნ, მარის ცნობით, ზოგჯერ მას „აფსად“-იც ეწოდება. პროფ. მ. ჩი- 

ქოვანი უარყოფს აკად. ნ. მარის აზრს აფსადისა და დალის იგივე– 
ობის შესახებ. მისი აზრით, დალი თეთრ კლდეში ცხოვრობს, ჰყავს 
ჩვილი ყრმა და ინტიმურ კავშირშია მონადირესთან. ნადირთა მშვე- 

ნიერი უფლის მონადირეებთან დამოკიდებულება ორგვარია. პირ- 

ველი: მას, ვინც დალის პირობას უსრულებს და მისი საყვარელია, 

იგი მფარველობს და განსაცდელისგან იცავს; მეორე: ვინც პირობას 

ვერ უსრულებს, მასზე გულს ადვილად იყრის და სასიკვდილოდაც 

იმეტებს, მონადირე ჩორლას სიტყვებიდან ირკვევა რომ დალის 
„ბევრი გაცივებული გაუთბია, ბევრი მშიერი გაუძღია“. მაშასადამე, 

ის არა მარტო ნადირობის ბარაქას ანიჭებს სვან მონადირეებს, არა- 

I აკ წერეთელი, თხზ. სრული კრებული, 1965, ტ. VI, გე. 405. 
2 ივ. ჯავახიშვილი, ქართველი ერის ისტორია, 1960, ტ. 1, გე. 150. 
3 იქვე. გვ. 149. 

“
ი



მედ გაცივებულს ათბობს, მშიერს აპურებს და განსაცდელში მყოფს 

ეხმარება. დალი კეთილი ღვთაებაა. იგი თეთრ კლდეში ცხოვრობს, 

ოქროს ნაწნავები და ხელსაქმის ოქროს იარაღები აქვს.! 
ცნობილი პუბლიცისტი, სვანური ყოფისა და ეთნოგრაფიის 

საუცხოო მცოდნე ბესარიონ ნიჟარაძეც ასხვავებს დალისა და აფ- 
სადს ერთმანეთისაგან. გარდა მამა ღმერთისა, წმ. გიორგის შემდეგ 

ნადირობის მფარეელები არიან „დალ“-ი, „აფსად"-ი,„ „სგიმ-ბერ- 

მოძღვარ“-ი და „ელ“-ი. წმ. გიორგი თუ მოისურვებს, ჯიხვ-არჩვს 

მისცემს მონადირეს. მისი მახლობელი თანაშემწეა „კლდის დალ“–ი 
(ხოჯა დალ): „დალი დედათა სქესის მუდამ კლდეებში მცხოვრები არ- 
სებაა. საკმარისია, რომ იგი დაენახვოს მონადირეს, საქმე კარგად წა– 

უვა; მხოლოდ მნახველმა დალის ხილვის ამბავი არ უნდა გაამჟღავ– 

ნოს, თორემ იგი კლდიდან გადააგდებს. წმ. გიორგისაგან დალის ჩა– 

ბარებული ჰყავს ჯიხვები, არჩვები და მათი რიცხვი, როგორც ცო- 

ცხალის, ისე მოკლულისა, ყოველთვის უნდა იცოდეს. დალი თავის 

საყვარელ ჯიხვსა და არჩვს მონადირეს არ მოაკვლევინებს. ხალხურ 
სიმღერაში დალია შესახებ ნათქვამია, რომ იგი ხანდახან მონადირეს– 

თან წვება.? 

სიტყვა „დალი“, „ალი“, „ჰალი“, „ჰალლუუ“, ქალ-ღვთაების, 

უფალის, პატრონის მატრიარქალური პერიოდიდან მომდინარეა 

იბერიულ-კავკასიურ პანთეონში... ეს ის ღვთაებაა, რომლის საგა–- 

ლობლები „დელიას“ ან „დივლი დალალეს“, „დილილმეს“, „არიო 

დილას“ თუ „ნანა დილას“ სახით შემორჩა ჩვენს ხალხურ სიმღე–- 

რებს. ნადირთ მწყემსს -–- დალის საქართველოში უკვე ღვთაების 

ნიშნები გამოაჩნდება. ამის დამამტკიცებელია მისი ასტრალიზაცია 

და სახელწოდებანი: „ტყაში მაფა“ და „დიოფალი დალ“. სისხამ 

დილით, ბინდის გაყრისას, შესრულებული რიტუალი კეერით, პროფ. 

ვ. ბარდაველიძის აზრით, მთიების კულტის ამსახველია. 

დალის ასტრალური სახე დილის ვარსკვლავია. ამის დასამტკი–- 

ცებლად ელ. ვირსალაძე წერს: „ბეთქილი ყოველთვის გათენებაზე, 
სინათლისა და ბინდის გაყრის ჟამს იღუპება“. 

„საბრალო ბეთქილ, საწუალო ბეთქილ... 

სინათლე და სიბნელე იყოფა, 

ბეთქილი კლდეებში ვარდება...“ 

აღმოსავლეთ საქართველოს მთიელთა პოეზიაში კლდეზე ბან– 
დულით დაკიდებული მონადირე დილის ცისკრის ვარსკვლავს ელო– 

L მ. ჩიქოვანი, ქართული ეპოსი, 1959 წ. 1, გვ. 155. 

2 ბ. ნიქარაძუ, ისტორიულ-ეთნოგრაფიული წერილები, 1964, ტ. II, 

გვ. 35. 

მ ელ. ვირსალაძე, ქართული სამონადირეო ეპოსი, 1964, გვ. 112.



დება და თან ეშინია გათენების, როგორც სიკვდილის მოახლოვე- 
ა: 

„თენდები, ნუმც რას თენდები, 
დიდო ღამეო, ზთვლისაო. 

ამოხვალ, ნუმც რას ამოხვალ, 

ცისკარო, თენებისაო...“1 

დასაღუპად განწირულ მონადირეს დალისთან ერთად ცისკრის 
ვარსკვლავიც პირს არიდებს: 

თდღილის ცისკრის ვარსკვლავი ამოდის, 

მონადირე კაცს თვალი არ მოჰკრა4ი.2 

დილა ცისკრის ვარსკვლავითურთ მზის ამოსვლის კომპლექსს 
ეკუთვნის; მასში ვენერა-აფროდიტე იგულისხმება. ვენერას, აფრო- 
დიტეს, ცისკრის ვარსკვლავს შუმერული და ძველი აღმოსავლური 
ღვთაება დილბატ შეესატყვისება.3 

საყურადღებო აზრს გამოთქვამს მწერალი-აკადემიკოსი დ. შენ- 
გელაია: „ცნობილია, რომ იშთარი იგივე ეთერია, ხოლო ეთერი კი-– 
მზეთუნახავი. გამოდის, რომ იშთარიც მზეთუნახავი ღვთაებაა. კი 
მაგრამ, რად უნდა ყოფილიყო ეს ასტრალური ქალ-ღმერთი მზის 

უნახავი? –- იმიტომ, რომ იშთარი ძველად ცისკრის ვარსკვლავს 

(ჩვენს ასტრონომიულ ვენუსს ანუ ვენერას) ეწოდებოდა, ხოლო ეს 

ვარსკვლავი, როგორც ვიცით, მზეს ვერასოდეს ვერ ხედავს... ეს 

ვარსკვლავ–ღვთაება ძველ ბაბილონში ორ სახეს ატარებდა. დილის 

ცისკარს იშთარ-ეთერი ეწოდებოდა, ხოლო მწუხრისას –- ბელიტა, 

რითაც ცისკარი ზესკნელ-ქვესკნელის მთლიანობას გამოხატავდა4.4 

მწერალი შემდეგ იშთარს დალის ადარებს და მას იშთარის ქართულ 

შესატყვისად მიიჩნევს. 

ფინიკიელთა ნაყოფიერების ღვთაება ასტარტაც მთვარის ღვთა– 

ებად ითვლებოდა. იგი სიყვარულისა და ქორწინების ღეთაებაა, 
რომელიც ბერძნულ-რომაულ პერიოდში აფროდიტედ გარდაიქმნა. 

ასტარტას კულტი მომდინარეობდა ასირიიდან, სადაც ის იშთარად 

იწოდებოდა.9 

როგორც ვხედავთ, მსოფლიო მითოლოგიაში დალის ჰყავს ჭეშ- 
მარიტი შესატყვისები: იშთარი, ასტარტა, დილბატი, აფროდიტე და 

სხვა, რომლებიც ცნობილი არიან, როგორც ცისკრის ვარსკვლავები. 

1 ელე. ვირსალაძე, ქართული სამონადირეო ეპოსი, 1964, გე. 112-–113. 

2 სვანური პოეზია, 1939, წ. 1, გვ. 285. 

3 გ. ჩიტაია, აჭარული დათვა-ბოყვა, საქ. სახელმწიფო მუზეუმის მოამბე, 
ტ. X-XIII, გვ. 325. 

4 დ. შენგელაია, თხზ., 1960, ტ. 11, გვ. 444. 

5 MMდი»0IMVყ0CMV#M CM08მ0ხ, M., 1965.



საჭიროდ მიგვაჩნია დ. წერედიანის სადისერტაციო შრომიდან 

მოვიტანოთ ამონაწერი: 
„მართლაც, მეტად მახვილი თვალია საჭირო, რომ არ გამოგვე– 

პაროს ღვთაების ასტრალიზაციის მომენტი. ამ დაკვირვების სიმართ– 

ლეს ადასტურებს „ბეთქილის“ ყველაზე ადრინდელი ჩანაწერები, 

შესრულებული რადდეს მიერ, გამოქვეყნებული ჯერ გერმანულად, 
ხოლო შემდეგ ფრანგულად. მასში შესაბამის ადგილას ასეთი სტრი– 
ქონია: „არ დამინდო ცისკრის ვარსკვლავმა“. თარგმანის ყველა ად– 
გილი უკიდურესად ზუსტია. უეჭველია, რომ ზუსტი იქნება ეს ად- 
გილიც. ავტორი ვარაუდობს, რომ ეს ადგილი ხალხში შესაძლოა 
დღესაც არსებობდესო. ზოგიერთ ვარიანტში „ცისკრის ვარსკვლავს“ 
ახსენებენ, მაგრამ უფრო ყოფით მიმართებაში4.! 

ცისკრის ვარსკვლავი რომ დალის ასტრალური სახეა, ეს დას– 

ტურდება იმ მასალებით, რომლებიც 1969 წელს გამოაქვეყნა ვ. ონი– 
ანმა. „გივარგილში“ ეკითხულობთ, რომ მონადირე წავიდა სანადი– 
როდ: 

„დალთა ლალცხატთან სანთელი აანთო, 
დაუწყო ცისკრის ვარსკვლაეს ლოდინი. 

ვარსკვლავი ამოვიდა, დუდარუყე, ლოცელობს: 
– დიღება შენღა, ღალ ბედნიერო! 
ნება მიბოძე, შენს საუფლოში 

წმინდა ადგილზე ფეხი დავადგა. 
მიკმარო ჩემი წილი ნადირი, 

თავსა მისას მზეს შევწირავ – 
დედა არის შენი, 

ბეჯსა მთვარეს შემოვავლებ – 

მამა არის შენი, 
რქებს შევწირავ ქარსკვლავებს, –– 

ისინი დაა შენი“. 

აქაც დალის ცისკრის ვარსკვლავობაზეა მითითებული. მზე დე– 

და ყოფილა დალის, მამა –– მთვარე, ხოლო ვარსკვლავები –– დები. 

დალის საბრძანებელი ადგილები დედამიწაზე მიჩნეულია ცის– 

კრის ვარსკვლავის საკუთრებად: 

„ნება მიბოძე, შენს საუფლოში 
წმინდა ადგილზე ფეხი დავადგა“-ო. 

მონადირე თხოვს ცისკრის ვარსკელავს, შევიდეს მის ადგილებ– 

ში და ჯიხვზე ინადიროს. 

დალის, კლდის ქალის სახის უკეთ წარმოსახვისათვის საჭიროდ 

I დ. წერედიანი, სვანური ხალხური პოეზიის ძირითადი ჟანრები, დი- 
სერტაცია, 1971, გვ. 31. 
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მიგვაჩნია გავიცნოთ კლდისა და კლდის გამოქვაბულის შესახებ უხ- 

სოვარ დროიდან არსებული ზოგიერთი მასალა. 
თხემს, მთის თავსა და კლდეში გამოქვაბულს, როგორც წმინდა 

ბერთა სამყოფელ ადგილებს, ძველ ქართულ ლიტერატურაში იხსე- 

ნიებს ეფრემ მცირე: „მოაქაზდე უცვალებლად დაცვული ნათესავი 

ჩვენი, რომელთა წილ კეთილ ხუდეს რჩეულთა შორის საწამებელად 
მართლმადიდებლობასა შინა განთქმულებისა წმინდანი ტაძარნი წმი–- 

დათა შინა ადგილთა, ადგილი თხემისა და ქუაბი ბეთლემის, ქვაბი- 

თურთ საბა წმიდისაით და თორნით სვიმონ წმიდისაით. იყვნენ ესენი 
მათდა კიბე და წინდ საუკუნოსა ზეცის სავანეთა მკვიდრობისა...4,! 

ივ. ჯავახიშვილი აღნიშნავს, რომ ძველი ქართველები თურმე 

თაყვანს სცემდნენ სხვასთან ერთად აგრეთვე „კლდის პირთა“. ეს 

მტკიცდება თუშეთში დღევანდლამდის შემონახული ჩვეცლებით, 

რის შესახებაც ვახუშტი მოგვითხრობს: თუშებს „აქვთ კლდე დიდი 

და მაღალი და... მივლენ და შესწირვენ მას კლდესა ცხოვარსა და 

ძროხასა და თაყვანს სცემენ კლდესა მას“-ო.3ვ „თბილისშიც, ძაღლის 

უბანში, მტკვართან, კლდის პირას ერთი სალოცავი იყო, სადაც „ჯო- 

ჯოობა დღეს ხალხი გამოქვაბულში შემავალი და მლოცველი, შა- 

ქარს უტოვებს ჯოჯოებსა4.1 თუშეთსა და ხევსურეთში კლდისადმი 

თაყვანისცემას დღესაც შეხვდებით, გუდანის ღვთისმშობლის ხატის 

შესასვლელში ორ ადგილას კლდეა, სადაც ხატის დობილების სა- 

ხელზე ლოცულობენ. 
ქრისტიანულმა საქართველომ სასტიკი ბრძოლა გამოუცხადა 

წარმართულ ჩვეულებებსა და სალოცავებს. სასულიერო მოღვაწე–- 

თა მიერ ჩატარებულმა იდეოლოგიურმა და პრაქტიკულმა ღონის- 

ძიებებმა გადაგვარების გზაზე დააყენა და თანდათან მოსპო ადრინ– 

დელ საუკუნეებში შექმნილი მუსიკალური თუ სიტყვიერი ფოლ- 

კლორი,5 რადგან ებრძოდნენ „სალოცავთა მათ ადგილთა ქუაბ ავა- 

ზაკთა“. 

"გამოქვაბულის ძველი მნიშვნელობა ნათლად რომ წარმოვიდ- 

გინოთ, მოვიტანოთ აკად. გ. მელიქიშვილის ნაშრომიდან ამონაწერი: 

„ურარტუს ტერიტორია მოფენილი იყო ღვთაებათა (განსაკუთ- 

რებით უზენაესი ღვთაება ხალდის) ტაძრებით, საკულტო ნაგებო- 

1 ეფტემ მცირე, უწყება მიზეზსა ქართველთა მოქცევისასა, თუ რო- 

მელთა წიგნთა შინა მოიხსენების, 1959, გვ. 11. 

2 იე. ჯავახიშვილი, ქართველი ერის ისტორია, 1960, ტ. IL, გე. 88. 

8 ვახუშტი ბატონიშვილი, საქართეელოს გეოგრაფია, 1941, გე. 105. 

4 იე, ჯაგახიშეილი, ქართველი ერის ისტორია, 1960, ტ. I, გვ. 88. 

5 მ. ჩიქოვანი, ქართული ხალზური სიტყვიერების ისტორია, 1956, გვ. 91- 
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ბებით. საკულტო ადგილების ერთ-ერთი მეტად გავრცელებული სა–- 
ხე იყო კლდეში გამოკვეთილი ნიშები. 

ურარტუს ხანის ზოგ ასეთ ნიშზე მრავალი ლეგენდაა გავრცე- 

ლებული. ეს ლეგენდა ითქმის, მაგალითად, ქალაქ ვანის მახლობლად 

კლდეში გამოკვეთილ დიდ ნიშზე, რომლის სიმაღლე ხუთ მეტრს 

აღემატება; ნიში კარის ფორმისაა და მის ერთ კედელზე ამოკვეთი– 

ლია ურარტუს მეფეების –– იშფუინისა და მენუას საკულტო შინა- 

არსის ვრცელი წარწერა. ამ ნიშს ვანის მცხოვრებლები ჩვეულებ- 

რივ „მხერ-კაპუსის“ ეძახიან, რაც „მხერის კარს“ ნიშნავს, ადგი- 

ლობრივი მცხოვრებლები მის შესახებ ევროპელ მოგზაურებს სხვა– 

დასხვა ლეგენდებს მოუთხრობდნენ. 

სახელწოდება „მხერის კარი“ (მხერ-კაპუსი) ურარტუს დროინ- 

დელი ამ საკულტო ძეგლისათვის შეურქმევიათ ლეგენდარული დეე– 
კაცის ––- მხერის –– სახელის მიხედვით ლეგენდა მოგვითხრობს, 

რომ ერთხელ, როდესაც მხერი თავისი მშობლების სასაფლაოზე 

მისულა, მას მამის სამარიდან ხმა გაუგონია: გეყოფა, მხერ, სიარუ- 

ლი ამ ქვეყანაზე, შენი ადგილი აკრურეს ქვაა. როდესაც ქვეყნიერე– 

ბა დაინგრევა და კვლავ აღსდგება, თუ მიწა შესძლებს შენი ცხენის 

ზიდვას, ქვეყნიერება შენი იქნებაო. მხერი გაემართა ქალაქ ვანისა– 

კენ. გზაზე მან ისარი სტყორცნა ყვავს, მაგრამ ვერ მოკლა. მხოლოდ 

დასჭრა. დაჭრილი ყვავის დევნისას მხერმა უცბად იგრძნო, რომ 

ხდება საოცარი რამ: მიწას ვეღარ უჭირავს გოლიათი მხერი. შემ- 

დეგ მხერი მივიდა ერთი მთის ძირას ვანის ახლოს და იქ შავი კლდე 
შენიშნა. მაშინ თქვა მხერმა: „მოდი, დაეკრავ მახვილს ამ კლდეს, თუ 

გაიპობა, ეს იმის ნიშანი იქნება, რომ უცოდვილო ვარ, ხოლო თუ არ 

გაიპობა, ეს იმის ნიშანია, რომ ცოდვილი ეყოფილვაორ. „როგორც კი 

დაჰკრა მან მახვილი კლდეს, კლდე მაშინეე გაიპო ორად. მხერი თა- 

ვისი ცხენით შევიდა კლდეში და მის უკან კლდე კვლავ შეიკრა. 
აქედან დაერქვა ამ ადგილს „მხერის კარი“.! 

გოლიათური სიძლიერის კაცი –– მხერი კლდეში შესულა ·და 

შიგ დარჩენილა, რადგან დედამიწამ ვერ შეძლო მისი ტარება. სა– 

'ჭიროა ყურადღება მიექცეს, რომ კლდის ნიში, სადაც მხერი შესუ- 

ლა, გარედან კარის ფორმისაა. ასეთ ნიშთან მიდიოდნენ ურარტუე- 

ლები მსხვერპლის შესაწირავად. 

შეგვიძლია დავუმატოთ: საქართველოს ეკლესიის მიერ წმინდა- 

ნად აღიარებული თამარ მეფე მთაშიც ღვთაებრიე ძალად იქცა, თა– 

მარ მეფის სახე გაერთიანდა სხვა მითურ გმირებთან და ღვთის შვი- 

ლებთან. გადმოცემაში თამარ მეფის შესახებ ვკითხულობთ: „შქმერ- 

1 გ მელიქიშვილი, ურარტუ, 1951, გვ. 120--121. 
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თან კლდეა, ქვა გახეთქილას ვეტყვით. იქ ლოცულობდა თამარ დე– 
დოფალს უშვილო ქალი. 

იქ კლდე ყოფილა გახეთქილი და იქ შესულა თამარ მეფე“.! 
მთიანი საქართველოს მცხოვრებლებმა თავისი ძველი სალოცა– 

ვი დაუკავშირეს ქრისტიანი მეფის სახელს, რითაც ძველ წარმარ– 

თულ სალოცავს შეუნარჩუნეს ქრისტიანულ სახელმწიფოში არსე– 

ბობის უფლება. : 

ეს მაგალითი სხვა მხრივაც საინტერესოა: ქრისტიანი მეფე შე- 
ვიდა კლდეში, –– ჩანს, რომ რომელიღაც ძველი კეთილი და ძლიე– 

რი ღგთაება, რომელიც ქრისტიან მეფით შეცვალეს, შესულა კლდე- 

ში და შიგ დარჩენილა ისევე, როგორც სხყა ძლიერი ღვთაებები. 

=” ს. მაკალათია, ეხება რა წმ. გიორგის მითრასა და კულტს, წერს: 

„გარდა ამისა, წმ. გიორგისთანაა აგრეთვე დაკავშირებული გამო– 

ქვაბულთა თაყვანისცემა. ამ გამოქვაბულებს მითრელებიც თაყვან– 

სა სცემდნენ6... 

– მითრა იყო კლდიდან შობილი ღვთაება და მისი სამლოცველო– 

ები გამართული იყო გამოქვაბულში, სადაც იმართებოდა მისი მის- 

ტერიები“...? 
ქვემოთ ერთმანეთს ვადარებთ სხვადასხვა მითების გმირთა ყო- 

ფის ზოგ ამბავს. შედარებებში ყურადღებას ვამახვილებთ კლდესა 
და ციხე-კოშკებზე, რომელთაც ბროლის ქვად ან მათ სახესხვაობად 

ვგულისხმობთ. 

„> სომხური ეპოსის გმირი სანასარი მზეთუნახავის კოშკის წვერი– 

"დან ხსნის ოქროს ვაშლს, ჩამოაგდებს დაკიდებულ ლახტს, ზღვის 

ფსკერზე მყოფ დრაკონს ართმევს კენქჭ-თილისმას და მზეთუნახავი 

აღებს კოშკის ფანჯრებს, რის შემდეგაც: 

„ქალი ისროდა ნათელს დიდებულს 

ღა გზებს ეფინა სხივი ახალი“.3 

მზეთუნახავის მამა კვლავ მოსთხოვს გმირს: 

„ტყვე მყავს სამოცი, 

გმირი სამოცი კლდეში ჩასმული, 

მათ შეგაბრძოლებ, თუ გაიმარჯვებ, 

მზად ვარ შეირთო ჩემი ასული“.ბ 

1 ფ. არქივი, საქართველოს მეცნიერებათა აკადემიის რუსთაველის სახ. ქარ– 

თული ლიტერატურის ისტორიის ინსტიტუტის ფოლკლორის განყოფილების არ- 

ქივი, 104, გვ. 172. 

2 ს. მაკალათია, გჯეგე-მისარონის კულტი ძველ საქართველოში", გვ. 25. 
3 დავით სასუნცი, სომხური ეპოსი, მთარგმ. ალიო მაშაშვილი, სანდრო 

ეული და სხვ. შესავალი წერილი პავლე ინგოროყვასი, 1939, გვ. 30. 

4 იქვე, გვ. 31. 
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ოსური ეპოსის „ნართების“ ერთ თავში მოთხრობილია ნართ 

ვაზის შვილის აცმაზასის და შავი მთის ბატონის მოხუც საინაგის 
ტურფა აგუნდას სიყვარულის ამბავი. ნართები იძულებული არიან 

მოიტაცონ ქალი. ნართ-ანგელოზებმა სჯა დაიწყეს: 

იმავი მთის კლღენი მაღალი არი და მიუვალი, 

შიგ ეინ შევიდეს, ვინ მოიტაცოს 

შავი მთის ბატონის ლამაზი ქალი? 

თეთრწვერა საფა ნიშნის მოგებით 
მიმართავს მაშინ ღრუბლის ღვთაებას: 

იმომეცი ერთი ღრუბლის ფანტელი, 

რომ მისი ელეა შავ კლდეს ჩაებას 

და მაშინ ენახოთ –- ვინ გადასძალავს: 
იმ კლდის პიტალო, თუ ჩემი ძალა! 

შენ დაარღვიე შავ:ი მთის ბჭენი 

და მე და ვასთირჯს მოგვენდოს ისა, 

თუ როგორ უნდა, რომ მოვიტაცოთ 

ტურფა მემკვიდრე მკაცრ ბატონისა!“ 

ნართები აპირებენ კლდის გატეხვას და მზეთუნახავის მოტაცე- 
ბას. ამბის ბოლოს შავი კლდის ბატონი თმობს ქალს: 

„ჩემი ნათელი სტუმრების ხათრით, 

ჩემს ერთად-ერთ ქალს ვაღირსებ ცოლად 
ღირსეულ ნართის ღირსეულ შვილსა, 

რომელთ მოდგმასაც ვთვლი მე ჩემს ტოლად“. 

აცმაზიც ხომ კლდის კაჟის სინათლეა, ძალაა. ის: 

ი-..მავი მთის წვერზე 

ავა, დაჯდება კაჟოვან კლდეზე“...! 

და ზარნაშოვან ოქროს სალამურს ჯადოსნურ ხმებს გამოაცე- 

მინებს. 

მითური გმირები კლდისა და კლდის გამოქვაბულის მკვიდრე– 

ბად გვევლინებიან. მთიულეთში, მლეთის მახლობლად, კლდეში დი- 

დი გამოქვაბულია, რომელსაც „ამირანის გამოქვაბულს“ ეძახიან.2 

ქალღვთაება დალიც გაიგივებულია კლდესთან: 
„დალი კლდეში მოსთქვამს, უფრო (კი) კლდეები მოსთქვამენ“.3 
„მისი (დალის) კივილი მთელ ტყვიბრს ედება, უფრო კლდეები 

მშობიარობენ“, 

1 ნართები (ოსური ზალხური ეპოსი) თარგმ.: გ. ლეონიძე, ვ. გორგაძე, ს. ფა– 
შალიშვილი, სტალინირი, 1947, გე. 304. 

2 მ. ჩიქოვანი, ქართული ეპოსი, 1959, 1, გე. 38. 

3 სვანური პოეზია, 1932, 1, გვ. 269. 

4 ვ. ონიანი, „გივარგილის“ შესავალი წერილი, 1969. 
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ბერძენთა მითური გმირი ჰერაკლე ცხენების ძებნაში გადაეყა- 
რა კლდის გამოქვაბულში მყოფ ქალთევზს, რომელთანაც სამი შვი- 

ლი შეეძინა!. ოსური ნართების ერთ-ერთ თავში –– „სოსლანის და- 
ბადება“ –- გვხვდება შემდეგი ამბავი: ნართი ურიზმაგი კლდის გა- 

მოქვაბულში შედის ღამის გასათევად, გამოქვაბულის ულამაზესი 

ღვთაება სთხოვს საწოლის გაყოფას. ურიზმაგი უარს ეუბნება, მა- 

შინ მას დასწყევლის გამოქვაბულის ლამაზი ღვთაება::- „აწ მამრობი-– 

თი უნარი შენი ცივ ქვას შეეხოსო“.: ვნებამორეული ურიზმაგი იმ 

ღამეს ეუღლება კლდეს: 
„ცივი კლდე იმას იზიდავს თვისკენ, 

და ურიზმაგიც მიიწევს კლდისკენ, 
მიიწევს, ეკვრის ვნებით დამტკბარი 

და ეუღლება, როგორც ცოლს ქმარი4.3 

მაგიაში განსწავლული ქალი სათანა, ურიზმაგის ცოლი, ცხრა 

თვის შემდეგ მიდის კლდესთან ურიზმაგის შვილის წამოსაყვანად: 

„მათ თვალწინ მოხდა საკვირველება: 

შუა გადიპო უცბათ კლდე სალი, 
უფსკრულმა ცეცხლი ამოაფრქვია 

ზეცაში ლურჯად ავარდა ალი და 
ელვასავით ქვის წიაღიდან 

გადმოხტა ბალღი-ნართი სოსლანი. 

ის იყო როგორც ელვის ნატეხი, 

მის მხურვალებით დნებოდნენ მთანი“.4 

სომხური ეპოსის გმირი ქალი, წყურვილისაგან შეწუხებული 

მეფის ნაზი ქალწული ნატრობს წყალს: 

„მართლაც გაიხსნა ზღვა უცაბედად, 

ტალღაც დაწყნარდა აღარა ცხარობს, 

გამოჩნდა ლოდი და მის გულიდან 

ამოჩუზჩუხდა ანკარა წყაროი#...5 

ცნობილია სამონადირეო ლექსი: 

იკლდემ გადასძახა კლდესაო, 
მონადირეა ჩვენსაო, 

ვაჩუქოთ მსუქანი ჯიხვი 

თვარა მოგვიკლავს მჭლესაო“. 

აქ გამოთქმა „კლდემ გადასძახა კლდესაო“ უბრალო პოეტურ შედარებად 
არ უნდა ვიგულისხმოთ. 

1 მ. ჩიქოვანი, ქართული ეპოსი, 1959, 1, გვ. 100. 

2 ნართები (ოსური ხალხური ეპოსი), 1947, გვ. 246. 
3 იქვე, გვ. 246. 

4 ნართები (ოსური ხალხური ეპოსი), 1947, გვ. 246. 

5 დავით სასუნცი, 1947, გვ. 6. 
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ამ წყაროს წყლის შესმის შემდეგ: 

„გავიდა ხანი, ერთ მშეენიერ დღეს, 

წოვინარ ხანუმ ფეხმძიმედ გახდა 

და გაიფიქრა: ზღვისგან თუ არი, 

ალბათ განგების სურვილი ახდა“.!1 

აპოლონ როდოსელი არგონავტიკაში მოგვითხრობს, თუ რო- 

გორ დაჰკრა კლდეს ფეხი მოწყურებულმა ჰერაკლემ და წყარო გა- 

მოადინა.? 

საჭიროდ მიგვაჩნია მივუთითოთ მითურ გმირთა ყოფის ზოგ 

ადგილზე: ნართი სოსლანი კლდიდან ცეცხლის ალად რომ გამოვარ- 
და, წყალში ჩავარდა, ბოროტმა ძალებმა მოაჯადოეეს და ვეღარ შეს- 
ძლო ზღვიდან გამოსელა, სანამ ნართების მფარველმა დედამ –– სა- 
თანამ, არ დაარიგა ნართი ჭაბუკები, თუ როგორ მოეხერხებინათ 

სოსლანის დაბრუნება ნართ ძმებთან.3 

იახსარი ლახტის დაკვრით კლდეს გახეთქს, დევს თვალს გამო– 

სთხრის; დევი ტბაში შევარდება. იახსარიც შეჰყვება შიგ, ჰკლავს 

დევს, სისხლი მხრებს უკრავს, უკან ვეღარ გამოდის.“ 
სომხური ეპოსის გმირი სანასარი კლდიდან გამოსულ გმარებ- 

თან ომის დროს კინაღამ დაიღუპა: 

„ირგვლივ ცხედრების დადგა გორები, 

შუაში სისხლის ტბა მოირკალა, 

ტბაში მოექცა გმირი სანასარ, 
ქეღარ ამოდის ტბიდან ვაჟკაცი, 

სისხლით ავსილან ცეცხლის თვალები“. 

ძმა გაიგებს, დაეხმარება –– მისი ძმა ძმას ამოიყვანს სისხლიდან.5 

ამირანიც კინაღამ დაიხრჩო დევების სისხლში.6 

აფხაზი აბრსკილი, რომელიც სამეცნიერო ლიტერატურაში აღი– 

არებულია ამირანის ორეულად, ზეგარდმო ძალით ჩაისახა: 
ძველ დროში აფხაზეთში ცხოერობდა სახელოვანი და მდიდარი 

ოჯახის მშვენიერი ასული, რომელმაც პატარაობიდანვე აღუთქვა 

ღმერთს, რომ ქალწული დარჩებოდა. მშობლებს ძლიერ გაუხარდათ, 

რომ ქალიშვილმა ღვთისმსახურებას და ვედრებას შესწირა თავი. 

) დავით სასუნცი, 1947, გვ. 6. 

2 აპოლონ როდოსელი, არგონავტიკა, ბერძნულიდან თარგმნა, წინასიტყვაობა 

და განმარტება ღაურთო აკაკი ურუშაძემ, 1948, გვ. 195. 

3 ნართები, ოსური ხალხური ეპოსი, 1947, გვ. 250. 
4 თ. ოჩიაური, მითოლოგიური გადმოცემები აღმოსავლეთ საქართველოს 

მთიანეთში, 1967 წ., გვ. 141. 

5 დავით სასუნცი, სომხური ეპოსი, 1947, გვ. 32. 

6 ბალხური სიბრძნე, VII, 1964, გვ. 18, 
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რამდენიმე წლის შემდეგ ქალწული დაორსულდა. მშობლებს არ 

წყენიათ ეს, რადგანაც დარწმუნებული იყვნენ, რომ მათი ქალი ზე– 

გარდმო ძალით იყო ორსულად. ქალმა შვა ვაჟი. ვაჟი ძალიან ჩქარა 
იზრდებოდა. ათი წლის რომ „გახდა, ნამდვილი ვაჟკაცი იყო სახითაც, 

ღონითაც და გულადობითაც. ვაჟს სახელად აბრსკილი დაარქვეს. 

აბრსკილმა მალე გაითქვა სახელი მთელს აფხაზეთში თავის ვაჟკა- 

ცობით, ქვრივ-ობოლთა და ჩაგრულთა მფარველობით!. 

ამირანის უმანკოდ ჩასახვის რამდენიმე ვარიანტი ქართულ ამი- 

რანიანის ციკლში მოგვეპოვება. ერთ-ერთია მ. ჩიქოვანისს „მიჯაქ- 

ვულ ამირანში“ –– მოცემული 30-ე ნომრის მასალა 1947 წ. კახე- 

თის ექსპედიციის დროს მოპოვებული; ამ მასალის მიხედვით მითუ- 

რი გმირი –- ამირანი –– კლდეში მცხოვრებ ქალწულს უმანკოდ 

ჩაესანა. 

კლდე სიმაგრისა და ძლიერების სიმბოლოა, მისი უმაღლესი 
სახეობა ბროლია –– ნათელი, გამჭეირვალე, სპეტაკი; კაჟი კი 

(ბროლის სახეობა) ნაპერწკლის ბუდე და ენერგიაა. 

ნართი ვაზის შვილიც კაჟის ქვაზე იჯდა და ისე აჯადოებდა შა- 

ქი კლდის ბატონის მზეთუნახავ ქალს?. 

ბროლის, როგორც ქვისა და კლდის უმაღლესი სახის მნიშვნე- 

ლობა ცეცხლურ ენერგიაში მჟღავნდება. სულიერი ძალებიც (ე- 

ცხლური ენერგიითა და ნათების უნარით გამოირჩევიან, რელიგიები 

ძირითადად „ცეცხლის კულტით“ საზრდოობდნენ. ა. დრევსის აზ- 

რით, ბუდიზმსა და ქრისტიანობას „ცეცხლთაყვანისცემა, ცეცხლის 

კულტი“ უსწრებდა, რომელიც მზის, ე. ი. დღის სიმცირისა და დღე– 

ღამის სწორების დროს რიტუალური პროცესით აღინიშნებოდა. 

ხოლო ბუდა და ქრისტე, როგორც გამგრძელებლები „მზის დაბა- 

დებისა და სახეცვლილებისა, უშუალოდ ცეცხლთაყვანისცემის გა– 

გრძელებად ითვლებიან. თვით ბუდა და ქრისტე კი კოსმიური ცეცხ- 
ლის მატარებლებად.1 

როგორც ირკვევა, ცეცხლი „ღმერთების ღმერთია“, მისი მშო- 
ბელი კი –– ცის ნათელი. იესო ქრისტეს დედა „სინათლის დედაა“. 
ბიბლიაშიც ცეცხლი, როგორც ღვთაებრიობის სიმბოლო, ხშირად 

გვხვდება, მაგ.: ეგვიპტელებს, რომლებიც ებრაელებს გამოედევნე- 
ბიან, უდაბნოში ცეცხლის სვეტად დასტრიალებდათ თავზე ანგელო- 

ზი.%0 აქვე შეიძლება აღინიშნოს, რომ „ღმერთი გადმოითარგმნების 

  

1 მ ჩიქოვანი, „მიჯაჭვული ამირანი“, 1947, გვ. 386. აფხაზეთი. 

2 ნართები (ოსური ხალხური ეპოსი), 1947, გგ. 298. 

. .#. 10 68C, MMთ 0. X0MCI6, 1925, გვ. 77, 82. 
„ ბიბლია, ნაწილი პირველი, წიგნი მოსესი, გამოსვლაი, 1884, გვ. 136, კდ. 
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ხედვად და წვად“.! წმინდა გიორგი, როგორც ღვთაებრივი ცეცხლუ– 

რი ძალა, კარგად გამოიკვლია ლ. კვირიკაშვილმა.2 ქართულ ზეპირ- 
სიტყვიერებაში დიდძალი მასალა მოიპოვება ღვთაებისა ღა ცეცხ- 
ლის ერთიანობის საკითხზე. ავი ძალისაგან, დევისაგან, შეშინებული 

კაცი წმინდა გიორგის შესთხოვს დახმარებას. –– „მიშეელებია და 

დაუწვავს წმინდა გიორგის ის წყეულიი.3 მთიულეთის სალოცავი –– 
პირიმზე ფუძის ანგელოზიც ცეცხლური ენერგიით ეხმარება გაჭირ- 
ვებაში მყოფ ყმას: 

იგწყალობდეს ყეელა ზატები მთლად საქართველოს მხრისაო, 
მცხეთაში სვეტიცხოველი, მლეთაში ლომისისაო, 

ხეეშია წმინდა სამება, მაღლით მყურები ჟმესაო, 
პირიმზე ფუძის ანგელოზ, მშველელი უყმო ყმიLაო, 
ჟამ და უჟამოს მავალი თავზარდამცემი მტრისაო, 

უჭირავს ცეცხლის მათრახი გამნათებელი გზისაო“".3 

მკვლევარი თ. ოჩიაურიც მიუთითებს მთიულთა სალოცავის 

ფუძის ანგელოზის ცეცხლურ ენერგიაზე შეშინებული კაცი რომ 

გაიფიქრებს –– „გამიჭირდა და მიშეელეო! -- იმ წუთში იქ დაიბა–- 

დება, ცეცხლის სახით ნახავს“.5. 

თუშებსაც „ლაშარის ჯვრის“ ძალა წარმოდგენილი აქვთ ცეცხ- 

ლური ენერგიითა და ნათებით. 

ხევსურთ ხატს „პირქუშ ცეცხლისალიანს“ უწოდებენ. „დღესაც 

ის აშინებს სხვებს –– ანგელოზებს, ცეცხლიანი ას ისი; ცეცხლიანი 

მათრახი აქვის“.5 

ხეესური მლოცველნი ღვთისშვილთ შუქითა სცნობდნენ: „ღა- 

მითავ შუქთ უშობდისავ“. ან „..ისეთ შუქს უტევდისავ, რო კაცივ 

თვალთ ვერ შაყრიდავ. ხევსურთ საამაყო მითური გმირი კოპალა 

საბრძოლო იარაღად ლახტთან ერთად ცეცხლსაც ხმარობს. კოპალა 

მთელ ტყე-ჭალას ბუგავს ქაჯიან-კბილსავარცხლიანად.ზ დეეების 

ბინას ლახტი ესროლა და ცეცხლი წაუკიდა.? მლოცველნი ნაცეცხ- 

ლურით ან ნაცრით სცნობენ კოპალას ნახელავს. კოპალას ყანაში 

დაუწყვეტია დევები „ცეცხლი აშჩინდავ იქაურობისავ“-ო ან და დი– 

1 ს, ს ორბელიანი, 1966, თხზ., IV, გვ. 253. 

2 მაცნე, 1969, გვ. 99. 

ვ ელ. ვირსალაძე, ქართეელ მთიელთა ზეპირსიტყვიერება, მთიულეთ- 
გუდამაყარი. 

4 იქვე, გვ. 232. 

5 თ. ოჩიაური, მითოლოგიური გადმოცემები აღმოსავლეთ საქართველოს 
მთიანეთში, 1967, გე. 168, 180. : 

6 იქეე, გვ. 164. 

7 იქვე, გვ. 191, 192. 
8 იქვე, გვ. 187. 
9 იქვე, გვ. 158--159. 
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ლას ნახულობს კოპალას ღამით ნაბრძოლს და ამბობს: „კაცის ოდენა 

ნაცარ იყავ ჩაზლილივ“.! ცეცხლს ღვთაება კვირიას ლახტიც აჩენს, 

გადმოცემით კვირიას „..მიუცავ კარატიონისად საგმირო ლახტი, 
ცეცხლის რაღაცა ას გაკეთებული; ცეცხლს გააჩნდ, როდესაც დახ– 
კრევდ“.. იახსრის ხატს ნათელი ვარსკვლავის სახით ხედავენ 

ხოლმე.3 

ერთმა ხევსურმა გვიამბო ბიძის მონაყოლი, თუ როგორ შეხვდა 

ავი სული; სანამ ბოროტი ძალა მიუახლოვდებოდა, მყრალი სული 

ეცა და ბრუვდებოდა...“ ვახსენე ჩვენი სალოცავი ხატი, უცბათ რა– 
ღაც ცეცხლივით შემოეხვია ავ სულს, მე გონი დავკარგე, რომ გა- 
მოვფხიზლდი, არავინ იყო“. 

ერთ-ერთი გადმოცემის მიხედვით თვით წმინდანის ხატის შესა- 

ხებ ნათქვამია: 
„ხატი ლომისკარელი" გამოიყოლა ტრაპიზონიდან მოსულმა 

ორმა ძმამ. ხატის მოსამსახურედ წამოიყოლეს ერთი ოჯახი. გაღმო–- 

სახლებულ ხატს აუშენეს პატარა სადგომი ღა დარაჯი მიუჩინეს, 

მაგრამ ხატს ხშირად ნახულობდნენ ტრაპიზონიდან გადმოსახლე– 

ბულის ჩამომავალ დათია ტრაპაიძის ოჯახში. ეგონათ იპარავდნენ, 

მაგრამ ერთხელ დაინახეს, რომ რაღაც ნათელი მოდიოდა დათია 

ტრაპაიძის სახლიდან ეკლესიისაკენ. ერთი კაცი დაინტერესდა, აიღო 

ვედროთი წყალი. წავიდა ჩასაქრობად. მიუახლოვდა თუ არა ბჟღერი- 

ალას, კაცს ხელები გაუშეშდა. მანათობელმა გადაუარა თავზე და 

თავის სადგომში (ეკლესიაში) დაბრუნდა“.5 

კაჟი, როგორც ცეცხლის წარმომშობი, გვხვდება ზღაპრებშიც. 

ზღაპარ „მონადირის შვილის“ ერთ-ერთ პერსონაჟს დეეკაჟიანი ერ–- 

ქვა. დეეკაჟიანი ცხრა ძმა დევს შვიდკაცი ჯაჭვით ჰყავდა დაბმული 
ოთახში. დევკაჟიანმა, როგორც კი მზის სხივი იხილა, ჯაჭვები და- 

წყვიტა, გაიტაცა ცხრა ძმა დევის და და გაუჩინარდა. დევკაჟიანს 

ძლიერი ძალა ჰქონდა და ამოსუნთქვის დროს ცეცხლს აფრქვევდა.§ 

ანალოგიური გადმოცემები გვხვდება სვანურ ზღაპრებშიც-7 
ძველი სომეხი ისტორიკოსი მოსე ხორენელი გადმოგვცემს უაღ- 

1 თ. ოჩიაური, მითოლოგიური გადმოცემები აღმოსავლეთ საქართველოს 

მთიანეთში, 1967, გვ. 171. 

2 იექგე, გვ. 176. 

3 თსუფა, # 8795. 
4 თსუფა, X 8796. 

5 თსუფა, # 9822--5. 
6 ხალხური სიბრძნე, 1, 1962, გვ. 156. 

7 0. C. 0MM2MM, 3M9LI C82MCMMX 80X0)C6MLIX> CMX230MX, #0X1000თ00მ1, 
MMCC60ILI2VIMM M2 C09MCM2MM6C V9CM0# დლბის M2IM1MI2+2 ·დMX0X0III906CMIIX 

#2XVX, I. 1971, გვ. 14, 
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რესად საინტერესო ცნობას ვარათრაგნის ეპოსზე, რომელიც წარ- 

მართულ ხანაში გავრცელებული ყოფილა ამიერკავკასიაში, ხორე–- 

ნელი წერს: „მშობიარობის ტკივილებს განიცდიდა ზეცა და დედა- 
მიწა. მშობიარობის ტკივილებით შეპყრობილი იწვა ძოწით მოსილი 

ზღვა: 

ზღვამ შვა წითელი ლერწამი, 
ლერწმის ყელიდან ამოდიოდა კვამლი, 

ლერწმის ყელიდან ამოდიოდა ალი, 

ალიდან ამოდიოდა ვაჟი, 

მას პეონდა თმები ცეცხლისა, 
მას ჰქონდა წვერი ალისებრი, 

ხოლო თვალები – მზე, – 

ჩვენ თვით გაგვიგონია, –– განაგოძობს მოსე ხორენელი, –– თუ 

როგორ მღეროდნენ ამას ქნარის აყოლებით შემდეგ სიმღერაში 

უმღეროდნენ ვაჰაგნის (ვარათრაგნია) ბრძოლას ვეშაპებთან და ვა– 
ჰაგნის მათზე გამარჯვებას. ყოველივე, რასაც მღეროდნენ მგოსნები 

(ვაჰაგნი –– ვართაგნის შესახებ), დიდად ემსგავსებოდა ჰერაკლეს 

გმირობათა მოთხრობასი.! 

მაგალითებიდან ჩანს, რომ ქართეელებს ზებუნებრივი ძალების 

სახედ –– ცეცხლური მოვლენა ჰქონდათ წარმოსახული, რომელიც, 

სინათლის გარდა, სიძლიერესაც ავლენს, რითაც ბოროტ ძალებს 

სპობს. 

მზის ღვთაება მითრაც არ იყო მარტო მზის შვილი; იგი ცეცხ- 

ლის, კოსმიური ნათების შვილია. 

ედ. ტეილორი ცეცხლურ ენერგიას ადამიანის მაცოცხლებელ 
ძალებად მიიჩნევს: ადამიანის სუნთქვითი პროცესი წვა არის,... ორ– 

განიზმის ცხოველმყოფელობა სხეულში მყოფ ცეცხლურ ენერგია- 

ზეა დამოკიდებული.2 ისლამის თეოლოგები ჯინებს ფაქიზ არსებე– 

ბად სახავენ. მუჰამედ ყაზვინის აზრით, ანგელოზები შექმნილ 

არიან ცეცხლის სინათლისაგან, ჯინები ცეცხლის ალისაგან ხოლო. 
შაითნები კვამლისაგან.3, რაფაელი თავის ნახატში „განთავისუფლება. 

! ბპ. ინგოროყვა, ქართული მწერლობის ისტორიის მოკლე მიმოხილვა, 

ჟურნ. „მნათობი“, 1939, # 11, გვ. 180. 

2 73M»M00, #MI060900XM0LM49M, 1924, გე. 259. 
3 ტ 86ლ0M08CMXMXM, 53MI0:02C)(80-«0C 06030CMIIC, 1890, ა. X. 30- 

–0002M IMVმ8VIIICIII90CMIIX MX0CM0L0M2X. LI. M2იდ, II102M, 1919 ». II. Mედი-16ი- 

»)III «CXIMICთ» #Cდ0+X, C60ჩნIIIIM, 1, 1922, გე. 132. 
ციტირებულია მკვლევარ მ. ჩაჩავას ნამრომიდან „დემონური პერსონაჟები 

ქართულ ფოლკლორში“, დისერტაცია, 1971, გე. 71. 
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პეტრე მოციქულისა“ ანგელოზს მანათობელ არსებად წარმოგვიდ- 

ნს. 

ი ძველი თუ ახალი ღვთაებების უშუალოდ ცეცხლურ ენერგიას- 

თან დაკავშირება კარგად აქვს გაშუქებული ა. დრევსს, რომელსაც 

ცეცხლი ყველა რელიგიის საფუძვლად მიაჩნია. იხილავს რა ჯვრის 

წარმოშობის ისტორიას, ავტორი ამართლებს მკვლევარებს ბიურ- 

ნუფსა'და შლიმანს, რომლებიც მსოფლიო რელიგიების სიმბოლოს–– 

ჯვარს –– „ცეცხლის აკვანად“ სთვლიან. მითრას ცეცხლის თაყვანის- 

მცემლებიც შუბლხე ჯვარს იკეთებდნენ.! 

კლდეში სულიერი ძალების ყოფნის შესახებ საკმაოდ ბევრი 

მაგალითი მოიპოვება: მზეთუნახავის მაძებარი გმირი უამრავ დაბრ- 

კოლებებს გადალახავს, შემდეგ აღებს ალმასის კლდეს, გამოჰყავს 

ქალი და ცოლად ირთავს.2 ბევრ შემთხვევაში ასეთ ქალებად ავი 

სულებიც გვევლინებიან, მაგ.: მთიულური თქმულებით ალქაჯს წი- 

თელ კლდესთან ამჩნევენ თმებ გაშლილსა და აკივლებულს. მისი ხმა 

მსმენელს ჭკუიდან შლის.) ქართული ხალხური შელოცეების ტექს- 

ტების მიხედვით კი კლდიდან ხან კეთილი და ხან ავი ძალები გამო- 

დიან. 

" კლდე და ქვა უძველესი დროიდანვე სულიერი ძალების სამ- 

ყოფელადაა ნაგულისხმები. ბიბლიური იაკობი ქვას „ღვთის სახლს“ 

უწოდებს. მისი ლოცვა ქეის წინ და ზეთის ცხება მიგვითითებს ქვასა 

თუ კლდესთან მსბხეერპლშეწირვის პირველადობახზე.% ჯ. ფრეზერი 

ფიქრობს, რომ ადრე:;,ლი ხანის ხალხის წარმოდგენით ღმერთები 

ქვაშიც ცხოვრობდნენ. ასეთი შეხედულება ბევრს აქვს. ჯ. ფრეზერს 

მოჰყავს მაგალითები ცენტრალური აფრიკის, საფრანგეთის სუდა- 
ნის, სამხრეთ ნიგერიისა და სხვა ქვეყნებიდან რომელთა მცხოვ- 

რებთ წარმოუდგენიათ, რომ ქვასა და კლდეში კეთილი ან ავი სული 

ცხოვრობს და მას მსხვერპლს სწირავენ.5§5 ახლ გვინეაში დღესაც 
გვხვდება „სულის ქვები“ –– „კურუკუ“. თანამედროვე მოგზაურ- 

ეთნოგრაფი იენს ბიერი წერს: გვინეელები ქვებს წინაპართა წმინდა 

და საწესო ქოხში ინახავენო. წმინდა ქვებთან ერთად ბელადების 

თავებსაც მარხავენ, ზოგან კი ფრინველის მსგავსი ქვის ფიგურებიც 

იპოვესო. მსხვერპლშეწირვის ცერემონიალის დროს ახალ გვინეის 

"ღვთაებათა პანთეონის მთავარ ღვთაებას –– ეპინს ე. წ. ქალის ქვაზე 

1 ჩ. II0C8C, MICთრ 9 X6MCIC, 1925, გე. 94, 97, 102, 104. 
2 ხალხური სიბრძნე, 1, 1963, გე. 354. 

3 ქართველ მთიელთა ზეპირსიტყვიერებ (მთიულეთ-გუდამაყარი), 1958, 
ზვ. 295. 

4 ღაბადება (ბიბლია), ნაწ. 1, 1884, გვ. 71. 

5 II X, რილ3070, თC0»X5XV00 8 30IX0M 338010, M00030X C ე!I”MIMC#0+-0, 

1931, გვ. 222, 
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აწვენენ. აქვთ, აგრეთვე, უცნაური ფორმის ქვები, რომელთაც „ეშ– 
მაკის ქვებს“ ეძახიან და სპეციალურ ადგილებში: ინახავენ. მათი შე– 
ხება არ შეიძლება, რადგან ავადმყოფობას იწვევს. აქვე აქვთ სფე– 
როსებური ქვები, რომელთაც მზიურ კვერცხებს ეძახიან. მათ ნახვა– 
შეხებას კი სარგებლობა მოაქვს.! 

სვანეთის ყოფაშიც არსებობდა კეთილისმყოფელი მარმარილოს 
სფეროსებური ქვა, „ბურთი“ (ქუთი ყუაბ-ი). სპეციალურ ტანსაც- 

მელში გამოწყობილი პიროვნება იღებდა თეთრ, ქათქათა ბურთს 

ხელში და მლოცველისაკენ გააშვერდა. მავედრებელნი თვალს ვერ 

უსწორებდნენ და დანახვისთანავე მუხლებზე ტცემოდნენ. პროფ. 
ვ. ბარდაველიძის აზრით სფერული მარმარილოს ქვა მზის სიმბოლო 
უნდა ყოფილიყო.? 

ქვისადმი თაყვანისცემა ქართველებს ადრეულ საუკუნეებიდან- 
ვე სცოდნიათ: თეიმურაზ ბატონიშვილი წერს, რომ ქართველები 

ღმერთებს ბოჩსა და სხვათა ქვების გროვაში გულისხმობდნენ და 
ბომონებიც ქვისა ჰქონიათ.31 ქიზიყში, წმ. ნინოს მონასტრის ეზოში 

მდებარე „ქალქვაც“ უძველეს სალოცავთა რიცხვს ეკუთვნის. თუმ- 
ცა შემორჩენილი გადმოცემით წმ. ნინოს მოწაფედ არის ნაგულის– 

ხმები.0 მსგავსი გადმოცემები უამრავია ნიშებით კი („ქალქვა“, 
„კაცქვა“, „ძუძუქვა“ და სხვა) მოფენილია საქართველოს ტერიტო- 

რია. მსოფლიო მასშტაბით ქვათა თაყვანისცემის შესახებ შესანიშნავ 

ცნობებს გვაწვდის ვახტანგ კოტეტიშვილი: „..-უძველეს დროს და 
დღესაც, უკულტურო მოდგმათა შორის, ღვთაებათა ჩვეულებრივი 

სიმბოლოები ქვები იყენენ. ზოგი –– ციდან ჩამოცვენილი აეროლი- 

თები, რომელთაც ციდან გამოგზავნილად სთვლიდნენ და თაყვანსა 

სცემდნენ. პავსანიუსს (II ს. ქრ. შ.) ბევრგან უნახავს ქვები ტაძ- 

რებში, როგორც თლილი, ისე გაუთლელი, რომელთაც თაყვანსა 

სცემდნენ. ეს ქვათა თაყვანისცემა გავრცელებული ყოფილა ყველ– 
გან––აღმოსავლეთსა და დასავლეთში. ამ თაყვანისცემის ნიშნები 

ჩვენმი დღემდე შემონახულია, თუნდაც იმავე ჯავახეთში, ფარავნის 

ტბის არემარეში. იქ დღესაც გვიჩვენებენ გაქვავებულ ცხვრის ფარას 

თავისი მწყემსებით, ნეფე-დედოფალს და სხვ..., რასთანაც მრავალი 

1 იეხს ბიერი, შეხვედრა ქეის ხანასთან, 1970 წ. გვ. 29, 36, 92; ტეი- 

ლორი ქვისადმი თაყვანისცემის მიზეზს წინაპართა კულტში ხედავს, რადგან პირ- 

ველყოფილ ადამიანთა აზრით, აღამიანი სიკვდილის შემდეგ გამოქვაბულებსა და 

კლდეებში იბუდებს. 
2 ვ. ბარდაველიძე, ქართველთა უძველესი სარწმუნოების ისტორი- 

იდან, 1941, გვ. 62. 

3 თ ბატონიშვილი, ისტორია დაწყებითგან ივერიის, ესე იგი, გეორგი– 
ისა რომელი არს სრულიად საქართველოსა, 1848 წ., გე. 75. 

4 გაზ. „ივერია“, 1888, # 9. 
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თქმულება არის დაკავშირებული და საკულტო ნიშნებიც ჩანს. ასე– 
თივე ხასიათის ძეგლია მანგლისის მთაში, სოფ. ახოტილას თაეზე, 
უე- წ. „მამიდაის ქვა“, რომელიც დაკავშირებულია ამინდთან. გვალ– 

ვისა თუ წვიმების დროს, დღესაც ამ ქვისაკენ მიემართება პროცესია 
დღა ლოცვა-ვედრებით ან მხარს უბრუნებენ ქვას ან ასწევენ თუ 
დასწევენ. თითონ ქვას კი ადამიანის ფიგურების კონტურები აქვს. 
მსგავსი კულტის ნაშთები სხვა ადგილებშიც გვხვდება როგორც 

'-მაგალითად, კოპალას ქვა ფშავში, სალოცავი ქვა დღემდე შემონა–- 

ზული არაგვის ხეობაში ჟინვალის ზემოთ, ქსნის სათავეში, მეჯუდის 

ხეობაში და სხვ.“!, 

პროფ. მელიქსეთ-ბეგის ცნობით სოფ. განძაში არის ქვა, რო– 

მელსაც ადგილობრივი სომხები არა მარტო „რძის ქეას“, არამედ 

წმ. სარგისსაც უწოდებენ. წმინდა სარგისი იგივეა სომხებისათვის,–– 

აღნიშნავს განსვენებული პროფესორი, –– რაც ქართველებისა და 

ბერძნებისათვის წმინდა გიორგი, კაპადოკიაში დიგენეს აკრიტისი, 

სამხრეთ სლავთა შორის მარკო კრალევიჩი, ხოლო რუსთა შორის 

ეგირ ზმეებორცი და სხვ. მკვლევარი განაგრძობს, რომ წალკის რა- 
იონის სოფ. ბურნაშეთის ეკლესიის გალავანში მდებარე მენჰირს 
(აყუდებული ქვა) ადგილობრივი სომხები წმინდა გიორგის უწოდე- 

ბენო.2 დავუმატებთ. ინგილოური გადმოცემით: ქურმუხის (საინგი– 

ლო) წმინდა გიორგი კახის აღმოსავლეთით მდებარე მთაში, ლოდში 

ცხოვრობს.3 კახეთის „თეთრი გიორგის“ ეკლესიამ ეს სახელი იმი- 
ტომ დაიმკვიდრა, რომ ამ ადგილას ტყე ყოფილა და შიგ თეთრი 

ქვა დებულა წმინდა გიორგის გამოსახულებით.ბ სპეროზას (მთა კა– 

ხეთში) წმინდა გიორგის სალოცავის წინ ერთი დიდი ქვა დევს, რო– 
მელიც ზემოდან დაღრმავებულია, გადმოცემით წმინდა გიორგის 

მერანს დაუდგამს ფეხი და იმიტომ არის ასეო.5 

კლდე დევების საცხოვრებელი ადგილია სვანური ზღაპრის 
მიხედვით დევს კლდეში ცხვარი ჰყავს, და თვითონაც შიგ ცხოე- 
რობს.6 

1 ვახტანგ კოტეტიშვილი, ხალხური პოეზია, 1961, გვ. 335. 
2 ლეონ მელიქსეთ–აბეგი, მეგალითური კულტურა საქართველოში, 

3938, გვ. 11, 20. I 
3 ჟურნ. „მნათობი“, 1876, M#M 11, გვ. 100--101. 

4 იქვე, გე. 101. 

5 ჟურნ. „მოამბე“, 1697, ტ. VIII, გვ. 38. 
ამირანის ეპოსის სვანურ ვარიანტში ზშირად გვხვდება „თეთრი კლდე", რო- 

გორც წმიდა ადგილი. მიგვაჩნია, რომ სვანი წმიდა ადგილად გულისხმობს „თეთრ 
კლდეს: „დალი კლდეში მშობიარობს, მშობიარობს „თეთრ კლდეში“! (სეანური 

პოეზია. 1939, წ. 1, გვ. 269). 

6 თხუფა # 8049. 
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ასევეა ქართული ხალხური შელოცეების მიხედვითაც; კლდეში, 
როგორც კეთილი, ისევე ბოროტი ძალები ცხოვრობენ. მაგ., „გადმე– 

ირღვა წითელი კლდე, მას გადმოჰყვა წითელი გველი“ .! კიდევ „გას– 
ქდა პირველი კლდე, გამოვიდა წყალი შავი, მივიდა მიქელ გაბრიე– 

ლი, ჩაყო დანა ტარი შავი, ამოიღო გველი შავიო, გარდაჰკიდა ღობე 

შავსაო4.2 ზოგან „პირველი კლდე“ „უპირული კლდით“ არის შეც- 

ვლილი. მაგ., „გპსქდა უპირული კლდე, გამოვიდა შავი წყალი, თან 

გამოჰყვა გველი შაეი...“ ბევრ შელოცვაში კლდიდან გამოსული კა- 

ცი ჰკლავს ავ სულს. მაგ:, „გასკდა წითელი კლდე, გამოვიდა წითე- 

ლი კაცი, გამოჰყვა წითელი ცხენი, წითელი ლაგამ-უნაგირი დაადგა 

წითელს ცხენსა, ჩავიდა წითელ წყალს. ჩაჰკრა ფუჩხი, ამოიღო წი- 

თელი გველი... გადააკრა ლიპის ქვაზედ, ისიცა დნება, ისეცა ჭკნება 

თქვენი ავი თვალით შემომხედავი“.? 
ერთი ქართული ზღაპრის მიხედეით ამირანის მამა წლების გან– 

მავლობაში დევს ჰყავდა კლდეში დატყვევებული.1 
ქართული ლეგენდის „სამყაროს შექმნის“ მიხედვით, ღმერთი 

სამყაროს კლდეზე იჯდა, კლდესთან.გარეშემო წყალია. ღმერთი გად– 

მოდის კლდიდან და წყალში ჩადის, შესციედება და დანაღელიანდე– 
ბა. თვალებიდან ორი ცრემლი გადმოვარდება, ერთი იქცევა მთავარ- 
ანგელოზ მიქაელად, მეორე –– მთავარანგელოზ გაბრიელად. ღმერ- 

თი აშრობს წყალს და ნახავს ნაფეხურებს. გაჰყვებიან ნაფეხურებნ, 

მიადგებიან ლურჯ ქვას. ღმერთი იღებს ქვას, ქვიდან სამოელი (ეშ- 
მაკი) გამოვარდება და ღმერთს ყელში სტაცებს ხელს, არ გაუშვებს, 

სანამ დაძმობილების ფიცს არ ჩამოართმევს.5 

„დალი კლდეში მოსთქვამს, 

უფრო (კი) კლდეები მოსთქვამენ: 

მონადირე მეფისა შემოსულა, 

შემოსულა თეთრი კლდის ძირში".2 –- იქეე, გვ. 270. 

იახსარის ლექსის მთიულურ ვარიანტში ბროლის ქვის მაგიერ თეთრი ქვა 

„გეხვდება: 
„ჩამოეჯე თეთრსა ქვაზედა, შემოვიბრუნე მხარია, 

მტოედივით შემოვღუღუნე: –- მენა ვარ, იახსარია"... 

(ქართველ მთიელთა ზეპირსიტყვიერება, 1958, გვ. 233). 

! პ, უმიკაშვილი, ზალხური სიტყვიერება, ტ. VI, 1964, გე. 155. 

სამხრეთ ინდოეთის სოფლებში ღვთაებად მიჩნეულ მაღალ ქვებს დღესაც 
მამალს უკლავენ (27. ნ. 1CIX07, #VIX60007/0LII9, 1882, გვ. 346--347). 

2 კპ. უმიკაშვილი, ხალხური სიტყვიერება, ტ. VI, 1964, გვ. 152. 

3 იქვე, გე. 150. 
4 თსუფა M#. 8099. 

5 C60ჩIIMM M210იMმ2Mჩ08 ”X9M 0XMVC2MM%8 M0C1II0CICI V იXI0CMCM Mე8%232 

შხ, X, 1%., 1890, იI#I. I, >. XXV. 
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საყურადღებოა მეორე ლეგენდაც „სამყაროს შექმნაზე“. აქაც 

ღმერთი კლდიდან გადმოდის, მოეწყინება, ჩამოსცვივა ორი ცრემ- 

ლი. ერთიდან მთავარანგელოზი მიქაელი წარმოიშობა, მეორედან –– 

მთავარანგელოზი გაბრიელი. მიდიან ერთად, შორს დაინახავენ თეთრ 

ქვას, ღმერთს ქვასთან მისვლა უნდა მაგრამ მთავარანგელოზები 

გზას უხვევენ. ღმერთი გაუწყრება მთავარანგელოზებს დღა მივა 

თეთრ ქვასთან; გადაარტყამს მათრახს, ქვიდან ეშმაკი გამოვარდება 

და ღმერთის ცხენს აღვირში სტაცებს ხელს. მთავარანგელოზები 

სთხოვენ გაუშვას ხელი, ეშმაკი ღმერთს ეუბნება: „მე და შენ ორივე 

თეთრ ქვაში ვისხედით, ორივე ერთი წარმოშობისანი ვართ. მე ვარ 

ქვის გული, როგორც –– შენ. ამიტომ გამომიყავი მე რაიმე სამყარო- 
დანო4.) 

ლეგენდაში ბოროტი ძალა გარკვევით ამბობს, რომ ისა და კე– 

თილი ძალა ერთი და იმავე ქვიდან გამოსულან, ე. ი. კლდე და ქვა 

სულიერ ძალთა სამყოფელია, რომ ერთი და იმავე ქვიდან გამოდის 

ზოგჯერ „ავი, ზოგჯერ კეთილი ძალა. 
ეკლესიის მესვეურები, ქვა-კლდისადმი თაყვანისცემა რომ 

ქრისტიანულ საწყისამდე დაეყვანათ, ზოგ ფაქტს თავისთვის სასარ– 

გებლო ლეგენდას უქმნიდნენ. ასეთი ლეგენდა შემოგვრჩა საშვილ- 

დის ერთ-ერთი ეკლესიის შუაგულში არსებულ ქვ–აზე: ...ეკლესიის 
შუაში პმართულია ქვა სიმაღლით ერთ საჟენზე მეტი, სიგანით ერთ 

არშინზე მეტი. ქვაზე ამოჭრილია ჯვარი, ჯვრის ფრთებს ზევიდან და 

ქეეშ არის ნაწერი, მაგრამ ვერ გავარჩიე, რა ენაზე. ქვა შემოსილია 

აღაბანით და ნაქსოვი ფარჩით. ამ ქვას ხალხი აწერს სასწაულთმოქ-– 

მედების ძალას და შეუთხზავთ მასზე შემდეგი ლეგენდა: 

„ყოფილა დრო, როდესაც ქართველთაგან სჯულის გადამავლო– 

ბას მიუღწევია იმ ზომამდინ, რომ ძლიერ განურისხებია საქართველოს 

ლმობიერი მფარეელი ღვთისმშობელი მარიამი, განრისხებული ქალ– 

წული სჩეენებია სიზმრად სამშვილდის მღვდელს და უბრძანებია: 

ვიწყებ ამოსვლას დედამიწიდან ქვის სახით .და უკეთუ ერი არ მოიქ- 

ცევა, აღვიზრდები ზეცამდი და დავაქცევ საქართველოს. მართლაც, 

მეორე დღეს მიწიდამ დაუწყია აღმოზრდა ქვას... განცვიფრებულ 

ხალხს, გაუგია რა მღვდლისაგან, თუ რას ნიშნავს ეს მოვლენა, მოუ- 
ნანია და ნიშნად სინანულისა გარდაუშენებია ამომავალ ქვაზე ეკლე– 
სია, ქვის ზრდა შეჩერებულა, საქართველო გადარჩენილა...%? 

მითური ქვიდან გმირის გამოსვლა ან ქვაბში შესვლა და ქვა- 

კლდეთ ქცევა არც ევროპული მითოლოგიისათვის არის უცხო.3 აფა- 

1 C60ჩIVIM Mმ8მ160M2M08 9MM9M9 ლ0იMICმMMი Mლ0C1M0CICI I უაონ”:Mლ,ს ICმ8M232 
ზხი. X, 1დ., 1890, 0I», 1, ». XXV, გვ. 245. 

2 გაზ, „დროება“, 1889, # 26. 

3 II რ, 6VXCXM82068, MVCCMგ8 M200MM28 C908ლCM0C1Xხ, 1861, C/II, ეე. 27. 
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ნასიევს, გერმანული თქმულებებიდან მოჰყავს მაგალითები ახლად 

დაბადებულ ბავშვთა სულების მთა-კლდის გულებიდან გამოსვლის 

შესახებ. უძველეს ხალხთა ასეთი შეხედულება იდიომურ თქმაშიც 

გვხვდება. მაგალითად, ჰომეროსის „ოდისეაში“. ოდისევსის მეუღლე 
პენელოპა, როცა ვერ იცნობს მის მეუღლეს, ეუბნება –– შენ ქვი–- 
დან ხომ არ ხარ გამოსულიო. 

ამრიგად, ირკვევა, რომ ქართველები, ისევე როგორც ბიბლი- 

ური იაკობი და სხვა ქვეყნების ხალხები, ქეებსა და კლდეებში ზე- 

ბუნებრივ ძალებს ჰხედავდნენ. ამ ქვებს ქართველებიც საკმეველს 

უკმევდნენ და ზეთსა და ქონს ცხებდნენ.2. ამ დროის ქართველებმა 

სულიერი ძალის არსებობა ქალით წარმოიდგინეს და იგი ქანდაკე- 

ბად კლდის მღვიმეში გამოკეეთეს (მანგლისთან –– სამხრეთ საქარ- 
თველო)“.3 

ძველი ხალხები მკვდრებს ქვის ყუთებში აწეენდნენ და ქვებს 

ადგამდნენ სასაფლაოზე, –– წერს ედ. ტეილორი. შოტლანდიის მთი- 

ულეთში მიღებულია წესი, რომ მიცვალებულის გამცილებელთა 
პროცესია გზაში სადღაც შეჩერდება, იმ ადგილს ქვის ყორეთი აღ–- 

ნიშნაეენ? ახლახან, გათხრილ დიღმის სამარხებში რომელიც 
VIII--V საუკუნეებით თარიღდება ჩვ. ერამდე, სადაც ტომის ბელა– 

დის სამარხია ნავარაუდევი, ბროლის ქვის სახეობაა დაყრილი. 

თბილისის საეპისკოპოსო ტაძარ სიონზე შემდეგი მოხევური 

გადმოცემა აქვს ჩაწერილი ს. მაკალათიას: 

–- სიონელები –– იგულისხმება ხევის სიონი –- ღვთაების 

ჯვარს ტაძრიდან არასოდეს არ გამოასვენებენ, რადგანაც ხალხს მი- 

სი გაფრენისა ეშინია, ხალხური თქმულებით ღვთაება ერთხელ თურ–-– 

მე გაფრენილა და ანგელოზის სახით სისაურსა და ცოფურს მოჩვე– 

ნებია. ორივე გვარი დასდეენებია, ღვთაება მარტყოფის კლდეში 

დაფრენილა და ისინიც აქვე დაბინავებულან. როცა ეს ბერებს გა- 

უგიათ, მარტყოფში მისულან და მოხევეებისათვის უკითხავთ მათი 

გადმოსვლის მიზეზი. მოხევეებს უპასუხნიათ, რომ აქ ჩეენი ხატის 

1 გ. #დეIსმCხიი, 110390006 80330CIIIC Cუვმ8იეI I2გ ო0Iი096, 1865, 
1. III, გე. 255. 

2 ჟურნ. „მოგზაური“, 1901, # 1, გვ. 32. 

იმოგზაურის" კორესპონდენტი ცხიმის წასმის მიზეზს ქვა-სვეტის დაცვის 
აუცილებლობაში ხედავს, რაც სწორ განმარტებად არ მიგვაჩნია. ქართული იდი- 

ომური გამოთქმა „სიამისაგან თავს მოგიქონავენო“. ქვისადმი თაყვანისცემის პე– 
რიოდიდან უნდა შემორჩენილიყო. 

3 I. IIVXVMI 5360, 1 ლ000III96C%06 MCCIMC108გIIIC 8 06უვი”" ეილყIIხMIX 

უნწIი #ტთი”ლ»”I ს) XიეMმ, 1--Mგჯლისგეს 998 I00ულის IX288L%მ1მ, 1, II. 1, 
I%., 1887, გვ. 31 –– ვ2. 

4 93. ს. 138809, #MI-00იM9M0”9, 1882, გვ. 346 –- 347.



საბრძანისიაო. ბერები გამოქვაბულში შესულან და ღვთაებისათვის 

თაყვანი უციათ. შემდეგ მალულად ოქროს ძეწკვი შეუბამთ და 

ღვთაება თბილისში წაუბრძანებიათ. აქ მის საბრძანისად სიონის 
ტაძარი აუგიათო. მაგრამ ხატი აქაც არ დამდგარა და ისევ მარტყო- 
ფის კლდეში დაბრუნებულაო. ამიტომ ხალხის რწმენით მისი მთავა- 
რი საბრძანისი მარტყოფია, შემდეგ კი ხევისა და თბილისის სიო- 

ნიო, -- მიხ. ჩიქოვანი მითური გმირების (ღმერთკაცების) შობის 

აუცილებელ ადგილად კლდეში გამოკვეთილ მღვიმეებს თვლის. იგი 
წერს: „ამირანის დედის საცხოვრებელი ადგილი რომ გამოქვაბუ- 

ლია, ეს მარტო სვანურმა სიტყვიერებამ არ იცის. მესხეთ-ჯავახეთ- 

შიც არსებობს თქმულება, რომ ჭაბუკის დედა მაღაროში, მღვიმეში 

ცხოვრობდა. დალის საცხოვრებლის ასეთი დახასიათება ანალოგი- 

ურია ჰეროდოტეს მიერ ისტორიზებული ერთი სკვითური ლეგენ- 

დისა, რომლის მიხედვით ჰერაკლეს შემთხვევითი თანამეცხედრეც 

გამოქვაბულში ბინადრობდა. ქართული მითოლოგია ამ საკითხში 

ეთანხმება წინა აზიისა და ანტიკური ქეეყნების მითოლოგიას. ზევ- 

სი გამოქვაბულში იშვა. ასევე ბნელ მღვიმეში დაიბადნენ: მითრა, 

დიონისე, ჰერმესი. ქრისტეც ბეთლემის ერთ ბნელ „ბოსელში“ დაი- 

ბადა. ადრინდელი ქრისტიანობის პერიოდის მწერლებს იესო სწო- 

რედ მღვიმეში ნაშობად ჰყავთ მიჩნეული. იერონიმი თავის წერილში 

მოგვითხრობს, რომ მის დროს თამუზის დაბადებას იმ მღვიმეში 

დღესასწაულობდნენ, სადაც ქრისტე დაიბადაო“?2 შეგვიძლია და- 

ვუმატოთ. გამოქვაბულში ამწყვდევს ახალზელანდიელების ღმერთი 

მაუ ქართა ღვთაებას. ოკეანის ქვეშ გამოქვაბულში ეძინა ტაიტელე- 

ბის ზღვის ღმერთს გიროსს, როცა ქარიშხლის ღვთაება ზღვა 
ააღელვა, იგი მენავეების ლოცვამ გააღვიძა, ამოვიდა ზეეით და ზღვა 

დააწყნარა. 
ასეთსავე გამოქვაბულში ცხოვრობს ძვ. ბერძნული ზღვის 

ღმერთი პოსეიდონი.) ზოგი ვერსიით მითრა უდედოდ პირდაპირ 
კლდიდან იშვა. აქედან არის მისი ერთ-ერთი სახელი –– „კლდიდან 

შობილი“, ბაღდასარი და სანასარი კლდიდან ამოვარდნილი წყარო- 

1 ს, მ. მაკალათია, ხევი, 1934 წ, გე, 217. 
ბიბლიის მიხედეით, სიონი „ღმერთის სამყოფელს" ნიშნავს. სიონი იერუსა- 

ლიმის ის ნაწილია (მთა), სადაც რეზიდენცია ჰქონდა ბიბლიურ მეფე დავითს, 

აქვე იყო იაჰგეს ტაძარი, სადაც ღმერთი ცხოვრობდა (M02IIII #20VMII0C-0+CVICIII- 
ყCCMII# CM0820ხ): ასეთ ადგილად თბილისის საეპისკოპოსო ტაძარს –- სიონს, 

მარტყოფის კლდე ჰქონია. 

2 მ. ჩიქოვანი, ქართული ეპოსი, 1959, წ. 1, გვ. 155. 

33”. ნ. 13M#»0ჯ%, #MM7”00ი07/0LVი, 1882, გე. 389. 
4 #M. I ი0680C, M9Mდ ი 086 M20MII, M., 1923 L., გვ. 31. 
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თი ჩაისახნენ. ბიბლიური აბრამი და ნართი სოსლანი კლდეში იშე- 

ნენ და სხე. 

ბოლოს ამირანს კლდეში აბამენ. ურარტუელი მჰერი კლდეში 
შედის, მითრა კლდეში ცხოვრობს, სომეხი მჰერი კლდეში ჩასახლ- 
და. იესო ქრისტეს კლდეში კრძალაეენ.2 

ამირანს, ურარტუელი მჰერის და მითრას მსგავსად, კარი იშ- 

ვიათად ეხსნება და მწყემსები ნახულობენ: „ამირანს კარები (გორა) 
სამ წელიწადში ერთხელ ეღება, ისიც აღდგომა დღეს“...3 

კიდევ: 
„ერთხელ პატარა მწყემსს ცხეარი ჰყოლოდა შეფენილი იმ გო–- 

რაზე, სადაც ამირანი არის დაბშული. დაენახა, რომ ამ გორის ფერ- 

დოს განივრად პირი დაეღო. მწყემსს შიგ შეუხედნია და დაუნახავს 
დიდი უზარმაზარი ვაჟკაცი, რომელსაც ცხრილის ოდენა თვალები 

ჰქონდა თურმე. ეს იყო თვითონ ამირანი4ი.1 

ქართლური. ვარიანტითაც მეცხვარე კლდის გამოქვაბულში ნა- 
ხულობს ამირანს. 

სომხური მითური გმირის ტარება უჭირდა მიწას: 

„ის ორმოცი დღე სულ ქეებზე დადის, თუ სადმე მიწას გაეკა– 

რება, ერთ ნაბიჯზედაც არ შეუძლია მჰერის მიწაზე ფეხით ტარება4.5 
ამირანის ტარებაც უჭირდა მიწა”: 

„ისეთი ღონიერი გახდა, რომ მიწას უმძიმდა მისი ტარება4%.5 

ურარტუელი მჰერიც მიტომ შედის კლდეში, რომ მიწამ ვეღარ 

შესძლო მისი ტარება. 

„მიწას უმძიმს გმირის ტარება“, –_ ასეთ ქვესათაურში მ. ჩიქო- 

ეანს კირეევსკის მიერ გამოქვეყნებული ერთ-ერთი გადმოცემიდან 

მოჰყავს შემდეგი ადგილი: 
„იყო ერთი დევგმირი. მისი ზიდვა მიწასს უჭირდა მხოლოდ 

ერთი მთა იყო ისეთი, რომელიც უძლებდა ამ ბუმბერაზის სიმძიმეს 

და ძალას. ილია მურომეცმა მოინდომა უცხო დევგმირთან შებმა 

და ამნაირად თავის გამოცდა. მონახა მთა. აქ იხილა, რომ მთაზე მთა- 

სავით უზარმაზარი დევგმირი წევს. შემოჰკრა ილიამ, მაგრამ გოლი– 

ათმა არაფრად ჩააგდო. შემოჰკრა ილიამ კიდევ, რაც ძალი და ღონე 

1 ერთი ვერსიით „ამირანი ღმერთმა ზალმა ლოდზე მიაჯაჭვა", –– მ. ჩიქო- 

ვან.-ი, ქართული ეპოსი, ტ. 11, გვ. 184. 
2 ქრისტეს ერთმა ა- ლობელმა პილატეს გამოსთხოვა ცხედარი: „და დადვა 

იგი ახალსა მისსა საფლავსა, რომელი გამოუკვეეთა კლდისაგან, და მიაგორვა ლოდი 
დიდი კარსა მას საფლავისას და წავიდა“ (მათე, 27. 60). 

3 მ. ჩიქოვანი. მიჯაჭვული ამირანი, მესხეთ-ჯავახეთი, 1947, გვ. 328. 

4 იქვე, გე. 278, 294. 

5 დავით სასუნცი, სომხური ეპოსი, 1947, გვ. 147. 

6 მ. ჩიქოეანი, მიჯაჭვული ამირანი, 1947, გე. 278--294. 

27



ჰქონდა, მაშინ დევგმირმა ჩაილაპარაკა: ალბათ ქვას წამოვყკარ ფეხი 
და ახლაც, როცა ილია მურომეცი დაინახა, , გაიკვირვა: შენ ხარ 

ილია, ადამიანთა შორის ყველაზე სახელოვანი?! ჩემთან თავის გა- 

მოცდა რა ხელს მოგცემს, ხომ ხედავ, როგორი ვარ“, ჩემი ზიდვა მი- 

წას არ შეუძლია, მოვნახე ერთადერთი მთა და მასზე ვწევარ“.! 

საეკლესიო ტერმინოლოგიაში იხმარება სიტყვა „სამკვეთლო“. 
„სამკვეთლო ნიშნავს ბეთლემის გამოქვაბულის კლდესაც, სადაც 
იშვა იესო ქრისტე და გოლგოთასაც, სადაც ჯვარს აცვეს იგი“? და 

სადაც ჯვრიდან მოხსნის შემდეგ შეასვენეს იესო ქრისტე. 

ჩვენ ვეცადეთ, გაგვერკვია კლდის ადგილი მითური გმირების 

ყოფაში. კლდე სიმაგრის განსახიერებაა, თუ ნათელი და გამჭვირ- 
ვალეცაა, ბროლს ვეძახით. კლდე მისი დაბალი სახეა სიმკვრივეში 

ნაგულისხმევი. ბროლი უნდა ვიგულისხმოთ სინათლის, სიმტკიცისა 

ღა ცეცხლის ბუდედ დედამიწაზე. 
აი, როგორ გამოთქმებს ვხვდებით ახალ აღთქმაში: „და ყოველ- 

თა იგივე სასუმელი სულიერი სუეს, რამეთუ სუმიდეს იგინი სული- 

ერისა მისგან კლდისა, რომელიც შეუდგა. ხოლო კლდე იგი იყო 
ქრისტე“ (კორინთელთა მიმართვა 10, 4). როგორც ეხედავთ, მათ ის 

სულიერი სასმელი უსვამთ, რომელიც გამოდიოდა კლდიდან და რო- 

მელიც თვით ღმერთი ყოფილა. როცა ვკითხულობთ, რომ მითრამ 

ისარი ესროლა კლდეს და წყალი გამოადინა, ჩვენ უნდა გავიგოთ, 

რომ კლდე ნაგულისხმევია ღვთაებრიობის ბუდედ, საიდანაც მითრამ 

გამოადინა ღვთაებრივი ძალა. შემდეგ: „და მიჩვენა მდინარე ერთი 

წყლისა ცხოველისად ბრწყინვალე, ვითარცა ბროლი გამომავალი 
საყდრისაგან ღმერთისა და კრავისა. (გამოცხად. 22. 1). ასეთი 

კლდიდან ამოვარდნილ წყლისაგან დაორსულდა სომხური მითური 

გმირი, უნაზესი ქალწული წოვათ-ხანუმი (მხის ღვთაება მითრას 

ჩასახვის ერთ-ერთი სახესხეაობა). 

მითური გმირების შობის ასეთი სახე, ადვილად შესაძლოა ყო- 
ველ ერს აღმოაჩნდეს, რადგან მზის, ცეცხლისა და სინათლის კულ- 

ტის გავრცელების სფერო დიდი იყო მსოფლიოში. 
ეხლა თვით ბროლს შევეხოთ, რომელიც ასე ხშირად გვხვდება 

მითურ გმირთა ყოფაში ხან კლდის და ხან ბროლის სახით. მათ 

სახეობას კი ჩეენ პატიოსან ქეებს ან თვლებს ვეძახით: „და წარმი- 

ყვანა მე სულითა მთასა მაღალსა და დიდსა და მიჩვენა ქალაქი წმინ- 

და იერუსალიმი, გარდამავალი ზეცით ღმერთისაგან. 

და აქედან დიდებით ღმერთისა. მნათობი მისი მსგავსი იყო ქვა- 

1 მ. ჩიქოვანი, ქართული ეპოსი, 1959, წ. 1, გვ. 204. 

2 გიგაუროვი, მოკლე ახსნა, ქუთაისი, 1875, გე. 8. 
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სა პატიოსანსა, ვითარცა ქვასა იასპსა ბროლის სახესა“ (გამოცხ. 

იოანესი 21.10.11). „იასპი“ ჩუბინაშვილს ლექსიკონში განმარტებუ- 

ლი აქვს, როგორც თვალთა პატიოსანთა ზოგადი სახელი. შემდეგ: 
„და იყო მოსწორება ნაშენები ზღუდისა მისისა იასპი, და ქალაქი 

იგი ოქრო წმიდა მსგავსი ჭიქისა წმინდისა“ (გამოცხ. იოანესი 21.18). 

ჭიქას კაჟთაგან გამოდნობილ ჭურჭელს ეძახის ნ. ჩუბინაშვილი 

„ქართულ ლექსიკონში“, ხოლო „კაჟი არს ქვა ცეცხლის მშობელი“ 

(ს. ს. ორბელიანი, 312, 1949 წ.), როგორც ვიცით, ძვირფასი ქეები 

ახუ თელები ძირითადად ბროლის ქვის ნაირსახეობაა წინაპრები 

მის მრავალფეროვნებას ღეთის თვალთა მრავალფეროვნებაში გუ- 

ლისხმობდნენ. „მათ რამეთუ ვინ შეურაცხყო. დღეთა მცირეთა და 

მადლიერებდენ და იხილონ ქვა კასტირიონი ხელსა შორის ზორო- 
ბაბელისასა, შვიდნი ესე თვალნი უფლისანი არიან, ზედ დამხედველ- 

ნი ყოვლისა ქეეყანისანი“ (დაბად. წინასწარმეტყველება ზაქარიასი, 

თავი 4.10). აქ სამყაროს შვიდი ძირითადი ფერი უნდა ეიგულისხ- 
მოთ. მეცნიერთა აზრით: 

მაზდეანიზმსა და ზოროასტრიზმში ღმერთი არის თეთრი, ნა– 

თელი, ბრწყინვალე. 

ებრაელთა სარწმუნოებაში ღმერთი ნათელია, თეთრი და 

ბრწყინვალე. 

მითრაიზმში ღმერთი ნათელი, თეთრი და ბრწყინვალეა. 

მაჰმადიანობაში ღმერთი ნათელია, თეთრი და ბრწყინვალე. 

„ალაჰ არს სინათლე ცისა და ხმელეთისა“. 

ფიზიკურ ნივთიერებათაგან ბროლის ქეა სამყაროს შეიდ ფერ- 

თა და მის მრავალსახეობათა ყეელაზე კარგი შემთვისებელი და 

შემკრებია. 

თუ ჩეენ სამყაროს წარმოვიდგენთ ისე. როგორც გამოჩენილ 

ქართველ ლექსიკოგრაფს, ს. ს. ორბელიანს აქვს წარმოსახული ცის 

თაღი: „მემრე მეორე მძურელი ცა; და მერმე პირველი მძურელი ცა, 

რომელი ყოველთა ცათა აღმოსავლეთი დასავლეთ გარდააბრუნებს 

და მსგავსი არს ბროლისა“.! ბროლი ანუ თეთრი: „ბროლი ბუნებით 

თეთრი ქვააო/ -- ამბობს ს. ს. ორბელიანი. 

ამ ბროლის კარის გახსნა გამოავლენს სამყაროს მაცოცხლებელ 

მზეს. ამ ბროლის კარის გახსნას კი ანიშნებდა მზის წინ მავალი 

ვარსკვლავი, რომელსაც ძველმა ქართველებმა ცის კარები შეარ– 

ქვეს. 
ამიტომ სქრიდნენ ადამიანები კლდეში მღვიმეს გარედან კარის 

ფორმით. უძველეს ურარტულ ღვთაების კლდის ნიშებს კარის ფორ– 

1 ს. ს, ორბელიანი, სიტყვის კონა, 1949, გვ. 428. 
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მა ჰქონდა. მებრძოლი ძალა, ცეცხლი ამ კარის მიღმაა. ცისკარი, 

რომელიც ცასა და მის კარზე გვანიშნებს, ზეციური ცეცხლის წინა 

სახეა. ცისკარი, წინა მოვლენაა მზისა, კოსმიური ენერგიისა: მით- 
რაიზმის თავისებურება იყო მისი მისტერიების შესრულება მღვიმე- 

ში, განსაკუთრებით სპეციალური მისტერიებისა: თუ მისტერიების 

ჩასატარებელ ადგილზე არ იყო გამოქვაბული, იქ მას სპეციალურად 

აშენებდნენ. ზარათუსთოამ პირველმა მიუძღვნა სუფთა წყაროს 
წყალი მითრას. ამ გამოქვაბულში ზარათუსთრა სამყაროს გულისხ- 

მობდა. გამოქვაბულში მოთავსებული მითრასგან შექმნილი საგნები 

ზარათუსთრას აზრით, მიწიერი ელემენტებისა და კლიმატის სიმბო- 
ლო იყო.! 

ცისკრის ვარსკვლავისა და მზის დამოკიდებულების ასეთი გა- 
აზრება დამახასიათებელია ძველი აღმოსავლეთის ხალხებისთვისაც 

და მარტო საქართველოს წარმართული კულტურის შედეგი არ არის. 

”..ბაბილონურ ბეჭედ-ცილინდრებზე, –– წერს აკად. გ. ჩიტა- 

ია –– მოცემული გამოსახულებანი წარმოადგენენ მნათობ-ღვთაების 

ამოსვლის სიუჟეტს. ბეჭედ-ცილინდრებზე ეს სიუჟეტი ტიპურად 

ასეა წარმოდგენილი: მთის ორ მწვერვალს შორის გაღებულ კარებ- 
თან დგას მნათობი –– ღვთაება, რომელსაც მარჯვენა ხელში გასა- 

ღები უჭირავს. სურათის სიუჟეტი მთლიანად იმდენად მკაფიოდ და 

ნათლადაა მოცემული, რომ აშკარაა ჩვენს წინაშე მნათობი –– ღვთა- 
ების მთის იქიდან განხმულ კარებში „გამობრძანების” ამოსვლის 

მომენტია მოცემული. „ცისკრის განხმის“, „მზის ამოსვლის“ სურა- 

თია წარმოდგენილი. ამ სიუჟეტის მიხედვით, სავსებით გასაგებია, 

რომ მნათობ ღვთაებას ხელთ უპყრია „გასაღები“, რომლის შემწეო- 

ბით ის დაკეტილ კარებს აღებს ხოლმე, ვიდრე ცის კაბადონზე გა- 
მოვიდოდეს. ეს ბუნებრივი და გასაგებია4.2 კერძოდ, ცისკრის შესა- 

ხებ აკად. გ. ჩიტაია წერს: „ქართული მონაცემებით აგრეთვე ცხა- 

დია, რომ მზის ამოსვლა „ცისკრის“ გაღებასთან (ცის-კარი)0 იყო 

დაკავშირებული. როგორც ცნობილია, კარებს საერთოდ, და ცის 

კარებს კერძოდ, ძველ აღმოსავლეთში, სიმბოლური მნიშვნელობა 

ჰქონდა“;3 
ძველი ქართველების რწმენით, ცა მკვრივად ედგა დედამიწას 

თავზე. მაგ.: 

1 )66VMIM03MMC 3ლი08მII იხი8სმMMს» 30CM0# 10 1I2I0VMX IMMCIM, CC60%I(IIM% 
იMIIII #M CI21ხწ MM0CXი02IIIIIX IX VCMIMIX #M IIVნIMIMIIIC+X09, C.-II2IC06Vი0I, 1900, 

XL. 90600100M –- MIII02#M3M, გვ. 220. 
2 გ. ჩიტაია, აჭარული დათვა-ბოყვა, საქ. სახელმწიფო მუზეუმის მოამბე, 

1940, ტ. XI, 13, გვ. 323. 
3 იქვე, გვ. 327. 
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„ბრძანებდა დამბადებელი, მე დავდგი მიწა მყარია, 

სუ თავის მართულობითა შემხდარი მთა და ბარიაო, 

მურგვლით მოვავლე სამი ზღვა, თეთრი, წითელი, შავია. 

ზედ გადავხურე ზეცაი, სინა, "ჭიქა და რეალიაო“.! 

მნათობი მზე მკვრივი ცის მიღმა იყო. ხოლო ცის კარების გახს– 

ნა მზის მოახლოებას, ამოსვლას მოასწავებდა. 

„ნადირობისკე წამავა, იანვარ იყო მცხრალიო, 
აწუნტის ღელეს 'შმამახდა თვალ-შუაღამის ხანიო, 

ჩამაეპარა ჯიზვებსა, ცას არ გაულღავ კარიო“.2 

დალის გამოქვაბულის შესასვლელი –– კარის ფორმისაა. 

„ჯადგა მონადირე და კლდისაკენ წავიდა... კლდის თავზე კარის 

მინაგვარი შესავალი ნახა: შევიდა შიგნით, გამოქვაბული იყო და ამ 
გამოქვაბულში დალი იწვა“.,) ნართი სოსლანი კლდე-გამოქვაბულის 

შინაგანი იალაა (ცეცხლის სახით გამოვარდება გამოქვაბულიდან). 

ასევე შეგვიძლია ვიფიქროთ ამირანზეც. 

დალი სვანურ მითოლოგიაში გაიგივებულია კლდეებთან: 

„დალი კლდეში მოსთქვამს, 
უფრო (კი, კლდეები მოსთქვამენი.4 

დალი კლდე –– დედაა, მზეჭაბუკის დედა. 
სვანეთში დალის მარტო მონადირეთა მფარველ ღევთაებად კი 

არ იცნობენ, იგი მთელი წელიწადის მფარველი ღეთაებაა დალის 
ევედრებიან, როგორც საზოგადოდ ადამიანის კეთილმყოფელს, 

ახალწლის ღამეს: 

„ოო, დიდება მოგსვლოდეს, მადლი მოგსვლოდეს, დალ იეშხვა- 

მისას დიდება. დალო იემხვამისაო შენი ტაბლას აღების დრო 

გვაქვს, კარგ გულზე გვამყოფე ჩეენი საძმო, ლიჟუალ საღამოს კარგ 
გულზე “შმეგვყარე ერთმანეთს, ადამიანის სულის სამშვიდობოდ გი- 

ძღვნით ადამიანის ლოცვას, ახალწლის შეცვლა კარგ გულზე მოგ- 
ვეცი ჩვენ საძმოს".5 

როგორც ჩანს, დალი საერთოდ მფარველობს სიკეთეს, წელი- 

წადის კარგად გამტარებელი ღვთაებაა. შეიძლება ვიფიქროთ, რომ 
წარმართულ საქართველოში დალი არ იყო კერძო სახის ღვთაება. 
მისი ფუნქციები განუზომელია. შესთხოვენ კარგი წლის დადგომას, 

1 ოსუფა, # 9483. 
2 ფშავ-ხევსურული პოეზია, შეკრებილი ალ. ოჩიაურის მიერ, 1970, გვ. 86. 
3 ხალხური სიბრძნე ამირანი (სვანური ვერსია), 1964, გვ. 51. 

4 სვანური პოეზია, 1, 1939, გვ. 269. 

5 ვ. ბარდაველიძე, სვანურ ხალხურ დღეობათა კალენდარი, 1938, 

გვ. 78. 

31



წლის განმავლობაში ბედნიერად ყოფნას, ადამიანისა და საქონლის 

გამრავლებას, კარგ განწყობაზე ყოფნას მუშაობის დროს კარგ 
დარებს და სხვა. 

პროფ. ვ. ბარდაველიძე წერს, რომ „დალ ეშხვამისას« ნადირთ 

პატრონ დალისაგან ასხვავებდნენო,! ე. ი. დალი კეთილი ღვთაების 

საერთო სახელწოდებად არის მიჩნეული. 

თრიალეთის ერთ-ერთ ნამარხში არქეოლოგების მიერ ნაპოვნ 

ვერცხლის თასზე გამოხატულია ქალღმერთი, რომელსაც მონადირე- 

ები“ მსხვერპლს სწირავენ.2 ეს ნახატი გვიმტკიცებს, რომ ქალღმერ- 

თისათვის მონადირეთა თაყვანისცემა ადრეულ საქართველოს სხვა 

კუთხეებშიაც ყოფილა გავრცელებული. 
როგორც ვხედავთ, კლდე და ბროლი საერთოდ ცნობილია, 

როგორც სულიერი ძალების მქონენი. კლდისა «და მისი გამოქვაბუ–- 

ლის პატრონად მფარველ დედად კავკასიის სინამდვილეში ქალ- 

ღვთაება ითვლება, რომლის შვილსაც მძლავრი ენერგია აქვს (ამი- 

რანი), ზოგჯერ ცეცხლის სახითაც გამოდის კლდიდან (ნართი სოს- 
ლანი). ხალხთა უდიდესი წინამძღვრები, როგორც ცნობილია (ბუდა, 

მითრა, ქრისტე), უდიდესი ცეცხლური ენერგიის მქონეებად იგუ- 

ლისხმებოდნენ. ქრისტიანული ეკლესიის მესეეურებმა ღვთისმშო- 
ბელ მარიამისა და მისი შვილის იესო ქრისტეს შორის დამოკიდე- 
ბულება სიმბოლურად საცეცხლურში გააერთიანეს: „საცეცხლური 
არის ოქროს, ვერცხლის ან სპილენძის ჭურჭელი, რომელშიაც ჰყრი- 

ან ცეცხლს, საცეცხლური გვაგონებს ღვთისმშობელ მარიამ ქალწუ- 

ლის გვამს, ხოლო შიგ მოთავსებული ცეცხლი იესო ქრისტეს ყოფ- 

ნას ქალწულ მარიამის გვამში“.3 
მითრაც კოსმიური ნათელია, მზის სხივებით გაძლიერებული. 

კლდის მღვიმის მფარველი ქალი დალი, ნაგულისხმევია კლდის 
სულიერ არსად, რომლის შემდგომ სახედ მისი შვილი გვევლინება. 

კოსმოსში ცისკრის ვარსკვლავს მოსდევს მზე. ასევე შეიძლება 

წარმოვიდგინოთ ენერგია ბროლის სახეობებში, როგორც ნათების, 
სისპეტაკის, ციური ფერების შემკრები საკუთარ თაეში, შემდგომ კი 
ცეცხლური ენერგიის სახით გამოვლენილი. 

ამრიგად, გამოქვაბულის ქალღვთაება დალი იგივეა დედამიწა– 

ზე, რაც სამყაროში ცისკარი, დილა. 

1 ე, ბარდაველიძე, სვანურ ხალხურ დღეობათა კალენდარი, 1928, 

გვ- 191. 

2 6. #»>CIMV, #0X00M0I”VV0C0M4MC 0მC#00MM 8 I0M2XMCIV, 1, XCI. 
3 გიგაუროვი, მოკლე ახსნა, ქუთაისი, 1975, გვ. 14. 
4 ციტირებულია: #. MIMიMIIVIIII«08, C0, I -0იMII # ს000 Xიმ06იL)I, C.-IIC- 

X6ი6VიL, 1879, გე. 11, 74. 

32



დილა, «დღის დროის ერთ-ერთი პერიოდია „განთიადიდან ვიდ- 

როქ მზის ამოსვლამდე“ (ს. ს. ორბელიანი) დილა კი ბაბილონურ 

ღვთაებათა პანთეონში დღის ზემოთ ნათქვამი პერიოდის მფარველი 
ქალი იყო. ქართველებიც დროის ამ პერიოდის მფარველად უმშვე- 

ნიერეს ქალს, ცისკრის ვარსკვლავს გულისხმობდნენ. 
ცისკრის ვარსკვლავსა .და ღვთისმშობელს შორის უამრავ საერ– 

თოს პოულობს მრავალი მეცნიერი. მოგვყავს ამონაწერი 1971 წელს 
დაცული საკანდიდატო დისერტაციიდან. ავტორი დ. წერედიანი უკ- 

ავშირებს ერთმანეთს იშთარს, აფროდიტეს და სხვა ცნობილ ქალ- 
ღმერთებს, რომელთა ასტრალური სახე ყველგან ცისკრის ვარსკვ- 
ლავია. იგი წერს: ...,,ღვთისმშობელ მარიამის კულტშიც ყოფი- 
ლა ზოგიერთი ისეთი მომენტი, რაც უეჭველად იმ მცირეაზიულ 
ღვთაებათა კულტიდან მომდინარეობს, რომელთა ასტრალურ განსა– 

ხიერებას ცისკრის ვარსკვლავი წარმოადგენდა. ამას არ უარყოფენ 

ისეთი მეცნიერებიც კი, რომლებიც თავიანთი რწმენით ორთოდოქსი 

„ქრისტიანები არიან და იზიარებენ ყველა ქრისტიანულ დოგმას“.! 

ამრიგად, უმშეენიერესი ქალღვთაებები: ნადირთ მწყემსი და 

მონადირეთა მფარველი ოქროსთმიანი დალი, ბერძნული აფროდი- 

„ტე. აღმოსავლური დილბატი და სხვა, რომელთა ასტრალური სახე 

ცისკრის ვარსკვლავია, ქრისტიანულ ეპოქაში სათნო ღვთისმშობლის 

-სახემ 'მეცვალა. განსხვავება მხოლოდ საზოგადოებრივ ეთიკის ევო–- 

“ლუციაშია. ანტიკურ ხანაში ქალღვთაება აფროდიტეს კეთილშობი– 

«ლებას თუ ჰაეროვანი გარეგნობა განსაზღვერავს.? შემდგომი (ქოის- 

„ტიანული) პერიოდის მორალურად განწმენდილი გონი ქალღვთაე- 

ბბის შინაგანი სათნოებით დაინტერესდა.3 ასეთივე ევოლუცია განი– 

სცადა რელიგიურმა ეთიკამ ამირანიდან იესო ქრისტემდე. ბოროტე– 

ბასთან ხმალ-შუბით მებრძოლ მითრას (წმინდა გიორგის უძველესი 

სსახე, ამირანი და სხვ.) მაგიერ ბოროტთა შემწყნარებელი და ცოდ- 

ფათა მიმტევებელი იესო ქრისტე მოგვევლინა. ეს ღვთაებანი კი ზე– 

შოთ ნახსენებ ქალღვთაებათა შვილებად ითვლებიან. 

  

1 ღ. წერედიანი, სეანური ხალხური პოეზიის ძირითადი ჟანრები, დი- 

სსერტაცია, 1971, გე. 31--32. 

92 IL. I Iუხნიი”, I. VII, 11C70იIIV 3C1CIIIILII, 1960, გე. 138. 
3 8. II. II 32328 909, I1C700118 8I(38M1)IIICM0I XIII 80MIICII, 1947, გე. 32, 35. 

”წი0ი!ი »II1608+V0ILMI, XII. 1, გვ.' 204. 
L რL0C/Lხ, 410IIIIIII Mი0 3CI6C1)I#M6C, C0Mყ., X. LI. გვ. 84--85. 

ღოI!08» M20MCIMICICIM0-ე6LMIIMCM0M 3CXCIIIXM, 1960, გე. 265. 

()გM9IIIIILII MII0080M 3CXCXIIMCCIL:0M MILLICIII, 19692, +. L, გე. 262, 276, 336, 

ვ). ბ. აბაშიძე ვვ



მკურნალი ქალღვთაების საკითხი 

მითური ქალწულები ქართული ზეპირსიტყვიერებისა და იბე- 
რიულ-კავკასიური მოდგმის ხალხებში მრავალმხრივ ღვთაებად გვევ- 
ლინებიან. ისინი მფარველობენ მეაბრეშუმეობას, მეფუტკრეობას, 

საფეიქრო საქმეს და სხვ. ეს დარგები კი სხვადასხვა სფეროს გა-· 
ნეკუთვნებიან. 

ქართულ ჩზეპირსიტყვიერებაში „ქალმარიამი ძირითადაღ 
მკურნალ ღვთაებადაა ცნობილი; მის მკურნალ ღვთაებად გააზრე- 
ბისათვის უნდა შევჩერდეთ შელოცვებზე, რადგან მის ეზოტერულ 
ბუნებას ამ კუთხით უფრო საერთო აქვს ხალხურ წარმოსახვასთან. 

„..იჯდა ქალ მარიამი კარსა სამოთხისასა, ქსოვდა ქსელსა ძო- 
წეულისასა. ჩამეიარა ურია ქეთელმა, შეთვალა, შეყვალა, შეაგირ· 

ნოულა. წოუქცია ქსელი ძოწეულისანი, წოუქცია სკამი მისი ოქრო- 

სანი, დააყროვია თმანი გიშრისანი, დააყოვია ცრემლნი მარგალი- 
ტისანი. ჩამეიარა მიქელ გაბრიელ მთავარანგელოზმა, კითხა: რა' 
სტირი დედაო მარიამ, და ჯდიხარ კარსა სამოთხისასა?“! „წმინდ: 

დედა“ მოუთხრობს თავის გაჭირვებას და მთავარ ანგელოზიც ასწავ: 
ლის წამალს. 

,„ ხშირად ქალ-მარიამი ძაფისა და ძოწეულის გარეშეც გვხვდება 

..ტირის და მოსთქვამს და შესთხოვს მთავარანგელოზს დაეხმაროს. 

ბოროტი ძალა ჩამოთელის: ..,ამას ვჭამ, ამასს ვტეხ, ლამაზ ქალს! 

ფერს ვართმეე, ულაყ ცხენს ღონეს ვართმევ და სხვ. დედა მარიამი 

ეხვეწება ხან წმ. გიორგის, ხანაც იესო ქრისტესა და მთავარ ანგე- 
ლოზს დაეხმარონ. ისინიც ასწავლიან, როგორ მოიქცეს, რომ ავად- 
მყოფობა განდევნოს. 

მაგიური ტექსტების მიხედვით ქალი მარიამი მრავალი სახი! 
ავადმყოფობის მკურნალ ღვთაებად ჩანს; იგი, არა მარტო ფიზიკე- 

რი ტკივილისაგან კურნავს ადამიანს, არამედ ეხმარება ბოროტი ძა- 
ლის განდევნაში, იცავს შიშისაგან, ავი თვალისაგან და სხვ. მისი უნა- 
რი სამეურნეო დარგშიც იჩენს თავს. იცის, როგორ მოაცილოს პუ- 
რის მარცვალს ჭია, ან სანოვაგეს ჭია-ღუა, სპობს ათასგვარ შა; 
ჭიებს, ჰკურნავს ავადმყოფსა და მაკე საქონელს და სხე. ხშირად, შე- 
ლოცვების კითხვის დროს, სახელი არ იხსენება, მაგრამ ვხვდებით, 
რომ „ქალ მარიამი“ უნდა იყოს, რადგან ყველგან გულწრფელ. 

თხოვნა მიმართვის პირველ წყაროდ ჩანს, ბევრ ტექსტში გაკვრით 
არის შერჩენილი, ზოგმიც –-– მინიშნებული. 

I პ უმიკაშვილი, ხალხური სიტყვიერება, ტ. IV, 1964, გვ. 152; ძოწე- 

ული არ არის რომელიმე ცთომილის ფერად ცნობილი, იგი ფერთა კომბინაციაა. 

მიწიერი დიდების სიმბოლოდ ახსნილი. 
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„ურიებს სამხთო ჰქონდათ, ბურთაობდნენ, ნადირობდნენ, 

ბურთი თვალში ჩაუვარდათ. თვალი სისხლად გადაექცათ. ჩამოიარა 

წმინდა გიორგიმა, უთხრა დედა მარიამსა: გადი ჩემს ბაღში, მოგლი– 

ჯე სამკაული წაუსვი-წამოუსვი, ის არის მაგის წამალი“. 
მთხოვნელი დედა მარიამს არ ახსენებს, მაგრამ, წმინდა გიორგი 

ჩამოივლის და ასწავლის წამალს, არა მთხოვნელს, არამედ დედა მა– 

რიამს. 

შელოცვების მიხედვით ქალი მარიამი მგრძნობიარე ღვთაებაა, 
იგი ტირის (მარგალიტის ცრემლებით), მოთქვამს, რომ ბოროტი ძა– 

ლები აავადმყოფებენ ცოცხალ არსებებს, თვალს უვსებენ„ ღონეს 
აცლიან; რძეს უშრობენ «და სხვ. შელოცვების მიხედვით მისი განც- 

და იქამდე მიდის, რომ თვითონ ავადმყოფდება იმ ავადმკოფობით, 
რომლის განკურნებასაც მას შესთხოვენ. შემდეგ დედა მარიამი 
იკურნება, ე. ი. იკურნება თვით მთხოვნელი. შელოცვებში ხშირად 
გვხვდება ადგილები, როცა მთხოვნელი ქალი მარიამზე მიუთითებს, 
ის არის ავადო. მაგ., „ქალ დედა –– მარიამია, მხართ ადგა ჭვალიარ! 

და სხვ. 

ქალღვთაების გულწრფელი წუხილი დასახმარებლად იწვევს 
კეთილ ძალებს. ქალი მარიამი ღვთაებაა ადამიანის ნაზი და ალალი 

გრძნობისა. „იჯღა დედა მარიამი ოქროს ტახტზე და ტიროდა: მო–- 
დიოდა იესო ქრისტე. ჰკითხა, რას ზიხარ, დედა მარიამ, რას სტირი? 

მას ვსტირი, მუნი მასხია, ქეცი მჭამს, რა არის იმის წამალი?..“ აქაც 

ჯედა მარიამი თეით ხდება მუნით ავად. იესო ქრისტე ასწავლის წა- 

მალს. იგი რჩება. მორჩენილი ღვთისმშობელი მხიარულობს. იესო 

ჟქრისტე ეკითხება: „რას იცინი, რას თქანთქარებ? –- მას ვიცინი, 

მას ეთქანთქარებ, მორჩა ღვთისა ძალითაო“. 

„წყლისას შელოცვაში“ ავადმყოფი ზეცას, ქალ ღვთაების სა–- 

ზ8ოვნელად მიდის „...ჯდა დედა მარიამი სკამსა ოქროსასა,„ ქსელსა 

შსელამდა ძოწეულისასა, მივიდა წამსნი ურვანი ყბათანი...“ და სხვ. 

შკურნალობენ, იესო ქრისტე, წმინდა გიორგი, მთავარ ანგელოზი და 

მიქელგაბრიელი, „...და განაქარვა ღვთისა სახელითა“. ასეთი ადგი- 

ლები ხშირად გვხვდება შელოცვის ტექსტებში. გვაქვს შემთხვევები, 
როცა ქალმარიამი, იგივე ღვთისმშობელი, სხვა წმინდანების დაუხ–- 

მარებლად კურნავს. მაგ., „...მაკე ძროხის შელოცვისას“ იგი თვი- 

თონ ჩანს მკურნალი. ასეთი ტექსტები პირდაპირ არ უნდა გავიგოთ, 

რადგან ღვთისმშობელი (იგივე უძველესი ქალ ღვთაებები –– დალი, 

აშტარი და სხვ.) უნდა გავიზიაროთ, ისეთ ნივთად, რომელიც თხო– 
ულობს მოქმედ ძალას, ენერგიას და კოსმოსიც აძლევს მას. 

1 პ უმიკაშვილი, ხაალხური სიტყვიერება, 18. IV, 1964, გვ. 165. 
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მაგიური ტექსტების მიხედვით ქალი მარიამი ხშირად ქსოვს 

(ძოწეულს) და ზის ოქროს სკამზე. როცა იგი „ძოწეულს“ ქსოვდა, 

ჩამოიარა ბოროტმა ძალამ და ძაფი დაუწყვიტა ბოროტი ძალის 

მოვლენა კეთილი ძალების არსებათა შესაწუხებლად შემლოცველის 
მიერ სიმბოლიზებული იყო, როგორც ზემოთ აღნიშნული ძვირფა- 
სი ძაფის დაწყვეტა. მაგრამ გამოჩნდება დამხმარე კეთილი ძალა, 

რომელსაც „დედა მარიამი“ უყვება, როგორ მოექცა სატკივარი, ან 

სხვა ბოროტი მოვლენების გამჩენი ძალა, აუწეწა ძაფი და დაუმა- 
ლა ნაქსოვი. კეთილი ძალა ამშვიდებს დედა მარიამს და ასწაელის, 

როგორ აღადგინოს ყველაფერი, ე. ი. მოარჩინოს (მოირჩინოს) 
ავადმყოფი. ევროპულ მითოლოგიამი მითური ქალწული იგივე 

„დედა მარიამი“ ხშირად გვხვდება შვიდ ქვაზე, ან შვიდ მაგიდას- 
თან მჯდარი და ოქროს ნემსით ან ოქროს ძაფით მქსოველი. შვიდი 

ქვა ან შვიდი მაგიდა მზის სისტემის შვიდ ცთომილად არის ნაგუ- 

ლისხმევი მკვლევართა. მიერ. 

ბოროტ ძალთაგან ძაფების დაწყვეტა, სიმბოლურ სახედ არის 
მიჩნეული, რომელიმე ორგანოს დახზიანებისა.! 

ქალ მარიამი კეთილი შემოქმედი ღვთაებაა. შევადაროთ ქსოვა 
ძოწეულისა, რომლის დაშლასაც იგი ძლიერ განიცდის. ძაფის „და- 

წყვეტა ადამიანის ერთი ორგანოს დაზიანებადაც და ცხოვრებაში 

არსებული მრავალი შემაძრწუნებელ შემთხვევადაც უნდა ვიგუ- 

ლისხმოთ. 
ადამიანი სიტყვას, აზრს, განწყობილებებისა და შეგრძნებების 

ბაზაზე ქმნის, ე. ი. ადამიპნიც განიცდის ღვთაებისათვის დამახასია- 

თებელ პროცესს. 

თუ მივიჩნევთ, რომ ქალ მარიამი შემოქმედი ღვთაებაა, ე. ი. 

ადამიანის სხეულსაც „ქსოვს“ და ახალ ნიეთსაც ქმნის, მაშინ კოს- 

მიურ სხივშუქთა მრავალფერ ძაფთა სიმბოლიზაციად წარმოსახეა 

შორეულ ასოციაციად არ უნდა მივიღოთ. 

ქალღვთაება გააზრებულია ადამიანის სხეულად. შევადაროთ: 
დალი თვით კლდეებია, გამოქვაბულის ადგილის დედა, რომელიც 
შობს მითურ გმირს. 

„დალი კლდეში მშობიარობს, უფრო კი კლდეები მშობიარო- 

1 სხივი ან მზის სხივი, როგორი) ოქროს ძაფი ან სართოდ ძაფი ქართულის 
გარდა, ეეროპულ მითოლოგიაშიც გვხვღება (MX. #Cთ8M2Cხლსი. წ103XIIM6C(0C 803 

ველრ)MC C61289M M2გ იდI00M6, 1865 L., +. III, გვ. 414: 
რუსულ მითოლოგიაში არის ჩვეულებ,ა რომლის ანალიზით მკელევარი 

ა, აფანასიეეი ასკენის, რომ რუსებში მითურ ქსოვას ღა რთვას სიკვდილსა დ! 
დაბადებასთან აქვს კავშირი, რომ ქალღვთაებათა მიერ მითური ქსოვა კეთილ! 

საქმის –– ან სხეულის „ქსოვაა“ (M. #. #თ2M3Cხ68, იქეე, გე. 342). 
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ბენ“, ე. ი. ქალღვთაება თვით კლდეებია, თვით ქვაა, ან სხვა ნივთი, 

ამიტომ ასოცირდება ავადმყოფი ადამიანისა თუ ცხოველის სხეუ- 
ლად, რომელიც ითხოვს მთავარი და შემოქმედი ღვთაებებიდან 

(სხივ-ფერ-ენერგია) ძაფებს ·და იკურნავს, ანუ იქსოვს საკუთარ სხე- 

ულს. ამიტომ ქალ-მარიამი ყველა ავადმყოფის მაგიერ ავადდება და 
ყველას მაგიერ შესთხოვს ღვთაებებს განკურნებას. 

ქრისტიანული პერიოდის მითური ქალწულის ასტრალურ სა–- 
ხედ, შელოცვების მიხედვით, მზის სისტემის ცთომილთა ერთობ– 

ლიობა უნდა ვიგულისხმოთ, რადგან ასტროლოგიამი ცნობილია, 

რომ ცთომილები მარტო სხვადასხვა ფერისა და ნივთიერების კი 
არა, სხვადასხვა თვისებისანიც არიან. 

მთვარე –– სიყვარულის მომცემი და სიყვარულის მკურნალი 
მნათობია. 

ვენუსი –- სილამაზისა და სიყეარულის დედოფალი და მკურ- 
ნალია. 

იუპიტერი –- მეფური სიმართლის, მართალი, კარგი ბედის მომ- 

ცემია და ა. შ. „ვეფხისტყაოსანში“ ავთანდილის ლოცვა მნათობები– 

სადმი ამის დამადასტურებელია. 
აღნიშნული ცთომილები, როგორც ვთქვით, სხვადასხვა ფერი- 

სანი არიან. ქრისტიანული „მითური ქალწული“ ქალი მარიამი რად- 

გან სხვადასხვა ფერის ძაფით ქსოვს („წითლითა, ყვითლითა, მწვანე 
აბრეშუმითა“"), ყველა ცთომილის უნარის მატარებლად ჩანს; დალი 
მხოლოდ ოქროსფერი ძაფით ქსოვს, ამიტომ მისი შვილები (ამირა- 

ხი და სხვ. მხოლოდ მზის შვილები არიან –- აქვთ ოქროს კბილი 

ან თმა, მზის სიმბოლო ოქროა. 

„დედა მარიამი“ „და მისი წინაპარი კეთილი ქალღვთაებებია, 

ამიტომ ხმარობენ შვიდი ცთომილის ძალას (ფერს). ქალღვთაებები 

არიან ყოველი ცოცხალი არსის შემადგენლობაში, უფრო სწორად 

სხეულები არიან, მოზარდი სხეული იხმარს რა კოსმიურ ძალებს, 

იზრდება, ავადმყოფი სხეული კი –– იკურნება. 

აღნიშნული შვიდი ცთომილი მზის კულტის პერიოდში გამო- 

ჩნდნენ ღვთაებებად, შედარებით ადრეულ ხანებში მსგავს დახმა– 

რებას (ენერგიას) ცა იძლეოდა. ადრეული პერიოდების მითური 

ქალწული ზოდიაქოებსა და გალაქტიკაში ეძებდა დამხმარე ძალებს, 
ხოლო ქრისტიანულ ეპოქაში ქრისტიანული ღვთაებები იკავებენ 

მათ ადგილს. 
ამრიგად. ქრისტიანულ პერიოდამდე ქალღვთაებები მკურნალო- 

ბას შესთხოვდნენ ცას, ცაც თავის უამრავი ფერ-ძაფებით ქსოვდა 

(უკურნავდა) სხეულს. მზის კულტის პერიოდში შვიდი ცთომილი 
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ეხმარებოდა ქალღვთაებებს, ხოლო ქრისტიანობის პერიოდში დამ- 

ხმარე ძალები უფრო დაკონკრეტდა. 

მსჯელობის მითური ფორმა საშუალებას გვაძლევს, ხალხური 
„ქალ-მარიამი“ მკურნალ ქალღეთაებათა ქრისტიანულ სახედ ვიგუე- 
ლისხმოთ, ხოლო ქრისტიანობის ეზოტერული გაგებითა და ადრეუ- 

ლი მითოლოგიით –- „მთხოვნელ“ ავადმყოფად. 

შევეხეთ რა ქალ-მარიამის საყოფიერო ფუნქციებს, ვასკვნით, 

რომ ქალ-მარიამი არის ადამიანის შინაგანი ძალა, თვით სხეული, 

რომ ადამიანის სხეული, ე. ი. სხეულის შინაგანი ძალა, პოტენციუ- 

რი ენერგია, თვითონ იბრძვის საკუთარი ავადმყოფობის მოსასპო- 

ბად. 

„წმ. გიორბის ცხოვრების“ %ოგი სასწაულის ქართული 
(აავაასიური) პარალელი 

საკითხის გასარკვევად აუცილებლად მიგვაჩნია შევადაროთ 
წმინდა გიორგის ცხოვრებაში აღწერილი ზოგიერთი სასწაული ქარ- 

თულ-კავკასიურ ზეპირსიტყვიერების მასალებს. ჩვენი მიზანი არ 

არის წმინდა გიორგის ცხოვრებაში მოყვანილი სასწაულებისა და 

მსოფლიო ზეპირსიტყვიერებაში შემორჩენილი მსგავსი სიუჟეტე- 

ბის ფართო ანალიზი. აღნიშნულ საკითხზე უამრავი ლიტერატურა 
მოიპოვება. ' 

მეცნიერებისთვის უცხო არ არის აზრი, რომ კავკასიაში ვე- 

შაპთმებრძოლი გმირის სახე კლასიკური ლიტერატურიდან არ დამ- 

კეიდრებულა, ცნობილია, რომ ბევრად უფრო ადრე, წმინდა გიორ- 

გიზე ლიტერატურის შექმნამდე, IV--VII საუკუნის ხელოვნების 

ნიმუშებზე, შემორჩენილი გვაქვს ვეშაპთან ბრძოლის მოტივი. გა- 

მოჩენილი რუსი მკვლევარი ა. ვესელოვსკი აღნიშნავს, რომ ვეშაპთ- 

მებრძოლი გმირის მოტივი კავკასიამი წინაქრისტიანულ ხანას 

ეკუთვნის.! ასეთივე შეხედულებაა შემუშავებული წმინდანის ცხოვ- 

რებაში გამოყენებულ ზოგიერთ სხვა სასწაულზეც. 

შრომის მიზანია, წმ. გიორგის ცხოვრებაში აღწერილი სასწა- 

ულები შეუდაროს ქართულ-კავკასიურ ზეპირსიტყვიერებაში არსე- 

ბულ მსგავს მითურ ეპიზოდებს და მიიყვანოს მკითხველი დასკე- 

ნამდე, რომ კავკასია აღნიშნული სახის გმირთა დამოუკიდებელი 
შექმნა-წარმოსახვათა ადგილია და წმინდა გიორგის უძველესი სახე 

ქართული (კავკასიური) უძველესი კულტურის ნაყოფიცაა. ასეთი 

! #. 8000M08CMVIV, ჩი03LICM8III 8 ლ06ჩმC” იXCCIIX 11X”VX0C8M6IX 
CXIIX08, 1880, გვ. 74. 
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წინაპირობა საშუალებას მოგვცემს, წმინდა გიორგის უძეელესი სა- 

ხე ქართულ-კავკასიურ ზეპირსიტყვიერების დანარჩენ ჟანრებშიც 
ვეძიოთ. 

მოვიყვანოთ მაგალითი ქრისტიანი წმინდანის ცხოვრებიდან. 
ისმინეთ პირველი და დიდი სასწაული წმინ- 

და გიორგისა, როდესაც იგი ბრწყინავდა ქვეყა- 
ნაზე და ვიდრე ეწამებოდა. 

პალესტინაში, ქალაქ ვირიტსა და ლიდას მახლობლად, სადაც 

დაასაფლავეს წმინდა გიორგი, იყო ქალაქი ელასია: იქ ცხოვრობდა 
მეფე –– სახელად სელინოსი. სელინოსი კერპთმსახური,„ ურჯულო 
იყო და შეუბრალებლად დევნიდა ქრისტიანებს. ქალაქ ვლასიას მახ– 
ლობლად, ლივანის მთის ახლო, იყო დიდი ტბა; მასში მრავალი 
მდინარე იყრიდა თავს. ტბაში ბუდობდა დიდი ვეშაპი რომელიც 
ყოველდღე გამოდიოდა ტბიდან, იტაცებდა ქალაქში მცხოვრებთა- 

გან თითო ადამიანს, მიჰქონდა ტბაში და სჭამდა. მეფემ ბევრჯერ 

შეკრიბა ჯარი მის მოსაკლავად, მაგრამ ვერაფერს გახდა რადგან 
ვეშაპი მეტად ძლიერი იყო და გამოსვლისთანავე საზარელ, მომაკვ- 

დინებელ სუნს აყენებდა, რის გამოც ბევრი ავად ხდებოდა და იხო– 

ცებოდა. ქალაქში გამუდმებული ტირილი გაისმოდა, ხალხი სასო–- 

წარკვეთილებას მისცემოდა, არ იცოდნენ რა ექნათ. 

ერთხელ შეიკრიბნენ ქალაქის მცხოვრებნი, მიმართეს მეფეს: 
რა ვქნათ, მეფევ? ხომ ხედავ, როგორ ვიღუპებით ამ მშვენიერსა 

და კეთილ ქალაქში? რა ვიღონოთ? როგორ დავიხსნათ თავი ბო- 
როტი ვეშაპისაგან? 

მეფე შეწუხდა, თან შეშინდა კიდეც და უთხრა მათ: დავეკი- 

თხები ჩეენს ღმერთებს და რასაც გამომიცხადებენ გეტყვითო. 

მეფე დაეკითხა კერპებს და იმათში მყოფმა არაწმინდა სუ- 

ლებმა –– ეშმაკებმა უთხრეს: მთლად დაღუპვა თუ არ სურთ, ყოველ 

დღე ვეშაპს რიგ-რიგობით ოჯახმა თითო შვილი მისცეს შესაქმე– 

ლადო. 

მეფემ გამოუცხადა ხალხს ეს და უთხრა: ჩამოსწერეთ სია, რომ 

რიგრიგობით თითო შვილი მივცეთ ყველამ და, როცა რიგი ჩემზე 

მოვა, ჩემს ერთად ერთ ასულს მივცემ ვეშაპს შესაჭმელად. ამ ქა– 

ლაქს კი ნუ გავშორდებითო. 

ხალხმა მიიღო მეფის ნათქვამი და დაიწყეს ვეშაპისათვის შვი–- 

ლის მიცემა. ბოლოს რიგი მეფეზე მიდგა. მეფემ შემოსა თავისი 
ასული სამეფო პორფირით და შეამკო, ვითარც სძალი, ეამბორა და 
ცრემლითა და გოდებით გაისტუმრა დედისერთა უწყალო ვეშაპთან. 
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მიუტოვეს გველეშაპს მეფის ასული და წავიდნენ. ამ დროს გამო– 

ჩდა წმ. გიორგი, მოჰკლა გველეშაპი და იხსნა ასული.! 

წმინდა გიორგის ცხოვრების სასწაულთაგან, გველეშაპის მოკე– 

ლის ეპიზოდს ქართულ ფოლკლორში უამრავი პარალელი მოეპო- 

ვება. გველეშაპთან შებმა ქართული მითოლოგიის ერთ-ერთი 4ი- 

რითადი შემადგენელი ნაწილია. ამირანიანში გმირი სამ გველეშაპს 
ებრძვის: თეთრს, წითელსა და შავს. 

გველეშაპისა და მითური გმირის ბრძოლის სხვადასხვა ეპიზო– 

-დი სრულყოფილად აქვს აღწერილი მიხ. ჩიქოვანს ნაშრომში: „ვე– 

შაპთმებრძოლი გმირი და წმინდა მხედარი“. 

-“+ვეეშაპთმებრძოლი გმირები ქართულ ფოლკლორში, –– წერს 
„მიხ. ჩიქოვანი, –– გვხვდება სხვადასხვა ჟანრის თხზულებებში. მაგა– 

ლითად, გმირულ ეპოსში, ზღაპრებსა და ლეგენდებში. სიუჟეტი, 
რომელიც ეეშაპის თუ გველეშაპის ძლევას აგვიწერს, საქართვე– 

ლოს ყველა კუთხეშია ცნობილი; იგი მოიპოვება არა მოთხრობის 
სახით, არამედ შესულია სხვადასხვა ჟანრის ნაწარმოებებში ეპიზო–- 

დის სახით“.? 

- , ქართულ ხალხურ ზღაპრებში გველე'მაპთან შებმა გვხვდება 

ძირითადად ქვესკნელში და ამავე დროს სხვადასხვა ფორმით. 

მიხ. ჩიქოვანის მიერ გამოცემულ ქართულ ხალხურ ზღაპრებში 

„შავ-თეიმურაზი, მზე-თეიმურაზი და მთვარე-თეიმურაზის“ გველე– 
შმაპის მკვლელი გმირი ფიზიკურად დიდია, სჭამს „თორმეტ თონე 

პურს, თორმეტ ბუღა კამეჩს“3 და ასევე ყველა გველეშაპიც „იმო–- 
დენი იყო... რო სისხლისაგან ზღვა გაკეთდა და ხორციდან დიღი 

მთები4,.ბ 
ძმებისგან ქვესკნელში მიტოვებული გმირი ვერ ახერხებს სა- 

ცოლის მიერ დანაბარებ თეთრი თხის დაჭერას, რომ ზესკნელში 

ამოვიდეს; შავ თხას შეაჯდება და ქვედა ქეესკნელში ეშვება. 

ხედავს წყალთან დაბმულია ხელმწიფის მზეთუნახავი ქალი. და 

მწარედ ტირის. გაჟმა ჰკითხა: 

„-- რა გატირებსო? ქალმა მიუგო: 

–– როგორ რა მატირებს, გველეშაპი მოვა საცაა და შემჭამსო. 

–- ნუ გეშინია, –– მიუგო ვაჟმა, –– დაჯე და ერთი შენ კალ– 
თაში დამაძინეო. ჩაუდვა ქალს თავი კალთაში და ტკბილად ჩაიძინა. 

1 ცხოვრება წმ. მთავარ-მოწამისა და ძლევა-შემოსილისას„ გიორგისა, 1904, 

გვ. 43. 

2 პუშკინის სახ. თბილისის სახელმწიფო პედაგოგიური ინსიტუტის შრომები, 

1949, ტ. VII, ვვ. 263. 
3 მ, ჩიქოვანი, ქართული ხალხური ზღაპრები, 1938, გე. 96-97. 
4 იქვე, გვ. 96--97. 
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იშხუილა ცაში გველეშაპმა და დაეშვა ძირს. ქალმა ცხარე ცრემლე– 

ბი გადმოუშვა თვალიდან. ერთი ცვარი ლოყაზე დაეცა მძინარე ყმა– 
წვილს და გამოეღვიძა, მწოლარემ მოსწია შვილდს, გასხლტა ისა– 

რი, ეცა ჰაერში გველეშაპს და შუაზე გააპო. იმოდენა იყო ის წყეუ- 

ლი, რომ სისხლისაგან ზღვა გაკეთდა და ხორციდან დიდი მთები“. 
ასეთივე ადგილი გვხვდება ზღაპარ „ასლანის გაზრდილში“. 

ამხანაგები ღალატობენ გმირ ასლანის გაზრდილს და ორმოდან 

აღარ ამოჰყავთ. მზეთუნახავი დარიგების თანახმად უნდა შეხტო- 

მოდა თეთრ ერკემალს, რომ ზემოთ ამოეყვანა. „ეწვალა, მაგრამ 

ვერ შეახტა თეთრს. შეახტა შავს და ჩავარდა ქვესკნელში. ასლანის 

გაზრდილი მივიდა ერთ სახელმწიფოში. 

მივიდა წყაროსთან, ნახა, ხელმწიფის ქალი ზის და ტირის. 

–- რად ტირიო? –- ჰკითხა ასლანის გაზრდილმა, 

–– გეელეშაპმა უნდა შემჭამოს და განა სატირალი არა მაქვსო! 

ასლანის გაზრდილმა თავი კალთაში ჩაუდო და დაიძინა: როცა 

გველეშაპი მოვიდეს, გამაღვიძეო. 

მოდის გველეშაპი. ქალი ვერ აღვიძებს. ცრემლი ჩამოსდის, 

აეწვა თვალები. ასლანის გახრდილს გაეღვიძა, ესროლა და გველე– 

შაპი იქვე მოკლა. ქალმა სისხლში ხელი ჩაყო და ზურგზბე დაადო 

ასლანის გაზრდილს, თვითონ კი მამასთან გაიქცა. ასლანის გაზრ- 

დილმა მიუტანა ბებერს წყალი. 

ხელმწიფე ქალს გაუჯავრდა: გველეშაპი ხომ ყველას დახოცავს, 
რად გამოიქეცი, ახლავე გაბრუნდიო!“ 

უნდა აღინიშნოს, რომ გმირი ჭაბუკები საზოგადოებრივ ყო- 

ფაში თავშეკავებულნი, ზრდილნიც არიან, სიკეთის საზეიმოდ სა–- 

კუთარ სიცოცხლეს არად აგდებენ და სიყვარულის დიდი უნარი 

აქვთ. 

: ჭაბუკები ადამიანთა მტერს –– დევსაც ებრძვიან. ასეთია ზღა– 

პარი „სამი ძმა და მათი და“ და სხვა. 

ქართველი ხალხის ფანტაზიამ გააერთიანა დევი და გველეპაში; 

როგორც მავნე ძალა. ამის მაგალითად შეგვიძლია დავასახელოთ მიხ. 

ჩიქოვანის მიერ გამოცემულ „ქართულ ხალხურ ზღაპრებში“ გამო– 

ქვეყნებული „ფაშგუნდი“.! ამ ზღაპრის მიხედვით, დედაბერის სტუ- 

მარი ჭაბუკი ჰკლავს დევს, ათავისუფლებს ხელმწიფის ქალს და 

წყაროც ხალხს რჩება. – 

მეორე ზღაპარში, –– რომელიც იმავე გამოცემაში დაიბეჭდა 

„ყარაბ-ოღლის“? სათაურით, –- მითური გმირი დედაბერს ესტუმრა, 

1 მიხ. ჩიქოვანი, ქართული ხალხური ზღაპრები, 1918, გე. 136. 

2 იქვე, გვ. 167. 
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მოხუცს წყალი არა აქვს, გმირი ამარცხებს არა დევს, არამედ გვე- 
ლეშაპს, გადაარჩენს ხელმწიფის ქალიშვილს და წყალიც სამუდა- 
მოდ რჩება ხალხს. 

აქვე შეიძლება აღვნიშნოთ, რომ ამირანის ეპოსის ციკლშიც 

დევს გველეშაპი სცვლის: შეგხვდებათ ასეთი გამონათქვამი: „დევი 

ამირანს მიუახლოვდა, დააღო პირი და გადაყლაპა“, იმავე ტექსტში 

შეცვალა დევმა გველეშაპი. 
„ამირან ალამ ჩალამსა მუხლსა ჩაგედვა სანგარი: 

ავს ალაგს დასძინებული (ხარ) დიდს მუცელს გველეშაპისა“.! 

ბოროტ ძალებთან ბრძოლა (გველეშაპთან, დევთან და სხვ.) 

ქართულ ხალხურ შემოქმედებაში ფართოდაა გავრცელებული და 

მითურ გმირთა ბრძოლის წამყვან ეპიზოდად ითვლება. მითური გმი- 

რის გველეშაპთან ბრძოლის ეპიზოდთა მსგავსების შესახებ მიხ, 

ჩიქოვანი წერს: „სხვადასხვა დროს სხვადასხვა პირისაგან მოსმენილ 

და ჩაწერილ ორ მოთხრობაში გველეშაპთან ბრძოლის ეპიზოდი 

ერთნაირია: 19 მოტივიდან საერთოა თორმეტი (ქ, 4, 5, 8, 11, 12, 17, 

14, 15, 16, 19). ჩვენ მიერ აღებული ტექსტები ერთმანეთისაგან და– 

მოუკიდებელია, მთქმელები არ იცნობენ ერთიმეორის შემოქმედე– 
ბას და ამისდა მიუხედავად, მათ მიერ წარმოსახული სურათები ურ- 

თიერთშორის იდენტურია. ამნაირი მსგავსების მიზეზი საქართეე- 

ლოში ამ სიუჟეტის ფართო გავრცელებაა და არა მთქმელთა ურთი- 

ერთ გავლენა ან ჩანაწერთა კავშირი“.2 

როგორც ვხედავთ ქართულ ხალხურ ზღაპრებში ხშირად 

გვხვდება გველეშაპის (დევის) მკვლელი ჭაბუკი. ვეცდებით დამოწ- 
მებული მასალით ძაფი გავაბათ ქართულ ზღაპრებში „გველეშაპის 

ან დევის მკვლელ ჭაბუკსა და ამირანს შორის. 

ვეშაპმებრძოლი გმირის თავგადასავალი, –– წერს მიხ. ჩიქოვა- 

ნი, –– ამირანსაც ისე უკავშირდება, როგორც ზღაპრულ პერსონა- 

ჟებს. 1936 წელს ქვემო სვანეთში ჩაწერილ ვარიანტში ვკითხუ- 

ლობთ: „წავიდა ამირანი ერთ დედაბერთან „ა სთხოვა, რაიმე საჭ- 

მელი მიეცა. კარგი, –– უპასუხა დედაბერმა, დამაცადეო და გამო- 
ვაცხობ პურსო... ჩვენს ქვეყანას ჰპატრონობს გველეშაპი, ის წყალს 
არავის ანებებს, თუ ერთი კაცი მსხვერპლად არ შეეწირაო. ამირანმა 

სთხოვა დედაბერს ჭურჭელი და უთხრა: მე წავალ, მოვიტან წყალსა 

! მიხ ჩიქოვანი, მიჯაქვული ამირანი სვანური ვარიანტი, 1947, გვ. 

359---360. 

2 მ. ჩიქოვანი, ვეშაპმებრძოლი გმირი და წმინდა მხედარი, პუშკინის 

სახ. თბილისის სახელმწიფო პედაგოგიური ინსტიტუტის შრომები, 1949, ტ. VII, 
გვ. 261. 
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და იმ გველეშაპსაც მოვკლავო. წავიდა ამირანი წყაროსაკენ მართ- 

ლაც, წყაროს უზარმაზარი გველეშაპი ჰპატრონობდა. ამირანმა მოკ– 

ლა გველეშაპი და წყალი წამოიღო“.! 
“–“ ამ ტექსტში ამირანის ეპოსი გვაგონებს ჯადოსნურ ზღაპარს: 

მზეჭაბუკი ჰკლავს გველეშაპს; ასევე ამირანიც ჭაბუკის მსგავსად 
ებრძვის გველეშაპს. 

ამ მაგალითებიდან ჩანს, რომ ქართეელი მითური გმირი ძირი- 

თადად ფიზიკური ძალით ამარცხებს ბოროტ ძალებს, ბევრ შემთხ- 

ვევაში ფიზიკურ ძალასთან ერთად ისინი გონებამახვილნიც არიან, 

მითურ გმირთა მოხერხებულობის მაგალითი იმდენი „გეხვდება, რომ 

ძნელი გადასაწყვეტია, რომელი სჭარბობს (ხერხი თუ ძალა). მაგა– 

ლითად, სამოცთავიან დევთან ბრძოლაში ის ფარდაგის ორმოცდა» 

ცხრამეტ თავს იკეთებს.2: მეორე შემთხეევამი გველეშაპს პირში 

ძვალს ჩაუდებს, გეელეშაპს პირი ღია რჩება გმირი ენას აჭრის, 

შემდეგ კი თაეს.3 მითურ ჭაბუკს მოხერხებულობასა და მაღალ მო- 

რალუორ თვისებებთან ერთად აქვს მაგიური ძალების უნარიც. მაგა- 
ლითად, ამირანი მეილდისრის გასროლით საქონლის ნახირის ნახე– 

ვარს წააქცევს, ნახევარს კი ფეხზე დააყენებს.ი ცხელ ორმოში ჩა- 

შვებისას თანმხლებელს დაუბარებს: თუ ვიყვირებ ვიწვი, უფრო 

ძირს ჩამიშვითო.5 ქვესკნელში ჩავარდნის დროს, რბილად რომ და- 

ვარდეს, ყვირის „ბებრის ბანი ბამბიანი, ბებრის ბანი ბამბიანიო4%6 

და სხვ. 

ქართველი ხალხის წარმოსახვით მითური გმირი (ჭაბუკი) ზეა- 

დამიანურია, როგორც ძალით, ისე მოხერხებით: ადამიანების დახ– 

მარების სურვილითა და გონიერებით კი უახლოვდება ქრისტიანულ 

წმინდანებს, რომლის ჩამოყალიბების წინა სახედ ქართული მითური 

ამირანი (იგივე ჭაბუკი) მიგვაჩნია.“ 
  

1 მ. ჩიქოვანი, ეეშაპმებრძოლი გმირი და წმინღა მხედარი, პუშკინის 

სახ. თბილისის სახელმწიფო პედაგოგიური ინსტიტუტის შოომები, 1949, ტ. VII, 

გვ. 267. 

2 პ. უმიკაშვილი, ზალხური სიტყეიერება, 1964, გე. 136. 

იქვე, გე. 155. 

იქეე, გე- 220. 

მიხ. ჩიქოვანი, ქართული ხალხური ზღაპრები, 1938, ტ. 1, გვ. 2120. 

იქვე, გვ. 222. 

მ. ჩიქოვანი ამირანის ეპოსს საწესჩვეულებო პოეზიასთან აკავშირებს. 
ამირანის ფერხისაის გარჩევის შემდეგ კითხულობს: 

„არსებობდა თუ არა საქართეელოში ამირანის კულტი, როგორც საბერძნეთ- 

ში პრომეთესი, ირანში მითრასი ან ჩეენში არმაზის?« ავტორი მრავალ საერთოს 

ჰხედავს ამირანსა და მსოფლიო მითურ გმირებს შორის და ამ საკითხს დადები- 

თად სწყვეტს ლექსს ამირანზე როგორც კოპალასა, იახსარზე და სხე ქართულ 

წარმართულ პანთეონის ღეთისშვილებზე, ფერხისაის ხატობაზე ასრულებდნენ. 
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წმინდა გიორგის მეორე სასწაულში მოთხრობილია, რომ: „მე- 

ფემ და ხალხმა წმინდა გიორგის პატივსაცემად ვლასიაში ააშენეს 

დიდი და მშვენიერი ეკლესია ყოვლად-წმინდა ღეთისმშობლის სა- 

ხელობაზე. როცა ეკლესიის შენება დაამთავრეს, მოვიდა წმიდა 

გიორგი და სხვა სასწაულიც გამოიჩინა. იგი შევიდა ახლად აგებუ- 

ლი ეკლესიის საკურთხეველში და აღმოაცენა წყარო კურნებისა და 
ეს წყარო არს ვიდრე აქომამდე საკურნებელად ქრისტეს მორწმუ- 

ნეთა“.! 

წმინდა გიორგის მიერ წყლის გამოყვანის მაგალითი სვანურ 

თქმულებაშიც გეხვდება. მოგვყავს ამონაწერი: 

„დიდი ხნის წინ სვანეთში ჩუბახევიდან შემოვიდა ოსების ჯა- 

რი. დაეცნენ წმ. გიორგის ეკლესიას. კაცი და ქალი გაიქცნენ, დაი- 

მალნენ. სოფელში ცხოვრობდა ერთი ქალი, რომელსაც არავინ ჰყავ- 

და, არც ქმარშვილი და არც მოახლე. 

ამ ქალმა არა იცოდარა ოსების შემოსევის შესახებ. როცა სო- 

ფელში ცეცხლი გაჩნდა, მხოლოდ მაშინ გაიგო, წამოავლო ცოცხს 

ხელი და გაიქცა, ოსებმა დაინახეს ქალი და გამოეკიდნენ. ქალი 

შევარდა წმ. გიორგის ეკლესიაში და ცოცხით მიენთო წმ. გიორ- 
გის ხატს: 

»კეთილი არა ხარ, წმ. გიორგივ, ხედაე, შენ ხალხს მუსულმანე- 

ბი როგორ ხოცავენ! მიეხმარე!“. თქვა თუ არა ეს, წმ. გიორგი გად- 

მოხტა ეკლესიიდან ხანჯლით, გაჰყვა ქალს, დაერია ოსებს და და- 

ხოცა., ნაწილი ბეჩოსკენ გაიქცა. 

წმ. გიორგიმ უთხრა ქალს... შენ სოფელი გაასუფთავე მკვდრე- 

ბისგანო. ქალმა მკვდრები ხეეში გადაყარა. წმ. გიორგი სისხლის 

კვალს გაჰყვა და ყველა დახოცა. 
წმ. გიორგის ცხენს მოსწყურდა და უთხრა: „წმ. გიორგი, მწყუ– 

რიაო“. წმ. გიორგიმ ხანჯალი გაარტყა ქვას (კლდეს), გადმოჩქეფა 
წყარომ, ცხენმა მოიკლა წყურვილი. როცა საქმეებს მორჩნენ, წმ. 

გიორგიმ გადაჰკრა ცხენს მათრახი და ავარდა (ცაში. ამ ქვიდან 

(კლდიდან) დღესაც მოსჩქეფს წყარო.?2 

ზემოთ ნახსენებ ღვთისშვილებს ეთაყვანებიან, ასევე ეთაყვანებოდნენ და პატივს 

სცემდნენ ამირანსაც. ამიტომ ამირანის კულტი ღა სალოცი ადგილი უნდა ეეძი- 
ოთ; ასეთ ადგილად ავტორი მთებს: გერგეტს, საყორნიეს, იალბუზს, ფასის, ჭი- 

ლოუს და ამირან მთას მიიჩნევს. (მ. ჩიქოვანი ქართული ფოლკლორი, 1946, 
გვ. 323, 331). 

1 ცხოვრება წმ. მთავარ-მოწამისა და ძლევა-შემოსილისა გიორგისა, ტფილისი, 
1904, გვ. 44. 

2 3ვიMCXM IXგ8X23CM0L0 0+7. 0VCCM, ”ლ0”ი, 06LL-8მ, IM,-X, 1)თXIIC, 1870, 
ჰ). II. C70911082. 
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ქართულ მითურ თქმულებებში წყლის გამოყვანის სხვა შემ- 
თხვევაც გვხვდება. მაგალითად, კარატის ჯვრის კოპალაც ლახტის 
დაკვრით აჩენს წყალს უწყლო ადგილას. როცა ლაშქრობიდან მობ– 
რუნებულა, „ხახმატის ჯვარს კარატის ჯვრის კოპალასთვის „დაუძა- 

ხავ“: მამეშველე, ჯარი წყურვილით მელევისო“. ისიც მიჰგებებია: 

ერთ უწყლო ადგილს მდელოსად ლახტი დაუტყლაშნია, წყარო ამო–- 

უყვანია და მთელი მხედრობა დაუძღვია“., კლდიდან წყლის გამო- 

ყვანის მაგალითებს ხშირად ვხვდებით ქართულ-კავკაიურ მითო- 

ლოგიაში. 

წმ. გიორგის ცხოვრების ერთ-ერთ გამოცემაში მოთხრობილ 

სასწაულებიდან განსაკუთრებით საყურადღებოა წმ. გიორგის სტუე- 

მრობა მიწის მოქმედ გლეხ თეოფისტესთან. 

..თეოფისტე ჰკარგავს ხარებს, ყველა ცნობილ წმინდანს შეს- 

თხოვა დახმარება, მაგრამ ვერ მიეხმარნენ, ბოლოს წმინდა გიორგის 

მიმართავს... 

იმ ღამეს თეოფისტოსს მოეჩვენა წმიდა გიორგი და უთხრა: 

„თეოფისტოს!"“ მან მიუგო: „აქა ვარ, უფალო!“ წმინდანმან უთხრა: 

»წარვედ გზასა მას და ჰპოვო ხარნი შენნი. ხოლო რაიცა აღმითქვი, 

მსწრაფლ აღასრულე, მომიწოდე მეცა და მოვალ შენთან“. 

თეოფისტოსს გამოეღვიძა და ეს ხილვა ცოლს უამბო. ცოლმა 

უთხრა: წადი იქითკენ, როგორც წმინდა გიორგიმ გამოგიცხადა. 

თეოფისტოსი წავიდა და იპოვნა წმიდანისაგან ნაჩვენებ გზაზე ხა- 

რები, ხარები ბალახს სძოვდნენ. გახარებულმა თეოფისტოსმა მად- 

ლობა შესწირა წმ. გიორგის და ხარები შინ წამოასხა. ცოლმა გამო– 

საცდელად ჰკითხა: წინათაც თუ ეძიე იმ გზაზე ხარებიო. თეოფის- 

ტოსმა მიუგო: დამიჯერე, რომ ბევრი ვეძიე, მაგრამ ვერ ვიპოვეო. 

ვმადლობდეთ ღმერთსა და წმიდა გიორგის და რაც აღუთქვი, 

სწრაფლ აღუსრულეო, –-– უთხრა ცოლმა თეოფისტოსს.? 

წმ. გიორგის ცხოვრება ისტორიული ფაქტია, მოყვანილი ეპი- 

ზოდი კი ბევრ სხვა სასწაულთან ერთად, ხალხურ გადმოცემად ით- 

ვლება. მსგავსი სიუჟეტები მრავალ ქვეყანას მოეპოვება. მეცხრამე- 
ტე საუკუნის რუსი მკვლევარი ა. კირპიჩნიკოვი, რომელსაც წმ. გი- 
“ორგის ცხოვრების მეცნიერული შესწავლის საქმეში დიდი წვლი- 
ლი მიუძღვის, თავის შრომაში აანალიზებს გერმანულ ნორმანულ- 
სკანდინავურ და რუსულ თქმულებებს, მათ ლიტერატურაში დამ- 
კვიდრებულად მიიჩნეეს „და ჩერდება საქართველოზე.3 

  

1 ვაჟა-ფშაველა, 1964, ტ. 1X, გე. 156. 
2? ცხოვრება წმ. მთავარ-მოწამისა ღა ძლევა-შემოსილის გიორგისა, 1904, 

ტფილისი, გვ. 69. 
მ # LსიისყსMM6ნ09, C8. IC00LII I LI00 Xდ2რისII, 1879 IL, გვ. 83. 

45



ხარი რელიგიის ისტორიაში მითრაიზმის განუყრელი ნაწილია. 

ახლადდაბადებული მითრა ველზე გავარდნილ ხარს შეეჭიდება, შე– 

იყვანს გამოქვაბულში და ჰკლავს. ხართან დაკავშირებულმა მისტე- 

რიამ, რომის იმპერიაშიც შეინარჩუნა თავისი მნიშვნელობა, რო– 
გორც მითრიანული რელიგიის ერთ-ერთმა დამახასიათებელმა ნი- 

შანმა. 

საქართველოში ქრისტიანობის აღიარებამდე მითრაიზმი სა- 

ხელმწიფო რელიგია იყო. ამის საბუთებია სვეტიცხოველის გალავ- 
ნის კარიბჭის თავზე ხარის თავის ბარელიეფები, იფარის ეკლესიაში 

(სვანეთი), ბოლნისში და სხვ. მამლის დაკვლის ჩეეულებაც მითრას 

კულტის ნაშთია.) 

„.. წმინდა გიორგი-ვასთირჯი კულტში, –– წერს ალ. ღლონ- 

ტი, –– ბევრია მითრაიზმისა და „ადგილობრივ წარმართულ წეს- 

ჩვეულებათა გაქვავებული მოტივი...42 
მითრას კულტის არსებობაზე მიგვითითებს აგრეთვე ილორის 

წმ. გიორგის დღესასწაულებზე შემორჩენილი სასწაულებრივი ხა- 

სიათის თქმულება წმ. გიორგის სალოცავის დაკეტილ ჭიშკრის შიგ- 

ნით წმ. გიორგის მიერ ხარის შეყვანის შესახებ. 

ილორის წმ. გიორგის სასწაულის შესახებ მოვუსმინოთ XVI სა– 

უკუნის ევროპელ მოგზაურს დონ ჯუზეპე ჯუდიჩე მილანელს. იგი 
ერს: 

წ ილორში (სამეგრელო) წმ. გიორგისადმი მიძღვნილ დღესასწა- 

ულს 21 ნოემბერს უქმობენ... „ილორი ზღვასთან ახლოს მდებარე- 

ობს, პატარა სოფელია, სადაც აქა-იქ გაფანტულია ოცდაათამდე 

სახლი. აქ არის წმ. გიორგის სახელობაზე აშენებული ვერცხლის კა– 
რებიანი ეკლესია. ეს ეკლესია დიდი თაყვანისცემის სიმბოლოდ 
არის გადაქცეული. ამ ეკლესიაზე ამბობენ რომ წმინდა გიორგი 
ღამის თევისას, მის დღესასწაულს რომ უსწრებს, ერთ ხარს იჭერს და 
ღამით ეკლესიაში ამწყვდევსო. ღამის სათევად მთავარი დადიანი 

აქ მობრძანდება ხოლმე, რომ მის სასწაულს დაესწროს. საღამოს 
ეკლესიას მაგრად ჰკეტავენ და ვერცხლის გასაღებს მთავარს ჩააბა- 

რებენ. დილით დიდძალი ხალხი იყრის თავს, რომ მოწმე გახდეს 
ასეთი საოცრებისა. მთავარი გასაღებს გადასცემს მღვდელს, აღებენ 
კარებს, შედიან შიგნით და ხედავენ ხარს გამოჰყავთ გარეთ და 
ჰკლავენ. როგორც ნაკურთხ ხორცს, დადიანი მას მეზობელ მთავრებს 
უგზავნის, რაც დარჩება მთავრის სუფრაზე დიდ თავადთა შორის §ა- 
წილდება. ამ დღეს დადიანი და მასთან მყოფნი, წმინდა გიორგისა–- 

! ს, მაკალათია, ჯეგე-მისარიანის კულტი ძეელ საქართველოში, 1938, 
გვ. 21. 

2 ალ. ღლონტი, ოსური ზღაპრები და ლეგენდები, 1957, გვ. 11. 
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დმი ერთგულების აღსანიშნავად, ამ ხარის ყანწით სვამენ ღვინოს“.! 

მითრაც, ავესტას მიხედვით, ადრეულ ხანებში ხარად იყო ცნო– 
ბილი, რომელსაც ჰკლავდნენ.? 

ამ სასწაულის შესახებ ა. კირპიჩნიკოვი შემდეგ შენიშვნას გა– 

მოთქვამს. 

ზოგჯერ სასწაულების მთხრობლები ძველად არსებულ და მი–- 

ვიწყებულ წესებს უდებენ საფუძვლად თითოეულ ეპიზოდს. ასეთ 
ჩვევად ავტორს მიაჩნია მითრიანული რელიგიის პირობები, როცა 

მითრა ხარს იტაცებს, შეჰყავს თავის გამოქვაბბულში და ჰკლავს. 

მითრას დღესასწაულზე ყოველ წელს მეორდებოდა ეს წესები, რად- 

გან მითრა მუდმივად ახალგაზრდავდებოდა და ყოველ წელს უწევ- 
და ხარის გატაცება და დაკვლა. მითრიანული წესი შემორჩენილი 

გვაქვს ქრისტიანობის დროსაც ილორის სალოცავში. თუმცა, ეს საქ– 

ციელი ქრისტიანული რელიგიისათვის შეურაცხმყოფელიაო, 

ა. კირპიჩნიკოვი ასკვნის: „თეოფისტე (წმ. გიორგის ცხოვრე– 
ბაში ხარების დამკარგავი გლეხი) დიდხანს ეძებდა დაკარგულ ხა- 

რებს იმ ადგილებში, სადაც იპოვა. სად იყვნენ? არავინ იცის. ის 

გაიტაცა გიორგი ––- მითრამ. ეს ასე ხდება: თქმულება, მითრა ხარის 

გამტაცებელი, გადადის წმ. გიორგიზე, როგორც სასწაული. მაგრამ 

ქრისტიანულმა რელიგიამ იგი არ მიიღო, რადგან ძირითად ქრის– 

ტიანულ მორალს არ ეთანხმება, ამიტომ ლიტერატურაში არ შევი- 

და. ასეთი სუფთა სახით შევიდა და შემოგვრჩა სამეგრელოში. პირ>- 

ველად, როგორც წესი, შემდეგ კი, როგორც სასწაული“.3 

ა. კირპიჩნიკოვის დასკვნით, ხარის დაკვლის სასწაული საქარ–- 

თველოში მითრიანული რელიგიის გავლენით დამკვიდრდა. 
ყურადღება გვინდა შევაჩეროთ ერთ შენიშვნაზე, რომელსაც 

ილორის სალოცავის სასწაულის შესახებ მოგვითხრობს ევროპელი 

მოგზაური დონ ჯუზეპე ჯუდიზე მილანელი: „იმისათვის, რომ 

მღვდლებს ხალხი მოეზიდათ..., ხმა გაავრცელეს, წმინდანს ყოველ 

წელს მოჰყავს ხარიო. ამბობენ წმინდანს ჯერ თურმე მოჰყავდა ირე– 

მი, მაგრამ ვინაიდან ირემი ძნელი დასაჭერია, იგი ხარით შეცვა- 

ლეს“, –– ირონიულად შენიშნავს ავტორი, როგორც ვიცით, ირ- 

მის შესახებ მითრიანული რელიგია არაფერს ამბობს. მაშ საიდან 

გაჩნდა ირმის შესახებ თქმულება? გვხვდება თუ არა ირმის დაკვ– 

1 დონ ჯუზეპე ჯუდღიჩი მილანელი, წერილები საქართველოზე, 1964, 

გვე. 97. , 

280MMIMC6წნ6, C”იგიმM 60L 8 ილ»IIII9MX 1069M6>0 MVდ2, 1923, გე. 33. 
3 #M# MMი00M9MMMX08, C8. I 600IIIV I LL:0ი Xივ6ნ;II, C.-IICIC96VVI, 

1879, გვ. 84. 

4 დონ ჯუზეპე ჯუდიჩე მი ლანე ლი, წერილები საქართველოზე, 1964, გე. 97. 
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ლი» ან მიყვანის შემთხვევები ილორის წმ. გიორგის სალოცავს გარ- 
და საქართველოს სხვა სალოცავებში? ასეთი თქმულებები გვხვდება. 

სოფ. საქარაში (ზესტაფონის რაიონი) არის ეკლესია, რომელ- 

საც ადგილობრივნი „ირმის საყდარს“ ეძახიან. გავეცნოთ გადმო- 

ცემას ამ საყდრის შესახებ: 

»-.ე საყდარი კაი დიდი ხნისი არი, მამაჩემმაც არ იცოდა, რო- 

დინდელი იყო. ბაბუაჩემიდან გამიგონია ამის ამბავი. 

ძველათ, თურმე, ყოველ მთავარ ანგელოზობას, ნაშემოდგო- 

მებს მიდიოდა გაღმა ტყიდან თურმე ირემი საყდრის გალავანში და 
დაწვებოდა და დაიწყებდა ნაცოხრობას. მევიდოდა ხალხი და და- 
აცდიდა, სანამდი დეინაცოხრობდა. მერე დაკლამდენ და შეწირამ- 

დენ. ყველას უნდა რგებოდა მისი ხორცი. 

ერთ წელიწადს თურმე დააგვიანა ირემმა მოსვლა და დაღონდა 

ხალხი, მარა მევიდა მერე თურმე და ხალხმა იმის შიშით, რომ არ 

წევიდესო, დანაცოხრებამდის დაკლა. ამაზე განრისხდა ღმერთი და 

იმის შემდეგ ირემი აღარ მოღიოდა. ამის მერე უძახიან ირმის საყ- 
დარს“.! 

ასეთივე გადმოცემაა ხარაგოულის კახორის წმ. გიორგის სალო– 

ცავზე. აქაც მოდიოდა ირემი და თვითონვე ეწირებოდა, იკვლებო- 
და, აქაც აცდიდნენ ამოცოხვნას, შემდეგ კი „რატომღაც აღარ მო- 

ვიდაო“.2 

სავარაუდებელია, რომ წმინდანის დღეობაზე ხარის დაკვლის 

წინა სახე სწორედ ირმის დაკვლა იყო, რამაც ხარის დაკელის სას- 

1 თსუფა, # 2200. 

2 ხევსურეთში ღვთისშვილი კოპალა ირმის სახითაც ჰყავთ წარმოდგენილი, 

მაგალითად: 

„ჩიღოს გორ ჩამამავალი ირემ ვეგონე რქიანი, 

წამამაყარეს ისარი, ფოცხ-მაკრატელი თმიანი. 

სიმურჩი ამავიჩქვიფე, რქის წვერთ გაიღეს ძგრიალი“, 

ჰყვება ფშავ-ხევსურეთის მითური გმირი კოპალა. 
«თ. ოჩიაური, მითოლოგიური გადმოცემები აღმოსავლეთ საქართველოს მთია- 

ნეთში, 1967, გე. 56). 

ღვთისშვილის წარმოდგენა ირმის სახით მხატვრული სახე არ შეიძლება იყოს, 

ირმის რქებითაა დამუშავებული ხევსურეთის ბევრი სალოცავი. ამიტომ თავისი 

ფეხით ირმის მისვლა სალოცავში, რაზედაც გადმოცემა დასავლეთ საქართველო- 
“ში შემოგვრჩა, შემთხვევითად არ შეიძლება მივიჩნიოთ. იგი გავრცელებულია 

მთელ საქართველოში, მისი დაკვლა „ხვთის ნებით“ ხდებოდა, ხორცი წამლად 

იხმარებოდა, შემდგომ ირმის სანაკვლოდ ხარის დაკვლა დამკვიდრდა უკვე მით- 
რიანიზმის გავლენით. 
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წაულს კავკასიაში მითრიანული რელიგიის შემოსვლისას მყარი ნია– 
დაგი დაახვედრა”, 

სამონადირეო ყოფის შესწავლის შემდეგ შეიძლება ვიფიქროთ, 
რომ კავკასიურ ნატურ-მითურ სიუჟეტებში პირველ შესაწირ ცხო- 
ვჭელებად ირემი, ჯიხვი, ხოლო შემდგომ ხარი ითვლებოდა. 

ამავე სასწაულში ერთი საყურადღებო ეპიზოდია: წმ. გიორგი 
ესტუმრა თეოფისტოს; გაშლილ სუფრას მოყოლილი ორი ჭაბუკი 
ემსახურებოდა. ამ ეპიზოდმა დაგვაინტერესა იმით, რომ მიუხედა- 
ვად დიდი ხნის ლხინისა, სუფრა ბოლომდე სავსე დარჩა და არც 
თეოფისტოს სანოვაგეს დაკლებია რა. წმინდა გიორგიმ ჭაბუკებს 
უბრძანა, რომ თავს დასდგომოდნენ სუფრას და ემსახურნათ ტაბ- 

ლისათვის. შემდეგ წმინდანმა უთხრა თეოფისტოსს: 
–- თეოფისტოს, თეოფისტოს! 
–- აქა ვარ, უფალო, –– მიუგო მან, 

წმინდანმა უბრძანა: 
– უთხარ, რომ დასხდნენ შენი მეგობრები. დასხედით შენცა 

და შენი მეუღლეც და ტაბლას ეს ორი ჭაბუკი მოემსახურება. 
– თეოფისტოსმა უთხრა ჭაბუკებს: 
–- აჰა, ეს ღვინის ჭურჭლები, როცა დაიცლება, პურს ახადეთ 

და იქიდან ამოიღეთ ღვინო. 

ჭაბუკებმა აიღეს ჭურჭელი და დაიწყეს ღვინის მიწოდება. მაგ– 
რამ ჭურს ამით არ აკლდებოდა და ისევ ივსებოდა. ტაბლაზე და- 
წყობილი საზრდოც უფრო და უფრო მატულობდა. ყველანი იშვებ- 
დნენ და იხარებდნენ.! 

ეს ეპიზოდი ძალიან გეაგონებს „ნართების“ ერთ-ერთ თავს: 

„როგორ შეცდა სათანა“. ზეციურმა მჭედელმა საფამ გააკეთა დანა, 
რომელიც როცა დასჭირდებოდა, იქცეოდა ახალგაზრდა ქალ-ვაჟად 
და ემსახურებოდა, როცა საფა ესტუმრა ნართ სათანას: 

' „მაშინ საფამაც მყის ამოიღო 

ჯიბიდან ორი პატარა დანა: 

დანები იქცნენ ქალად და ვაჟად. 

“ საერთოდ ირმის დაკელა ხატში პირეელზარისხოვან შესაწირად ითელებო- 
და საქართველოში. ცნობილია, რომ ალექსანდრე ყაზბეგის მამამ ალექსანდრეს 
დაბადებით გახარებულმა ირემი შესწირა სპარსთანგელოზის ხატს. 

ზატის დღესასწაულებზე ირმისა და ხარის სასწაულებრივ გამოჩენაზე და ბალ– 
ხის მიერ მათ დაკვლა–-დანაწილებაზე (იმერეთი, სამეგრელო, სვანეთი) ვიმოწმებთ 

აგრეთვე ვ. ბარდაველიძის ნაშრომსაც (IL X38II06 60XCლ00:80 I0C8MC-”0V3IIMCM0-0 

თმMI00ყMე I M60+9, 80იიიCახ 3IM0LიგრდIII M#29IM213მ2, 1952, გვ. 315). 

! ცხოვრება წმინდა მთავარ-მოწამისა და ძლევა შემოსილისა გიორგისა, 
ტფილისი, 1904, გვ. 445. 
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და უმალ დაკლეს საკლავი განა! 

ქალმა და ვაჟმა მონამზადები, 

შემოუტანეს სტუმარს მწვადები; 
საფას წინ დასდგეს ფინგი სვიანად 

ღა მსახურობდნენ თავაზიანად. 

როცა სტუმარმა კარგად ივახშმა, 

ორმა მსახურმა –-– ქალმა და ვაჟმა 
შემოიტანეს ლოგინი სწრაფად 
და გაუმზადეს საწოლი საფას“.! 

წმინდა გიორგის ცხოვრებაში ნახსენები მსახურები და ზეციუ- 

რი მჭედლის მიერ შექმნილი მსახურები ძალიან გვანან ერთმანეთს. 

ისინი ორივეგან უსიტყვოდ ემსახურებიან უფროსებს და დიდ სია- 
მოვნებას ანიჭებენ მათ. ისინი წარმომობით ორივე ზეციური ძა- 

ლების შექმნილნი არიან და მათ შორის მსგავსება მინიმუმამდეა 

დასული. აქ არაფერია ნათქვამი მხოლოდ საჭმელად მიტანილი სა– 

ნოვაგის გაუთავებლობაზე, მაგრამ ხალხურ გადმოცემათა ასეთი 

მსგავსება და პირველჟოფილობა გვაფიქრებინებს, რომ წმ. გიორგის 

ცხოვრებაზი მოთხრობილ ამ საოცრებას კავკასიური ხალხური 

თქმულება ამაგრებს და ასაზრდოებს კიდეც. 

წმ. გიორგის ცხოვრებაში მოთხრობილ თეოფისტოს ხარების 

დაკარგვის სასწაულის ნაწილს შეადგენს აგრეთვე, დაკლული ხარე- 

ბის ძვლებისაგან ცოცხალი ცხოველის აღდგენა. 

„წმინდანმა უთხრა თეოფისტოს: ხორცი რამდენიც გინდა სჯგა- 

მეთ, ხოლო ძვლები კი შეინახეთ, ნურც ერთს ნუ დაჰკარგავთ, რომ 

უპატიოდ არ იქნასო. 

როცა პურის ჭამა გაათავეს და საზრდო აალაგეს, წმინდა გიორ- 

გიმ ბრძანა, ეთქვათ მოწამის საგალობელი. იმათაც იგალობეს: 

გალობის” შემდეგ კიდევ დალიეს ღვინო სადიდებლად ღეთისა 

და წმინდა გიორგისა. დასასრულს თქვეს: „ყოვლად წმიდაო, შეგვე- 

წიე“ და ყეელანი ადგნენ. ხოლო წმიდანი შეჯდა თავის ცხენზე და 

სთქვა: დარჩენილი ძვლები მე მომართვითო. ხოლო იქ მყოფთ უთხ- 

რეს ერთმანეთს, ნეტავ რათ უნდა ძვლები? ხომ არ დაითრო ღვინი- 

თა, რომ რასაც იქმს, თვითონაც არ იცისო? 

მოიტანეს ძვლები და წმიდანის წინ დაალაგეს. წმიდანმა აღი- 

ხილნა თვალნი ცისაკენ და წარმოსთქვა: „უფალო ქრისტე, რომელი 

ეგრე შეგიყვარე და ვიქმენ მონა შენდა, მოეედინ კურთხევა შენი 

მონისა თეოფისტოს ზედა და ვითარცა განამრავლენ გარსკვლაენი 

ცისანი და მიწა ქეეყნისა, ეგრეთვე განამრავლე კეთილი შენი მო- 
ნასა შენსა თეოფისტოს ზედა“. 

1 ნართები (ოსური ზალხური ეპოსი), 1947, გვ. 449. 
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ლოცვა რა გაათავა, იქმნა დუღილი და რყევა დედამიწისა ისე 

ძლიერ, რომ ყველანი მიწაზე დაეცნენ. ამ დროს აღსდგა და გაცო– 

ცხლდა სამჯერ იმაზე მეტი საქონელი, რამდენიც თეოფისტოსმა 

დაჰხოცა.! 

ორიენტალისტები იძულებული შეიქმნენ ზემომოყვანილი ეპი– 

ზოდი ვეგეტატიური მისტერიებისათვის, ბუნების კვდომა- აღდგენის 

შესახებ, შეედარებინათ. ევროპულ ზღაპრებს კი მკვლევარი ა. კირ– 
პიჩნიკოვი საფუძვლიანად თვლის აპოკრიფულ ლიტერატურულიდან 

შესულად.? აქაც ყურადღება გვინდა გავამახვილოთ ქართულ ზღა- 

პარზე, რომელიც ეხება „ხის ბეჭიან ჯიხვს“. ამ ზღაპარში ცხოველის 

დაკვლას მოსდეეს დაკარგული ძვლის მაგიერ ხის ბეჭის ჩასმა და 

კელავ აღდგენა. ამ რიტუალს კლასიკური რელიგიების წმინდანები 
კი არა, ნადირთ მფარველი ღვთაებები ასრულებენ. 

„ორ ძმან იყვნენ. ერთს ექვივნა გმირ და მეორეს გმირწვრილი, 

რომელიც გმირი იყო, ის მძლე, ძაან მძლე იყო. გმირ წვრილი ისე 

შეძლებული ეერ იყო. და ერთ დროს წავიდა ნადირობად გმირი ჯიხ- 
ვებზე და იარა, იარა და მივიდა, საცა ჯიხვებია და ეხში დადგა, დად- 

გა და “დაიწერა ჯვარი, თურმე. ამ ადგილის ბატონ- პატრონო, შენ 

დამეხმარე. მესტუმრეო, შამინახეო. ასე შეეხვეწა, დაეძინა და „ჰე– 

პეო“ -- ისმის: გეერდით ვიღაც იძახის. შაშინდა ეს გმირი თურმე. 

წევს დევი და ამბობს –– ვერ წამოვალ, მე სტუმარი მყავსო. მას- 

პინძელმა დევმა უთხრა: 

– ქორწილში მპატიჟობენ, უნდა წავიდეთო. 

–- გერ წამოვალ, ბნელა არის. გადავიჩეხები კლდეზეო. მად- 
ლობთო, 

დევი არ მოეშვა. 
–- ჩემ ფეხის ხმას მოჰყეო და წამოხვალო. 

რა მეტი გზა ჰქონდა, უნდა გაყვეს. ადგა და წავიდა. მიყეება 
ფეხის ხმას. სხვა არა ესმის. იდინეს, იდინეს და ერთ ადგილას მი- 
ვიდნენ. გამოქვაბულია, შააღეს, შავიდნენ და სხედან დევები დამ- 
წკრივებული, ქორწილია. შეეგებეს, გამარჯვება უთხრეს და დასხეს. 

გსაში დეემა უთხრა: 

–- რო დაგვსხავენ, ღვინოს ჩამოარიგებენ: არ აიღო, არ ჭამოო. 

ჩამოარიგეს ჭიქები. მოვიდა ჯერი და არ გამოართვა. 

–– ორ სამს მოჰკლავსო. 

1 ცხოვრება წმ. მთავარ-მოწამისა და ძლევა-შემოსილისა გიორგისა, 1904, 
გვ. 78. 

2 გ. XIV ნიM9M9IIX08, C8. 1 00იიII I ს-ხნხ Xიენი0ხII, C.-II6XI20C6VიI, 
1879, გვ. 83. 
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ახლა მესამე, მეოთხე, მეხუთე... მეცხრე. არც მეცხრე გამოარ- 

თვა –– ცხრას მოჰკლავსო. 

მეათე წყება რო ჩამორიგდა, გამოართვიო და გამოართვა. მერე 

გაშალეს სუფრა. 

ცხრა ჯიხვი მორეკეს, დახოცეს, დაკაფეს, ჩაყარეს ქვაბში და 

მოხარშეს. დევმა უთხრა: 

–- ერთი გალო შეინახეო. არ ნახონ ისეო. 

ჰოდა შაინახა ის ძვალი, დამალა. 

დაამთავრეს პური-ჭამა, ჯოხი წამოჰკრეს, ძვლები მოკრიფეს, 

გამოდის ჯიხვები, დაცოცხლდა. მარა ერთი ძვალი დააკლდა (ჯიბეში 

რო უდევს) ჰოდა, გაუკეთეს ხისა. 

„ადე, ადე ზეჭექჭაო, 
ხისა გიზის ბეჭეჭაო“, 

რო დამთავრდა ქორწილი, წავიდნენ სტუმარ-მასპინძელი. მო- 

კიდნენ გამოქვაბულში. მოვიდა თენების დრო. გათენდა, ადგა გმი- 
რი ღა წავიდა ჯიხვებზე სანადიროდ. 

ერთ ადგილას გადახედა ––- ცხრა ჯიხვია, ესროლა და ცხრავე 

მოკლა. ცხრას ხო ვერ აიკიდებს და დაუბარა გმირ წვრილს –– „და- 
მეხმარეო“. სამი ჯიხვი უმცროს ძმამ მოიკიდა და ექვსი უფროსმა და 

წავიდნენ სახჩი, მოიღეს სახჩი ეს ცხრა ჯიხვი, გაატყავეს, ერთს ხის 

შქვალი გამოაჩნდა. თურმე ისინი დაუხოცნია, დევებმა რო შეულო- 

ცეს...“). 

კიდევ: 
„გამიგონია სიზმარივით ყოფილიყო ერთი თაზი ზოხაშვილი. ის 

ყოფილიყო კაი განთქმული მონადირე. წასულა სანადიროს და დაე- 

პატიჟნა ყე ანგალოზებს. მოუკლავს ნადირი და ახლა შემოუყრია ყე 

თავი, გამოქვაბულში. ცეცხლი დაინთეს და ნადირი მოხარშეს. ჭამის 

დროს ერთი ბეჭი ძაღლს გადაუგდო მონადირემ. ძაღლმა შეჭამა. 

ანგელოზებმა ძვლებს მოუყარეს თავი, ბეჭი რო ვერა ნახეს, არყის 

ბეჭი გაუკეთეს, ხის ბეჭი. –– თაზის ბედი გქონიაო, –- ანგელოზებმა 
უთხრეს. გაცოცხლებულა ნადირი და წასულა“.? 

მოხევურ ზღაპარში ძროხას, რომელსაც ქალიშვილი პატრო- 

ხობს, ჰკლავენ. ძროხა არიგებს ქალიშვილს, როგორ მოექცეს მის 

ძვლებს მისი დაკვლის შემდეგ. ქალიშვილიც ისევე იქცევა, როგორც 

ძროხა არიგებს: ჰყრის მის ძვლებს ორმოში. ძვლები ძვირფას ტან- 

საცმელად და რაშად –- იქცევა.3 

” 1 თსუფა, # 1218. ასეთივე გადმოცემა გვხვდება ფ. არქივი 101, გე. 160. 

2 ფ. არქივი, 104, გვ. 22. 
8 თსუფა, # 1802. მსგავსი გადმოცემით ისარგებლა ვაჟა-ფშაველამ პოემა 

„ხის ბეჭის“ შექმნისთვის. 

§2



ზღაპარში მოთხრობილი ძროხის ძვლების რაშად გადაქცევა 

იმაზე მიგვითითებს, რომ ქართულ ზეპირსიტყვიერებამი ძვლების 

გაცოცხლების მრავალსახეობაა გავრცელებული. 

უნდა ვივარაუდოთ, რომ წმინდა გიორგის ცხოვრებაში მოყვა- 
ნილი სასწაული ძვლებისაგან საქონლის აღდგენის შესახებ, ზემოთ 

ნახსენებ ზღაპარ-თქმულებათა სიუჟეტებიდან საზრდოობს. 

ბოლოს შეგვიძლია მივუთითოთ წმინდანის ცხოვრების კიდევ 

ერთ ადგილზე, რომელსაც ისევ და ისევ შეგვიძლია საერთო მოვუ- 

ნახოთ კავკასიურ სიუჟეტებთან. ასეთ ადგილად მიგვაჩნია წმინდა 

გიორგის სამ დღეს საკირეში დამარხვა და იქიდან ცოცხლად გამო–- 

სვლა. 
მოვიყვანოთ ამონაწერი წმინდა გიორგის ცხოვრებიდან. 

„მან (დიოკლიტიანე მეფემ –– ბ. ა.) ბრძანა, სამი დღე გახუ– 

რებულს კირის ორმოში ჩაეფლათ გიორგი. თან მცველებიც განუმ- 
წესა, რომ ქრისტიანებმა არაფერი მზაკვრობა იხმარონო. გიორგიმ 

წარმოსთქვა ლოცვა და ჩაეშვა. გიორგი, ორმოში შეკრული ჩაფ- 

ლეს, ზემოდან გახურებული კირი წააყარეს და ისე დასტოვეს“ სამი 

დღე წმინდა გიორგი გახურებულ საკირეში, „მესამე დღეს მეფემ, 

დარწმუნებულმა, რომ გიორგი დამწვარი იქნებაო, ბრძანა ამოეღოთ 

იმის დამწვარი ძვლები და ფარულად დაემარხათ, რომ ქრისტიანებს 

პოვნა არ შესძლებოდათ“. 

მეფის მხედრებმა ხალხის თანდასწრებით გახსნეს საკირე: „გი– 

ორგი, კრულებისაგან გახსნილი და ანგელოზებისაგან სრულიად უვ- 

ნებლად დაცული, მხურვალედ ხელ-განპყრობილი იდგა და ღმერთს 
მადლობას სწირავდა მისგან მოცემულის მადლისა და წყალობისათ- 
ის“.1 

: ნართულ ეპოსში მთელი თავია მიძღვნილი მითური გმირის ბათ- 

რაძის ცეცხლში ყოფნისადმი. 

ბათრაძმა „..გასწია ცისკენ, –- 
ელვის ქუხილის მძლე ღვთაებისაკენ: 

მისგან რა ელვას ღებულობს ცისას, 

ქარის ღვთაებას ქარსა სთხოვეს ისა, 

ცეცხლის ღვთაებას სთხოვა ნახშირი,...4 

და ცის სამჭედლოს ქურაში ჩაჯდა, 
ჩაჯდა ნაცარში, თან ფოლადური 

ზელით ეჭირა თავის ფანდური". 

1 ცხოვრება წმ. მთავარ-მოწამის და ძლევა-შემოსილის გიორგისა 1904, 

გვ. 16.



„ასე (არგვალი ცეცხლში ჯდებოდა 

და ლურჯი ალი ზესკნელს სწედებოდა! 

ბათრაძი ამ დროს ქურაში წყნარად 

ზის, ფანდურს უკრავს და მღერის მტკბარად“.! 

კავკასიური გმირის ცეცხლში წრთობის ზემოთ აღწერილი სუ- 

რათი გვაგონებს ქრისტიანული წმინდანის, წმ. გიორგის, საკირეში 

ჩასმის სურათს. 

აქ ფანტაზიის მოშველიებაც დაგვჭირდება, რომ წმინდანის სა- 

კირედან ამოსვლის დროს ნახსენები „მადლი და წყალობა“ იგივედ 

მივიჩნიოთ, რათაც ბათრაძის „ფანდურის ხელის ჩამოკვრა“ და „სიმ- 

ღერის დაწყება“.? 

რელიგიის ისტორიაში ღმერთი უხილავ ცეცხლად ითელება. ამ 

ცეცხლში ნაწრთობად იგულისხმება წმ. გიორგი, როცა მის საკირეში 

ყოფნაზე უთითებენ; სწორედ ამიტომ იყო იგი „ანგელოზისაგან 

დაცული“. 
სამ დღეს წმინდანის ცეცხლში ყოფნა ნიშნავს სიბრძნის ნათე- 

ლის ზიარებას. მიტომაც სწირავდა წმ. გიორგი „მხურვალედ ხელ- 

განპყრობილი“ ...ღმერთს მადლობას... მოცემულის მადლისა და 
წყალობისათვის". 

მკვლევარმა ლ. კვირიკაშვილმა სპეციალურად შეისწავლა ნათ- 

ლისა და ცეცხლის მეტაფორული მნიშვნელობა „ჰიმნოგრაფიაში“", 
იგი წერს: „ანონიმურ ქართულ საგალობელში, რომელსაც შეიცავს 

გიორგი მთაწმინდელის „თთუენი“, წმინდა გიორგის წამება საკი- 

რეში და უვნებლად გამოსვლა წარმოდგენილია „ქრისტეს დამარხ- 

ვისა და აღდგომის სახედ“-ო.3 

წმ. გიორგის საკირეში დამარხვა-აღდგენის გაიგივება იესო 

ქრისტეს კვდომა-აღდგენასთან ქართულ-კავკასიური მითების ზო- 

გად საკაცობრიო მნიშვნელობაზეც მიუთითებს, რადგან ბათრაძის 

ზემოაღნიშნული წრთობა ქრისტიანობამდე არსებული მსოფლიოს 

წარმოსახვის ნაყოფია. 

ჩვენი ნაშრომის წინა თავში ეეცადეთ გიორგის ცხოვრებიდან ამო- 

წერილი სასწაულებისა და ქართულ ხალხურ გადმოცემათა შედარე- 

ბით დაგვემტკიცებინა, რომ წმინდა გიორგის ცხოვრებაში მოთხრო- 

ბილი სასწაულების ქართული ხალხური ვარიანტები საფუძველთა- 

საფუძველია ქართული მითოლოგიისა. შეიძლება ქართული მითები 

! ნართები, (ოსური ხალხური ეპოსი), 1947, გე. 275. 

2 იქვე, გვ. 279. 

ვ მაცნე, 1969, გე. 118. 
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არ ედვას საფუძვლად წმინდა გიორგის ცხოვრების სასწაულებს, 
მაგრამ უნდა ვიგულისხმოთ, რომ კაეკასია მაინც მსგავსი მითების 
დამოუკიდებლად წარმოსახვის მხარეა. 

მაგრამ ჩეენ კიდევ მოგეეპოეება შესაპირისპირებელი მასალები, 

როგორც ქართულ ხალხურ ზეპირსიტყვიერებიდან, ისე წმინდა გი- 
ორგის ცხოვრებიდან. 

წმინდა გიორგის ცხოვრებაში მოთხრობილია, როგორ გააკრეს 

წმინდა გიორგი ბორბალზე და ნაჭერ-ნაჭერ აკუწეს. ამ ადგილის 

უკეთ გასახსენებლად: მოგვყავს ამონაწერი: 

მეორე დღეს დიოკლიტიანმა მოაყვანინა გიორგი და ჰკითხა: 
–- შეინანე თუ არა? 

მიუხედავად იმისა, რომ ლაპარაკი უჭირდა გიორგის, მაინც 
უპასუხა: 

–- ნუ თუ შენ გგონია, მეფევ, რომ ამ უბრალო წვალებით 

უარეჰყო მე ჩემი სარწმუნოება? შენ უფრო მალე დაიღლები ჩემი 
წვალებით, ვიდრე მე შენგნით მოყენებულია ტანჯვით. 

მეფემ უბრძანა ჯალათებს, მოეტანათ განსაკუთრებით მკაცრი 
სასჯელისათვეის გაკეთებული დიღი ჩარხი, რომლის ქეეშაც ფიცარ- 

ზე დაგებული იყო ძვალთა და სახსართა მკვეთელი თეეზის საჭე- 

რის კავების მსგავსი მჭრელი დანები. 

გიორგი, შიშეელ ჩაჩხზე დააკოე”ს, ბრუნება დაუწყეს და ნა– 

კუწ-ნაკუწად აქციეს მისი წმინდა გვამი. ამ საშინელი ტანჯეის დროს 

მას ხმაც არ ამოუღია. 

ყველას ეგონა, რომ გიორგი გარდაიცვალა 

მაგრამ როგორც კი მეფე მოშორდა გიორგის, უეცრად გამოჩნ- 

და ღრუბელი და მოისმა ქუხილი. ზეციურმა სხიემა გაანათა მთელი 

ის არე-მარე და ყველას გასაგონად უფლისაგან მოისმა ეს სიტყვე– 

ბი: „ნუ გეშინია გიორგი! მხნედ იყავ და განწლიერდი. მე შენთან 
ვარ, რამეთუ შენ მიერ მრავალთა რწმენის ჩემდა მომართ“. შემდეგ 

მოივლინა ანგელოზი, ხელი დაადო გიორგ”, ჭრილობებისაგან გან- 

ჰკურნა, ეამბორა ღა უთხრა: „გიხაროდენ, გიორგი! მშ;იდობა შენ- 

და, განძლიერდი და გრწმენინ განმაძლიერებელი შენი. ქრისტე, 
რომელმან სრულ ჰყო ღვაწლი შენი, რამეთუ ჩეენ აჰა ესერა ვდგე- 

ვართ და ველით მოქცემად შენდა გვირგვინის სრულისა წამებისასა". 

ვერავინ გაბედა გიორგისთან მისელა, სანამ ანგელოხი არ ამაღ- 

ლდა; შემდეგ ანგელოზისაგან განკურნებული გიორგი თავისთავად 
გადმოვიდა ჩარხიდან, იხარებდა, გალობდა და იტყოდა: „აღგამაღ- 
ლო შენ, ღმერთო ჩემო და მეუფეო ჩემო, და ვაკურთხო სახელი შე– 
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ნი უკუნისამდე და უკუნითი უკუნისამდე. სვლანი ჩემნი წარმიმარ- 

თენ“.! 

ეს ამბავი შევადაროთ ხალხურ ზღაპარს, რომელსაც „წმინდა 

გიორგის ხატი“ ჰქვია. ზღაპარი მიგვაჩნია ლიტერატურული გავლე- 
ხის მაგალითად. ამიტომ მოგეყავს მთლიანად. „წმინდა გიორგის 

ატი“: 
„ერთ სახელმწიფოში ცხოვრობდა ერთი საზიზღარი და მავნე 

თათარი, ცუდის მოქმედი, ბოროტი და ასეთის საქციელისათვის იმ 
სახელმწიფოს მთავარს ძალიან ეჯავრებოდა. 

ერთხელაც ხელმწიფემ ბრძანება გამოსცა: „ვინც იმ თათარს 

მკვდარს ან ცოცხალს მომიტანს, დიდ ჯილდოს მივცემო“, 

ამავე სახელმწიფოში იყო ერთი უზარმაზარი გველეშაპი, რო- 
მელიც წყალთან არავის უშვებდა. ხალხი ძალიან შეწუხებული იყო 
მისგან. ბოლოს ხელმწიფემ გამოუცხადა ხალხს, ვინც იმ გველეშაპს 

მოკლავს, ჯილდოდ რასაც მთხოვს, მივგცემო, ჩემს ქალიშვილს მივა- 
თხოვებ და ნახევარ სახელმწიფოსაც დავუთმობო. 

ეს ამბავი რომ გაიგო იმ თათარმა, მოვიდა იმ ქალაქში, სადაც 

გველეშაპი ხალხს აწუხებდა და გაწამებული ყავდა ყეელა. თათარი 

მივიდა ქალაქის ყველაზე კარგ მჭედელთან და სთხოვა, გაეკეთები- 

ნა მისთვის შუბი: ძალიან გაალესინა. მერე ტყიდან მოიტანა არჩე- 

ული ჯოხი და შუბი წამოაგო მაგარ ჯოხზედა. ამ თათარმა გასწია 

-გველეშაპისაკენ. თათარს თეთრი ცხენი ჰყავდა. ცხენი იყო ქარზე 
უსწრაფესი და თან ძალიან ლამაზი. 

““–““ 'გელეშაპი, როცა რამეს შესჭამდა, ან ცხვარს, ან კაცსა, ძალა 
ეცლებოდა და შეიძლებოდა დამარცხებულიყო კიდეცა. თათარმა 

სწორედ ასეთი დრო შეარჩია, როცა გველეშაპი ნაჭამი იყო, გამოა- 

ქანა თავისი ცხენი. გველეშაპმა იფიქრა, თავისი ფეხით მოვიდა ჩე- 

მი საჭმელიო. თათარმა კი მოხერხებულად ესროლა გველეშაპს და- 
ღებულ ხახაში თავისი ბასრი ისარი, ისე მაგრად და ისე ძლიერად, 
რომ ქვედა ჟბით მიაკრა მიწას. თათარი სწრაფად ჩამოხტა ცხენიდან 

და მიჰყო ნაჯახით ხელი გველეშაპს და სულ ნაკუწ-ნაკუწად აქცია. 
– სახელმწიფოში სწრაფად გავარდა ხმა, რომ იმ თათარმა, რო- 

მელიც ხელმწიფეს ძლიერ ეჯავრებოდა, გველეშაპი დაამარცხა. ამ 
ამბავმა ხელმწიფე ძალიან დააფიქრა. ჩემი ქალი თათარს როგორ მი- 

ვათხოვოო. ხელმწიფემ ბევრი იფიქრა, თუ როგორ მოქცეულიყო. 
ბოლოს იმ საზიზღარ თათარს შეუთვალა: „რადგან ხალხი გამითა- 

ვისუფლე და სახელმწიფო განსაცდელს გადამირჩინეო, მეც ისევ 

  

| ცხოვრება წმ. მთავარ-მოწამისა და ძლევა-შემოსილისა გიორგისა, 1904, 

გვ. 19. 
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ჩემს პირობაზე ვარ, მიპატიებია შენთვის ყველა დანაშაულიო, მო- 

დი და დღესვე დავნიშნავ ქორწილსო, მოგათხოვებ ჩემს ასულსო, 
ნახევარ სახელმწიფოს დაგითმობ და იცხოვრე ბედნიერადო“. მაგ- 

რამ თათარმა სასტიკი უარი შემოუთვალა მეფეს. 
მეფე ძალიან განცვიფრდა. თათარმა სთხოვა მეფეს: „ყველა 

დანაშაული მაპატიე, ქრისტეს რჯული მიმაღებინე და სადმე მთი!' 

წვერზე ეკლესია ამიშენეო. 

ხელმწიფემ მოიწვია სახელმწიფოს დიდებულები და დიდი ნათ– 

ლობა გადაუხადა, სახელად გიორგი დაარქვა და მაღალ კლდეზე 

ეკლესიასავით მონასტერი აუშენა, სადაც თათარი შევიდა და ბერად 
აღიკვეცა. თათარს, უკვე გიორგად წოდებულს, ხალხმა წმინდა გი- 

ორგი შეარქვა, ვინაიდან თათარს „კეე 'გველჟშაპი ყავდა მოკლული. 
ხალხი გიორგის, უკეე წმიდანად წოდებულს, დიდი პატივისცე- 

მით ეპყრობოდა. სანამ გიორგი მოხუცდებოდა, ბედნიერად ცხოვ- 
რობდა მონასტერში. ერთხელ, როცა უკვე ღრმად მოხუცი იყო, 

გიორგის უცბად მაღალ კლდიდან ფეხი დაუცდა, გადმოვარდა და 
მთლად დაიმტვრა, სულ ნაწილ-ნაწილად დაიშალა, ეს _ნაწილები 
363 ნაწილისაგან შედგებოდა. ვისაც კი შეხვდა მისი ნაწილები, წა- 

იღო“ და სხვადასხვა ადგილას დამარხა და ყველგან. სადაც კი დაი- 
მარხა მისი ნაწილები, აღმართეს ნიში წმინდა გიორგისა. ხალხი ამ 

აღგილებში სალოცავად დადიოდა და გიორგი) როგორც ღმერთს 
მიმართაედა, ევედრებოდნენ თავის გასაჭირს. ხევში ყველა ხალხს 

თავისი დეკანოზი ჰყაედა, ისინი ამწყალობებდნენ ხალხსა. დეკანოზი 

გამოიტანდა წმ. გიორგის ხატსა და ეგრე დაამწყალობებდა. დადგე– 

ბოდა მაღლობზე, ხალხს წყალობას გააყოლებდა და იტყოდა: შეგე– 

წიოთ წმინდა გიორგის 363 ხატიო“.! 

როგორც ჩანს, მეფეს ეჯავრებოდა თათარი (შემდეგ წმინდა გი– 

ორგი) და იგი ისე სძულდა, რომ მის მოსაკლავად მეფემ ჯილდოც 
კი დააწესა, როცა ზღაპრის ამ ადგილს ვკითხულობთ, ძალაუნებ- 
ლივ გვაგონდება წმინდა გიორგი ცხოვრებაში ნახს ენებ მეფისა და 

წმ. გიორგის დამოკიდებულება. აქაც სძულს მეფეს წმინდანი და 

სჯის კიდეც. 
აქვე არის წმ. გიორგის მიერ გეელე'მაპის. მოკვლის მეორე ეპი–- 

ზოდიც. თათარიც ჰკლავს გველეშაპს. მეფე იძულებულია, შეპირე– 

ბისამებრ შესთავაზოს. ქალიშვილი ცოლად. ზღაპარში მეფე და მისი 

ხალხი ქრისტიანდებიან. და თათარს ეკლესიას უშენებენ მთის წვერ- 

ზე (საქართველოში წმ. გიორგის სახელობის ეკლესიები ძირითადად 

მთის წვერებზეა). 

! თსუფა, # 3407. 
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მთის წვერზე მყოფი თათარი უკვე წმინდანი, სიბერის დროს, 

კლდიდან ვარდება და ნაჭერ-ნაჭერ ცვივა მიწაზე. ზემოთ მოყვანი- 
ლი ზღაპარი არა თვითმყოფადია და შემდგომ დროინდელ მითურ 
და ლიტერატურულ ნაწყვეტთა ერთობლიობას წარმოადგენს. 

“ერთი მთიულური თქმულების დასასრულს ვკითხულობთ: 
„აიღებენ ურმის თოლს, დაიჭერენ გიორგის და წაიყვანენ მაღალ 
მთაზე. წაიღებენ ურმის თოლს, დააკრავენ ზედა გიორგის და და- 
აგორებენ მთიდან და 360 ნაწილად დაიშლება. გაჰყვებიან ანგელო- 
ზები და აიღებენ, საცა რა სისხლი დავარდის, ყველაფერს მის ნა- 
წილს აუკრიფავენ“.! ამ საკითხის გარკვევისას ელ. ვირსალაძე უმა- 

ტებს: „ზოგიერთი თქმულებით, გიორგის სხეული 363 ნაწილად და- 

იშალა და თითოეულს ადგილას აშენდა ეკლესია. თითქოს ამიტომ 
ახსენებენ ლოცვაში 363 გიორგის“.2 

ბორბალზე გაკრული და მთიდან დაგორებული ადამიანი ქარ- 

თული მითური წარმოსახვის ნაყოფად არ მიგვაჩნია. შესაძლოა შე- 
მოტანილი ან მემდგომდროინდელი საეკლესიო ლიტერატურის გავ- 
ლენით იყოს შეკოწიწებული. სიტყვა „ბორბალოს" სემანტიკა სხვა 

კუთხითაც შეიძლება გავიაზროთ. 
ქართულ თქმულება-ზღაპართა შეპირისპირება წმ. გიორგის 

ცხოვრების მოთხრობილ სასწაულებთან მხოლოდ ნიადაგის შემ- 
ზადებაა იმის დასამტკიცებლად, რომ კაეკასიაში წმინდა გიორგის 
უძველესი სახე იყო ხალხის სათაყვანებელი მითური გმირი, რო- 

მელზხეც ფიქრ-ლოცვა-სიმღერით ხალხი საკუთარ თავში კეთილ 
სურვილებსა და ბოროტთან ბრძოლის უნარს იღვიძებდა. 

წმინდა გიორგის ცხოვრებიდან აღებული სასწაულებისა და 
კავკასიური ნატურ-მითური ეპიზოდების შეპირისპირების შედეგები 
გვაიძულებს ხალხურ ზეპირსიტყვიერების სხვა ჟანრებშიაც ვეძე- 
ბოთ მასალები წმინდა გიორგის უძველესი სახის შესახებ. კერძოდ, 

მივმართოთ ქართულ ხალხურ ფერხისაებს, რომლებიც ხალხური 

ზეპირსიტყვიერების უძველეს საკულტო ჟანრს მიეკუთვნება. ფერ- 
ხისაები დღესაც სრულდება ხალხურ დღესასწაულებში ძველი Lა- 
ხით (სიმღერით, ცეკვით). 

ქართულ მითოლოგიაში ცნობილია მითურ მონადირეთა მთელი 
წკება, რომელთა ტრაგიკულ ბედს უმღერის და უმღეროდა საქარ- 

თველო. ჩვენი მიზანია ქართულ მონადირეთა ტრაგიკული ხვედრი 
წმინდა გიორგის ცხოვრების ერთ-ერთ სასწაულს დავუკავშიროთ, 
კერძოდ –- მის ნაწილ-ნაწილ დაჭრას. 

  

ს! ელ. ვირსალაძე, ქართული მთიულური ზეპირსიტყვიერება, 1958, 

გვ. 3<3. , 

2 ელ. ვირსალაძე, ქართული სამონადირეო ეპოსი, 1964, გვ. 124. 
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მთიულური თქმულება, სადაც მოთხრობილია, თუ როგორ და- 
აკრეს წმინდა გიორგი ბორბალზე და მთიდან დააგორეს,! გეაფიქ- 
რებინებს: რომ რაღაც საერთოა წმინდა გიორგის წამების ამ ად- 
გილსა და ქართულ მითურ მონადირეებს შორის?! ჩვენი კვლევის 

მიზანია წმინდა გიორგის ცხოვრების ზემოხსენებული მომენტი ქარ- 

თულ სიუჟეტებს დავუკავშიროთ. 

საინტერესოა, რომ როგორც რაჭულ, ისე სვანურ მასალებში 

ხაზი აქვს გასმული ერთ გარემოებას. დაღუპული მონადირის სხეუ- 
ლი „ნაწილ-ნაწილ“ დაფლეთილი მთელს კლდეს მოედო – „ძვალი 

ცალკე და ხორცი ცალკე“, დაბლა მდგომი დედა და ახლობლები მის 
ძვლებს „კრეფენ“. ეს ღაჟინებითი გამეორებული მოტივი შემთხეე- 

ვითი არ არის.? 

ელ. ვირსალაძე ამის გამო დაასკვნის: მოვიგონოთ კლდიდან 

გადმოგდებული ატტისის დაფლეთილი სხეული, რომელსაც ქვევით 
დედა ელოდებოდა, რომ შემდეგ ღვთაებრივი ჭაბუკის გარდაცვალე– 
ბით გამოწვეული ცრემლები სიხარულით შეცვლილიყო. მისი სხე–- 

ული განაყოფიერების სიმბოლო იყო, რომლის შედეგად ღვთაება 

მკვდრეთით აღსდგებოდა და მასთან, მთელი ბუნებაც. ეს საგაზა- 

ფხულო დღესასწაულის მსხეერპლი იყო.) 

აქვე გვინდა შეენიშნოთ, რომ ელ. ვირსალაძე ეთანხმება ს. მა- 

კალათიას აზრს, რომ წმინდა გიორგის ვეგეტატურ ღეთაებებთან 

საერთო. აქვს.“ 

ადრეულ საუკუნეებში ფერხისაის ტეკატებს ძირითადაღ მონა- 

დირული ყოფა ჰკვებავდა, ხოლო შემდგომ ზოგადი გმირთა სახე- 

ებიც გამოჩნდა. სამგლოეიარო ფერხისაიში მხოლოდ მითური გმი- 

რი დატირებაა ნაგულისხმევი. ხალხურ ზეპირსიტყვიერებაში 

გვხვდება ისტორიულ გმირთა დატირებაც, მაგრამ ისტორიული გმი- 

რის დატირებას არ შეიძლება მითური სახე ჰქონდეს ღა სამგლოეია– 

რო ფერხისაიში სრულდებოდეს. წინაპრის მითად ქცევა, მართლისა 

და მოგონილი წინაპრისა, –– წერს ილ. ჭავჭავაძე. –– მთელს ქვე– 
ჟყანაზეა შემჩნეული. იქამდეც კი მიდიან, რომ მოგეითხრობენ დი- 

დის წინაპრის, ანუ გმირის ან სხვა გამოჩენილი კაცის ღმერთად გა–- 

დაქცევაზე. ამ სახით ჩინგის-ყაენს მონგოლები ღმერთად ხდიან.5 

1 ელ. ეირსალაძე, ქართელი მთიულური “საღაპარსიტყეიერება!, 1952, 

გვ. 303. 

2 ელ. ვირსალაძე, კართული სამონადირეო ეპოსი, 1964, გე- 124. 

3 იკვე- გვ. 124. 

4 იქვე, გე. 124. 
5 ილ. ჭავვავაძე, თხზ. ტ. II, 1941, გე. 776. 
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ა. ვესელოვსკიც ადასტურებს იმ აზრს, რომ მითურ გმირებად, 

ნახევარღმერთებად ევროპაში მიწიერი ადამიანები გვევლინებიან.! 

ჩინელები ამბობენ, რომ მათი ღვთაება ჰანგი –– მშენებლობისა 
და ხელოსნობის მფარველი, –– დიდი ხნის წინათ ცხოვრობდა ჩი- 

ნეთის ერთ-ერთ პროვინციაში. ომის ღმერთი –– კვანგი კი –– შე- 
სანიშნავი ჯარისკაცი იყო და გვიან დინასტიის დროს ცხოვრობდა, 

ბრაზილიელების ღმერთი პირველად ადამიანი იყო, რომელმაც მათ 

ასწავლათ მიწის დამუშავება. ბრიტანეთის მუზეუმში დღესაც ინა- 

ხება მონეტაზე ყოჩის რქებით გამოხატული ალექსანდრე მაკედო- 

ნელი. ყოჩის რქები მის ღვთაებრიობაზე გვითითებს, ის ხომ აღია- 

რებულია ზეცის ამონის შვილად.3 

ქს. სიხარულიძე ისტორიულ გმირთა გამითიურების შესახებ 

შენიშნავს, რომ საფერხულო სიმღერებში ისინი მეტწილად ღვთაე- 

ბათა და გაღმერთებულ გმირთა დიდებას წარმოადგენენო.4 

განსაკუთრებით საინტერესოა უძველეს თქმულებაზე აგებული 

ფშავ-ხევსურული საფერხულო „იახსარი“. იგი ფშავ-ხევსურების 

ძველ წარმართულ სალოცავ იახსარის დევებთან ბრძოლაა. მის მრა- 

ვალ ვარიანტში კოპალას, იახსარის, წმინდა გიორგისა და სხვა „ხთი- 

შვილთა“ შორის იხსენება თამარ მეფეც: ეს საფერხულო ბოლო 
დრომდე სახატო რიტუალის ერთ-ერთი ელემენტი იყო. აკ. შანიძის 

შენიშვნით, „სიმღერა გავრცელებულია როგორც ხევსურეთში, ისე 

განსაკუთრებით, ფშავში, იახსრობა, რომელიც რამდენიმე დღეს 
გრძელდება, უმთავრესად შუაფხოში იციან. (აკ. შანიძეს იახსრობის 

საინტერესო აღწერისას აღნიშნული აქვს მასში ფერხისაის როლი). 

იმვიდი წლის ქალი თამარი 

მეფედ თქვეს დედოფალია, 
ზღვის პირზე შავიყარენით, 

შაგვექნა საომარია. 

ზღვასა გადაჰკრა ჩიქილა, 

გადააქანნა წყალნია. 

შუა ზღვას ჩადგა სამანი, 

არ გამოსცილდეს ცვარია. 

შიგ ააშენა სიონი, 

დაადგა ოქროს ჯვარია. 

სახელი თამარ მეფისა 
ზედ დააწერა გვარია. 

ურჯულოთა და თათართა 

ყველას სარწმუნოც არია“. 

! 8, ციCლ0#08CXMXVIV, C06ყწ. C0M., «+. VIII, 8MIი. 1, 1912, გე. 11. 

2 3ყ. 13900, MMIიიილჰ0LIIV, 1882 L., გვ. 357. 
3 იქვე, გვ. 383. 

4 ქს. სიხარუ ლიძე, ქართული ხალხური საგმირო-საისტორიო სიტყეი- 
ერება, 1949, გვ. 81. 
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ეს სასიმღერო ერთ-ერთი საუკეთესო ნიმუშია ისეთი ძეელი 
საკულტო ფუნქციის ნაწარმოებისა, რომელშიაც სიმბოლურად ასა- 

ხულია თამარის ძლევამოსილება, მის ეპოქაში საქართველოს საზღე– 

რების გაფართოება და განმტკიცება. ამავე დროს იგი მაჩეენებელია 

საქართველოში ბოლო დრომდე შერჩენილი თამარ მეფის კულტისა. 

თამარ მეფე და სხვა გმირები და მნიშვნელოვანი ისტორიული მოვ- 

ლენები არა მხოლოდ იხსენებიან საფერხულოში, არამედ, ხშირ 

შემთხვევაში მათი პირდაპირი საგნებიცაა“.! 

ქელური ურდოების გამუდმებულმა შემოსევამ დააქვეითეს და 
გააპარტახეს ქვეყანა. ძლიერი მფარველის გარეშე დარჩენილი 

მშვიდობისმოყვარე მშრომელი ხალხი ერთიორად მტკივნეულად გა– 

ნიცდიდა მძლეთა მძლე პატრონის დაკარგვას. თამარ მეფის სახეში 
გააერთიანეს თავიანთი წარსული ძლიერება და მომავლის იმედი. 
ამიტომ ადიდებს ქართველი მთიელი თამარ მეფეს, იმიტომ ადარებს 

მას ღვთისშვილთა: 

ი„იღეთისშეილთ ჰყავის წმინდანი თამარი დედოფალია, 

დიდებულ გამარჯვებული უფალთან წილნაყარია, 
შუა ზღეას ჩადგა სამანი, სამანი რკინის სარია, 
ხმელეთ თავისკენ დაიგდო, თითონ ბრძანდება ქალია“.2 

თამარ მეფის მითური საზე შემდეგი სტრიქონებიდანაც იკეე- 

თება: 

„ზღვასა გადაჰკრა ჩიქილა, გადააქანნა წყალნია“. 
შუა ზღვას ჩადგა სამანი არ გამოსცილდეს ცვაოია. 

შიგ ააშენა სიონი, დაადგა ოქროს ჯვარია") და სხვ. 

თამარ მეფეზე შექმნილი სადიდებელი კონტამენაციაა ჩვენ 

მიერ ხევსურეთში (შატილი) ჩაწერილ ღვთისშვილ იახსრის მითისა: 

იქალი ცხრის წლის, შამახედა, ამბობენ იახსარიაო, 

შემადგნა ქიჩილის ტოტნი, შემააგუბნა ზღვანია, 

შუაში ჩადგა სამანი, არ სწვდება წვიმის ფცვარია4.4 

ქართველი ხალხის შესანიშნავ მეფედ ითვლება დავით აღმაშე– 

ნებელი. ხალხი ხედავს, რომ მას ბუნებრივი უნარი აქვს. მაგ.: „და– 

ვით აღმაშენებელმა ეშმაკი ჯორად აქცია და იმით დადიოდა. ერ- 

1 ქს, სიხარუ ლიძე, ქართული ხალხური საგმირო-საისტორიო სიტყვი– 

ერება, 1949, გე. 69--70; იახსრის საფერხულოში თამარ მეფის ხსენება უფრო 
შემდგომი მოვლენაა, ვიდრე თვით ფერხული და მისი სასიმღერო ტექსტი. 

2 თსუფა, # 9489. 
3 ქს, სიხარუ ლიძე, ქართული ხალხური საგმირო-საისტორიო სიტყვი- 

ერება, 1949, გვ. 69-70, 
4 თსუფა, # 9490. 
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თხელ ჯორი მომვლელმა წყალზე წაიყვანა. მომვლელს დავითის და- 
რიგება დაავიწყდა, ჯორს თხოვნა შეუსრულა, ჯორი ისევ „ეშმაკად 

იქცა და გაიქცა".! 
ხევსურეთში ერთ-ერთ ღვგთისშვილ, პირქუში ცეცხლის ალიანის 

შესახებ არსებობს გადმოცემა, რომ იგი იყო განთქმული ოქრომპე- 
დელი და რომ მას დაუმზადებია შესანიშნავი სალუდე თასები, რო- 
მელსაც იქვე ინახაეენ. არხოტში და სხვა თემებში დღესაც სვამენ 
გამოჩენილი წინაპრის სადღეგრძელოს, როგორც გვარის მფარველი 

სულისას. ასეთ გმირებს საკულტო ნიშსაც უგებენ. არხოტში ცნო- 
ბილი გმირის მინდიას სახლი სახატედაა გადაქცეული. 

„მეგრელებს რომ ჰკითხოთ, წმინდა გიორგი სამეგრელოს მკვი- 
დრი იყო სამეგრელოშივე დაბადებულიო, –- მეგრელები ამ წმინ- 
დანს წარმოგვიდგენენ, როგორც ფიზიკურად მშვენიერსა და ღონი- 

ერ ვაჟკაცს, თავისსავე ლამაზსა და ღონიერ, თეთრ რაშზე მჯდომა- 

რეს და საგმირო საქმეთა მოქმედს. ხელთ თურმე მუდამ ეპყრა შუ- 
ბი, რომლითაც განგმირავდა უწმინდურსა, საცა მოასწრებდა. მისი 

მსხვერპლნი ყოფილან ვეშაპები და ავსულები, განსაკუთრებით 

ურჯულონი (იგულისხმება –– ოსმალნი). ბრძოლაში წმინდა გიორგი 
სულ მუდამ თავში სდგომია 'მეგრელთა ჯარს. არ ყოფილა მაგალი- 
თი, მტერი არ გაქცეულიყო და მეგრელი შერცხვენილი დარჩენი- 
ლიყო. ლხინში სუფრის თავში იჯდა და როგორც ღვინის სმასა, ისე 
სიმღერა-მოლხენაში, სწორი დპ ბადალი არ ჰყოლია. განსაკუთრე- 

ბით საარაკო ყოფილა მისი მუცლის ტევადობა: ერთ ჯერზე ერთი 
ხარი, ან ძროხა მხოლოდ მისთვის იკვლებოდა და სუფრაზე ძვლები 
თუ ღა რჩებოდა, ახლა მისი ჯირითი და ჭიდაობა ბრძანეთ! ან რაში 
გნებავთ, პირველი და თითით საჩეენებელი არ ყოფილიყო“? 

ქართველი მონადირეები ბევრ შემთხეევაში სახალხო გმირე- 
ბად გეევლინებიან. ისინი მარტო მითურ სფეროში არ ხდებიან სა- 
ყოველთაო დატირების საგნად. მათი მოვალეობა ყოეელდღიურ 
ყოფაშიც ვლინდება. ისინი, როგორც სახალხო გმირები ყოველდღი- 

1 თსუფა, X 8794. 
2 თ. საზოკია, ეთნოგრაფიული ნაწერები, 1956. გვე. 58-–60. 

აღამიანის გაღვთაებებას ვერც ქრისტიანულმა მოძღვრებამ შეუშალა ხელი. 

მღვდლისა და საერთოღ სასულიერო პიროვნების მიმართ ცუდად მოქცევა კრის- 

ტიაზული მოძღვრების მიხედვით ღმერთის მიერაც ისჯება. აღღგომის წინა დღე–- 
ების ერთ-ერთი საეკლესიო რიტუალის დროს საქართველოს კათოლიკოს-პატრი- 

არქი ფეხებს ბანს თორმეტ მღვდელს, რაც განმეორებად ითვლება იესო ქრისტეს 

მიერ თორმეტი მოწაფის ფეხის ბანვგისა. ასეთი მოქმედება წირვის დროს მხოლოდ 
ხალხისათვის სათნოების შთაგონების მიზნით არ ხდება. ერის სულიერ მამად 

ნაგულისზმევ კათოლიკოზს აშკარად მიიჩნევენ ერის სალოცავად. იგი ანგელო- 
ზად ითვლება ოფიციალური საეკლესიო კანონით. 
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ურ ყოფაში იბრძვიან თავისუფლებისა და სამართლიანობისათვის. 

ბეთქანი ამბობს: 

„საცოდავი ბეთქანი მაშინ ვიქნები, როცა 

მუჟალელები ბატონებად მეყოლებიანო",.! 

სახალხო გმირი, მონადირე მზად არის დაიცვას ხალხი ყოფიე- 

რებაში ან მის მიღმა არსებულ ბოროტი ძალებისაგან. მონადირეზე 

შექმნილ ფერხისაის ერთ-ერთ ვარიანტში, სადაც შუნი, ჯიხვი ან 

შველი ბოროტ ძალად არის ნაგულისხმევი, ნათქვამია: 

„ო, საბრალო მეთქი, საცოდავო! 

შესღგომია ლენტეხის ფერხულს. 

შავ ეშმაკს გაურბენია ლაჯებში, 

ლენტეხის ფერხული დაშლილა, 
ამაზე თქვეენ ნუ დარდობთ, 

ამას მეთქი გაეკიდება“.? 

ავ ძალას მდევნელი გაუჩნდა; ხალხმა თავისუფლად ამოისუნ- 

თქა. საგმირო პოეზიის მესამე ჯგუფში ქს. სიხარულიძე სწორედ 

მონადირეთა ყოფაზე შექმნილ ასეთ ლექსებს გულისხმობს, მონა– 

დირის გმირული დაღუპვა და სხვ.3 

მონადირეობა მეურნეობის უძველესი სახეა. ადამიანთა ყოფის 
გარიჟრაჟზე მონადირეობამ შეასრულა უდიდესი როლი ადამიანთა 

ფსიქოლოგიის ჩამოყალიბებაში. მონადირეობა იყო სასიცოცხლო 

წყარო არსებობისათვის ბრძოლაში. 

ძველთაძეელი საომარი სამეურნეო იარაღების აღმოჩენამ სა– 

ქართ-ელოსა და კაეკასიის არქეოლოგიური საძიებო ექსპედიციების 

დროს გვიჩეენა, რომ კავკასიის უძველესი ცხოვრების ძირითად სა– 

მეურნეო წყაროს მონადირული ყოთა წარმოადგენდა. 

„ლითონის ხანის მხატვრული კულტურის ისტორიაში ცხოველ- 

თა გამოსახულებას დიდი ადგილი უკირაეს, –– წერს აკად. შ. ამირა– 

ნაშვილი, –– საქართველოსა და მთელი კავკასიის ხელოვნებაში ცხო– 

გველთა “გამოსახულება შეადგენს თემას; მას თავიდანვე ემჩნევა მე- 

ტაღ თავისებური ნიშნები და გარკვეული მხატვრული სტილი. ეს 

გარემოება საბუთს გვაძლეეს დავადგინოთ „კავკასიური“ სტილი 

ცხოეელთა გამოსახულების დარგში. რასაც უთუოდ დიდი მნიშვნე– 

ლობა ექნება ხელოენების ზოგადი ისტორიისათვის“.5 

' სვანური პოეზია, 1, 1939, გვ. 283. 

2 იქვე, გე. 285. 

3 ქს, სიხარუ ლიძე, ნა”კვეგები, 1958, გე. 204, 
4 კ. მარქსი და ფრ. ენგელსი, რჩეული ნაწერები, ტ. 1I, თბ., 1950, 

გვ. 212. 

§ შ. ამირანაშვილი, ქართული ხელოვნების ისტორია, 1944, გე. 30. 
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მ. ჩიქოვანის აზრით, ოდესღაც ქართველი ტომების ერთ-ერთ 

მთავარ მოსაქმეობას მონადირეობა შეადგენდა. ცხადია, პრიმიტიუ- 

ლი იარაღის მქონე ადამიანისათვის მხეცის დაჭერა კოლექტიური 
თანამშრომლობის საგანი იყო. ამის გამო რელიგიურ რიტუალს, 

ფერხულს, ლოცვასა და მიძღვნას ერთეული პიროვნება კი არ ას- 
რულებდა, არამედ მთელი ჯგუფი, გუნდი თანდათანობით ასეთი 

გუნდური სამსახური დღესასწაულის სახეს იღებდა და წლის განსა- 
ზღვრულ პერიოდში სრულდებოდა: ეს იმისდა მიხედვით, თუ რო- 
მელი კუთხე რაზე ნადირობდა უმთავრესად და წლის რა დროს. მო- 

ნადირის უფლებები, მოკლული ცხოველის რაოდენობა და სეზონი, 

ღვთაების მიერ მტკიცედ რეგლამენტირებულია. სწორედ ამნაირად- 

ვე რეგლამენტირებული იყო მონადირეთა დღესასწაულები.! 
ალ. რობაქიძე წერს: „...1-ს ძვ. წ-თ საქართველოს მთიან ზოლ- 

ში ბინადრობდნენ მთელი რიგი ტომები რომელთა არსებობის 
ერთ-ერთ მთავარ წყაროს გარეული ნადირი და გარეული ხილეუ- 

ლი მცენარეულობა წარმოადგენდა...42 

ქართული სამონადირეო ეპოსი, კერძოდ, „დაღუპული მონადი- 

რის ციკლი“ კარგად შეისწავლა ელ. ვირსალაძემ. 

მკვლევრები თანხმდებიან, რომ მონადირეობა საქართეელოს 

მთიანეთში გვიანობამდე ეკონომიკის აუცილებელი შემადგენელი 

ნაწილი იყო და რომ იგი განსაკუთრებულ როლს ასრულებდა სა- 

ზოგადოებრივ ყოფაშიც. 

მ. ჩიქოვანი აღნიშნავს, რომ „სვანი მონადირეები მამაპაპეულ 

სამონადირეო ჩვეულებებს კარგად იცავენ. ნადირობის რელიგიური 

რიტუალის ერთ-ერთ კომპონენტს სათანადო ღვთაებისადმი ლოცვა 

და ტაბლის (ლემზირ) მირთმევა წარმოადგენს. სვანეთში შემორჩე- 

ნილი სამონადირეო ტაბუ ისე ძველია, რომ იგი პირველყოფილობის 

საფეხურს აღწევს და უტყუარი პარალელები მოეპოვება პრიმიტი- 

ულ ხალხთა წარმოდგენებში“.3 

ელ. ვირსალაძის აზრით, სამონადირეო ძეგლების შესწავლა ნა- 

თელს მოჰფენს ზეპირსიტყვიერების ისტორიის უძველესი პერიოდის 

გარკეევასა და შესწავლას. რადგან მონადირეობა დღესაც მოქმედი 

დარგია და ქართულ კულტურას კი დიდი ტრადიცია აქვს არქაულ 

ფორმათა დაცვისა, ამიტომ შესაძლებელია საქართველოს მთიანი 

1 მ, ჩიქოვანი, მიჯაჭვული ამირანი, 1947, გვ. 62. 
2 ალ. რობაქიძე, კოლექტიური ნადირობის გადმონაშთები რაჭაში, 

საქ. სსრ მეცნიერებათა აკადემიის მოამბე, 194), გვ. 146. 

3 მ. ჩიქოვანი, მიჯაჭვული ამირანი, 1947, გვ. 62. 
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მხარის მასალებმა საინტერესო შედეგამდის მიგვიყვანოსო, –– აღ- 

ნიშნავს იგი.! 

„საქართველოში ნადირობა ოდითვე „წმინდა“ საქმედ იყო მიჩ- 

ნეული, –– წერს ელ. ვირსალაძე. ასევე „წმინდად“ ითვლებოდა სა- 

ნადირო ადგილები და ზოგიერთი ნადირიც. სანადიროდ წასვლის წინ 

მონადირე ვალდებული იყო ტაბუირების რთული სისტემა დაეცვა, 

რათა ნადირობის რთული სისტემა არ შეელახა4,2 

მონადირეს სასტიკად ჰქონდა აკრძალული სანადიროდ წასვლის 

წინა დღეებში ყოველგვარი ლანძღვა-გინებისა და უშვერი სიტყვე–- 

ბის წარმოთქმა.3 

„სანადიროდ წასვლის წინ ეაჟი არ უნდა გაჰკარებოდა არა თუ 

უცხო ქალს, საკუთარ ცოლსაც კი. მონადირე განსაკუთრებით უნდა 

მორიდებოდა ფეხმძიმეს ან ქალს მენზესის პერიოდში. თავის მხრივ, 

სანადიროდ წასული მონადირის ცოლს მის კეთილად დაბრუნებამ- 

დე მთელი რიგი ტაბუ უნდა დაეცვა. მას ეკრძალებოდა თმის გაშლა 

დღა მითუმეტეს, თმის დაბანა, უნდა მორიდებოდა ცხიმიან საჭმელს, 

განსაკუთრებით კი ღორის ქონს და არავისთვის არ უნდა გაემხილა 
თავისი ქმრის სანადირო ყოფნის ამბავი“,? 

მონადირეს ეკრძალებოდა საგზლად ხორცის ან ღორის ქონის 

ხმარება, „კლდის ანგელოზი გეაძლევს საწებს, ის გეეტყვის: ხმელი 

თქვენი იყვეს და საწებს მე მოგცემთო“, ასე რომ არ გავაკეთოთ, 
ხელცარიელი მოვალთო. კლდის ნადირს წმინდან ანგელოზად რაცხ- 

დნენ და სიბინძურე არ მიეკარებაო“.,., –– მიამბობდა ლეგენდარუ– 
ლი მონადირის ცოობენ რაჭეს ნათქვამს ს. ღების მცხოვრები პელო 
გავაშელი. საგზლად მონადირეს დედის ან ცოლის ხელით გამომ- 

ცხვარი „ხმელგანატეხი“ უნდა წაეღო. „ხმელგანატეხი“ წარმოად- 

გენდა რიტუალურ პურს, რომლის ზედაპირი მზის დაფანტული სხი- 

ვების მსგავსად იყო დაჭრელებული. ამ პურების გამოცხობისას დე– 
და ან ცოლი ლოცულობდა. რაჭაში დამოწმებული ეს წესი სვანურ– 

მა ლექსმაც შემოგვინახა: 

„დედავ, საგზალი გამომიცხე მეთქი, 

გარეულ თხის ან შუნის ნახვა მომენატრა... 

გამოუცხო დედამ პურები 

მონადირეს, თავის საყვარელ შვილს.“ 

ელ. ვირსალაძე, ქართული სამონადირეო ეპოსი, 1964, გვ. 6. 

2 იქვე, გვ. 26. 
ვ ალ რობაქიძე, კოლექტიური ნადირობის გადმონამთები რაჭაში, 

საქ. სსრ მეცნიერებათა აკადემიის მოამბე, 1941, გვ. 161. 
4ელ. ვირსალაძე, ქართული სამონადირეო ეპოსი, 1964, გე. 26. 

სამონადირეო ყოფა საქართველოში იმდენად გავრცელებულია, რომ ქრის- 
ტიანული მოძღვრება იძულებული შეიქნა ყოველდღიური ლოცვები შემოეღოთ 

5. ბ. აბაშიძე 65



სანადირო ადგილებთან მისვლისას კლდის პირველ შესავალში 

მონადირე სანთელს აკმევდა, ილოცებდა და ,„ხმელგანატეხს“ შე- 

ჭამდა. 

„ღმერთო, მშვიდობიანად დამაბრუნე სახლში, 

მარჯვენა დამილოცე, დალიძ. 

ლოცულობდა სვანი მონადირე. ბროლის წმ. გიორგისადმი და ნა- 

დირთ ანგელოზისადმი ან ნადირთ მწყემსისაღმი იყო მიმართული 

რაჭველის ლოცვა. 

მონადირე მადლობის ნიშნად 'ნადირთ ღეთაებას სწირავდა მოკ- 

ლული ნადირის გულ-ღვიძლს, წმინდად მიჩნეული ნადირი მონადი- 
რის განსაკუთრებული გაფრთხილებისა და პატივისცემის საგანი 

იყო. ნანადირევით დაბრუნებულ მონადირეს ფეხზე ადგომით მიე- 

სალმებოდა ყველა“.! 

მონადირული ჩვეულებებისადმი მიძღვნილი საგალობლები, რი- 

ტუალები და სხვა საიდუმლო წესები მრავლად გვაქეს შემორჩენი- 

ლი. მათი სამონადირეო რიტუალი სცილდება კერძო, მონადირულ 
ხასიათს და ზოგად რელიგიურ დონემდე ადის. მონადირული ცხოვ- 

რება პრეისტორიულ კაეკასიაში წამყვანი ყოფილა. სამონადირეო 

წეს–ჩვეულებაც, შედარებით სხვა სამეურნეო საყოფაცხოვრებო 

ჩვეულებებთან, პირველ ადგილხე გვევლინება, ამიტომ მითური 

სიუჟეტების ძირძველობა სამონადირეო ეპოსში უნდა ვეძებოთ. 

ამირანისა და მისი ძმების (ან ბიძების, სათავგადასავლო ამბები 

ხომ სანადიროდ წასვლით იწყება: 

„სანადიროდ წასულიყვნენ ამირან და ძმანი მისნი“. 

მონადირეობა, როგორც საზოგადოებრივი ყოფის უფრო ადრე- 

ული სოციალური ფორმა, ღვთაებებთან ურთიერთობებში გვევლი- 

ნება. 

ამირანსაც ისევე, როგორც სხვა სამონადირეო ეპოსის გმი- 

რებს, ოქროს რქიანი ირემი ხვდება. 

„ჩვენ ვეთანხმებით მკვლევარს, როცა ის აცხადებს, რომ ამი- 
რანი მონადირეთა წრეში წარმოიშვაო. ეს უეჭველად „სწორი დე- 
ბულებააო“, –– წერს ალ. ღლონტი თავის წერილში „მიჯაჭვული 

გმირის პრობლემა ქართულ ეპოსში“, რომელიც მ. ჩიქოვანის „ქარ- 
თული ეპოსის პირველი წიგნის გამოსვლას მიუძღვნა.? 

სანადიროდ წასულ ამირანს წამოუხტება ირემი, რომლის #ქე- 

სანადიროდ გასვლის წინ. ლოცვები შვიდდღიური იყო. კვირის სხვადასხეა დღეს 

სხვადასხვა ლოცვას უფარდებდნენ. 
1 ელ. ვირსალაძე, ქართული სამონადირეო ეპოსი, 1964, გვ. 27. 

2 საქართველოს სსრ მეცნიერებათა აკადემია, საზ. მეც. განყოფ. მოამბე, 

1961, გვ. 281. 
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ბიც ოქროსია. ეს ნადირთ მფარველია, რომელიც ამირანს გადაიტა– 

ცებს ცხრა მთას იქით. ასეთივე გზას გადის სვანი მითური გმირი 

„მონადირე ჩორლა“. 

ჩორლა სანამ გზას გაუდგებოდა, ცხრა კლდეს გადასულა, არაფ– 

რის კვალი არ უნახავს.'მეათე კლდემდე გასულა, აქ ბევრი ჯიხვი და 

არჩვი დაუხოცავს.! 

ამირანის შესახებ თქმულების გაფორმება გუთნური მიწათმოქ– 

მედების დასაწყის ეპოქას ეკუთვნის, -–- წერს ელე ვირსალაძე, –– 
მაგრამ მან ბევრ რამეში ასახა და შეინარჩუნა მონადირეობის ეპო- 

ქის კვალი. ამირანის ეპოსი ამიტომ განსაკუთრებით მჭიდროდ უკავ- 
შირდება ქართული სამონადირეო ეპოსის უძველეს ძეგლს.? 

ამირანის ეპოსის ერთ-ერთ ვარიანტში ვკითხულობთ: 

სანადიროდ წასული უსუპი ნახულობს ქალს. „ნადირობის 

დროს ერთს მთიან ადგილას კოშკი ნახა. ახლოს რომ მივიდა, შეი–- 

ტყო, რომ კოშკში მზეთუნახავი ქალი ზისო. უსუპი კოშკში შევიდა 
და სამი დღედაღამე დაჰყო ამ ქალთან“.3. 

სვანურ სამონადირეო ეპოსში „თეთრი მანგურიში“ ვკითხუ- 

ლობთ: 

იწასულბარ ჯიხვებზე სანადიროდ, 

დაგღამებია თურმე გამოქვაბულში, 

დაგინთია დიდი ცეცხლი, 
ჯიხვის მწვადი შეგიწვავს, 

ამ დროს დალი გსტუმრებია. 

–- თეთრი მანგურ, მშვიდობით მომიხვე! 

რატომ მოხვედი ჩემს გამოქვაბულში? 

–- დამიღამდა, აბა რა მექნა? 

–- წასვლა –- დაბრუნებას ცუდს გიზამდი, 

მაგრამ ამისთანა ადამიანი შენანები. 
–- აბა, როგორ არის ჩემი საქმემ – 

ამას მანგური ეკითხება. 

ასე, მე ვერ გაგიშვებო, 

საყვარლად თუ არ გამირიგდები, 

მაგრამ? ცოლი და "შვილი მყავს. 
–- იმათ ამით არა დაუშავდებათ რა, 
მაგრამ არსად გაამჟღავნო; 

ამაღამ ერთად წვებიან, 
ლხინი და სიამოვნება ბლომად ექნებათი.4 

1 სვანური პოეზია, 1939, გე. 291, 
92 ელ. ვირსალაძე, ქართული სამონადირეო ეპოსი, 1964, გვ. 75. 
3 მ. ჩიქოვანი, მიჯაჭვული ამირანი", 1947, გვ. 272. 

4 სვანური პოეზია, 1, 1939, გე. 277.



ეს ადგილი გვაგონებს უსუპის კოშკში მზეთუნახავთან დარ- 

ჩენას, დალიც ხომ ულამაზეს ქალად არის ცნობილი ქართულ ს.- 

მონადირეო მითებში. 

ოსური ნართის გმირებიც ხშირად დადიან სამონადიროდ და. 

სწორედ იქ ხვდებათ მსგავსი თავგადასავლები. მაგ., ურიზმაგს კლდე- 

ებში უღამდება, შედის გამოქვაბულში, სადაკცკ „ულამაზესი ქალი 

ხვდება და სარეცელის გაყოფას სთხოეს.! 

ქართული წამყვანი მითური სიუჟეტები დაკავშირებულია სა- 

მონადირეო ყოფასთან, მითური გმირის ამირანის სიუჟეტური ქარ- 

გა ფართოდ შედის სამონადირეო მითებში. 

სვანური პოეზიის 1 წიგნში ვკითხულობთ, რომ სვან მონადი- 

რეს მიუვალ კლდიდან ესმის კივილი: 

„ზევით ავიხედე, –– თეთრი კლდეა: 

კლდეში დალი მშობიარობს, 
პირს მგელი უდარაჯებს“.2 

მგელი იტაცებს ბავშვს. მონადირე ჰკლავს მგელს, ართმევს 
ბავშვს და დედას უბრუნებს. ზოგი ვარიანტით მონადირეს ბავშვი 
მიჰყავს შინ. ზრდის და იგი იმ ცნობილ მონადირედ დგება, რომელ- 

საც ნადირობის დროს ეხმარება წმინდა გიორგი. ასეთ ვარიანტალ 

მიგვაჩნია 1969 წ. გამომცემლობა „ნაკადულის“ მიერ გამოცემული 
სვანური ეპოსი „გივარგილ“, რომელიც ავტორმა სვანურ ფერხისა- 

ებიდან შეადგინა: გივარგილი დალის შვილია, ისევე როგორც ამი- 

რანი, ბავშვობისას მწყემსად არის, მოზრდილს კი აღარ აკადრებენ 
მწყემსობას და როგორც დალის შვილს, მონადირედ ზრდიან. დალე- 
ბი გივარგილს აბამენ მიუვალ კლდეზე ბევრი ჯიხვის ხორცისთვის. 
ქართული ფერხისაების უმრავლესობა მონადირისა და ღვთაებათა 
ურთიერთობას შეეხება. ქვემოთ გაგაცნობთ ასეთი სიმღერების მოკ- 
ლე შინაარსებს. 

ფერხისაი „ბეთქან“: 

კალოს ლეწვისას შუნი გამომხტარა კლდიდან: „ვინც ამას მოკ- 
ლავს, მუჟალო-მულახი ჯილდოს მისცემს!“ 

ბეთქანის დედა ეუბნება: წუხელი ცუდი სიზმარი ვნახე, სამი 

1 ნართები (ოსური ხალხური ეპოსი), 1947, გე. 244. 

2 სვანური პოეზია, 1, 1939, გე. 271. 

მითური გმირების დევნა მარტო ქართულ მითოლოგიაში არ არის ცნობილი. 
დევნას განიცდიან სხვა მითური გმირებიც. მაგ, ბერძნული გმირი აპოლონის 

დედას –– ლეტოს, სდევნის ტიფონი, დაბადების შემდეგ აპოლონი უნდა მოსტა- 

ფოს. ასეთივე დევნას განიცდიან სხვა კეთილი მითური გმირებიც: ზევსი, ატტის», 

დიონისე, ედიჰელ, პერსე, რომული, რემი, აგვუსტი და სზე... 
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კბილი ამომვარდნოდა. შენ ნუ გაედევნები. ბეთქანი არ იშლის ·და 
მისდევს შუნს: 

„მისი ცოდვა ნუმც დალევია, 

თამარს, მის რძალს: 

„უწმინდური გამაგზავნა სანადიროდ!“ 

კლდე ჩამოინგრევა. შერჩა კლდეზე ბეთქანი, ხალხი კიბეებს 

ადგამს, თოკებს ჰკიდებს, მაგრამ, რაც უფრო მაღალ კიბეს ადგა- 
მენ, მით უფრო მაღლა იწევს კლდე. გადმოხტა ბეთქან კლდიდან და 

დაიღუპა. სიმღერა მთლიანად მოთქმაა ბეთქანის დაღუპვაზე. ის 

გმირია. „საბრალო ბეთქან, საცოდავო ბეთქან!“ 

ფერხისაიში ჯიხვი გაიგივებულია ბოროტ არსებასთან, ეშმაკ- 

თან, რომელიც ხალხის საყვარელ გმირს ღუპავს. 

შემდეგი ფერხისაიც მოთქმაა და ისიც ისევე იწყება, როგორც 
„ბეთქანი“: 

„ო, საბრალო, მეთქი საცოდავო!“ –- მოსთქვამს ხალხი. ეცო- 

დებათ და უყვართ ხალხისთვის თავგადადებული მონადირე. ეშმამ 

მონადირე გაუვალ კლდეზე შეიტყუა. დასაბრუნებელი გზა აღარ 

არის: 

„წინ საურმე გზები მიუძღვის, უკან ლაკვრაშის კლდეები („სვე– 

ტები") მიჰყვება!“ 
კლდე ჩამოინგრა, მეთქი მარცხენა ფეხით შერჩება ნაპრალს. 

„დილის ცისკრის ვარსკვლავი ამოდის, 

მონადირე კაცს თვალი არ მოჰკრა!“ 

მეთქი შეამჩნევს სანადიროდ მიმავალ მონადირეს. 

„კაი მგზავრობა მონადირეს"! – 

მეთქიმ მიაძახა ლაკვრაშის წვერიდან“. 

მეთქი აბარებს მონადირეს, როგორ მოიქცნენ მისი ახლობლე– 

ბი: „უამბე მამაჩემს: 

„რანგი და ღვინო ბლომად მიკურთხოს; 

უამბე დედაჩემს: 

ხაჭაპური და ვიშდვარი ბლომად მიკურთხოს!“ 

მეთქი დებს, ძმებს, ცოლს თუ საყვარლებს ყველას თავის წილ 
დავალებას აძლევს, თუ როგორ გადაუხადონ საბრალო მონადირეს 
წესი. ბოლო ნაწილი პირველ პირშია მოყოლილი, ხოლო ხალხი 

აყოლებს: 

“ო, საბრალო, მეთქი საცოდავო!“ 

მეთქი ვარდება კლდიდან ყორანი უტრიალებს ––- „თითქოს 
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მეთქის თვალი უნდა". დათვი უტრიალებს –– „თითქოს მეთქის თვა- 

ლი უნდა!“! 

შემდეგი ფერხისაი, მოყოლილია, თუ როგორ ეძებს ამხანაგს 
მულახმუჟალის თემში სანადიროდ გასაყოლად მეთქი. არავინ გაჰყ- 

ვა უკან თურმე, მხოლოდ საყლა? გაიყოლა. 

„შენი კუთხვაპ მხარზე დაგიღვია, 

საგზლად წაიღე სამი ხაჭაპური. 

სანამ გზას გაუდგებოდი, 
ცხრა კლდეს გადასულხარ, 

არაფრის კვალი არ გინაზაეს“. 

მეათე კლდეზე ჯიხვი და არჩვი ბლომად შეხვედრიათ. 

სანამ სროლას შეუდგებოდი, 
ის ოცი უკეე მოგიკლავს, 

ჯიხვი და არჩვი –- ყველა შერეულად, 
ერთი კოჭლი თხა დაგრჩენია“. 

კოჭლი თხა დალების გამოქვაბულამდე მიაღწევს. 

დალები აღელდნენ: „ჯიხვი და არჩვი ყველა დაუხოცავს 

იმ სისხლისმსმელ ჩორლას!« 

დალებმა შეკრეს ჩორლა და მიუვალ კლდეზე დაჰკიდეს. 
„იქ ჩორლას მოთქმა 

მყარ ქვასაც ცრემლს დაადენდა, 

იქ საყლას წკმუილი 

ტყის ფოთოლსადც) კი არზევდა?. 

ჩორლა აბარებს საყლას: წადი ჩემ ძმებთან, „ჩემი ძვლები შინ 

წაიღონ: საყლას მოხუცი შეხვდა, ეკითხება: 

„საყლავ ჩემო, შენი პატრონი სადა გყავს? 

ჩემი პატრონი დიდ კლდეზე ჰკიდია“, – 

პასუხობს საყლა. 

დალები დაჰკიდებდნენ, –– ამბობს წმინდა გიორგი და დალებ- 
თან მიდის. ცალკე კლდეზე ერთი დალია და ტირის, მას ჩორლას 

საყვარლობას, მეძაობას აბრალებენ; წმინდა გიორგი მისგან გაიგებს, 

რომ დალებს მეძავი ქალის ფეხის ნადგამზე კაცის მოყვანის ეში- 

6იათ. მიდის „დალებთან წმინდა გიორგი და ეუბნებათ: „ან გამოუშ- 

ვით ხვთის მოსავი ჩორლა, ან მეძავი ქალის ფეხის ნადგამზე ფეხის 

დამდგმელ კაცს მოგიყვანთ“. დალები ჩივიან: 

L სვანური პოეზია, 1, 1939, გვ. 285. 
2 ძაღლის სახელი. 

3 კუთხვა –– თოფია. 
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„უფალო ჩვენო, რას გვაქნევინებთ? 

ერთი კოჭლი თხა დაგვიტოვა 

იმ მონადირე ჩორლამ!“ 

დალები უშვებენ მონადირეს. მონადირე და წმინდა გიორგი 

წამოვიდნენ. წმინდა გიორგიმ მოიყვანა წვიმა და დალების ლაშქარი 

ნიაღვარმა წალეკა. ერთი დალის გადარჩენას სთხოვს ჩორლა: 

„უფალო წმინდა გიორგი, მაპატიე, 

ამას ჩემთვის სიკეთე უქნია. 

ბევრი გაციეებული გაუთბია. 
ბეერი მშიერი გაუძღეია. 

გევედრები, ჩემო უფალო, 
ეს დალი არ დაევახრჩოთ. 

–- სადღაც მოჰკვდე, იქ მოკედეს, 
თქეენი შთამომავლობა მილიონი იყოს“, – 

ლოცავს ორივეს წმინდა გიორგი. - 
წმინდა გიორგი ავადმყოფთან მიდის; მლოცველ ქალს შვილი 

უკვდება. მტრედნა წმინდა გიორგის შეატყობინა. 

„ქალს უთხარ ჩემგან იმედი: 
შენს ვაჟს გაგიცოცხლებ", – 

დააბარა მტრედს წმინდა გიორგიმ. ბოლოს წმინდა გიორგი არჩე- 

ვანს აძლევს ჩორლას: 

„შენ რა გინდა, ჩემო ჩორლა: 

კვირაში წერილი არჩვი, 

უხვად და უნებლად, 
თუ დღეში ჯიხვის თაეი? 
– უფალო ჩემო, ნუ გამიწყრები: 

– დღეში -- ჯიხვის თავი! 

დასცილდნენ ერთმანეთს, ჩორლას ცოლი ძლიერ მეძავი დაუხვდა 

სახლში. კლდის დალს სული ამოხდა. ჩორლაც იქვე კვდება.! 

ფერხისაი „ჩორლას“ სხვა ვარიანტის მიხედვით. მონადირე 

ჩორლა და შავი ყორანა (ძაღლი) წავლენ სანადიროდ. გასულა ჩორ- 
ლა თეთრ კლდეზე, ვერაფერი უნახავს. გაბრუნებულა დალის ყანი- 

საკენ, სამი ჯიხვი მოუკლავს. დალებმა იგი კლდეზე დააბეს მარჯვენა 
ხელით და მარცხენა ფეხით. აქ ფერხულის მონაწილენი მოსთქვა– 

მენ: 

„ჩორლა საბრალო, ჩორლა საცოდავო, 

ნეტაი სად დარჩება შენი ძვალი! 

  

1 სვანური პოეზია, 1, 1939, გე. 289. 
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აფსუს (შენი) თოფი და იარაღი, 

თოფი და იარაღი ჟანგის შესაჭმელად!“ 

ძაღლი გაიქცა ძმების ამოსაყვანად. წინ წმინდა გიორგი შემო- 

ხვდა და ჩორლა მოიკითხა. „ჩორლა კლდეზე მიაბეს დალებმა“, -- 

ეუბნება ძაღლი. წმინდა გიორგიმ ძაღლი ყორანა ჩორლასთან გა- 

აბრუნა, –– გამაგრდესო. დალებთან მე მივალ, მოლაპარაკებას გავ- 

მართავო. დალები უშვებენ ჩორლას და მარჯვენა მხარს სტეხენ. 

წმინდა გიორგი უმთელებს ჩორლას მხარს დალებს მეწყერსა და 

ნიაღვარს მიუშვებს და წააღებინებს. აქაც არჩევანს აძლევს წმინდა 
გიორგი: 

იდღეში (თითო) ჯიხვი გქონდეს, 

წვრილი არჩვი უარუთქმელად გქონდეს! 

როცა შენ სიკვდილი გერჩიოს, 

მანამდე ეს ნატვრა გქონდეს; 

როცა ის ირჩიო, 

მაშინ (იყავ) ჩვენთან მყოფი“. 

ფერხისაებში „კარგ მონადირე ჩორლასა“ და „მონადირე ჩორ- 

ლაში“ (აგრეთვე „ქალაშიაც“) დასჯილ მონადირეებს წმინდა გიორ- 

გი ეხმარებათ. ასეთი ვარიანტი უფრო გვიანდელია, პირველ ვარიან– 

ტად მონადირის დაღუპვა მიგვაჩნია: 

„კარგი ქალა წასულა, 

წასულა სანადიროდ, 

მიჰპარვგია ჯიხვის ფარას, 

ერთი თოფის სროლაზე 

ხუთი ჯიხვი მოგიკლავს“. 

დალები იგებენ ამ ამბავს და სჯიან ქალას: 

„მარჯვენა ბარძაყს მოვამტერევთ, 

ახალ გაკეთებული ბანდულის წვერით 

ოქროს საკიდზე დაეკიდებთ!“. – 

დაემუქრებიან დალები და აასრულეს კიდეც: 

„ეს მართლაც ასე მიყვეს: 
გადამიცდინეს მარცხენა ფეხი, 

მარჯვენა ბარძაყი მომტეხესო!“! 

მოსთქვამს მონადირე და ყურშას აგზავნის, დედაჩემს სულის მო- 

სახსენებლად ხაჭაპურ-ჭიშდვარი გაამზადებინეო. 

1 სვანური პოეზია, 1, 1939, გვ. 297. 
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ყურშას წინ წმინდა გიორგი ხვდება: 

– საბრალო ყურშა, სად მიდიხარ? 

–- როგორ თუ სად, ქალა გადმოვარდა პიუხიდან. 

„ჩემს ქალას რა გადმოაგდებდა, 
თუ დალები არ უღალატებდნენ?. -- 

ამბობს დედა. 

წმინდა გიორგი მიდის დალების ოქროს კარავთან. 

ისაბრალო დალებო, რა ჩაგიდენიათ? 
ჩემი ქალა რად გადმოაგდეთ? 

საყოფ სადგომს დაგილევთ, 

თქვენს ჭიუხს ტრამალად ვაქცევ!“ 

შეშინდნენ დალები და საჩუქარს აძლევენ ქალას. 

»--(ყოველ) სექტემბრის დამდეგს 

მსხვილი ჯიხვები ჰქონდეს, 

წერილი არჩვები ულევადღ ჰქონდეს 
მისი გვარის ყველა მონადირეს“, 

ფერხისაის ის ადგილი, სადაც ნათქვამია მონადირის ოქროს 

საკიდზე ფეხით ჩამოკიდების შესახებ, აშკარად გვაგონებს აღმო- 
სავლეთ საქართველოს მონადირეთა ბედს, კლდიდან გადმოვარდნი- 

სას ისინიც (ზოგ სიმღერაში) ოქროს საკიდებით ეკიდებიან.! 
სიმღერა ბეთქილზე შეძახილებით იწყება. ხალხი შეკრებილა 

და ფერხისაის შესდგომია. ამ დროს თეთრი შუნი გაუხტა ბეთქილს 

ფეხებს შორის, ბეთქილ გამოეკიდა. წინ გზა ჩანს, უკან გზა იყრება. 
შეიტყუა ბეთქილ თეთრმა შუნმა მიუვალ შაეს კლდეზე –– დალის 
სამეფოში. ბეთქილი მიესალმა: დალს, დალი გამწყრალია: 

„რად უღალატე ჩემს პირობას?, – 

ეკითხება დალი. 

– ჩემი მონაცემი მძივი რა უყავ? 

– ის საწოლის სასთუმალში დამრჩა“, -- 

იმართლებს თავს ბეთქილი, მაგრამ დალმა იცის ბეთქილის ღალატის 

შესახებ და უფსკრულის პირზე მიატოვებს. 

„ბეთქილი კლდეზე გადმოვარდება, 
ძირს ტოლები აიღებენი.2 

1 სვანური პოეზია, 1, 1939, გგ. 303. 

2 იქვე, გვ. 281, 
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დალი 
ამ სიმღერაში მონადირე ჰყვება თავის თავგადასავალს, დედა 

საგზალს უცხობს, იგი მიდის სანადიროდ. თეთრი კლდიდან კიეილი 
მოესმის, დაინტერესდა მონადირე, მივიდა კლდესთან. 

„კლდეში დალი მშობიარობს, ძირს მგელი უდარაჯობს“. 

„დალს შვილი კლდეზე გადმოვარდნია, ის მგელს გაუქროლე- 
ბია“, 

მონადირე შეეხმაურა დალს: 

„მე ვარ კლდის დალი, 

ჩემი შვილი მგელმა წამართვა!“ 

მონადირე გაეკიდება მგელს და ჰკლავს მას, დალის შვილი 

მხარზე შესმული მიჰყავს დედასთან. დალი ეუბნება მონადირეს, 
რაც გინდა მთხოვეო. 

იგერჩიოს და –- ჩემი დედობა, 

გერჩიოს და –- დობა სიყვარული! 

არც ერთის ღირსად არ სთვლის თავს მონადირე: 

– იმის დიდება მოგსვლოდეს, 

მე იმას ვერ გკადრებ!“ 

დალი მონადირეს ჯიხვებს აჩუქებს, ლოცავს და ნადირობაში 

დახმარებას პირდება: 

„იცოცხლე მარად, 

შენი გვარისა ყველა მონადირე (იქნება), 

მარჯვენა მხარში შე ამოგუდგები („მხარით მე 
ვეახლები!4)! 

სიმღერა „მონადირეში“ ხალხი ლოცავს გმირს: 

„ო, ბედნიერო მონადირევ! 

სანადიროდ მიდიხარ ბნელ ხევში“ 

შემდეგ მოთხრობილია, როგორ დაინახავს იგი მგელს, რომე- 
ლიც ჩვილს მიარბენინებს. მონადირე ჰკლავს მგელს, ჩვილი მოჰ- 
ყავს, კლდიდან ტირილი მოესმის, შეეხმიანა მონადირე: 

„მე ვარ კლდბს დალი“, –- გაეპასუზა დალი. 

„წუხელ სამრევლოში ვიყავიო („ყოფილაო“) 

მგელმა ჩვილი მომპარაო („მოუპარავსო“) 

მადლით საესეე, კარგო მონადირევ, 

ის მგელი (ზომ არ) გინახავსო? 

–- ის მგელი მე მოეკალიო4. 

" სეანური პოეზია 1, 1939, გე. 271. 
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ეუბნება მონადირე: 
დალს კლდეზე აჰყავს მონადირე. მოდის დალის შვილი აფსათი. 

დალი უყვება ჩვილის დაკარგვისა და პოვნის ამბავს: 

ი“ რა იქნა ის მონადირემ. 

კითხულობს აფსათი. 

დალის გამოჰყავს მონადირე. აფსათი ეუბნება მონადირეს, რა 

საჩუქარი გირჩევნიაო. 

„ყოველგვარ წყალობას ჯიხვის ბეჭი მირჩევნიაო. 

–- რაკი ასე გიყოჩაღებია, 

ვეალად მედეას სექტემბრის ჯიხვებიო".! 

ფერხისაის გმირს „თეთრ მანგურს“# ღირსეულად ლოცავენ სვა- 
ნები: 

„სვანეთის საჭებო თეთრო მანგურ, 

ყოფა-ეცზოვრება კარგი გქონიაბ, 

ასე იწყება ეს სიმღერა. აქვეა მოთხრობილი თეთრი მანგურის მი– 
თური სიმდიდრისა, სიძლიერისა და სიკეთის შესახებ: 

„სახნავი ლახამულაში გაქვს თურმე, 

სათიბი მხარაში გაქვს: 
საფოცბრად თურმე მდეეები გეწევიან, 

მოსამკალად თურმე დალები გეზმარებიან?. 

შემდეგ: წასულა მანგურ ჯიხვებზე სანადიროდ, შემოღამებია, 
შესულა გამოქვაბულში, დაუნთია ცეცხლი, ჯიხვის მწვადი შეუწ- 
ვავს. ამ დროს „დალი სტუმრებია: 

„- თეთრო მანგურ, მშვიდობით მომიხვე! 

რატომ მოხვედი ჩემს გამოკვაბულში? 
–- დამიღამდა, აბა “ა მექნა? 

–- წასელა –-– დაბრუნებას ცუდს გიზამდი, 
მაგრამ ამისთანა ადამიანი მენანები". 

„“- ასე მე ვერ გაგიშვებ, 
საყვარლად თუ არ გამირიგღები. 

– მე სიამოენებით გაგირიგდები, 

მაგრამ ცოლი და შვილი მყავს! 
–- იმათ ამით არ დაუშავდებათ რა, 

მაგრამ არსად გაამქღაენო“. 

1 სვანური პოეზია, 1, 1939, გე. 275. 
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დალი აჩუქებს ჯიხვსა და არჩვს და გაჭირვებაში დახმარებას 

ჰპირდება. 

„ამაღამ ერთად წვებიან, 

ლხინი და სიამოვნება ბლომად ექნებათ“. 

მეორე დილას შინ რომ ბრუნდებოდა, მონადირეს სვავები დახ- 

ვევიან, რამდენიმე ხმლით მოკლა, მაგრამ მასაც ცუდი დღე დაადგა, 

ინატრა დალი, დალი მოვარდა, იფნის ჯოხით დაერია სვავებს, და– 

ხოცა. თეთრ მანგურს ფრთა მოუსვა ჭრილობაზე, გაუმრთელა ჭრი- 
ლობები და შინ გაუშვა.! 

„დალი კლდეში მშობიარობსი.2 

ამ სიმღერაში გადმოცემულია ტრაგედია მონადირისა, რომელ- 

მაც გადაარჩინა თეთრი კლდის დალის შვილი: 

„დალი კლდეში მშობიარობს, 

მშობიარობს თეთრ კლდეში 

შენ შვილი გადაგვარდნია, 

გადაგვარდნია კლდის იქით“. 

ქვევით მგელი უდარაჯებს, 
ქვევით მგელს პირი დაუვლია, 
გააქროლა მინდორს ქვემოთ“. 

„თურმე ქედ-ქედ მონადირე მიდის“, მონადირე ჰკლავს მგელს 

და მოჰყავს ბავშვი დალისთან. დალი მტირალი დახვდება. 

იღალი კლდეში მოსთქვამს 

უფრო (კი)! კლდეები მოსთქვამენ“; 

თეთრი კლდის დალი ნაწნავს ჩამოუშეებს და თავისი შვილი 

აჰყავს, მადლობის ნიშნად მონადირეს საჰმ არჩევანს აძლევს: 

„ერჩიოს და ყოველდღე 
შუნს მივსცემთ; , 

ის თუ არა, სექტემბერში 

ცხრა ცალ ჯიხვს მივსცემთ; 

ის თუ არა და ჩემთან წოლა. 

–- „შენთან წოლას მე ვერ გაკადრებ, 
ცხრა ცალი ჯიხვი მომეცი!“ -– 

შესთხოვს მონადირე. დალმა 

იგამოუყვანა ცხრა ცალი ჯიხეი, 
ერთი ოქროს რქიანი გაურია“. 

L სვანური პოეზია, 1, 1939, გვ. 277. 

2 იქვე, გვ. 269, 
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„მონადირემ ოქროს რქიანს დაუმიზნა, 

იმან ტყვია არ გაიკარა, 

მონადირეს შეუბრუნა შუბლში, 

მონადირე მეფისა ააგორა“. 

აქ ჩვენთვის საინტერესოა მონადირის უცნაური სიკვდილი. და– 

ლი ჰპირდება ცხრა ჯიხეს შვილის გადარჩენისათვის და დაპირებას 
უსრულებს; რატომღაც ამ ჯიხვებში ერთ ოქროს რქიანს” გაურევს. 

მონადირეც სწორედ ოქროს რქიან ჯიხვს ესვრის ტყვიას, ტყვია 

მონადირეს „შუბლში შეუბრუნა“, 

გასარკვევია დალის შურისძიების მსგავსი მოქმედება, რომელიც 

გამოცანასავით ისმება ჩეენს წინაშე. დალიმ მონადირე დაღუპა, 

შეილის გადამრჩენელი მონადირე. რატომ გვევლინება დალი ბო–- 

როტ დედად და სიკეთის სამაგიეროდ ასე რატომ იქცევა? 
იქნებ არ იცოდა დალიმ, რომ ოქროს რქიანი ჯიხვი მონადირეს 

ტყვიას დაუბრუნებდა უკან? ეს გამორიცხულად ითვლება. დალიმ 
იცოდა, რომ თუ მონადირე ოქროს რქიან ჯიხვს ტყვიას ესროდა, 

ტყვია უკან შეუბრუნდებოდა. შესაძლოა. დალიმ მხოლოდ ის არ 

სცოდა, რომ მონადირე ოქროს რქიან ჯიხვს გაუბედავდა ტყვიის 

სროლას. შესაძლოა, მონადირეს არ უნდა ესროლა ოქროს რქიანი 

ჯიხვისათვის. მაგრამ ეს ოქროს Cქიანი ჯიხეიც ხომ აჩუქა დალიმ 
მონადირეს? აქ ერთი საკითხი ივრება, კერძოდ, მეფის მონადირის 

კაცური მორალის საკითხი. რატომ გაბედა სროლა, თუნდაც ოქროს 

რქიანი ჯიხვი მისი საკუთრება ყოფილიყო? სხვანაირად ეს საჩუქა- 

რი ალბათ მისი არ იქნებოდა საბოლოოდ. აქ სროლა საჩუქრის ფი- 

ზიკურად შემომტკიცების ნიშანია. ოქროს რქიანი ჯიხვის ღვთაებ- 

რივი წარმოშობა კი მონადირეს ამის უფლებას არ აძლევდა.. ეს 
ასეა, მაგრამ დალიმ მაინც აჩუქა, იქნება სჯობდა, არ ეჩუქებინა? 

ნუთუ ვერ შეასრულა ჯიხვთა რიცხეი ცხრპმდე ოქროს რქიანის გა– 

რეშე? იქნება გაუჭირდა, ჯიხვები აღარ ეშოვებოდა? ესეც გამორი- 

ცხულად მიგვაჩნია, რადგან დალს შეეძლო ცხრაზე ნაკლები ჯიხვი 
შეეთავაზებინა. სიმღერიდან არა ჩანს, რომ მონადირე სიკვდილის 

ღირსია. ის დალის შვილს გადაარჩენს დაღუპვისაგან საჩუქარსაც 
თვითონ არ სთხოვს და, რაც 'მთავარია, მოკრძალებულია დალის მი– 

მართ; მის მესამე პირობას უარყოფს. 

„შენთან წოლას მე ვერ გაკადრებო“. 

ფერხისაიში ჩეენ ვხვდებით ადამიანსა და სამყაროს შორის 

დამოკიდებულების საკაცობრიო პრობლემას. ადამიანს კი აძლევს 

ღმერთი ბევრს ხელმისაწვდომად, მაგრამ თვითონ ადამიანმა უნდა 

განსაჯოს ბევრი რამ და მთლად არ უნდა აჰყვეს ცდუნებას. მაშ, 
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რატომ ღა იძლევა დალი საჩუქრად ოქროს რქიან ჯიხვს? მონადი- 

რე, რომელიც ზეკაცად ითვლება, ღვთაებრივსა და მიწიერს შორის 

გაორებულად მიგვაჩნია. ამ შემთხვევაში ის არ ჩანს უბრალო მი- 

წიერი სურვილების ტყვედ. მონადირე მაღალ პიროვნებად გვევლი- 

ნება. ის თავისებური შუამავალია ადამიანსა ·და ღვთაებებს შორის, 
ამიტომ იგი ტრაგიკული პიროვნებაა. ის მოწინავე ადამიანია და ყო- 

ველგვარი ადამიანური ცოდეებისათვის პასუხს აგებს ღვთაებათა 
წინაშე. მონადირე აქ თავისი ხალხის ცოდვათა თავისებური მატა- 

რებელიცაა და ღვთაებათა წინაშე შუამდგომელიც. ეს იცის ხალხმა 
და დასტირის საკუთარსაც და მონადირის ხვედრსაც. 

არის შემთხვევები, როცა ადამიანმა იცის, რომ დაისჯება, მაგ- 

რამ თავს მაინც ვერ იკავებს ცდუნებისაგან. ჩეჩენ-ინგუშური გად- 

მოცემით მოხუც მონადირეს, რომელსაც უამრავი ნადირი ჰყავდა 

დახოცილი, ხვდება თეთრი ირემი. მოხუცმა იცოდა, რომ თუ მონა- 

დირეს თეთრი ირემი შეხვდება. ნადირობას თავი უნდა დაანებოს. 

მოხუცი მონადირე არ მისდევს წესს და ესვრის თოფს ირემს, ტყვია 

ხვდება თვალში მონადირეს და აბრმავებს. თეთრი ირემი კი მშვი- 

დად მიდის.! 

წინა აზიის ღვთაებები ხომ, როგორც „ღვთისშვილები“, ხში- 
რად სწირავდნენ თავს ხალხს, ადამიანთა ცოდვებისათვის.2 

ასეთი „ღვთისშვილების“ ნატურ-მითურ ორეულებად ბეთქილი 

და აღმოსავლეთ საქართველოს სხვა მითური მონადირეებიც (ჯარჯი, 

სიდამონიძე და სხვ.) შეიძლება მივიჩნიოთ. თუმცა ამ უკანასკნელთა 
შემთხვევაში ასეთი მომენტი წინა პლანზე წამოწეული არ არის. 

ასევე საინტერესოა თქმულება ყურშასა და ივანე ქვაციხელის 

შესახებ, რომელიც, როგორც დანარჩენი სამონადირეო მითური სა- 

ზის სიმღერები, ფერხისაის დროს სრულდებოდა. 

ყურშასა და ივანე ქვაციხელის ლექს-თქმულებანი: 

ფერხისაის შესავალი „შავი ყურშა“ შეძახილით იწყება. თქმუ- 

ლებაში ყურშა ხასიათდება, როგორც კარგი მონადირე; ყურშას ყე- 

ფა ქუხილსა ჰგავდა ზეცისას, ყურშას ნახტომი დიდი მინდორი იყო, 

1 M. IIC.2M09, (I 0031!M/), I1606XIXM »016MMV06CMIIX II06,(CX884/1CMMXL 

XV 32MM2X03, თბ., 1971, 12 აპრილი. 

მოხსენება წაკითხულია თბილისში: 18C000)03I)მი M#M2X9Mგი CლCCM9M, II0C8%M- 

ასხ8MM2გ8 9#MI0L2M თI0X68ხ”» გსX6070II9MCCX9VX IM 3+1M0:020თ#Mყ0CMMI» 1ICCXIC1082- 

MM# 8 1970 I. 

2 #, #/ი63C MM6 0 Xი8MC72C, 1925, გვ. 58. და /IX. რიბ3იი, «30M0129 
80189, VMM020ILIMC # 80CM06CCC2I0IIMC 60 02CIMICIVხM0CXIM>», 1923, გე. 60, 64. 
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ყურშას ტოტები კალოს ოდენები, ხოლო ყურშას თვალები მთვა- 

რის ოდენები. ეს დახასიათება ყურშას მითურ ცხოველად წარმო- 

გვიდგენს. 
ამავე ფერხისაის მსგავსია ივანე ქვაციხელის ლექსი. ჯიხვებს 

კლდეზე შეეტყუებინათ განთქმული მონადირე, რომელიც დაბლა 

ვეღარ ჩამოდის, ისრისგან ცეცხლი დაუნთია ყურმა დაუკლავს, 

მაგრამ ვერ შეუჭამია: 

„გვითლია, არ გვიჭამია, 

არც სული წაგვიწყმედია“. 

ივანე ქვაციხელი თხოულობს მიჯნურს დამანახეთ და კლდი- 

დან გადმოვხტები 

„მომგვარეთ ჩემი მიჯნური, 

მაღლიდან გადმოვფრინდებიო". 

მოიყვანეს მისი მიჯნური: მიჯნური შეუძახებს: 

„ივანე, აგრე იტყოდი: 

არ მეშინია კლდეში და, 

გადვარდი თუ გადვარდები, 
შე ჯიხვო მაღლის კლდისაო, 

შაო ყურშაო, თან ჩაჰუე, 

შე შავის პატრონისაო4. 

ივანე ხტება კლდიდან: 

„ივანე რო კლდეს გადვარდა, 
ორბიც ვერ ჩაფრინდებოდა: 

ივანეს რომ ქვა გადაჰყვა, 
ლომიც ვერ აუდგებოდა. 

ივანეს რომ სისხლი სდინდა, 

ზედ ნავი მოცურდებოდა+". 

ივანეს სისხლის ნადენზე 

„ჩავლენ ყვავი და ყორანი, 
ძღომაც არ ეკიდებოდა”. 

შემდეგ: 

ყურშა იბადება ყორნის კვერცხისაგან. ყორანს მისი მოსპობა 
უნდა და მაღლიდან აგდებს, რომ მოკვდეს. მაგრამ თებრუ ივანე პო– 
ულობს კვერცხსა. სწორედ ამ კვერცხისაგან იბადება ივანეს ძაღლი 
ყურშა. ერთხელ ივანე და ყურშა კლდის წვერზე შემორჩნენ. ივანე 
კლდის წვერზე ჰკიდია ფეხით. ყურშას უძახის, შეჰყეფეო. ძმა მი– 
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დის საძებნელად და პოულობს ივანეს მთაზე შერჩენილს. ძმა შეუ- 

ძახებს ივანეს: 

იივანე ქვაციხის თებრუ, 

შენ მონადირე მთისაო! 

შენი შვილდი და ბოძალი 

დევ-გმირთა დამადნობელი!.. 

–- შვილდიცა დაეწვი, ბოძალიც, – 

ცეცხლი დავანთე ისრისა, 

დავკალ ყურშა და შევჭამე, 
ვაჰმე წამწყმედავს მე ისა! 

–- გადმოხტი, თუ გადმოწხტები, 
შე უბედური დღისაო!..“ 

ივანემ ყურშა შეჭამა და გადმოხტა: 

„-- ივანე რომ გადმოფრინდა, 

ვით შევარდენი ცისაო, 

იმას რომ ლოდი დაეცა, 

დევნი ვერ აუდგებოდა, 
სისხლისა ნაგუბარზედა 

ზედ ნავი მოცურდებოდა“. 

აქაც, როგორც წინა ვარიანტებში, ყურშა გარკვეულ როლს ას- 
რულებს: 

„შეჰყეფე, ყურშაე, ტიალო, 
შენ შავი პატრონისაო, 

ან გაიგონებს მეცხვარე, 

ან მონადირე მთისაო“. 

სვანურ ვარიანტში ყურშა წკმუტუნით გამორბის, რათა პატ- 
რონებს შეატყობინოს მონადირის ამბავი.! 

საინტერესოა აგრეთვე ელ. ვირსალაძის მიერ გამოქვეყნებული 
თქმულების ტექსტი „მონადირე“. ამ ვარიანტით, მონადირეს ვე- 

ფხვი შეებმება და უფსკრულში გადაიყოლებს. აქაც მონადირე ფე- 

ხით დაეკიდება კლდეზე და ყურშას უძახის: შეჰყეფე, იქნებ ვინმემ 
გაიგოსო. ასე ეკიდა იგი ექვს დღეღამეს. მონადირე თავბედს იწყევ- 
ლის. რძალი მონადირის ძმას აგზავნის: წადი, ივანე მონახეო. ძმა 

ყურშას ყეფის ხმაზე ივანეს მიაგნებს და ჩასძახებს. მონადირე უპა- 

სუხებს: მესროლე ტყვია, იქნებ ამ წვალებას გადავრჩეო: 

„ზესროლე, ძმაო, მესროლე, 
არ არი შენი ბრალიო, 

მე და ვეფხვ შავეპიდენით, 
უფსკრულში გდია მკვდარიო. 

  

I ელ. ვირსალაძე, ქართული სამონადირეო ეპოსი, 1964, გე. 193. 
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მეც იმან გადამიყოლა 

არ მაქ სიცოცხლის თავიო!“, 

ძმამ ესროლა ტყვია, გაწყვიტა ქალამნის კოპი და მონადირე 
ჩავარდა უფსკრულში, ყურშაც გადაჰყვა პატრონს.! 

ვბარჭბი 

ჯარჯი გაჰყვა ჯიხეებს. აქ ვხვდებით ასეთ შეძახილს: 

იჯარ/ჭი ჩაჰხედავს ჯიხვებსა, 
რა მშვენიერნი წვანანო, 

რქა რქაზე გადაუხვევაქ, 
ანგელოზებსა ჰგვანანო4, 

შემდეგ უკეე მიმართავენ ჯარჯის: 

„ჯარჯივ, ნუ მისღევ ჯიხეებსა, 

მოგინელებენ ტიალნი!4“ 

ჯარჯი შეუვალია: 

„არ დაიჯერა ჯარჯიმა, 

–- სხვაც ბევრ მამცდარა ჭკვიანი". 

შემდეგ უკეე მოდის ჯიხვებისა და ჯარჯის კლდეზე გაქცევის 
ეპიზოდები და ჯარჯის კლდიდან ჩამოვარდნა, ჯარჯის ჰკრძალავენ: 

„სახსოვრად ჯარჯის საფლავზე 

დააკვრნეს ჯიხვის რქანია“.2 

ამ ვარიანტში ჯარჯის ჯიხეებზე ნადირობის მომენტია მოთხრო- 

ბილი. ხალხი პირველი სტრიქონებიდანვე აფრთხილებს ჯარჯს: 

„ჯარჯო, ნუ მისდეე ჯიხვებსა, 

მაგინელებენ ტიალნი“, 

ეს ლექსი არეულია, ზედა სტრიქონი გვაუწყებს, რომ: 

„ნუ ეტყვით ჯარჯის დედასა, 
ჯარჯი წევს პირსისხლიანი“. 

შემდეგ კი მოსდევს: 
იქოქობათ კაცი ჰკიდია 

დაბმული საბანდითაო“. 

1 ელ. ვირსალაძე, ქართული სამონადირეო ეპოსი, 1964, გვ. 196. 
2 იქვე, გვ. 199. 
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ლექსის გაგრძელება ჯარჯის მოთქმაა. იგი ყურშას მიმართავს: 
ნუ ეტყვი ჩემს დედასა, შავად შეჰღებავს ლეჩაქსა, მოიტანს კუბოსა 
და შენს პატრონს შიგ ჩააწვენსო. ათი წელი ვიარე სანადიროდ, შე- 

ნი იმედი მქონდაო. 

„ეხლა კი ეკედები შავყურავ, 
შენ დამირჩები მანდაო"“. 

საყურადღებოა, რომ აღმოსავლეთ საქართველოს მთიულურ 

პოეზიაში გავრცელებულ ტრაგიკულად დაღუპულ მონადირეთა ამ- 

ბავში მითური სიუჟეტი გაუბრალოებულია და მითური ელემენტი 

ჩამოშორებული აქვს. 

მონადირის კლდიდან ჩამოვარდნა და მიწაზე ნაჭერ-ნაჭერ დაც- 

ვივნა საინტერესო მინიშნებების მიზეზიც ხდება. ჩვენ ვიცით წმინ- 

და გიორგის ცხოვრებიდან, რომ წმინდა გიორგის ბორბალზე აკრა- 

ვენ და ნაწილებად ჭრიან. საიდან მოიტანეს ქართველებმა წმინდა 
გიორგის 363 ნაწილად და არა სხვა უფრო ადვილ სათქმელ ციფრად 

დანაწევრება. მიზეზი ერთია, ქართულ ხალხურ აზროვნებას ტრადღი- 
ციულად შემორჩენილი ჰქონდა მითური მონადირის სიკედილი სწო- 

რედ ნაწილ-ნაწილ დაჭრით. ეს ეპიზოდები ისე მტკიცედ იყო ხალხ- 
ში შესისხლხორცებული, რომ შემდეგ, როცა წმინდა გიორგის სახე 
შემოიტანა მწიგნობრულმა ქრისტიანობამ, ხალხმა წმინდანი დაანა- 

წევრა 363 ნაწილად და თითო ნაწილს თითო ეკლესია მიაწერა; ასეთ 

გაგებას, რასაკვირველია, საეკლესიო მწიგნობრობაც ამაგრებს. რო- 

გორც ვიცით, თითოეულ ეკლესიას საკურთხეელად უნდა ჰქონდეს 
რომელიმე წმინდანის სხეულის რაიმე ნაწილი. 

მითური მონადირის ნაწილ-ნაწილ ჩამოცვევნის სიმბოლური მხა- 

რე სხვა კუთხით უნდა აიხსნას. მონადირე ზებუნებრივი პიროენებაა; 
„რომელიც საიქიოს აუცილებლად ცხონებულია" (ბ. ნიჟარაძე). იგი 

კლდიდან ჩამოვარდნისას ზოგი ვარიანტით ნაწილ-ნაწილ იშლება, 
ზოგან კი –– კლდეზე „ეგლისება". მიგვაჩნია, რომ დაღუპვის ფორ- 

მას მნიშვნელობა არა აქვს. მთავარია, რომ მონადირე სულიერი ძა- 

ლების მიერ „შეტყუებით“ იღუპება. 

ედვინ არნოლდი თავის წიგნის „C86+ #3IIII+4-ის დამატებაში მო- 

გვითხრობს თავის საუბრის შესახებ ცეილონის მონასტრის (ვიხარის) 

წინამძღოლთან. იგი ერთ ადგილას ასეთ შეკითხვას აძლევს მას: 
„ვთქვათ მწიფე ნაყოფით სავსე ჟოქოსის ხის ქვეშ ზის ღრმად ჩა- 
ფიქრებული ბუდისტი, რომელიც უკვე უნდა მისწვდეს სამმასამბუდ- 

დას, ე. ი. უმაღლეს სიწმინდესა და სიბრძნეს, თუ მის სიმშვიდეს 
არავინ ხელს არ შეუშლის. ამ დროს მის გეერდზე მიდის უბედური 
კაცი, რომელსაც სიმშილისაგან ხეზე ასვლა და ქოქოსის კაკლის მო- 

82



წყვეტაც აღარ შეუძლია. რას იზამს ნაზდგილი ბუდისტი: მიატოვებს 

თავის თითქმის მიწვდომილ ღვთაებრივ სიბრძნეს, ავა ხეზე და მო- 

უწყეეტს მშიერს საჭმელს, თუ მიატოვებს მომაკედავს და განაგრ- 

ძობს ღვთაებრივ ფიქრებს? , 

წინამძღვარმა ოდნავ გაიღიმა და შეუყოვნებლივ სთქვა: –– ო, 

პოეტო, კარგად არ ჩაიფიქრე შენი მოთხრობა! თუ მართლაც ეს ბუ- 
დისტი ასე ახლოს იყო სამმასამბუდდთან, მაშინ მიწიერი ტკივილე- 

ბი მის შეგნებაზე ვეღარ იმოქმედებდნენ, როგორც ჩვენს შეხედუ- 

ლებებზე შორს ხეზე მჯდომი ყვავის ჩხავილი".! 
თუმცა სვანი მონადირეც „სწვდება“ სულიერ ძალებს, მაგრამ 

ბედისტი ბურისაგან განსხვავებით მარტო სულიერ არსებებთან 

მყოფად არ ითელება, იგი ცხოვრებისეული პიროვნებაა. 

გავიახროთ მონადირის ღაღუპვის მიზეზები: მონადირე ნადირ- 
თა მწყემსთან დადებულ პირობებს არღეევა. 

ყველა ის ცოდვა, რის გამოც ნადირთ მწყემსი მონადირეს (ზე– 
ადამიანს) დასაღუპავად იმეტებს, მოკვდავი, უბრალო ადამიანის 

დონემდე დასული პიროვნების ცოდეაა. ბევრ შემთხვევაში მდკბა- 

ლი პიროვნებისა. 

ა. არ გამთქვა, თუ შემხვდი და ჯიხვება მოგაკვლევინებ! 

ბ, არ იხარბო, ბევრი ჯიხვი არ მოკლა. გინდაც შემთხეევა მოგე– 

ცეს, იკმარე რასაც გაძლევ! 

გ. არ იმრუშო! და სხვა... 

ერთი შეხედვით გვეჩეენება, რომ დალსა და მონადირეს შორის 

დადებულ პირობებს უბრალო მომაკვდავიც კი შეასრულებს, მაგრამ 
ყოველდღიური ლოცვით გასულ მონადირეს უჭირს ამ პირობათა 

დაცვა. მონადირეს კლდის ანგელოზების (ჯიხვების) მწყემსი დალი 
უბრალო მიწიერ ადამიანისათვის დამახასიათებელ სისუსტეს ამჩ- 
ნევს და ლუპავს. როცა ადამიანები მონადირის ტრაგედიაზე მოს- 

თქვამენ, საერთოდ ადამიანურ სისუსტეებს გულისხმობენ; აქ დალი, 

მხოლოდ სულის სიძლიერის შემმოწმებლად შეიძლება ვიგულისხ- 

მოთ. მონადირე განზოგადებულია მითურ მონადირეში და. მიუხე–- 

დავად იმისა, რომ იგი გამოირჩევა მაღალი კაცური თვისებებით, 

მაინც ადამიანია „და ხორციელისათვის დამახასიათებელ სისუსტეებ- 

თან უხდება ბრძოლა. 

ფერხისაიში „ბეთქილი და დალი“ საყურადღებოა ერთი ადგი- 

ლი: როცა დალი ბეთქილს შეიტყუებს მიუვალ კლდეებზე, შესძა- 
ხებს: „შენ მოღალატე ხარ და მაგიერს მიგიძღვნიო.? 

1 C. IICICC6CV6I, «C80+ #31)», 1890, გვ. 193. 
2 ამ საკითხს შესანიშნავი მოთხრობა უძღვნა ვაჟა-ფშაველამ. ვაჟა-ფშაველა, 

ნადირთ პატრონი, ტ. VI, 1964, გვ. 190. 
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დალის ასეთი სიტყვების მიზეზად სხვადასხვა სიმღერებში 

სხვადასხვა საბაბია მოცემული. ერთ-ერთად ითვლება ის, რომ და- 
ლიმ მონადირეს აუკრძალა მის გარდა სხვასთან ურთიერთობის გაბ- 

მა, ზოგი გადმოცემით სამუდამოდ, ზოგით –- გარკვეული დროის 
განმავლობაში. ,გგადმოცემით, მონადირე არღვევს დათქმულ პირო- 

ბას, რისთვისაც დალი ღუპავს მას. 

ერთის შეხედვით, შეიძლება ვიფიქროთ, რომ ავზნიან ქალთან 

·უნდა გვქონდეს საქმე. 
დალისა და მონადირის ურთიერთობაზე მსჯელობისას ვგულის- 

'ხმობთ ე. წ. მონადირულ მორალს, რომლის დაცვა მონადირეს ევა- 

“ლება და რომლის მეთვალყურედაც ზებუნებრივი ძალები იგულის- 
ზმება. ასეთ ძალის განსახიერებად მიგვაჩნია დალი. მონადირის ურ- 

თიერთობა დალთან გვაგონებს იმ მლოცველის ურთიერთობას სუ- 
ლიერ ძალებთან, რომელსაც სურს ამ უკანასკნელებთან პირდაპირი 
კავშირის გაბმა. სვანი მონადირე მიმართავს, ცისკარს, რომელიც 

დალის (ადგილის დედის) ასტრალური სახეა აქ მონადირე ბერს 

გვაგონებს, რომელიც ლოცვით იწრთობს სულს.! 
სწორედ ასეთ .მონადირე-ბერს ეცხადება წმინდა გიორგი და 

აჩვენებს მყინვარწვერის ღვთაებრივ საიდუმლოებებს: 
»-- “ოუწინ გერგეტის უდაბნოში, –– განაგრძობს სოლომონ ყაბ- 

ბეგი მოხევური თქმულების გადმოცემას, –– იყო განთქმული მონა- 

დირე და ღვთის მოყვარე ბერი –– სახელად მამუკა. ერთხელ ღამეს, 
მამუკას ძილში გამოეცხადა ახალგაზრდა ყმაწვილი, მთლად თეთრ 
ტანსაცმელში, რომელიც ისე ანათებდა, როგორც მზე, რის გამოც 

მამუკამ თვალი ვერ გაუსწორა მას, თავი ძირს დახარა და ღმერთს 

ვედრება დაუწყო. მაშინ უცნობმა მას ანგელოზებრივ ხმით უთხრა: 
„ნუ გეშინია, მამუკავ, მე ვარ ბეთლემის წმინდა გიორგი. შენი 

ღვეთისმოყვარული ცხოვრება ღირსად ხდის წახვიდე ·და ნახო ჩემი 
საბრძანებელი, რომელიც არის ყირვან-წვერზე. მისი 'ნახვა ბევრს 
ენატრებოდა, ბევრიც ეძებდა, მაგრამ იქამდის ჯერ არავის მიუღ- 
წევია. ვერც ვინმე მიაღწევს უწმინდური, თუ არა წმინდანი ჩემის 
ნებართვით. გიბრძანებ შენ, წმინდა მამავ, მამუკა... წადი“. 

გაზეთი „ივერია“, 1895 წ., M 197 –– სოლომონ ყაზბეგი. 

L წმინდა ბერი როგორც მონაღირე ქართველებისათვის უცხო არ იყო. 

სოლომონ ყაზბეგის გადმოცემით, ძველად სამების ბერები განთქმული მო- 
ნადირეები ყოფილან: „ეხლანდელი სოფელი გერგეთი, მდებარე სამების მთის 
ქვეშ, უწინ უდაბნოს შეადგენდა, რომელშიაც ბერები ცხოვრობდნენ. ეს ბერები 

ხშირად ნადირობდნენ ხოლმე, ისე, რომ მათ შორის ბევრი განთქმული მონადირე 

იყო, რომელთა სახელმა ჩვენ დრომდისაც მოაღწია. რა თქმა უნდა, რომ ამ მო- 

ნადირეებს აქაური მთები და თვით მყინვარის მიდამოები დავლილი ექნებოდათ 

და დაწვრილებითაც ეცოდინებოდათ ჟყველა სავალი გზა, ბილიკი... 
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ხაზი გვინდა გავუსვათ მონადირე მამუკას არა მარტო უბრალო 
ბერობას, არამედ მის წმინდანობასაც, რისთვისაც წმინდა გიორგი 

ნებას აძლევდა თავისი საბრძანებელის ხილვისას, უბრძანებს წასე– 
ლას და გზასაც ასწავლის. 

მოხევე მონადირე ბერსა და სვან მონადირე ბეთქილის შორის 
განსხვავება ისპობა ღვთაებრივობის ხილვის უნარ-უფლების მო- 
პოვებაში. განსხვავება მხოლოდ სვანური თქმულების პირველადი 
სახით არსებობის შენარჩუნებაში შეინიშნება, ადვილად სავარაუდე– 

ბელია, რომ მოხევური გადმოცემით ადრეული სახე მხოლოდ მო- 
ნადირეს ეხებოდა, რომელიც თავისთავად წმინდადაც ითვლებოდა. 

ქრისტიანულ პერიოდში გამოთქმა „წმინდა მონადირე“, „მონადირე 

ბერმა“ შესცვალა, ხოლო გამოქვაბულში არსებული ღვთაება –– 

„წმინდა გიორგის საბრძანებელმა“, 

მონადირის (მათ შორის სულკალმახისაც) თხოვნა-ლოცვა ქალ–- 

ღვთაების მიმართ ხალხურ შემოქმედებაში «ისახება, როგორც ინტი- 
მური კავშირი ობიექტსა და სუბიექტს შორის როგორც ვიცით 

(ამირანიანი და სხვ.), მონადირის ცოლი ან ახლობელი ქალი, ამ კავ- 
შირს ხელს უშლის და ხშირად ღვთაების სიკვდილით ან გადაკარგ– 

ვით მთავრდება. იქ ფიზიკური ქალი გვევლინება პიროვნებად, რო– 
მელიც უკრძალაეს მამაკაცს ღვთაებებთან კავშირს.! ღვთაებებთან 

მამაკაცის ასეთი კავშირი „ნათლად გვისურათებს იმ ხანას, –– წერს 

მწერალი აკადემიკოსი დემნა შენგელაია, –– როდესაც ქალს მონა– 
დირე ვაჟკაცი საბოლოოდ არ მოეთვინიერებინა.? ქალის მიერ მონა– 

დირე მამაკაცის ღვთაებებთან ინტიმურ კავშირის ხელის შეშლაში 

ვხედავთ ყოველდღიური ფიზიკური ყოფის ლტოლვას, მოსწყვიტონ 
ადამიანური ცხოვრება ზებუნებრივ ძალებს. მიწიერი ყოფისადმი 
ლტოლვის მიზეზს თვით მლოცეელის ფიზიკურ არსებობაშიც ეპო- 

ულობთ. 

კვლავ მოვიყვანოთ ამონაწერი მწერალ-აკადემიკოს დემნა შენ- 

გელაიას ნაშრომიდან: „თუ მოვიგონებთ დასავლეთ საქართველოში 

1 „ნადირთ მწყემსი ანგელოზია, უხილავია, არც კაცია, არც –- ქალი. ანგე– 

ლოზი კეთილი ღვთაებაა, რომელთან დამოკიდებულებას მხოლოდ ლოცვით ახ- 

დენენ", 
იე. ქვაციხელის ზემო რაპელ ვარიანტებში რომლებშიც შ. რუსთაველის 

სახ, ლიტ. ისტ. ფ. არქივში ინახება, ხშირად გვხვდება გამოთქმები „კლღეზე 

რაღაც მომეჩვენა, ჯიხს გაედა“. 

(შ. რუსთაველის სახ. ქართული ლიტერატურის ინსტიტუტის ფოლკლ. განყ. 
არქივი, ფ. არჭივი 1–-1, გე. 47). 

? დემნა შენგელაია, თხზ., ტ. 11, 1960, გვ. 469. 
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გავრცელებულ თქმულებას რომლის მიხედვითაც ვაჟკაცი ალს 

(დალს) შეიყვარებს და ის მასთან ერთად ხულის ან ბეღლის თავანზე 

წვება ხოლმე... ერთ ცოლიან კაცს ალი ჰყავდა საყვარლად და მას- 
თან ერთად ხულის თავზე წეებოდა, იქ ტკბებოდა მისი სიყვარულით. 
ალმა ნიშნად მადლიერებისა დოვლათით აავსო თავისი ღარიბი მიჯ- 
ნური, მაგრამ სამაგიეროდ ის მამაკაცური ძალა, რომელიც მას ცოლ- 

თან უნდა გამოეჩინა, წაართვა, რასაც გუმანს მოსული მეუღლე 

არად აგდებდა ანგარების გამო: ერთ დილით იგი გარეთ რომ გამო- 
ვიდა, ხედავს, რომ მის ქმარს ალთან ერთად ხულოს თავზე ისე 
ტკბილად ჩასძინებია, რომ ორთაეეს თავს დასთენებიათ. ალს ოქროს 
დალალი ხულის თავანიდან ძირს ჩამოშლია და საქონლის პატივში 
დასვრია. დედაკაცმა მაშინვე წყალი გაათბო და მძინარე ალს თმები 
მოწიწებით დაჰბანა. ალს გამოეღვიძა. დიაცის დანახვაზე ერთი შე- 
ჰკივლა და იმ ოჯახიდან სამუდამოდ გადაიკარგა. 

ეს თქმულება, –– განაგრძობს მწერალი აკადემიკოსი „დემნა შენ- 
გელაია, –– მრავალი საკითხის აღმძვრელი თქმულებაა. რად ეძინათ 

მათ უსათუოდ ხულის თავანზე? იმიტომ, რომ ხულა დოელათის 
ჭურჭელია, და ცხადია, ბარაქის ღეთაებაც იქ უნდა იმყოფებოდეს. 
რად წაართვა მან თავის მიჯნურს მამაკაცური ძალა? იმიტომ, რომ 

მას ტაბუს ძალით ქალთან ცხოვრება სასტიკად ეკრძალება. რად ა6 
ეჭვიანობდა ცოლი? იმიტომ, რომ ეს ღვთაებრივი კავშირი იყო. რაღ 

არ წაიბილწა ალის ოქროს თმები საქონლის პატივით და წარწყმდა 
დიაცის შეხებით? იმიტომ, რომ იგი პირუტყვთ პატრონია, მათი 

ღვთაებაა და ამასთანავე „მტერია“ დიაცისა, რომელმაც საფუძველი 
ჩაუყარა პირველ ოჯახს „და მოათვინიერა პირველი მონადირე მამა- 
კაცი და პირველი მხეცი. განა ასევე არ მოათვინიერა გილგამეშმა 
დედაკაცის დახმარებით ენქიდუ? რად არის ნადირთ უფალი „მტე- 
რი“ დედაკაცისა? იმიტომ, რომ ნადირი წმინდაა, ხოლო დიაცი 
„ბილწი“ მისი თვის სენის გამო. განა ასეთივე ტაბუიზმით არ არის 
გამოწვეული „სიძულვილი“ ამირანისა დედაკაცისაღმი? აღსანიშნა- 

ვია, რომ თვის სენით დაავადებულ ქალს „დასავლეთ სამეგრელოში 
პურის მოზელვა და საერთოდ მარანში მესვლა ეკრძალება, ხოლო 
ნანადირევის ხორცი ფეხმძიმეს არ ეჭმევა. ეს ტაბუა და ტაბუს დარ- 
ღვევა კი არას გზით არ შეიძლება. ამან დაღუპა დალი. დიაცის ზედ 
წამოსწრებით ტაბუ დაირღვა და მით დალმა ღვთაებრიობა დაჰკარგა 
(მას ღვთაებრიობის ემბლემა ოქროს დალალი შეაჭრეს). ამიტომ 

ითვლებოდა გრძელი თმა ქალთა მშვენებად. იგი მუდმივი ქალოვნე- 
ბის ნიშანი იყო“.! 

არ შევუდგებით მწერალ-აკადემიკოს დემნა შენგელაიას შეხე- 

1 დემნა შენგელაია, თხზ,, ტ. II, 1960, გვ. 469–-470. 
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დულების კომენტირებას. იგი ზედმიწევნით გასაგებია. ამონაწერი 
ძირითადად ჩვენი შეხედულებების დასადასტურებლად მოვიყვა- 

ნეთ, მხოლოდ ზოგ ამბავს გავაგრძელებთ. მაგალითად, –– რად არის 

ნადირთ უფალი „მტერი“ დეღაკაცისა? -- კითხულობს აეტორი. 

ჩვენ ეპასუხობთ: ქალ-ღმერთი დალი მხოლოდ ღა მხოლოდ იმიტომ 

არის „მტერი“ _– დედაკაცისა. რომ ის მიწიერი ყოფის სიმბოლოდ 

ითელება. .დალი კი, როგორც ასტრალური ღვთაება, მამაკაცურ არსს 
მთლიანად ასტრალურ სფეროში მოითხოვს და არ სცნობს ადამიანის 

ფიზიკურ არსებობას. მონადირეც იმიტომ ემსგავსება მეუდაბნოეს, 

რომ მისი ყოფა დალთან (და სხეაა ღეთაებრივ წარმოსახვებში 

ვლინდება ქართული ზეპირსიტყვიერების მიხედვით, 

ამბავში, რომელიც მწერალ-აკადემიკოს დემნა შენგელაიას 

მოჰყავს, გამოვყოფთ ჩეენთეის საინტერესო რამდენიმე ადგილს: 

დალი ქრისტიანულმა პერიოდმა ალად აქცია, განსაკუთრებით 

ბარის საქართეელოში. 

დალმა... მამაკაცს სულიერ ძალებთან „ტკბობის“ ფასად წაარ- 
თვა კაცს ის მამაკაცური ძალა, რაც მას ცოლთან უნდა გამოეჩინა. 

ღვთაებისადმი უკიდურესი ლტოლეა მლოცველისაგან ასეთ 
ტკბობას რტძენდა, მხოლოდ საკუთარი ხორცის კედომის ფასად. 

ელ. ვირსალაძეს 1951 წ. მესტიაში მასწავლებელ ახმად სარ- 
დიონის ძე გოშთელიანისაგან ჩაუწერია მითი –– მონადირე „ბეთქი- 
ლი და დალი“, რომელიც ასე იწყება: 

„ბეთქილი მონადირე იყრ. დალის შეჰყვარებია ბეთქილი. ბეთ- 

ქილი შემცდარა თავის რძალ თამართან“. 

აქ საყურადღებოა ორი დეტალი. პირეელი: დალის შეჰყვარე- 

ბია ბეთქილი. დალის მიერ ბეთქილის შეყვარების მიზეზად მიგვაჩ- 

ნია ბეთქილის სწრაფვა მონადირეობისადმი რომელიც „საღვთო 
საქმედ ითვლება“, რადგან დალის შეუყვარდა ბეთქილი, მიგვაჩნია, 

რომ მონადირემ შეძლო სულიერი სინტკიცით, ე. «ი. მონადირეობი– 

სადმი სავალდებულო წესების დაცვით და ლოცვით ადგილის დე- 
დის (დალის), ცისკრის (დილის) ვარ+კელავიას „იყვარული დაემსა- 

ხურებინა. 

მეორე: „ბეთქილი შემცდარა თავის რძალ თამართან“. აქ ზებუ- 

ნებრივი ძალების სიყვარულის უარყოფაა მიწიერი ცხოვრების 
ფსკერზე დაშვებაა, რაც აშკარად კავშირის გაწყვეტას “უდრის 
მფარველ ძალებთან.! 

! ტრაგედიას, რომელიც გამოიწეია ბეთქილის შეცდომამ ქალთან მეორე 
დოფიერებამდე დაყვანილი მხარეც აქვს: შეიძლება იგი ჩავთვალოთ საზოგადო- 

ების მოწინავე ნაწილის ბრძოლად, ყოველდღიურ ცხოვრებაში ადამიანის ზნე- 
ობრივი მხარის გაჯანსაღებისათვის. 
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ცნობილი მონადირე ბეთქილი ისჯება "მაშინ, როცა ამ გაწყვე- 

ტილი კავშირის აღდგენას ცდილობს. „ჟაბეში დღეობა ყოფილა... 

ამ დღეობაში მისულა ბეთქილი. ფერხული გაუბამთ ჟაბეშელებს. 

გამოვარდნილა შველი, ფეხებში გაურბინა ბეთქილს და მთაში გა- 
იქცა. ბეთქილი მისდევს თურმე. წინ მიდის შორს მანძილზე. წინ 

თითქოს საურმე გზაა, უკან გზა არ ჩანს“.! 

ბეთქილი მიდის ჟაბეს „დღეობაზე, რომელიც კეთილი ძალები- 

სადმი იყო მიძღვნილი. ფერხისაიში მონაწილეობს. გამოვარდება 

შველი (ზოგი ვარიანტით შუნი, ჯიხვი), გაურბენს ლაჯებში ბეთქილს, 

ბეთქილი ძველებურად ეცდება შეჰყვეს ბეძალებთან “„ურთიერთო- 
ბას, მაგრამ ჩადენილი შეცდომა ჰღუპავს ეს ადგილი ·გვაგონებს 

ილ. ჭავჭავაძის პოემა „განდეგილის“ ტრაგიკულ დასასრულს. მზის 

სხივი აღარ იჭერს შეცოდებული ბერის ლოცვანს. ბეთქილის ცდაც 

აღადგინოს ძველი მდგომარეობა, უშედეგოდ მთავრდება. ზოგ ვა- 
რიანტში მონადირე პირდაპირ ასახელებს დაღუპვის მიზეზს: 

„ცოდვა ჩემი მისცემია თამარს, ჩემ რძალს, 
უწმინდური გამიშეა საჯიხვედ, 

შეიკრიბეთ სამთის ფერხულში 

თამარ, ჩემი რძალი წინ წაიძღოლეთ, 

მან თავსაფარი დამიტრიალოს, 

თვალებსა ჩემსას მას მივაპყრობ, 

გადმოვხტები კიდეც კლდიდან... (16 იბ.).2 

მიწიერების ყოფას მოწყვეტის მსურეელმა მონადირემ ვერ 
შეძლო მიწვდომოდა იმქვეყნიურ ხილვებს. მას წინ აღუდგება რძალ- 

თან ცდუნება, რაც ამქვეყნიურ ცხოვრების სიტკბო-სიმწარის ზიარე- 

ბად და მისი ტრაგედიის მიზეზად ითელება. 

ეს ადგილი შუმერულ „გილგამეშში“ (მითი) ენქიდუს ბედს 

გვაგონებს. ენქიდუს ადამიანებთან გამოტყუების მიზნით მეძავ ქალს 
შეუჩენენ. სიკვდილის ღროს ენქიდუც წყევლის ქალს, მაგრამ მას- 
თან გატარებულ დროს სიამით იხსენებს“.3 

ენქიდუს, ისეეე, როგორც ბეთქილს, ქალმა დაუკარგა გზა –- 

ერთს! უკვდავებისაკენ (ენქიდუ), მეორეს –-– ღვთაებასთან წვდომის 

უნარი თუ სურვილი (ბეთქილი). 

მითურ გმირს ზეციურ წვდომაში ხელს უშლის მიწიერი ცხოვ- 

ელ. ვირსალაძე, ქართული სამონადირეო ეპოსი, 1964, გე. 208. 

იქვე, გვ. 207. 

გილგამეში, 1963, გვ. 58. 

თი 
-



რების ტკბობის ძლიერი ცდუნება. გმირიც ტრაგიკულია, რადგან 
არ შეუძლია “მთლიანად მოწყდეს ადამიანურ ყოფას. 

მონადირის ტრაგიკული სიკვდილის გაანალიზება გვაფიქრები– 

ნებს, რომ წმინდა გიორგის სამას სამოცდა სამ ნაწილად დაჭრის 

ქართული გადმოცემის საფუძველი უხსოვარ დროიდან შექმნა ქარ– 

თველმა ხალხმა თავის მითებში, კერძოდ, სამონადირეო მითებში; 
ადამიანური ტკივილების ღრმად გააზრებამ ხალხი იმ დასკვნამდე 

მიიყვანა, რომ: 

1, სანამ ადამიანი არსებობს სხეულში, ის ვერ დააკმაყოფილებს 

კეთილი Lულიერი ძალების მოთხოვნებს (ამიტომაც ეომებიან მი- 
თური გმირები ღმერთებს).!) 

2. განსხვავებას მიწიერსა და ზეციერ ძალებს შორის სხეული 

ჰქმნის. ფიზიკური ადამიანის სულს ესმის, შეუძლია შეიცნოს, შეს- 

რულება კი უძნელდება; ამიტომ იღუპება ბეთქილი და მოთქვამს 
ხალხიც: „საბრალო ბეთქილ, საცოდავო. ბეთქილ!“ 

3. მზის წელიწადის დამკვიდრების შემდეგ ადამიანის ბუნება 

სარულყოფილად რომ შეეფარდებინათ მზის ციკლთან, იგი სამას 

სამოცდასამ ნაწილად დაყოფილი წარმოისახეს. 

მონადირის ტრაგედია ნატურ-მითური მომენტია წმინდა გი- 

ორგის სამას სამოცდა სამ ნაწილად დაჭრის ქართული ქრისტიანუ- 

ლი მითისა. ზეციურსა და მიწიერ ყოფას შორის გაორებული მონა- 

დირე იღუპება. ამ გაორების ნაყოფია ნაჯილ-ნაწილად ჩამოცვენი- 

ლი მისი სხეული, ადამიანის ფიზიკური არსებობა მიწიერებისა და 

სულიერების გამყოფ სიმბოლოდ ითვლება. ფილოსოფიის თვალსაზ- 
რისით, მიწიერსა და სულიერ ყოფას დროის არსებობაც სთიშავს. 

მონადირეც მხოლოდ დროში იღუპება. სამას სამოცდა სამი ნაწილი 

კი დროის გამოანგარიშების მხოლოდ ერთ-ერთი სახეა. გვაქვს აგ– 

რეთვე 12 თვე, კეირეები და სხვ. სამას სამოცდა სამი რიცხვი იმი–- 

ტომ დამკვიდრდა, რომ ქართული ტრადიციული რელიგიით თითოე- 

ულ დღეს თავისი მფარველი ვარსკვლავი, ანგელოზი ჰყავს.? 

ზემოაღნიშნული მითიც იმ პერიოდს ეკუთვნის, როცა წელი– 

1 დავით სასუნცი, სომხური ეპოსი, 1947; ნართები (ოსური ზალხური 

ეპოსი), 1947. 
2 ძველი აღმოსავლური რელიგიაც ღვთაების მნაწილებდდ დანაწევრებას 

დროში გულისხმობს. მაგ, ოზირისი 14 ნაწილადაა დანაწევრებული, რაც ბრინ- 

კერის აზრით, მთვარის კულტის წინა პლანზე წამოწევის შემდეგ ხდება. ადრე 
28 ნაწილე უნდა ყოფილიყო მზის ერთი მოქცევის წელიწადის რაოდენობასთან 

„შეთანხმებული. 
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წადის დღეთა რიცხვი წელიწადის დღეთა რაოდენობით იზომებო- 
და. 

ის, რომ ხალხური მსოფლეხედველობით თითოეულ დღეს თა- 

ვისი მფარველი ვარსკვლავ-ანგელოზი ჰყავს, უამრავი მაგალითით 

დასტურდება. ასეთი მაგალითები განსაკუთრებით ბევრი შემოგერჩა 

შელოცვებში, რომლებიც ხალხური ზეპირსიტყვიერების უძველესი 
ფორმებია. მაგ., „ლოცვა ნადირისა“: „ღმერთო, ღმერთო, ჩამოყარე 

ცნრაკლიტული ბეჭედია, ნადირს კბილი შოუკარი, ჩააგდე ზღვაში, 
ნუ ამოუშვებ ჩვენი საქონელის კვალში, ფეხი ნაბდისა, კბილი ბამ- 

ბისა; სამოცდა სამნი ძმანო ვარსკვლავნო, შენ დაიფარე ჩვენი სა- 
ქონელი ნადირის კბილისაგან“.! 

სამოცდა სამ ძმა ვარსკვლავში ––- სამას სამოცდა სამ ძმა ვარ- 

სკვლავს გულისხმობს, რომელიც წლის დღეთა რაოდენობას ემთა!- 
ვევა და ამით წელიწადის დროსაც, რაც ადამიანთათვის «გასაგები 
ფორმაა, ჩვენი აზრით, ასეთი თქმა ემთხვევა წმინდა გიორგის სახე- 
საც. ერთ სახეში აღიქვამენ წმინდა გიორგისა და სამას სამოცდასამ 

ვარსკვლავს. 

ხშირ შემთხვევაში „ვარსკვლავის“ მაგიერ „დღე“ ჩნდება. იხი- 

ლე მაგალითად. შელოცვა ძროხის რძის გაშრობის წინააღმდეგ: 

„აი წყლისაო, წყლისაო, 

რას ჩამოსულხარ ძირსაო, 

მოგიხურავს შავი ნაბადი, 

აწუხებ ძუძუ მკერდსაო. 

ცხვარი ბღაოდეს, კრავი მისიო, 

სამოცდა სამი დღისაო. 

წყლისა ქრებოდეს, ქკნებოდეს, 
ბრძანება არის ღვთისაო“.2 

„ვარსკვლავსა“ და „დღეს“ ხშირად „ანგელოხი“ ენაცვლება. 

მაგალითად, „ლოცვა უჟმურისა“, რომელიც შემდეგი სიტყეებით 

მთავრდება. „..წყალობს ღმერთი, წმინდაო გიორგი, ჯვარი პატიო- 

სანი, დეიცავი, მწინდაო გიორგი, სამას სამოცდა ხუთო ანგელოზნო, 

არგე, ღმერთო, ლოცვა ჩემი, ბრძანებაა თქვენი“.3 

! თსუფა M# 2166. 

2 თსუფა # 1460. 
3 „ებრაული რელიგია და შემდგომ ქრისტიანული რელიგია ერთი ღმერთის 

სახელით ებრძოდა ზეციურ ძალთა, ვარსკვლავთა გაღმერთებას. მაგრამ, რადგა- 

კაც ხალხთა წარმოდგენა ზეცაში არსებულ ძალთა ღეთაებრიობაზე მტკიცე იყო, 

ახალი რელიგია თანდათანობით დათმობაზე მიღიოდა. ებრაელობამაც და ქჭრის- 

ტიანობამაც თანდათანობით შეითვისა ზეციურ ძალთა ღეთიერობის თეზა და მას 

ოდგილი მისცა ერთი ღმერთის ზეციურ ამალაში, ამგვარად იქნა ზეციურნი ძა-– 
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როგორც აღვნიშნეთ, სამას სამოცდა ხუთი, ან სამი, ან უბრა- 

ლოდ სამოცდასამი ვარსკვლავი, გინდ ანგელოზი, წმინდა გიორგის 
ძველ სახესთან არის გაიგივებული. 

მაგალითად, „ქარების შელოცვის“ საბოლოო ფრაზა ასე თავ– 

დება: „...ძვალში ხარ, რბილში გამოდი, მაძებარი შენი სამას სა- 

მი წმინდა გიორგი დაგაწვენს და დაგარწბილებს“.! 
„სამას სამი წმინდა გიორგიშ“ იგივე სამას სამოცდა 

ხუთ ან სამ წმინდა გიორგის გულისხმობს. ზემოთ მოყვანილ შელო- 

ცვებში გვხვდებოდა სამას სამოცდა სამი ან ხუთი ვარსკვლავი, დღე 
ან ანგელოზი, აქ კი დღე, ეარსკვლაეი ან ანგელოზი წმინდა გიორგით 
იცვლება. ირკვევა, რომ წმინდა გიორგი თითოეულ დღედ, უფრო 

სწორად, თითოეული დღის მფარეელ ანგელოზად იგულისხმება. 

მოვიყვანოთ შემდეგი მაგალითები: „თვალის შელოცვის“ ბო- 

ლო სტრიქონები ასეთია „...ვინც ამ ბაღანას ავი თვალით, ავი სუ- 

ლით შეხედა. თვალი დაეფსოს, გული ჩავარდეს, ფეი, დეიცავი, 

წმინდა გიორგი სამოცდა სამოცდა ხუთო“.2 
„საქონლის შელოცვაში“ სანყაროს ოთხივე კუთხის ვარსკვლა- 

ვები არიან სიკეთის მჩენი და ძლიერების გამომსახველნი: 

„ეკენია, ბეკენია, 
ბერსა ზატი სვენებია. 
ოთხი კუთხის ვაოსLსკვლავებო, 

ნადირს კბილი შეუკარი, 

გადააგდე ზღეაში, 
ნუ გოუშეეფ გზაში“.3 

აღმოსავლეთ საქართველოს მთიელთა სადიდებელში კი სამ- 

ყაროს „ოთხი კუთხის ეარაკვლავთა „მაგიერ“ სამყაროს ოთხსავ 

კუთხეზე „ბრძანებულ“ წმინდა გიორგიზეა მითითებული. 

4“ 

მირგვლიე სამი ზღეა მოვავლე: თეთოი. წითელი, შავია, 

ზედ გადავეხურე ზეცა, სინა, კიქა და რვალია, 
ზედ გავუჩინე მზე-მთეარე. მრავალი ღღე და ღამეა, 

დუნია გამიჩენია, რჯული ათასი გვა”ია, 
სამოც-სამ წმინდა გიორგი, ოთხბსავ კუთხეზე ჰბრ“ძანია4%.1 

ნი –– ვარსკელავები გადააზრებული ზეციურ ძალებად -- ანგელოზებად“ (ელ. 

ხინთიბიძე, მსოფლმხეღველობითი პრობლემები ვეფხისტყაოსნის მხატვრულ სის- 
ტემაში, 1970, გე. 71. თბ., სადისერტაციო ნაშრომი ფილოლოგიურ მეცნიერებათა 

დოქტორის სამეცნიერო ხარისსის მოსაპოვებლად). 
1! თსუფა, M# 6501. 
2 თსეფა, #- 6521. 

3 ძველი საქართველო, 1909, 1, გვ. 95. 

4 ფშავ-ხევსურული პოეზია, შეკრებილი ალ. ოჩიაურის მიერ, 1970, გე. 238. 
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წმინდა გიორგი მფარველობს არა მარტო ერთ დღეს, არამედ 
მთელ წელიწადს. იგი გაერთიანებულია ერთ ძალაში: მაგ., „ნათოლის 

შელოცვა“ „...სსახელითა ღვთისითა, მამისა და სულისა წმინდისა; 
თვალსა ნაცარი, გულს ლახვარი, სამოცი და სამი წმინდა 

გიორგის ბორძალი დაეცეს ამის მოარმეს, ამის მოქიშპეს...! 

ნახსენები სამოცდა სამიწმინდა გიორგის ბორძალი 
აქაც სამას სამოცდა ხუთ წმინდა გიორგის ბორძალს გულისხმობს, 

რაც სამას სამოცდა ხუთ დღე-ვარსკვლაევ-ანგე- 
ლოზში იგივდება. ბორძალი უნდა გავიგოთ მადლიან დღედ 
(მებრძოლ), რომელიც ბოროტ ძალებს არ იკარებს და სპობს: 

„ლომისურნი (ფერხისა) 

იწმინღა გიორგი ცხენზე ზის, მუხლი და ნიავქარია, 

მხარზე ჰკიდია მათრახი, სამოცდა სამი მხარია 

ვისაც დაარტყამს, დააჩნის მაგის დაკრული მწარია4ბ.2 

ამ შემთხვევაში ადამიანური ყოფის „იმ „დღესა და წუთზეა“ მი- 

თითებული, როცა „ბედმა უმუხთლა“ და წმინდა გიორგიმ დასაჯა, 

მათრახი დაარტყა. 

აქ წმინდა გიორგი წარმოსახულია თავისი ძველი სიძლიერით, 
შეუპოვრობით, დაუნდობლობით; ის არ არის შემცოდე; თუ დაამა- 

ვე, უნდა დაისაჯო, ასეთია ძველი სამყაროს მორალური არსი. (შე- 
ვადაროთ ქრისტიანულ მიმტევებლობას). 

გვხვდება აგრეთვე: წმინდა გიორგის გაიგივება წელიწადის 

დღე–დროთა რაოდენობასთან, მაგალითად: 

„იავ მთაზედა, იავ მთაზედა 
თოვლიანზედა, თოვლიანზედა, 

სამოცდა სამი, სამოცდა სამი 

წმინდა გიორგი, წმინდა გიორგი 

თუ დასწერ ჯვარსა, თუ დასწერ ჯვარსა, 
ჩვენ ნეფიონთა, ჩვენ ნეფიონთა+".3 

შემდგომ, ქრისტიანობის გაბატონების პერიოდში სამას სამოც- 
და ხუთი წმინდა გიორგის ენაცვლება ან გვერდში უდგება იესო 
ქრისტე: ამავე ტექსტში გვხვდება შემდეგი გამოთქმა: 

„იესო ქრისტე, შენ დასწერ ჯვარსაM-ო. 

  

1 ს, მაკალათია, სამეგრელოს ისტორია და ეთნოგრაფია, 1941, გე. 339, 
2 ქართველ მთიელთა ზეპირსიტყვიერება, 1958, გვ. 229. 

3 ქართველ მთიელთა ზეპირსიტყვიერება, 1963, გვ. 232. 
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ამ ლექსში წმინდა გიორგი იესო ქრისტესთან არის გაიგივე- 
ბული. 

წმინდა გიორგის უძველესი სახე ქართველი ხალხის მთავარი 
ღვთაება რომ იყო, თავის დროზე უთითებდა აკად. ივანე ჯავახი- 
შვილიც. იგი წერს: „ხევსურებისა და ფშაველების, ხევის ბერები 

ლოცვის დროს წმინდა გიორგის პირდაპირ ღმერთად იხსენიებენ: 
„ღმერთო, იხინჭის წმინდა გიორგივ“, –– ასე დაიწყებენ ხოლმე 
ლოცვას ისინი ქადების კურთხევის დროს: სვანებიც გიორგის ღმეო- 
თის მსგავსად თაყვანსა სცემენ და ღმერთზე ძლიერად მიაჩნიათ. 

ცხადია, რომ ამ შეხედულებას და წმინდა გიორგის განსაკუთ- 

რებულ შემოქმედზე უმეტესს პატივისცემას, ქრისტიანობასა და სა- 

ეკლესიო მოძღერებასთან არაფერი აქვს საერთო: პირიქით, იგი პირ- 

დაპირ არღვევს მას. უეჭველია, მაშასადამე, რომ ჩვენი ხალხის 

წარმოდგენაში წმინდა გიორგის ძეელი „წარმართობის დროინდე- 

ლი, მთავარი ღვთაების ადგილი უნდა ეკავოს“.! 
როგორც ჩანს, ქართველი ხალხის წარმოსახვაში არეულია ძველ- 

თაძველი მთავარი ღმერთი და ქრისტიანული სამება. აკად. ივ. ჯავა– 
ხიშვილი იხსენებს სოფ. ჩხიკვეთის სამხრეთით მდებარე სამება 
წმინდა გიორგის ეკლესიას“. აქ ნახსენებ სამებას არავითარი კავში– 
რი არა აქვს წმინდა გიორგის უძველეს სახესთან, მაგრამ ქრისტია–- 

ნულმა რელიგიამ თავისი უმაღლესი მფარველი სამება „გადააფარა 
წმინდა „გიორგის უძველეს სახეს. ხალხმა კი არც ერთს აუარა გვერ- 

დი, არც მეორეს და შეერთებული სახით იწამა. 

ქართულ შელოცვებში გვხვდება, აგრეთვე, ასეთი მიმართვა, 

მაგ., „სამას სამოცდა სამო გამჩენო ღმერთო“. აქაც ღმერთში წმინ- 
და გიორგის უძეელესი სახე იგულისხმება. 

ქართული ხალხური შელოცვები უძველესია ხალხურ შემოქმე– 

დებაში. შეგვიძლია ვიფიქროთ, რომ ქართველები ღვთაებებად მიიჩ- 

ნევდნენ დღის მფარველ ანგელოზებს, რომელთაც ვარსკვლავებში 
გულისხმობდნენ. ამავე დროს, მათ ჯგუფს ერთი ღმერთი მფარვე- 

ლობდა. ამ ღმერთს ქრისტიანობის შემოსვლის შემდგომ წმინდა გი– 

ორგი შეერქვა. წმინდა გიორგიმ მძლავრად დაიმკვიდრა წარმართულ 

ღვთაებათა უმაღლესი ღმერთის ადგილი. ამიტომაც ხალხს ავიწყ- 
დება მისი კანონიერი ადგილი ქრისტიანულ წმინდანთა საფეხურე- 

ბის მიხედვით და უმაღლეს სამებაში აიგივებენ. 

ძველი ქართული გამოთქმა –– „ყოველი დღე ღვთისაა“ –– ამაგ– 

! იექ ჯავახიშვილი, ქართველი ერის ისტორია, 1960, 1, გვ. 49. 

2 იქვე, გე. 49. 
ასეთი გაორმაგებული სახელი ხშირად შეგზვდებათ ქართული ეკლესიების 

სალხურ სახელწოდებაში. 
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რებს ზემოთ აღნიშნულს, რომ დღეს თავისი (კეთილი) ანგელოზი 

მფარველობს, რომელთა ერთობლიობას სამას სამოცდა ხუთ წმინდა 

გიორგის ერთობლიობა წარმოადგენს. 
საყურადღებოა, აგრეთვე ის. რომ სამას სამოცდა ხუთი ვარსკვე- 

ლავი ყველა თანასწორი ძმები არიან: მათ შესაძლებლობებს ხალხი 
ერთმანეთისაგან არ ანსხვავებს, მაგ.. „სამოცდა სამო ძმანო ვარსკვ- 

ლავნოო“. –– ასე უწოდებს მათ შემლოცველი. კიდევ: „წმინდაო 
გიორგი, სამას სამოცდა ხუთო ანგელოზო“ და სხე. ასეთი მაგალი- 
თები უამრავი გვხვდება ხალხურ შელოცეებში. აღსანიშნავია ის 
ფაქტიც, რომ ფშავური ფერხისაიში იახსარზე, თითოეული ვარსკვ- 
ლავი იგივე ღვთისშვილია. ე. ი., რაც საქართველოს სხვა კუთხეში 
ანგელოზად იწოდება. აღმოსავლეთ საქართველოს მთიან კუთხეებ- 
ში ღვთის შვილადაა ნახსენები, 'მაგ.: 

„ღვთის კარზე შეევიყარენით 

ღვთისშვილნ სამოცდაცხ“რანი=; 

ქვემოთ, ბოლოში ჩამოვჯე 

მე, ხატი იახსარიო. 

გადღმოდგეს სასწორ-ჩარექი, 

კვირაე,, გვიჭირე თეალილ, 

ჩამაირიგეს ღვთიშვილთა, 

ვერვინ გაუგდო ქალიო. 

გადავხე, ერთი ავწიე, 
ღმერთო, შენ მამე ძალიო, 

სამოც ლიტრიანს C:ინასა 

ქვეშ გაუვლიე ქარიო+.2 

მოგვყავს მთიუ ლური ვარიანტიც: 

„ღვთის კარზე შავიყარენით სამას სამოცდა შვიოდნია, 

სამას სამოც ფუთ რკინასა. ძირს ვინ გაუდენს ქარია? 

ყველას ბოლოში მე ვზივარ, ყველას ჩემზე აქ თოლია, 
მაგას იახსარ არიღებს, მაგას აქვს მაგის ერია. 

წავე და იმას ავწივე, ძირს გაუდინე ქარია“.3 

მოყვანილ ტექსტებში ხასიათდება გმირის უნარი და მოვალე- 

ობა: სამას სამოცდა შვიდ ხეთიშვილში ძლიერი აღმოჩნდა მთიელთა 

სათაყვანებელი ღვთაება იახსარი, რომელიც არა თუ ერთ დღე- 

! „კვირა,“ ძლიერი ანგელოზი ყოფილა ფშაველების წარმოდგენით და იმის 

სადიდებლად, მოსახსენებლად არის დადებული კვირა-დღე უქმად“, ვაჟა ფშავე- 

ლა, 1894, ტ. IX, გე. 80 კვირა არა თუ ძლიერი ანგელოზის, თვით უფა- 

ლი იესო ქრისტეს სინონიმია (იხ ლიტერატურული გაზეთი, 1970, 13 თებერ- 

„ვალი, „კვირია მზე“). 

2 ვაჟაფშაველა, ტტ. IX, 1964, გე. 80. 

3 ქართველ მთიელთა ზეპირსიტყვიერება, 1958, გვ. 233. 
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ფეთს, მთელ სამას სამოცდა ხუთ ფუთს ანუ წელს ყოველი დღის 

სიმძიმეს შეეჭიდა. ირკვევა, რომ ხალხი წლის და დღის მფარველ 
ღვთაებებში გულისხმობდა აღმოსავლეთ საქართველოს მთიანეთის 

იახსარსა. საერთოდაც ყოველ ხვთისშვილს (ჯ”ერიშვილს)) ღღესაც 
ასე გაიგებენ. თხოვნა-ლოცვა მიმართვა ერთია. პრინციპული გან- 
სხეავება ღვთაებების მიმართ. ლოცვაში არ არსებობა. 

აქაც შეინიშნება ის გარემოება, რომ სამოცღუაცხრა ღეთიშვი- 

ლი, ე. ი. ვარსკვლავ-დღენი, თანასწორები არიან. ფერხისაის ყუ- 

რადღებით გარჩევისას ცხადი ხდება, რომ იახსარი პირეელია და- 
ნარჩენ ღვთისშეილებში; მან შეძლო სამოცლიტრიანი ოკინის აწევა, 
რაც სხვა ანგელოზებ-ვარსკელავებმა ეერ შეძლეს. აქ სამას სამოც 

ლიტრა რკინაში იგულისხმება იგიეე წელიწადი) სამას სამოცდა 

ხუთი დღე, ამ დღეების „სასწორ-ჩარექი“ კი დროის ამავე პერიო- 

დის ბედ-იღბალზე მიგვანიშნებს. ასეთი თქმით („სამოცლიტრიან 

რკინასა ქეეშ გავუვლიე ქარია“) იახსარი თავის უნარს ამჟღავნებს. 

იახMხარი ეჯიბრება რა სამას სამოცდა ხუთ ძმა-ვარსკვლავ-ანგელოზთ, 
მაღლა აყენებს თავის შესაძლებლობას, სამყაროსა ღა ადამიანის 

ბედ-იღბლის სიკეთისაკენ მობრუნებისათვის ბრძოლაში, რისთვისაც 
უფროსი ღვთაებას –- კვირიას იმოწმებს: „კვირიაე, გვიჭირე თვა- 

ლიო", ამაყად აცხადებს ფშავ-ხევსურეთის საამაყო მითური 

გმირი. 

როგოოც ვიცით, ქართულ-კაეკასიური ზეპირსიტყვიერების ნი- 

მუშები გვხვდება წმინდა გიორგის ცხოვრების სასწაულებში. 

რადგან მითური გმირის დაჭრილი ნაწილების რაოდენობა და- 
მოკიდებულია დოოის გამოთელის «მ სისტემაზე, რომელიც იმ პე– 
რიოდისათვის არსებობდა, ამიტომ სამას სამოცდა ხუთ ნაწილად 
წმინდანის დანაწევრება და სამას სამოცდა ხუთი ეკლესიის შეპი- 
ტისპირებაც იმ დროისათვის ჩეენში არსებული დროის გამოთვლის 

სისტემას უნდა ემთხვეოდეს, ე. ი. ეზოტერულმა თეოლოგიამ წმინ– 

და გიორგის სამას სამოცდა ხუთ ნაწილად დანაწევრების მითი, მა- 
შინ აიყვანა კლასიკური ლიტერატურის დონემდე, როცა გაბატონე- 

ბული იყო დროის გამოთვლის ზემოთ აღნიშნული სისტემა. 

საწესო ლექსი „ქალსა ვისმეს ერქვა შროშფშანაო“ 

ფრინველებს, როგორც მითური გმირის დამხმარე პერსონაჟებს, 

ზღაპრებში განსაკუთრებული ადგილი უკავიათ. 

ქვესკნელში მოხვედრილი მითური გმირი მათი დახმარებით 

უბრუნდება თავის ქვეყანას. 

მოვიყვანოთ "მაგალითები: 
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ზღაპარ „ყარაბ-ოღლიში“ ჭაბუკი ქვესკნელში გველეშაპს 

ჰკლავს, ათავისუფლებს ხელმწიფის ქალიშვილს. სამაგიეროდ ხელმ- 
წიფეს არწივი გამოჰყავს, ბიჭს ზედ შესვამს და ზედა ქვეყანაში გა- 

მოუშვებს.! 
მეორე ზღაპრის მიხედვით ქვესკნელში მოხვედრილი ჭაბუკი 

ყორანს შვილებს გადაურჩენს; ყორაწი კი სამაგიეროდ, ზემოთ ამო- 

იყვანს.? 
ერთი ქართლური ზღაპრის მიხედვით ჭაბუკს ბორაც ეხმარება 

(არწივის მსგავსი „ნაწილიანი“ ფრინველი) ბორა ხელმწიფეს ქალს 
სტაცებს და ჭაბუკისათვის საცოლედ მიჰყავს და სხვ.3 

მსგავსი მასალები, ქართულ ხალხურ ჯადოსნურ ზღაპრებში 
უამრავი გვხვდება. ამ მასალებიდან აშკარად ჩანს რომ ზღაპრულ 
ფრინველს (ორბი, ფაშგუნდი, ქორი, არწივი და სხე.) უნარი შესწევს 
მითურ გმირს დაეხმაროს. 

მარტო ზღაპრებში არ გვხვდებიან დასახელებული ფრინველე- 

ბი, როგორც კეთილი არსებანი, გარკეევით გვითითებს ქართული 
ხალხური პოეზიაც მათ თვისებებზე ნაწილიანობაზე. ამ მხრივ ყუ- 
რადღებას იმსახურებს საკულტო ლექსი „ქალსა ვისმესა“.. მოვი- 

ყვანოთ ნაწყვეტი აღნიშნული ლექსიდან: 

„ქალსა ვისმე, ქალსა ვისმე 
ერქვა შროშანაო, 

ზუთსა თითსა, ზუთსა თითსა 

ეცვა ბეჭედიო, 
ბეჭდის თვალსა, ბეჭდის თვალსა 
მოლი მოსულაო, 

მოლის თავსა, მოლის თავსა 
ნაძვი ასულაო; 

ნაძეის წვერსა, ნაძეის წვერსა 

ქორს ბუდე ედგაო; 
ბუდე იკო, ბუდე იყო, 
აბრეშუმისაო; 

კქეერცხი ჰქონდა, კვერცხი ჰქონდა 
მარგალიტისაო; 

ღმერთო ერთი, ღმერთო ერთი 
ჩემთვის გაზარდეო, 
სხვა ათასი, სხვა ათასი 

სხვას გაუზარდეო. 

1 ქართული ხალხური ზღაპრები, 19286 წ., ტ. 1, გე. 140, მიზ. ჩიქოვანის რე–- 

დაქციით, კომენტარებითა დღა ლექსიკონით. 
2 თხუფა # 143. ' 

3 თსუფა # 4771. 
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სანადიროს, სანადიროს 

გზა გაუწალდეო, 
ინადიროს, ინადიროს 

მოკლას ირემიო“!. და სხვ. 

დაგვაინტერესა ბეჭდის თვალმა, რაზედაც იშლება არაჩვეუ– 

ღღებრივი სურათების წყება: ბეჭდის თვალსა.. მოლი მოსულაო; 
:ოლის თავსა, ნაძვი ასულაო, ნაძვის წეერსა... ქორს ბუდე ედგაო, 

ხოლო ბუდეში ქორს მარგალიტის კვერცხები ეწყო „და სხე. 

შევეხებით მხოლოდ –- „ბეჭდის თვალს“, ქალს რომ აქეს ხელ- 

ზე გაკეთებული და ფრინეელს, რომელიც „მარგალიტის კვერცხებს“ 

სადებს. 

რადგან „თვალი“ და „მარგალიტი“, რომელიც ლექსში შეგეხე- 

ღა, ძვირფასი ქეების ნაირსახეობას მიეკუთვნება, ზემოთ მოკლედ 

გგავარკვიეთ მათი ადგილი მითოლოგიაში, აღვნიშნეთ, რომ მათში 

აადამიანები კეთილ სულიერ არსებებს გულისხმობდნენ. 

პავსინიუსის მიერ ტაძრებში ნანახი ქვებიც აუცილებლად გა- 

თდორჩეული ქვების რიგში უნდა მივინიშნოთ. კახეთში არის თეთრი 
გბიორგის ტაძარი. გადმოცემით ეს სახელი მიტომ შე“ქმევია, რომ 
ლქ. სადაც დღეს ტაძარია, ადრე ტყე ყოფილა და შიგ თეთრი ქვა 

დაებულა წმიდა გიორგის გამოსახულებით.2 

ამირანის ეპოსის სეანურ ვარიანტში ხშირად გვხვდება „თეთ- 

რი კლდე“, როგორც წმიდა ადგილი. მიგვაჩნია, რომ სვანი სწორედ 
სსულიერ ქვას (ბროლს) გულისხმობს, როცა „თეთრ კლდეს“ წარმო- 

ძქვამს „დალი კლდეში მშობიარობს. მშობია არობს თეთრ კლდეში“.3 

კიდევ: 

„ღალი კლდეში მოსთქვამს. 
უფრო (კი) კლდეები მოსთქვამენ: 

მონადირე მეფისა შემოსულა, 

შემოსელა თეთრი კლდის ძიოში4.1 

იახსრის ლექსის მთიულურ ვარიანტში ფშავ-ხევსურულისაგან 
განსხვავებით ბროლის ქვის მაგიერ თეთრი ქვა გეხვდება. 

„ჩამოვჯე თეთრსა ქეაზედა, შემოვიბრუნე მხარია. 

მტრედივით შემოვღუღუნე: -- მენა ვა=, იახსარია“.5 

1 ელ. ვირსალაძე, ტექსტები, გვ. 189 (ქართული სამონადირეო ეპოსი, 
11%4). 

2 ქურნ. „მნათობი“, 1976, # 11, გე. 100–--101. 

3 სვანური პოეზია, 1939, 6–-1, გე. 269. 

4 იქვე, გე. 270. 

წ ელ, ვირსალაძე, ქართველ-მთიულთა ზეპირსიტყვიერება 1958, 

:გ1- 233. 
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შევადაროთ აკ. შანიძის მიერ ხევსურულ პოეზიაში გამოქეეყ- 

ნებული ლექსი: ამ ლექსში იახსარი ჰყვება: 

„შამოეჯე ბროლის ქეაზედა, შემოვიბერტყენ მხარია... 

დავკვლიე ჩემსა ნაჯდომსა, რა ჭრელნი დარჩნეს ქვანია“.! 

იმ ადგილებში, სადაც მთის ბროლი ძნელი მოსაპოვებელი 
იყო. უბრალო თეთრო ქვას ან დაბალი ხარისხის მარმარილოს იყე- 
ნებდნენ. მაგალითად: ახლახანს გათხრილ დიღმის სამარხებში, რო- 
მელიც ჩწა VIII--V საუკუნეებით თარიღდება ტომის ბელადის 
სამარხი თეთრი ქვით არის ნაშენი. 

ბროლის სხვადასხვა სახეობას ხშირად ვხვდებით საქართველოს 

მთიანეთის (სვანეთი, ფშავი, ხევსურეთი, თუშეთი) ნიშნებსა და 

საკულტო ადგილებზე: ბევრი ხატის ნიშზე აწყვია მთის ბროლის 
ქვები, ბევრგან კი წვერი თეთრი ქვისა აქვს. ხევსურეთში დღესაც 

შემორჩენილია მიცვალებულის სახელზე ნიშის ან სასმელი წყლის 
გამოყვანის წესი; ასეთ ნიშებზე თეთრ ქვებს ვხვდებით. სახლის აშე- 
ნების დროს ცდილობენ, კედელში თეთრი ქვა ჩააყოლონ. სახლს 

„ავი ანგელოზი აღარ გაეკარებაო“.2 ბოროტი ძალების წინააღმდეგ 
„ნალოკ ქვას“ –-– მთის ბროლსაც ხმარობენ.) ოპალის მძივს, რო- 
მელიც კვარცის წყლიანი სახესხვაობაა, მთიან ქართლში, ავი სუ- 

ლების საწინააღმდეგოდ იყენებენ, ბავშვის აკვანზე ჰკიდებენ.4 მაგი- 

ური ავგაროზი, თვალის ფორმის ონიქსის ფრცხილი კვარცის ჯგე- 
ფის ქალცედონის სახესხვაობაა, მას ცნობილი არქეოლოგი კუფტი- 
ნი წალკაში ნახულობს (ძვ. წ. აღრ. VI საუკუნე). თეოფისტეს ცნო- 

ბით, ძველი ეგვიპტელები ავგაროზებს აღნიშნული ქვისაგან ამზა- 

დებდნენ. 

მ. ჩიქოვანიც გადმოგვცემს ბროლის შესახებ თავის შთაბეჭდი- 
ლებას: „მოხევეები კარგად იცნობენ ბროლს და მეტად “უყვართ 

იგი. ყაზბეგში ბროლის განთქმული მაძიებლები არიან. მათ მშვე- 

ნივრად იციან სად, რომელ მთაში გეხვდება ეს შესანიშნავი მი- 

ნერალი და როგორ შეიძლება მისი მოპოეება. აქაურების აზრით, 

„ბროლი კლდეზე იზრდება“. 
ბროლის ქეების სულიერობაზე უამრავი მაგალითის დასახე- 

ლება შეიძლება, მათ შორის რუსული ლიტერატურიდანაც, სადაც 

  

1 აკ. შანიძე, დასახ. ნაშრომი, 1931, გვ. 581--582. 

2 თსუფა # 18683. 

3 ს. მაკალათია, მთიულეთი, 1930, გვ. 147. 

4 ვ, ზუხბაია, საქართველოს დეკორატიული და ფერადი ქვები, თბ., 1974, 
გვ. 163. 

5 იქვე, გვ: 173. 
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ბროლის ქვა სასწაულმოქმედად, სულიერი ძალების შემცველად 
არის წარმოდგენილი.! 

„ქართლის ცხოვრებაში“ მოთხრობილია, თუ როგორ დაამსხ-- 

რია ქარიშხალმა ღეთაება არმაზის ძეგლი. „ხოლო მასეე დღესა რის- 
ხვისასა ოდეს დასცხრა სეტყვა იგი და ქარი სასტიკი, მაშინ გამო– 
ვიდა წმიდა ნინო კლდესა მისგან ნაპრალისა და ჰპოვა თვალი იგი 
ბიერილი, აიღო და წამოვიდა“... წმიდა ნინოს არმახის დამსხვრე– 

ვის შემდეგ ბივრილის ქვა წამოუღია და არა სხვა არანაკლებად გა- 

ზოსაყენებელი ძვირფასი ნივთი. მარტოოდენ ბივრილის ქვის წა- 

მოღებით მემატიანე სიმბოლურად მიგვანიშნებს რომ აქ აქტით 

რუიდა ნინომ ღვთაება არმაზს ღვთაებრივი ძალა გამოაცალა (ბივ- 

ტილის ქვა ღვთაება არმახს ერთ-ერთ თვალად ჰქონდა ჩადგმული). 

ქრისტიანულ საქართველოს ისტორიაში სასწაულმოქმედი ბრი- 

ლიანტისთელებიანი ხატიც ყოფილა ჩოხატაურის რაიონის სოფ. 

შეა სურებში -- „ლომისკარის“ სასწაულმოქმედი ხატი: „ხატს ბრი– 

ლიანტის თვალები ჰქონდა და მდ. სუფსხის გადაღმამდე აბრჭყვიალებ– 

დაო“, –- გადმოგვცემენ მნახველები. ხატი მოსამართლის როლს ას- 

ტელებდა სოფელში, მის წინაშე ხა-–-ხი ტყუილს ვერ იტყოდა; 

კურდი დანაშაულში ტყდებოდა და სხვ. თავი-უფლად შეგვიძლია 

ვიფიქროთ, რომ „ლომის კარის სასწაულმოქმედი ხატი“ ნაშთია 

ქრისტიანობამდე არსებული რწმენიLა, როცა რელიგია კოსმიურ ნა- 

თელსა და ენერგიაში ხედავდა ღვთაებრიობის უნარსა და მადლს, 
როგორც ვიცით. შემდგომდროინდელმა ჯოგმნატურმა ქრისტიანობამ 

ხალხს კოსმიური შემოქმედების ეს ბხარე გადაუმალა.? 

არიული მითოლოგიით მზეც ძვირფასი ცეცხლოვანი ქვაა.3 

წმინდა ქვის წარმართულ წარმოსახვას ქრისტიანობი პერიოდშიც 

იყენებენ. ადრე თუ მასზე კეთილი ღვთაებები იმყოფებოდნენ, შემ- 

დგომ, ქრისტიანობის პერიოდში ქრისტიანობის ფუძე-წმინდანები 

იგულისხმებოდა.1 

ბროლზე. როგორც სულიერ ძალთა შემცველზე, შუა საუკუნე- 

ების ქრისტიანული ეკლესია აღარ მიუთითებს, მაგრამ საეკლესიო 

ინვენტარში კი აუცილებელ ნივთად ითვლება. 

1 8 ყ.I)(ინ0იი, IICI0%IIMCCXIIC 109MII 8001IC680M CM03MII, 1946, გე. 261–– 
269; 968--269; 272. წ 

2 ძველ ირანულ ქალღვთაება ანაჰიტასაც თავზე ასობით ძვირფასი ქვა უკეთია. 

IL. II, MVილIMIIII, IL 1IIIIC0წ 0C1მILIIII MCI010ჩიMIX IM306ჩ0მXლII"! ი02IIVCI0 XCI6C3- 
ჩიწ0 8068 C XCი909III0ს)!" CC8ლ0080+0 I102M2, XL. C0061CCMმ8 20X06020LI9, 1974, 

23. 39, 

3 M თ 3M23Cხ09,. I103IIIIICCXII8 80330CMI(9 Cუ089M, Iე M0M00XV 1, გვ. 214. 
4 იქვე, ტ- 11, გვ. 146--147. 
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რუსი ელჩები დაინტერესებულან ქართულ ეკლესიაში ბროლის 
ნივთების სიქარბით. რუსეთის ტახტის დიპლომატი ტოლჩანოვი 
აღწერს რა გელათის მონასტრის ინვენტარს, ბროლის ჭურჭელსაც 
ეხება; „ბარძიმი ბროლის არის... კოეზიცკ ბროლისა“, „ყოვლად 

წმიდა ღვთისმშობლის ხატის წინ, რომელიც ლუკა მახარობლის 
“მიერ არის დახატული, ვერცხლის კანდელია, ხოლო „ტრაპეზზე მო- 

„ოქროული ბროლიანი“ ასამაღლებელი ჯვარია“.! როცა ბროლს ვახ- 

სენებთ, მხედველობაში არა გვაქვს უამრავი ნაირსახეობა ძვირფასი 

„ქვებისა რომლის სიმრავლე აოცებდა მნახველს. 

ბროლის ნაირსახეობათა გამოყენების ფაქტები ეკლესია-მონას- 

'ტრებისა და საკულტო ადგილების შესახებ ლიტერატურაში მრავ- 

ლად მოიპოვება. საყურადღებოა XVII საუკუნის საქართეელოს გა- 
მოჩენილი სახოგადო მოღვაწისა და მწერლის, ს. ს. ორბელიანის 

ევროპაში მოგზაურობის აღწერა. ევროპის საეკლესიო ინვენტარ- 

შიც ბროლი გამოყენებულია, როგორც აუცილებელი ატრიბუტი 
ინვენტარის „შესალამაზებლად“. მაგალითად: „ერთს ბროლის კუ- 

ბოში, კარგა ოქროთი გაკეთებული იყო, შიგ ერთი ენაკრატისი ეს- 
ვენა, ქალწული... მრავლის სასწაულმოქმედი, ისევ ახალს მიცვალე- 
ბულს გვანდა...#. „მრავალი გვაჩვენეს უცხო ბროლის სასანთლე- 

ები, უცხო ბროლის ჯვრები, ამგვარი მრავალი რამ“. „მერმე ბრო- 

ლის კარი ჩამოუშვეს. ყოვლად წმინდა და გაბრიელი დახატული“. 
»ვერცხლის დიდი ზანდუკი ბროლით გაკეთებული, მრავალი წმინდა 
ნაწილებით“? და სხვ.. დღესაც ეკლესია-მუზეუმებში დაცულ ხა- 

ტებსა და ინვენტარზე შეჭედილი ძვირფასი ქვების ნაირსახეობა 

მიჩნეულია მოყვანილი აზრის დამადასტურებლად. 
ლექსის მიხედვით, ძვირფას ქვაზე გაშლილია მწვანე მოლი, რო- 

მელზედაც ნაძვის ხე ამოზრდილა. ხე მითოლოგიაში სიცოცხლის 

სიმბოლოა. საქართველოსათვის „ცხოვრების ხე“ უცხო არ არის; 

დღესაც, „წმინდა ადგილების და „ხატის ტყეების“ სახელზე შე- 

მორჩენილია მთელი ჭალები. გადმოცემით, ასეთ ჭალაში თუ ხე 

მოტყდა, სოფლიდან ვინმე იღუპება. მსგას გადმოცემას ევხვდე- 

ბით საგვარეულო ხეზეც –- ,წმ. მუხაზე“, მაგ.: იე. ჯავახიშვი- 

ლის წინაპრებს, რკონში, საგვარეულო მუხა ედგათ, თუ მუხას ტოტი 

მოსტყდებოდა, გვარიდან ვინმე უნდა დაღუპულიყო. წმინდა ხეს 

ქრისტიანული საქართველოც შეეგუა; ეკლესიის ეზოებში კვლავ 

შეგვხვდება „წმინდა ხეები“, ––- თელა, მუხა, კოპიტი, ნაძვი და სხვ. 

საქართველოს საკათალიკოსო ტაძარს მოჭრილი ხის ტანის, სვეტი- 

! ტოლჩანოვის იმერეთში ელჩობის მუხლობრივი აღწერილობა 1650-1652, 
გე. 114––-115, 

2 ს, ს, ორბელიანი, მოგზაურობა ევროპაში, 1940, გვ. 10, 70, 105, 135. 
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ცხოველის მითი უდევს საფუძვლად. ე. წ- „ცხოველი ჯვარიც“ მცხე– 

თის ახლოს მდგარი წმინდა ხისაგან, ნაძვისაგან გააკეთეს. 
მოყვანილ ლექსში ნაძვი „სიცოცხლის ხედ“ არის ნაგულისხმე– 

ბი. „სიცოცხლის ხის“ წვერზე მითური ფრინველი ბუდეს იკეთებს 

და მარგალიტის კეერცხებს სდებს. მსგას ზითურ ფრინეელებად 

იგულისხმებიან აგრეთვე არწივი, ყორანი, ფრინველი, ფაშგუნდი 
და სხვ. ქართული ხალხური ზღაპრის მიხედვით ჭაბუკის ქეესკნელი– 

დან (ორმოდან) ამოყვანაში აღნიშნული ფრინველები ერთმანეთს 

ფუნქციურად ცვლიან. სვანურ ზღაპრებში ყორნის ფრთას ღვთაება 

წმინდა გიორგი მკედრის გასაცოცხლებლად იყენებს, ხოლო ქორი, 

ორბი და სხე. მარგალიტების მდებელი ფრინველებია, რაც მარტო 

ერთი ლექსით არ დასტურდება. მოვიყვანოთ სხვა ლექსიდან ნაწყ- 

ვეტი: 

„თეთრი ქორი მოფრინავდა 

დაყარა მარგალიტები, 

ერთი მე ავიტაცე, 

ერთი ჩემმა დობილმა“2, 

ხევსურეთის ერთ-ერთი ღვთაება „თეთრი მთის ქორი თერგვა– 

ული“-3 სახელითაა ცნობილი, რაც ღვთაების უძველეს ტოტემურ 
სახეზე მიგვითითებს. 

გაზაფხულზე პირველად გამოჩენილ მერცხალს ხალხი შესძა- 
ხებს „მერცხალო, მერცხალო, როგორ შენ და შენი ინდოეთი? ფას– 

კუნჯს თვალი როგორა აქეს?ი4 
აქაც ფასკუნჯის თვალი ხეითო თვალია. (იგიეე კეთილი არსი); 

ასევე იტყვიან: „გველს ნატერის თვალი აქვს, თუ ეს ქვა ხელში ჩა– 
იგდე, რასაც ინატრებ აგისრულდებაო“. 

ქართულ ხალხურ თქმულება-ზღაპრებში გვხვდება ეპიზოდები, 

სადაც ფრინველები ყორანი, ყვავი და სხვ. ადამიანის სიცოცხლისა– 

თვის თავსაც სწირავენ.5 

1 თსუფა # 791. 

2 თსუფა M# 0654. 

3 ქართული ხალხური პოეზია, 1, 1972, გვ. 300. 
4 ჟურნ. „აკაკის კრებული“, 1899, # 1911 განუჟოფილება, გვ. 27. 

" ფაშგუნდის ბოლოზე აპრიალებული თვალი, ძვირფას ნატვრის თვალშია 

წვა) გაიგივებული. 

5 ხოლო ორბი, როგორც მზის ერთ-ერთი მეტაფორა, დღესაც გვხვდება გა– 

მოცანაში, მაგ.: 

„ორბი მოჯდა ორასი, ფრთა გაშალა სამასი 

ნისკარტი ჰკრა ოთხასი, კლდე გააპო ხუთასი". (მზე) 

ორბი საკულტო ობიექტთანაც არის დაკავშირებული. ერთ-ერთი გადმოცე– 
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ლექსიდან ჩანს. რომ ქორი ბუდეში მარგალიტის კვერცხებს 

სდებს. ქალიშვილები კი, საგახაფხულო საწესო ფერხულის შესრუ- 
ლების დროს კეთილ ძალებს სთხოვენ, რომ მარგალიტის კეერცხები- 

დან გამოჩეკილი ერთ-ერთი ბარტყი მათთვის გაზარდონ; სხვა ათასი 

კი –– სხვებისთვის. ფერხულის შესრულებისას ქალიშვილები საქმ- 
როს სთხოვდნენ კეთილ ბუნებას. იმ პერიოდში, იგულისხმება, რომ 

საქართველოში თაყვანს სცემდნენ ფრინველებს; ნახსენებ ფრინეე- 
“ლებში ძლიერი და კეთილი არსებანი ისხდნენ. ქალიშვილებს სჯე- 
ღროდათ, რომ ასეთი კვერცხებიდან შობილი ჭაბუკი კარგი მონადირე 
უნდა გამოსულიყო. მონადირეს კი მითური საქართველო „ნაწილი- 

ან# კაცად სთვლიდა.! 

ზემოთ მოყვანილ ლექსში ნახსენებია ორბი (სხვა ვარიანტით 
ქორი), რომელიც ხის წვერზე ბუდეს აშენებს და კვერცხებს სდებს. 

ფართოდ გავრცელებული გადმოცემებით, სწორედ ასეთ ბუდეში 
იჩეკება მითური ყურშაც, ამირანისა და მითურ მონადირეთა განეჯ- 
რელი მეგობარი. მოვიყვანოთ გადმოცემა მითურ ყურშას გაჩენაზე. 

არის ერთნაირი ყორანი (ქორის მსგავსი ფრინეელი) იგი ორ 

კვერცხს სდებს; ერთისაგან ყორანი გამოდის, მეორესაგან –- ძაღ- 

ლის ლეკვი, რომელსაც ყურშა ჰქვია. ყორანი რაკი ნახავს, რომ ლეკ- 
ვი მას არა ჰგავს, აიღებს და გაღმოაგდებს, ვინც იპოვნის და გაზრ- 

დის, საუცხოო მონადირე ძაღლი გამოდის.? 

ერთ-ერთი გადმოცემით: 
ყურშა როგორც ვიცით ორბის ლეკვია, ორბს, სვანების რწმე- 

ნით, სხვა ბარტყთა შორის ერთი ლეკვი შეეძინება. დედა-ორბი ამ 

ლეკვს გამოჩეკისთანაეე აიყვანს ძლიერ მაღლა, იქიდან მიწაზე და- 
ახეთქებს, რომ კაცმა არ ჩაიგდოს ხელში და არ გაზარდოს. მას ბე- 

ჭებზე ორბის ფრთები აქვს. ისეთი გამოდის თურმე, რომ ორს ნახ- 

ტომზე ჯიხვს ეწევა, მესამე ხტომას სათაკილოდ სთვლის.3 
ხის წვერზე გამოჩეკილი, ცხოველ-ფრინველი „,ნაწილიან“ არ- 

სებად უნდა მივიჩნიოთ. მისი ყოლა, ისევე, როგორც: ქალ-ღვთაება 
დალის მიერ ნაჩუქარი მძივის ქონება, იღბლიანობის საწინდარია; 

მით ორბმა მოზდო„ხდან ხარის კანჭი მოიტანა გერგეტის მთაზე და იქ შეექცა, 
ამიტომაც ხალხი იმ ადგილას სამლოცველოს აშენებს (დღევანდელი გერგეტის 

სამება) ორბი გმირობის ხანის საქართველოშიც საკულტო ფრინველად გეევლი– 

ნება. მაგალითად, „ეთერიანში“, ეთერი ორბის კლანჭით არის აღებული და ხის 

კენწეროზე გაზრდილი". 
1 სიმღერის ტექსტი გვაფიქრებინებს, რომ ამ პერიოდის საქართველოს' სამე– 

ურნეო ყოფაში წამყვანი ადგილი მონადირეობას ეკავა. 
9 ელ. ვირსალაძე, ქართული სამონადირეო ეპოსი, 1964, ტექსტები, 

გე. 193. 
3 იქვე. 
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მჰაგრამ, თეითონ ღვთაებას (ქორი, ორბი, ყორანი და სხე.) ნაკლებ 

სჯერა რომ დროში მცხოერები არსება (ამ შემთხვევაში ადამიანი) 
§:ას ღვთაებათა პრინციპების მიხედვით გამოიყენებს, მართლაც მო– 

წაადირე ვერ ზომავს საკუთარ სურვილ-სწრაფვას, ბოროტად იყენებს 

»აჩუქარს და კეთილი სულიერი ძალები სჯიან; ასეთი დაღუპვის მი- 

ხხეზით ყურშას ყოლაც, (მაგალითად, ტრაგიკულად დაღუპულ მო- 

სბეადირეთა ციკლის თქმულებები) ისევე, როგორც დალის ნაჩუქარი 

ჯძივის ქონება (მაგ., ბეთქილის ციკლის თქმულებები).! 

მიხ. ჩიქოვანი იმოწმებს აკად. გ. ჩუბინაშვილს «და ასკვნის, რომ 

”მირანის ორბის ფრთიანი ყურშა იგივე ფასკუნჯია.2 ხალხურ ზეპირ- 

„„”ტყვიერებაში გაბნეული უამრავი მასალა საბაბს გვაძლეეს ასეთი 
'-სჯელობისათვის. 

ძაღლ-ფრინველი ჯერ კიდევ სასანიდურ ლიტერატურაში 

  

' აღმოსავლეთ საქართველოს მთიანეთში გავრცელებულ ტრაგიკულად დაღუ- 
'ბულ მონადირის ციკლიდან ე–თ-ერთ თუშურ ვარიანტში მონადირის ძაღლს ალ- 

%:სა ჰქვია. ენათმეცნიერი პ. ხუბუტია ამ სახელს ასე განმარტავს: 

„ალმასა სახელია ძაღლისა: ამ სახელთან დაკავშირებით ასეთი თქმულებაა 
დთამში: ჭიუზის წეერზე მონადირემ ჯიხვი დაჭრა. ჯიხვმა ჭიუხებს შეაფარა თავი; 
მონადირე მას დაედეენა და შემთხეევით ქალამნის თასმით კლდეზე გადმოეკიდა. 

მასთან მხოლოდ ძაღლი ალმასა იყო და შას მიმართა: 

„დაჰყეფე, ჩემო ალმასა, 

შენ შავის პატრონისაო, 

კლდეზე გიკიდავ პატრონი, 
ფურბერწის საბალდითაო, 

ღამეს ათენებს გმინვითა 
ერთაის პერანგითაო. 

ძმობილსა შემიტყობინე, 

ძმობილს –- ქითიძის შვილსაო, 

მე ის აქ არას გამწირავს, 

არც რას შეირცხვენს პირLაო, 

გაშჭრიან, ჩამომაგდებენ 

ღლიღველის ფრანგულითაო...4 

პ. ბუბუტია, თუშური კილო. 1969. 

ძაღლის სახელი ალმასა, (ალმასი ძეირთასი ქვის ბროლის ნაირსახეობაა) ისე–- 

ჯე, როგორც ძაღლის მეორე სახელი ბროლია (ბროლი მთის ძვირფასი ქვა სავა– 
რაუდებელია ფრინველ ბორასაგან ნაწარმოებად) ორბის ლეკვ ყურშას იდენტურ 
მითურ არსებებზე მიგვანიშნებს. 

ძაღლის სახელზე სა(ელტო სალოცავიცა გეაქვს „მწევრის ნიშის“ სახელით 
ცნობილი (ხევსურეთი). 

ძაღლმა, როგორც ქართული მითოსის უძველესმა ჰერსონაჟმა, ზღაპრების 
მითურ ნაწილშიც გამოქონა, „წმ გიორგის მწეერებზეი უამრავი ეპიზოდი 

გვხვდება. 
2 მ. ჩიქოვანი, ქართული ხალხური ზღაპრები, 1938, გვ. 10. 
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გეხვდება. მკვლევარ ნ. ტრევერს ძაღლ-ფრინველის სამშობლოდ კავგ- 

კასია და ირანი მიაჩნია, მის სამყოფელად იალბუზის მთა ითვლება, 

როგორც სინათლესთან, მზესთან ახლოს მყოფი არსება.! 

ცხოველისა თუ ფრინველის სახით კეთილი ბუნებრივი ძალე- 

ბის წარმოსახვა ბიბლიაშიც გვხვდება. მაგ., ეზეკიელი მოგვითხრობს, 

როგოთ გაივსო ზეცა ცეცხლის ალმურით, როგორ განათდა სამყარო 
და ოთხი უცნაური სახის ცხოველი გამოჩნდა. ყოველი მათგანი 
ადამიანის სახისა იყო, თითოეულ მათგანს ოთხი სახე და ოთხი ფრთა 
ჰქონდა, ფეხები საქონლისა –– ოთხივენი ლომის სახისანი იყვნენ. 
ოთხივეს სახე ხარისას ემსგავსებოდა, და ოთხივეს ჰქონდა არწივის 
სახე, და ოთხ-ოთხი ფრთა. ყოველი მათგანი ფრენს თავთავის სახის 
გასწვრიე; ისინი ცეცხლოსანი იყვნენ და მათ გარშემო ტრიალებდა 
ალი, ელვისებური სისწრაფით მოძრაობდნენ ცეცხლის ცხოველები 
თუ ფრინველები და ელვას ისროდნენ. წინასწარმეტყველი ეზეკიე- 

ლი (1,5--28). 

ესენი იყვნენ. „განაგრძობს ეზეკიელი –– ღმერთის ფეხებთან 

მყოფი ცხოველები-ქერუბინები. 
ბიბლიაში ბევრგანაა მოხსენებული ღმერთი იაჰვე როგორც 

ძლიერი ფრთების მქონე. ასეთივე აზრისანი არიან სხვა მკვლევა- 

რებიც. 

3/0ლCხ 0190IXVM30 8MხICXVI 2. I)01C128»CVIIC 0 §IX80, #02M 0 

IIIMIIIC C LIII2IIXCMIIMIM M0ხIIXIხ9MMX»?. 
ეგვიპტეშიც ცნობილია ფრინველის სახით ცის ღვთაება-ხორა. 

მკვლევარი მ. ა. კორსტივცევის აზრით, ებრაელთა ღვთაების უნარი, 

როგორც ფრთიანი არსებისა, ეგვიპტური ღვთაებიდანაა გადმოღე- 
ბული,3 

ღვთაებათა ხილვა ზემოთ წარმოსახულის სახით ბიბლიაზე ად- 

ოეულ ხანებში ეგეიპტესა და სხვა უძველესი კულტურის ქვეყნებში 
გვხვდება, 

ბიბლიურ წინასწარმეტყეელთა მონათხრობის შემდეგ აღნიშ- 

ნულ არსებათა გამოსახვა ქრისტიანულ ტაძრებზე უცხო მოვლენად 

აღარ გვეჩვენება. ბიბლიური ხედვა ქრისტიან შემოქმედთ ფანტაზიას 

დიდ შესაძლებლობას აძლევდა. 

უცხო ყოფიერებისაგან შემორჩენილ კომბინირებულ ცხოეე- 

1.90. 8. ”ილC80ლი, C062Mმ-იIMIსგ (3MMVი00 M# M2CMVMM9IX) 13 MCთ0იVI IM0- 

#2VM12MCII90CXIMMIX #რ00MგII9M. 1933, გვ. 326. 
2 I4. I. დიმგIIM-28M0M01ILIXMX1I1IV, 80/გ II 0-0Mხ 8 6I1:6.)!)1CM0M #I033IIII, 

940”. C6. I. III, 1925, გვ. 141. 
3 M. #. M096C108X0C8, »0968MMწV IC» M# X0CM0-0MM8 უ0ლზ8IIIIX IIVII#ტ- 

ლმ. II24/I0C1IIIICMM# C60ჯდ)IIM, ხ. 25, 1974 L., გვ. 24. 
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ლებსა და სტილიზებულ მცენარეებს ქართულ საეკლესიო დეკორა- 

ტიულ ხელოვნებაში ხშირად ვხვდებით. 

მაგალითისათვის საკმარისია ნიკორწმინდის ტაძრის აღწერაც. 

ნიკორწმინდის ტაძარზე გამოსახულ შესანიშნავ მოხატულობებს ზო- 

გი მკვლევარი წიგნური გზით დამკვიდრებულად სთვლის, ზოგი 
მკვლევარის აზრით კი მითური ცხოველებისა და ფრინველების თა– 
ყვანისცემა თვით კაეკასიისათვის არის დანახასიათებელი. მაგალი– 

თისათვის არქეოლოგიური ძეგლები მოჰყავთ.? 

ქართული ხალხური სიტყვიერება უძველეს ღეთაება-ტომებისა 

და ქრისტიანული წმინდანების ერთად ხმარებას არ ერიდება, მაგა- 
ლითად, წარმართობისა და ქრისტიანული რელიგიის აშკარა კონტა–- 
მინაციას ვხვდებით ლექსში „ყოვლად წმინდა ღვთისმშობელი“. 

„ყოელადღ წმინდა ღვთისმშობელი 

მაღალი ღვთის ოლარია, 

წინ უდგას ოქროსა ტახტი, 

გლეხი კაცის მშველელია; 
თავშია სხედან უფროსნი, 

ბოლომდინ მამშეენებელნი, 

სუფრის თავშია ქ ო რ ი ზის, 

სუფრის ბოლოში არწივი-3 

ქართულ ხალხურ ზღაპრებში ხშირად ვხვდებით ყოფიერებისა- 
თვის უცხო ცხოველებსა და ფრინეელებს. ხელოვნები„აგან განსხვა– 

ვებით, ზღაპრის მთხრობელი იშვიათად იტყვის ზღაპრულ ცხოველ- 

ზე _ „ფრთები ჰქონდაო“. საჭირო შემთხვევაში კი ზღაპრულ ცხო- 

ეელებზე იტყვიან –– ზღაპრული ცხოველი სწრაფად გადაიქროლებს 

მთებს და ქალაქებსო: მაგალითად, ცხენი რამდენიმე დღის, თვისა 

და წლის სავალს თვალის დახამხამებაში გაირბენს და სხე. ცხოველ- 
ფრინველები ადამიანის ენაზე მეტყველებენ. მაგალითების მოყვანა 
მრავლად შეიძლება; ამ მხრიე ხალხურ ზღაპრებსა, ბიბლიურ წარ- 

მოსახვასა და ხელოვნების სხვა ჟანრებს შორის საზღვარი თითქმის 

წაშლილია. 

ზემოთ მოყვანილი ლექსი „ქალსა ვისმესა“.. ფრინველთა ტო- 

ტემის პერიოდშია შექმნილი, იმ ხანებში, როცა ადამიანსა და კე– 
თილ ღვთაებას შორის შუამავლად ფრინველი (ჩიტი, ორბი, ქორი 

და სხვ.) ითვლებოდა, რომელიც ადამიანს კარგ ბედს უვლენდა: ქა- 

1 II# #. MIსსი 7XMC8VMVM, IIIIM0ნILM)I19-2 IM 6-0 M0C10 8 MVოხIV0C I იV2!!!!. 
C00დ!!" 0VCIX28CVII, 1938, გვ. 48, 

27, #9. #4 ს LC III, I0IIC700I90CM28 20X609M0”I% IL88L83მ, XXMI1I, 1884 «, 
3 ქართული ზალზხური პოეზია, ტ. 1, ნარკვ. 11, 1971, გვ. 135. 
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ლიშვილებს საუცხოო საქმროებს, ხოლო მამაკაცებს ნადირობაში 
კარგ ბედს ანიჭებდა. 

შეიძლება დავასკვნათ. რომ მოყვანილი ლექსის მიხედვით, კარ- 
გი ოჯახის შემქმნელი მამაკაცისა და კარგი სამონადირეო ბედიც 

ტოტემის, ფრინეელის კეერცხიდან იჩეკება; კვერცხი კი ძვირფასი 
ქვისაა (მარგალიტი, იაგუნდი და სხე.); ძვირფასი ქვები –- მითო- 
ლოგიასა და რელიგიაში კეთილი სულიერი ძალების სამყოფელად 

არის აღიარებული. წმინდა ქვის მოლზე იზრდება „ხე ცხოვრებისა“, 

რომელზედაც ღვთაებრივი ფრინველის აბრეშუმის ბუდე კეთდება 
და კეთილი ადამიანის ბედი იჩეკება. 

ზემოთ მოყვანილი ლექსი საშუალებას გეაძლევს ვიმსჯელოთ 

ქართულ მითოლოგიაზე, კერძოდ, მითურ ქორზე, ძვირფას ქვაზე 
და მონადირე ძაღლ ყურშაზე, რომელიც ორბის (ქორის) ლეკვია. 

ძვირფასი ქვების თაყვანისცემა, როგორც სხვა ქეეყნებში, ისე- 
ვე საქართველოში, მონოლითურ რელიგიების პერიოდშიც შემო- 

გვრჩა, რასაც ადასტურებს ძვირფასი ქეების არსებობა ეკლესიების 

ინეენტარებსა და ხატ-სამკაულებზე. 
ძვირფას ქვაზე როგორც სულიერ არსებაზე, ამბობენ: თუ შუქი 

დაკარგა, „ქვა მოკედაო“. რაც უფრო ძვირფასია ქვა მით უფრო 

ძლიერი სულიერი ძალების სამყოფელად იგულისხმება. 

ამრიგად, მოყვანილი ლექსი ღეთაებისადმია მიმართული: ქა- 
ლები ლოცვა-ვედრებით შესთხოვენ კარგ ოჯახს, მამაკაცები კი –– 
ოჯახის შემნახეელ ბედ-იღბალს. 

სიმურის საკითხი ქართულ მითოლოგიაში 

ქართულ ხალხურ სიტყვიერებაში მითურ ფრინველთან დაკავ- 

შირებულია სიმურღიც. ამავე დროს, აღმოსავლეთ საქართეელოს 

მთიანეთის მითოლოგიაში ხშირად გვხედება სიტყვა „სიმურიც“. 

კოპალას თქმულებაში მითური გმირი კოპალა ჰყვება, რომ მას, კო- 

პალა-ირემს, გამოეკიდნენ თუშები და იგი იძულებული შეიქმნა 

მდინარეში შევარდნილიყო: 

„თუშებმ მესროლეს ისარი, 
ფოცხ-მაკრატელა ფთიანი. 

სიმურში გადავიჩქვიფე 

რქის წვერთ გაიღეს ძგრიალიი“.! 

1 ქართული ზალზური პოეზია, 1, 1962, გვ. 129, 

196



იახსარის თქმულებაშიც „სიმური“ ნაგულისხმევია წყლად: 

0იღვთისშვილი იახსარი, როცა დევს მოსაკლავად გამოეკიდა, დევი 

ტქტბაში შევარდა. 

იახსარი ჰყეება: 

„ერთი ისევ გაქცეულიყო, რომელიც ფალავანიაო, 

კარგად სცოდნიყოს წყეულსა აბუღელაურ ტბანიო, 

დღევ რომ სიმურში ჩავიდა თან ჩავჰუევგ იახსარიო, 

ჩავედ და ველარ ამოვედ სისხლმა გამიბნა მხარნიო“.! 

სიტყვა „სიმური“ მრავალ თქმულებასა, ლექსსა და ნაქადაგარ- 

1ში წყლის მნიშენელობით გეხედება: ასევეა საკულტო ენაზეც. ამავე 

(დროს, წმ. გიორგის მიერ ქაჯავეთის დალაშქვრის თქმულებაში 

წწყლისათვის შეუსაბამო მნიშენელობითაც იხმარება. მოვიყვანოთ 

(ტექსტი: 
ი“- ქაჯავეთს რად იარები, გიორგივ, მგლისა ფერაო? 

– ვალი მიმიდეეს, იქ მივზდეე, შამინდევ ქრისტის ღედაო. 
შავესწარ ქაჯთა მჰედელსა სიმურის პედაზედაო. 

ქურთემულიც კი მრეჰჰარე, შავლე სიმურზედაო4.2 

ტექსტში ნათლადაა „სიმურია“ პედვაზე მითითებული. იმავე 

გადმოცემის მეორე ვარიანტში სიტყეა „აიმურს“, როგორც გამო- 

საჭქედ ნივთს ცვლის „სინა”. მაგალითად: 

იქაჯავეთ რად იარები, გიორგი, მგელთა ფერაო. 
ვალი მიმიდეეს, ვალსა ვსთხოე, რას მკითხავ ჭრისტეს დეღაო: 

სინას სჭედს ქაჯთა მპედელი მივასწარ წურვაზედაო: 

ქურთებულ მაუგლეჯიე, ცხენი შავაგღი ზეღაო; 
კაჯთა მპედელმა ხელ-კვერი ცხენს მიცა ბეპჯებზედაო4.3 

კიდევ: 

„მოვასწარ ქაჯთა მქედელსა, კედასა სინაზულაო“.4 

ქართული ხალხური პოეზიის პირველ ტომში (1972 წ.) გამო–- 
ქვეყნებულ ვარიანტებში „სინას“ და „სიმურს“ „სინგული“ სცვლის. 

მითითებულ მაგალითებში სიმური. სინი და სინგული ჭედვის 
უნარიან ნივთებად უნდა ვიგულისხმოთ. მკვლევარი მ. ჩიქოვანი და– 
ინტერესებულა „სიმურისა“ და „სინგულის“ ნამდვილი მნიშვნელო–- 

ბით, კვლევის შემდეგ ასკვნის, რომ დღეს: 

1 თ ოჩიაური, დასახ. ნაშრომი, გე. 141. 

2 ქართული ხალხური პოეზია, 1, 92, გე. 275. 

3 იქვე, გე. ·116. 

4 თ. ოჩიაუCდრი, ღასახ, ნაშრომი, გე. 194. 

107



„სიზურისა“ და „სინგულის“ მნიშვნელობა მთქმელებს აღარ ეს- 

მით. ზოგნი კი –– ფოლადად განმარტავენო“.! ქართული ენის გან- 
მარტებით ლექსიკონში კი მიღებულია თურქულ სიტყვად. სიტყვა 
„სინა“ ლექსიკონში განმარტებულია როგორც მავთული. ვაჟა-ფშა- 

ველას მცირე ლექსიკონში კი, როგორც სპილენძის ჟანგი. ხოლო 

ზოგი ქართული ლექსიკონი განმარტავს როგორც ლითონს, ან მის 
ნაწარმს და სხვ. 

რადგან მითური ტეჟსტები „სინის“ „ჭედვის“ უნარიანობაზეც 

მიგვითითებს, ამით იგი მითოლოგიის საკვლევი ობიექტი ხდება. 

შეიძლება თუ არა აღნიშნული სიტყვები დავაკავშიროთ მჭედელ- 

თან, სამჭედლოსთან? 

ქართულ ხალხურ სიტყვიერებაში მჭედლობასა და სამჭედლო- 
ებზე უამრავი გადმოცემებია. ამათგან უმეტესობა, სწორედ, მითურ 
თქმულებებშია გაბნეული. 

ფშავ-ხევსურეთის ერთ-ერთი სალოცავი (ხევსურეთში –- ბა- 

ცალიგო და ფშავში –- ს. ახადი (მჭედელ პირქუშის სახელობისაა; 
გადმოცემაში ხატ-პირქუში შესანიშნავ ოსტატ-მპედლად არის ნახ- 

სენები. ერთი გადმოცემით, მითური გმირი კოპალა პირქუშს სთხოეს 
'დევებთან ბრძოლაში დაზიანებული ზრო (ისრის წვერი) შეუკეთოს. 

პირქუში უარს ეუბნება. დევები სარგებლობენ მათი უთანხმოებით 
და პირქუშს ატყვევებენ. შემდეგ იასხარი, ფშავ-ხევსურეთის მითუ- 
რი გმირი, პირქუშთან მიდის და ეუბნება: „დაგიხსნი, თუ ერთ ზარს 

გამიკეთებო: პირქუში ზარს უკეთებს, იახსარი კი დეეთა ტყვეობი- 
ჩაგან ათავისუფლებს. 

ერთ-ერთ გადმოცემაში ვეცნობით იახსარისა და პირქუშის 

დავის აოსს. პირქუშის გაკეთებულ სამ შესანიშნავ თასს იახსარი ით- 

ვისებს. ამის გამო იახსარი გაასამართლეს, ჩამოართვეს თასები და 

დაუბრუნეს პირქუშს. ამ თასებს ხევსურეთის პირქუშის სალოცავებ- 

ში დღესაც უჩვენებენ. 
ადრე პირქუში მჭედელი ყოფილა, – ეს ჩანს შემდეგი გად- 

მოცემიდანაც: ...,პირქუში წინწინ კაც ყოფილ, მჭედელი. ის ყოფილ 

მგელაის შვილი დავითი. ნაწილიან ყოფილ რახან დაიძინასავ, მხართ 

შუაშიით შუქ ამავარდისაოდ გაანთისავ იქიობაივ. სხოდაც მანეთის 

ოდნად ხქონდისავ მხართ შუაშიავ თეთრ კვერივ ლამაზიც იმით 

ყოფილ, რო ნაწილიან ესეთაი ას. ყველაზე ძალიან ლამაზი: ისით 

ხორც ხქონდ, რო მზესავით შუქთ უშობენ. 
პირქუშ უთქომ, რომ ახმეტას წავიდით ვენახის მოსავლელა- 

დაო, რო ამ დღეს უნდა გრდემლხე ვწერავ, რო მგელაიშვილი და- 

1 ქართული ხალხური პოეზია, 1, 1972, გვ. 275. 
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ფითი ამა და ამ დღეს უნდ მაკვდესავ. ეიწველევ უთქომ პირქუშს 
“ამთვენჯერამავ გრდემივ ცეცხლში ჩავაგდიოდ მაინც არ წაიშალაე; 

ე მინდოდავა, რო ის დაწერილ წაშლილიყვავოდ, არ მამკვდარიყა– 
"გივ, მაგრამ მაინც არ იქნავ. როსაც დალიმანულ იყვავ დროიეე სწო- 
“ად იმ დროს ამომივიდავ სულივ. ესრ მქედელ ყოფილ პირქუშიდ, 

სისით წმიდა კაც ყოფილ, რო მამკვდარ, ხთის ნასახად გადაქცეულ“.! 

პირქუშის მჭედლობაზე ბევრი გადმოცემა არსებობს. მ. ჩიქო- 
„ვანს მოჰყავს მის მიერვე ჩაწერილი მასალა პირქუშის მაედლობაზე 
'ღა წერს: „გადმოცემით პირქუში მვედელი იყო კოჭლი კაცი, პირ- 

კეშს ყველაზე ადრე გამოუჭედია სახნისი, ცული, წალდი და სხვა 
რკინეული“.? 

ქართული მითოლოგიისათვის უცხო არ არის დეეების მჯედ- 
ლური საქმიანობაც. ფშაე-ხევსურეთის ბევრ გადმოცემაში დევები 
მჭედლები არიან. მკელევარი თ. ოჩიაური წერს: „როგორც გადმო- 
ცემები იუწყება დევები, სწორედ, მჭედლობით იყვნენ ცნობილნი. 
მათ სამჭედლოებს მიუთითებენ ხევსურეთში –– როშკის გორს, ცი- 
ხეგორს, ხოლო ფშავში –– ს. შუაფხოში... გუდამაყარში ჩაწერილი 
მასალის მიხედვით ბაკურხევის ს. საკერპოსა თუ უკან ახოში, დღე–- 

ვანდელი ფუძის ანგელოზის საბრძანისში მცხოვრები დევების ხე- 
ლობა მჭედლობა ყოფილა. იმათგან არის მოგონილი მჭედლობა –- 
გვიამბობს ნ. ბექაური, –– სადაც კი დადგებოდნენ. ყ:ელგან თურმე 
სამჭედლოებს მართაედნენ. მანდ რომ კეერი დაჰკრიან ძგარი-ძგური 
გუდამაყარს მოდიოდისო“".3 კიდევ „როშკის გორზე იყვნენ დაბანა– 

კებულნი დევები (სადაც ეხლა დევგთ დედას კიდევ ილოცავენ როშ- 
კივნები) იმათ ჰქონიათ სამჭედლო და მათ გარდა ხევაურეთში სხვა 
მჭედელი არ იყო“.4 მკვლევარი თ. ოჩიაურის აზრით, დევებს ძირი- 
თადად თურმე სახნავ-სათესი იარაღები უკეთებიათ, ამ დროს ფშაევ– 
ხევსურეთში მჭედელი მათ მეტი არ ყოფილა, ამიტომ მათ ნახელავს 

დიდი მოთხოვნილება ჰქონია.5 
მჭედლობა ლაშარის ჯვარსა და სხვა კულტებსაც შეიძლება და- 

გუკავშიროთ. ლაშარის ჯვარში ინახება დიდი ჯაჭვი, ე. წ. ჯალამბარი 
ანუ ჯალაბაურის ჯაქვი (სიგრძე 3.62 მ., რგოლების დ. მ. 10––11 მმ). 

თქმულების მიხედვით ჯალაბაურის ჯაჭვი თამარ მეფის მიერ 
დატყვევებულმა და ხატში მოყვანილმა მჭედელმა ჯალაბაურმა ანუ 
მისრიამ (მისრიაშვილმა) გააკეთა. „მისრეთში გაუვლია თამარ მე– 

1 ე. ბარდაველიძე, დასახ. ნაშრომი, გე“ 24. 
2 ქართული ხალხური პოეზია, წ. 1, 1972, გვ. 285. 
1 თ ოჩიაური, დასახ. ნაშრომი, გვ. 20. 

4 იქვე, გე. 28. 
§ იქვე. 
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ფეს და ცხენები დაუნალვინებია. ის კაცი მოაწონებია; საუკეთესო 
მჭედელი ყოფილა. მემრე ცხენების ლურსმანი გრდემლზე დაუკრავს 
და გრდემლში ჩასულა. მემრე ხმალი ამაუღია იმ ჯალაბაურს... და- 
კეცილი ჰქონდა თურმე ჯიბეში, –– ამაიღო თურმე ჯიბიდან და გა- 

იშალა ხმალი. ამაზე ლექსია: 

ხმალმა თქვა მისრეთს ნაკვერმა: 

–- მისრეთა მის”იამ გაშკვერა, 

ამამამღერა პატრონმა, 
ჩამაგო, ჯვარი დამწერა. 

მოწონებია თამარს, შემდეგ წაუყვანია: არ მიჰყვებოდა თურმე; 

თამარს მისივე გაკეთებული ჯაჭვით დაუბამს,ს “შემდეგ უთქვამს: 
„ჯალაბაურის ჯაჭქვიაო“ ალბათ მისრიანები მჭედლები ბლომად ყო- 
ფილან. 

ეს „ლეგენდარული მპედელი ფშავლების მიერ მისრაშვილების 
ანუ მისრიანების წინაპრადაა მიჩნეული. 

ვ. ბარდაველიძე მისრაშვილების ხატის მჭედლობაზე მეორე, 
გამოუქვეყნებელ ჩანაწერსაც გეთავაზობს. „მისრიათ ჰაპა ჯალაბაუ- 
რი განთქმული მჭედელი ყოფილა: თურმე მისრეთში ყოფილა მქედ- 
ლად. მერე ის თამარ ნეფეს გზაში შეხეედრია. თამარ ნეფეს უკი- 
„თხავს: ვინა ხარო და სად მიდიხარო. იმან უთხრა: მე მჭედელი ვარო. 
ამოიღო მჭედელმა ჯიბიდან თავის გაკეთებული ხმალი, დაგვირგე- 
ლული ყოფილიყო და ჯიბეში სდებიყო, გახსნა და გაიშალა, გას- 
წორდა; დაგეირგელა და ისევ ჯიბეში ჩაიდო. თამარ-ნეფემ ჯერ 
უთხრა –– ჩემთან წამოდი და იქ იმუშავეო. რომ არ დათანხმდა, დაი- 

ჭირა და წაიყვანა. მისულმა“ ცოტა ხანს კი იმუშავა და გაიპარა. წა- 
ვიდა თამარ-ნეფე ·„და მივიდა იმასთან, –– ერთი დიდი ჯაჭვი გამიკე- 

თეო. უთხრა. გაუკეთა იმანაც ჯაქვი. თამარ-ნეფემ ეს ჯაჭვი კისერზე 

დაადო, წამოიყვანა და ლაშარის ჯვარში დააბა. მანამ ყავდა დაბმუ- 

ლი, სანამ ფიცი არ მისცა –– აღარ წავალო. შეფიცვის შემდეგ წა- 

მოიყვანა და თავის ადგილში დაასახლა. რადგან ის მისრეთით მიყ- 

ვანილი იყო. ამიტომ მათი გვარი მისრიაშვილია და სოფელი მის- 

რიანთკარი. შემდეგ დაიწყო აქ მჭედლობა და იმათ გვარში მას აქედ 

არ შეიძლება, რომ ერთი მაინც კარგი მჭედელი არ იყოს და ერთი 

ხევისბერი. ეს ორივე მოდენილობით აქვთ მილოცვილი თამარ-ნე- 

ტფისა და ლაშარის ჯვარისაგან“!. 
გადმოცემაში შეინიშნება მჭედლობის კავშირი ხატთან: „...მას 

აქეთ არ შეიძლება, რომ ერთი მაინც კარგი მჭედელი არ იყოს და 

1 ვ. ბარდავე ლიძე, აღმოსავლეთ საქართველოს მთიანეთის ტრადიც“- 
ული საზოგადოებრივ-საკულტო ძეგლები, 1974, ტ. 1, გვ. 22--23. 

110



ეოთი ხევისბერი. ეს ორივე მოდენობით აქვთ მილოცვილი თამარ- 
ნეფისა და ლაშარის ჯვარისაგანოი, მქედელი და ხევისბერი მათ 
გვარში აუცილებელი ელემენტებია; უნდა ვიფიქროთ, რომ ის, რაც 
ადრეულ ხანაში ხატისთვის მჭედლობას ევალებოდა, შემდგომ ხა– 
ნებში ხევისბრობამ მიისაკუთრა რაც შეეხება მისრიაშვილების 

გვარს, იგი უნდა დავუკავშიროთ მჭედლობის კულტის გაძლიერე- 
ბას, ე. ი. იმ დროს, როცა საქართველოში ცეცხლთაყვანისცემა იყო. 

მჭედლების საქმიანობის კავშირი მაგიასთან ყოველთვის იპყ- 
რობდა მასების ყურადღებას. ქრისტიანული საქართველო ამ მხრივ 

მპედელსა და მღვდელს აიგივებდა: 

იდიდი ცოდის ამღებელი 
ჯერ მჯვედელი, შემ”ე მღედელი“, –- 

ამბობს ხალხი. 

აი, მჭედლის მაგიურობის ერთ-ერთი მომენტი. 

ხევსურები იკეთებენ „უძრახი რკინის ბეჭედს“. მჭედელი გაი– 
ღვიძებს თუ არა, ადგება და ხმაამოუღებლივ პურ-უჭმელმა უნდა 

გაათავოს ეს ბეჭედი. ამგვარი ბეჭდის ეშინია მავნე სულსა და ვინც 
მას ატარებს, მავნე ვერას დააკლებს? როგორც კავკასიური, ისე 
მსოფლიო მითოლოგიით ზეციური მპედელი ადამიანის „ბედსაც 

სპედს4.3 
საერთოდ კი, მჭედლები არიან ის მითური არსებები, რომლე- 

ბიც ღვთაებათ ქუხილს ელეა ისრებს უჭედენ.1 

„.ეხლაც მვედლები დიდ პატივისცემაში არიან ფილანდიაში, 

მათთან მიაქვთ არაყი და სხვა, რომ მათი გული მოიგონ. დღესაც ამ 

გვარსავე პატიედებაში არიან მჭედლები აფხაზეთში...5 

აფხაზეთში სამჭედლოსა და მქედლებსა იგივე მნიშვნელობა 

აქვს, რაც მორწმუნე ქრისტიანთათვის საყდარსა და მღვდელს, და 

კიდევ მეტიც. | 
სამჭედლოს, ანუ შაშა-ბაჟას ხატს სამართალში «გივე მნიშვნე– 

ლობა აქვს, რაც სახარებას და ცხოველმკოფელ ჯვარს მორწმუნე 

ქრისტიანებისათვის, ანუ როგორც წმ. გიოოგის ხატს. 

მჭედელი, ყველგან, ხალხში, უბრალო კაცად არ არის მიჩნეუ– 

ლი, –– წერს კ. ბოროზდინი, –– როგორც რუსეთის სოფლებში, ისე 
სამეგრელოშიც მჭედელი მკითხავადაა ცნობილი; იგი იცნობს სხვა- 

1 ქართული ხალხური პოეზია, II, 1973, გვ. 148. 
2 ეურნ. „ივერია“, 1881, მაისი, გვ. 114. 

3 M M#Mდ2M206%69, დასახ. ნაშრომი, ტ. II, გვ. 122. 
4 იქვე, გე. 482. 

5 გაზ. „ივეერია%, 1888, # 186. 
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დასხვა სამეურნეო ბალახებს, იცის შელოცვები, დაახლოვებულია... 

ავ სულებთან.! 
ქართულ მითურ ეპოსს მჭედლობამ და სამჭედლომ თავისი 

ღრმა კვალი დაამჩნია. მითური გმირი ამირანი სწორედ მჭედლისა 
და ქალღვთაება დალის ურთიერთობით იშვა. მჭედელი უწრთობს 

ამირანს ბოროტ ძალებთან საბრძოლველ ხმალს, ან თვით ამირანი 

ჰედს თავის იარაღს. მჭედელი მაგიური პიროვნებაა, იგი სჭედს არა 

მარტო ხმალ-აბჯარს, არამედ ქურაში აწრთობს მითურ გმირებსაც 
(ოსური ნართები). საკურადღებოა, რომ ამირანის ხმლის პედვაში 

მთელი სამყარო მონაწილეობს, მაგ., ამირანი ეუბნება ბადრს: 

„მაშინ სად იყავ შავ ბადრო, რო ჩემი ხმალი წვრთებოდა. 

ც2> სჭექდა, მიწა გრგვინავდა, სამჭედლო ექანებოდა“. 

მკვლევარ მ. ჩიქოვანის მასალაშიც მჭედლად დევია ნახსენები, 
რომელსაც ამირანი „მამილოს“ ეძახის. დევი მჭედელ ამირანს ეხმა- 

რება საცოლის მოძებნაში.2 

ბევრ შემთხვევაში დევები ჩამორჩენილ, გარდასულ კულტებად 

უნდა ვივარაუდოთ, ხოლო სამჭედლო მათ საკულტო ადგილად. 

ამირანის მითოსში მჭედელი ამირანის დასაბმელ ჯაჭეს ამთე- 
ლებს. 

მჭედლის მითური გმირისაღმი (ამირანი დამოკიდებულების 
ცვლილება ეპოქებში უნდა ვეძებოთ. კეთილ გმირ ამირანს, მჭედე- 
ლი მამად და მფარველად იმ პერიოდში ევლინება, როცა სამჭედლო 

საკულტო ობიექტი იყო, ხოლო მჭედელი მისი ქურუმი; შემდგომ 
ხანაში, როცა საკულტო ობიექტების ფორმა შეიცვალა, მჭედელი 
ამირანის მტერთა რიგებში აღმოჩნდა. 

მოგვეპოვება მასალები მჭედლის მონადირულ ბუნებაზე, რაც 

მონადირული ეპოქისა და სამეურნეო იარაღების მკეთებელ ქურუმ- 
თა ეპოქების ფუნქციების კონტამინაციად უნდა მივიჩნიოთ. 

მჭედლები ქურუმთა ფუნქციებს ასრულებდნენ, რაც დადასტუ- 
რებულია აფხაზეთის ყოფიდან აღებული მაგალითებით; მკვლევარ 

ნ. ჯანაშიას აფხაზი მჭედლების ღმერთ-შაშვის მფარველობის ქვეშ 
მყოფ ქურუმებად მიაჩნია. ღვთაება შაშვს მსხვერპლს ახალი წლის 
დასაწყისში, ან ახალი წლის შემდგომ დღეებში სწირავდნენ. შესა- 

წირი სამჭედლოში მიყავდათ, მჭედელი ლოცულობდა. მათთან ერ- 

თად და ჩაქუჩს არტყამდა გრდემლზე, შემდეგ მჭედელი კლავდა 

I კ ბოროზდინი, სამეგრელო და სვანეთი 1859--1861 წ. მოგონებანი, 

თარგმ. თ. საზოკიამ, 1934, გვ. 136. 
2 მ. ჩიქოვანი, ქართული ეპოსი, ტ, 1, 1959, გე. 312. 
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პესაწწირს და იქეე საუზმობდნენ; შესაწირის ნარჩენს მჭეღელს 

უტოვებდნენ. 
აფხაზი სამჭედლოში მიდის ფიცის მისაღებად. აფხაზეთში სამ- 

ზედლო სალოცავი იყო; იქ სწყვეტდნენ როგორც საყოფიერო, ისე 
საქვეყნო საქმეებს.! 

სამჭპედლო-სალოცავზე დღესაც ვხვდებით თქმულება-გადმო- 
ცეზებს. 

მწერალ ლეო ქიაჩელის სოფელ ობუეჯში ჩავიწერეთ შემდეგი 
გადმოცემა: „ადრე, სანამ ქიაჩის ხატი დამკვიდრდებოდა ობუჯში, 
სამჭედლო გექონია სოფელს და იქ გადავცემდით ხოლმე ბოროტის 

გამკეთებელს; ან ქურდს ან მკვლელს და სხვა. გადაცემა შემდეგ- 
:აირად ხდებოდა: ხატზე გადამცემი მიდიოდა სამჭედლოში, წაი- 
ღებდა თან ლურსმანს, ან ნალს და სამჭედლოს კედელ (ფიცარზე) 

აჭედებდა, თან წყევლის სიტყვებს წარმოსთქვამდა იმის მისამარ–- 
თით, გინც მისი საქონელი მოიპარა და სხვ... ამ დროს მჟედელი გა- 
ზურებულ რკინას გადმოიღებდა და გადამცემის ხმას თავის კვერის 

დარტყმით „ადასტურებდა“ თუ „ამტკიცებდა“? 
როგორც ჩანს, საქართველოს ტერიტორიაზე მცხოვრებ „ხალ- 

ხებს სამქედლო საკულტო ნაგებობად მიაჩნდათ. სწორედ ამიტომ 
გჭხვდება ქართულ მითოსში მჭედელი და სამქედლო ფართო მნიშ- 

ვნხელობით. 
მჭედლის ქურუმობის ეპოქიდან უნდა იყოს შემორჩენილი იდი– 

ომური თქმაც: „შენ რაღა კვერს უკრავო“! –– ასეთი თქმა საყვედუ– 

რია იმ პიროვნების მიმართ, რომელიც მოწინააღმდეგის საუბარს 

ეთანხმება, 

ქართულმა ხალხურმა პოეზიამ სიტყვა „კვერი“ ღვთაებრივ, 

მადლიანის მნიშვნელობით შემოგვინახა. დავაკვირდეთ აღმოსავლეთ 

საქართველოს მთიანეთის პოეზიაში მისი ხმარების ფორმას: 

იცხენნი მავიდეს ღუდღისთავ ნალ-ხმარს გააქვთ ძგრიალი, 
ჯულის-კლდით ამოდიოდა თეთრის სიათის ჟრიალი. 
თათართ თათარა ომობდა, არწივი მხარკ»ვერიანი“.3 

ტექსტში „თათარ თათარა“ ძლიერი, ღვთაებრივი მადლისა და 

ბედის კაცად არის ნაგულისხმევი, იგი მხარკვერია ნია -- 

ბედდალოცვილი. 
კიდევ: 

I ს. II XX2M8 LI M 9, #6X03CXIMIL MVხ+ II 6ხIL. X0IICIII0IICMIII 80C10M, I. 

V, 8MV. 1II., IICICიC. 1917, გვ. 169-–-172. 

2 წალენჯიხის რაიონში შეგროვილი მასალები, რეეული # 2, გვ. 33. 

3 ფშავ-ხევსურული პოეზია, შეკრებილი ალ. ოჩიაურის მიერ, 1970, გვ. 26, 
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„შეღმ ლექოკ გაგვიგებიეთ, აბჯართ დაუდგას ჟრიალი, 

წამავა ღივის მინდოდა, არწივი მხარკვერიანი. 
სომეხას გამიგებიეთ: ფრანგულ გალესას ფხიანი".1 

აღმოსავლეთ საქართველოს მთიანეთში სიტყვა „მხარკვერიან- 

სა“ და „დავლათიანს“ შორის განსხვავებას თითქმის ვერ ხედავენ. 
მოვიყვანოთ მაგალითი: 

„ამბობდა ერისთევისშვილი, გამოვედ დავლათიანი, 

აკუშო დაუმარჯეებავ, ადგილ ცოტინა ტყიანი“ და სხვ.2 

ამ სტრიქონებში „დოვლათიანის“ ადგილას „მხარკვერიანიც4 

შეიძლება ვიგულისხმოთ. „დავლათი“ კი ბედის სინონიმურია, მაგ.: 
' 

ღერთი ქალი მომეწონა, 
ეშხი ჰქონდა ლამაზი, 
ვითხოვე და არ გათხოვდა, 

არ მჭონია დავლათი4.3 

გარკვეულ ეპოქაში ძველ ხალხებს მჭედელი ბედთა და სელ- 
ძალთა შემკრებად მიაჩნდათ. იგი ჰკრებდა სამყაროში გაბნეულ 

სულ-ძალებს, აკავშირებდა (ჭედდა) და ჰქმნიდა პიროვნების ბედ- 

იღბალს. გვხვდება მრავალი მასალა, სადაც მჭედელს ბედ-საქმროს 

უკვეთავენ.“ 
ეტიმოლოგიურად განვსაზღვროთ “სიტყვა „ჭედა“. ეს სიტყვა 

ძალიან გვაგონებს სიტყვა „ჭედილას,,„ რომელიც "ჩუბინაშვილის 

„ქართულ ლექსიკონში“ შემდეგნაირად განიმარტება: 

ჭედილა (ოთხფეხი) დაკოდილი ხვასტაგი უფრორე საკლავი;5 

ხვასტაგი განმარტებულია როგორც შინაური საქონელი. დღეს 
ყოველდღიურ საუბარში დასაკლავად სპეციალურად გაზრდილ ყკო- 
ველ საკლავს „ჭედილას“ ეძახიან. შეწირვის დღე კი ყოველთვის 
გარკვეულ ღვთაების სახელთან იყო დაკავშირებული. დღესასწაუ- 
ლისათვის დასაკლავად გაზრდილი საქონლისათვის ჭედილა უნდა 
ეწოდებინათ. 

ძველ ქართულ ენაში ჭედა (ჭედვა), კვერვაა, ხოლო „ჭედილი“ 

' ფშავ-ხევსურული პოეზია, შეკრებილი ალ. ოჩიაურის მიერ, 1970, გე. 57. 

2 იქვე, გვ. 57. 
3 თსუფა # 1788, მოხევური. 

4 მ. ჩიქოვანი, დასაზ. ნაშრომი, ტ. 1), 1959, გვ. 226. #. II0XC6(9, 
0 MV90დM906M0M 3#M2%CMM 16X0700MIX 060#MX08 )( M08CჩნII" 1965 L. M,. გვ. 13-– 

14; M. #. #თმM2Cხ68, დასახ. ნაშრომი, გვ. 464--466. 

5 ჩუბინაშვილი, ქართული ლექსიკონი. 
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გამოკვერილი, ნაჭედია. „პედილი“-ნიგთხა და „ჭედილა“ ცხოველს 

შორის განსხვავება დაბოლოებაშია, ხოლო ანიმისტური მსოფლ- 

მხედველობა გვეხმარება სემანტიკურადაც გა:აერთიანოთ ისინი. 
ჰედილ ნივთსა და ჭედილა ცხოველს საკულტო დანიშნულება აქვთ!. 

წმ. გიორგის ზემოხსენებული ლაშქრობა ქაჯავეთში ორი კულ- 
ტის –– ძველისა და ახლის ბრძოლაზეა აგებული, ქაჯავეთის, ე. ი. 

ჩამორჩენილი კულტის გსსახური, ქურუზი, სჭედდა სინა, სიმურს და 

სხვ. და ამით თავისი ხალხისთვის „საღვთო“ საქმეს აკეთებდა. რად- 

გან მჭედელ-ქურუმი იგივე ნაგია, ხოლო ჭედვა სულებთან ურთი- 
ერთობის ერთ-ერთ მაგიურ ხერხად არის მიჩნეული, ამიტომ ჭე დ- 
ვა შემდგომ, მონოლითური რელიგიების თვალთახედვით უნდა მი- 
მიჩნიოთ ლოცვად. სწორედ ასეთ „ლოცვაზე“ წაუსწრო წმ. გიორ- 
გიმ ძეელ ღვთაებათა ქურუმს, მჭედელს და „სალოცავი“ იარაღი, 

გრდემლი, მოსტაცა, ხოლო „სალოცი" ადგილი დაუნგრია „ცხენი 
შეუგდე ზედაო“ -- ჰყვება წმ. გიორგი. 

როგორც აღვნიშნეთ. მითოლოგიერ ტექსტებში ნახსენები სამ- 

ჰედლო უნდა მიეიჩნიოთ სალოცავ ადგილად, მჭედელი –– ქურუმად, 
ხოლო ჭედვის პროცესი –– ლოცე:დ. შემდგომ ამ ძირიდან წარმო- 
იქმნა გვარებიც: მჭედლიშეილი, მჭედლიძე და სხვ. 

აღმოსავლეთ მთიანეთის მითურ ტექსტებში ჰედვის ობიექტე- 

ბად ნახსენებია „სინი“ და სიმური“ (2თვარის ღვთაებისა და წყლის 

სახელები). სიმურის ყურადღებით შესწავლამ გვაფიქრებინა, რომ 
იგი მხოლოდ წყლად არ ვიგულისხმოთ. “აც შემდეგი სტრიქონები- 
თაც დასტურდება. მაგ.; პირქუშა ჰყვება, როგორ წავიდა თემის და– 

სახმარებლად: 

„ბარს ჩაველ ყმათა გულისთვის, სიო დაუტოვე მთისაო. 

ზღვაში გავიდენ, გავიგე, სიმერი ვჩქეფე წყლისაობ.2 

აჭ წყლის სიმურზეა საუბარი და არა თვით წყალზე, რაც სხვა 

ტექსტებითაც დასტურდება. წყალი და სიმური მტკიცე სინონიმურ 
მთაბეჭდილებას არ ტოვებენ. ერთ-ერთ ვარიანტში კი წერია: „დე– 
ეებს ხქონია ქორწილი, უჩქეფავ სიმურ წყალია", აქაც „სიმური“ 

უფრო მსაზღვრელია. 
აკ. შანიძის მიერ გამოქვეყნებულ ერთ ლექსში სიტყვა „სიმუ– 

რი“ აუცილებლად წყალს არ შეიძლება ნიშნავდეს: მაგ.: 

იწელთა ხმალია გამჭრელი, თოფს ტყეძა მოუხდებისა, 
ხმლითა სცა ხევსურთ შეილებმა, სისხლი სიმურსა სწვდებისა4.4 

  

1 ილ. აბუ ლაძე, ძველი ქართული ენის ლექსიკონი, 1972. 
2 ქართული ხალხური პოეზია, 6, 1972, გვ. 286. 

ჰ აკ. შანიძე, დასახ. ნაშრომი, გვ. 223. 

4 იქვე. 
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ახლახან გამოქვეყნებულ „ქართული ხალხური პოეზიის“ მეორე 

ტომში გეხვდება სიტყვები, მაგ.: 

იტაფაი დაალევიე 
შავი სიმურის წყალიო".! 

აქ თვით „სიმური“ ისაზღერება, იგი „მავიც“ ყოფილა. 

ლექსის შინაარსის მიხედვით სიმურის წყალი ბოროტია, ცუდია. 
„იგივე ტექსტი კი შემდეგი სტრიქონებითაა გაგრძელებული: 

„ჯლუგას ჰქონიყვა იმედი, 

“შემოუქცია ძალიო, 

'შამოსქრნნა სიმურის ბოძი 
“ედ დააქცივა ბანიო“.2 

პირდაპირ მითითებულია, რომ გმირმა მოსჭრა „სიმურის ბოძი“. უნ- 

და ვიფიქროთ, რომ იგი საკულტო მაგიური ბოძია, რადგან მოწინა- 

აღმდეგეს ხელი შეუბრუნეს –– სახლის ჭერის დედა-ბოძი, ე. ი. ოთა- 
ხის მადლი, კეთილი ძალა ზედ დაუქცევიათ. 

თავისუფლად შეგვიძლია ვთქვათ, რომ „სიმური“ არა მარტო 

წყლის მსაზღვრელია; იგი სიკეთეა, ზოგადი დავლათია. კაცზედაც 
კი შეიძლება ვთქვათ. მაგ.: იგი „სიმურიანი კაცია“, ე. ი. მადლიანი, 

დავლათიანი, „მხარკვერიანი კაციაო“. 

სიტყვა „სიმურს“ სხვა კუთხიდანაც შეიძლება შევხედოთ. იგი 

ბგერათა შემადგენლობით გვაგონებს მითურ ფრინველ სიმურღს 
(იგივე ფაშგუნდი), გარეგნულადაც ქართული მითური ზღაპრული 

ფრინეელის ფაშგუნდის ორეულია, მაგალითად: (5428) 

„აწე ერთსა მთასა ნახავ, რომ თავი აქვს ღრუბელზედა, 

სახელად სიმურღი ჰქვიან, მფრინველი ბუდობს მას ზედა; 

და მას მისივე შესაფერი ორი ბარტყი პყავს მთაზედა; 

რა გასაფრენად ფრთას გაშლის, მზეს დააბნელებს ხმელზედა“.3 

ქართული ზღაპრების მიხედვით, ამ უცნაურ ფრინველს დიდი 
ფრთები აქვს, ზოგ ვარიანტში მითითებულია, რომ ბარტყებიც ჰყავს. 

მითური ფრინველის სახელი „სიმურღი“ ოდნავ სახეშეცვლილი 
ფორმით „სულღუმი“ ქართულ ხალხურ გადმოცემებში გვხვდება. 

პროფ. ქ. სიხარულიძეს მრავალი ვარიანტი აქვს შეკრებილი „მხრი- 
ან-სულღუმზე “9, რომელიც თამარ მეფეს ჰყოლია დატყვევებული. 

„მხრიანი სულღუმი“ თამარ მეფის მოსამსახურის დაუდევრობით 

! აკაკი შანიძე, დასახ. ნაშრომი, გვ. 223. 

2 ქართული ხალხური პოეზია, II, 1973, გვ. 77. 

3 ფირდოუსი, „შაპნამე“, თბილისი, 1934, გვ. 35. 
4 ვაჟა-ფშაველა, თხზ, ტ. IX, გვ. 150. 

116



გაფრენილა და სადღაც კევრივებში! დაბუდებულა, რის შემდეგაც 

დრო და ჟამი დაწესებულა ქვეყნად. გადმოცემებში სულღუმი ისე- 

თივე ფრთიანია, როგორც ფაშგუნდი, ამავე დროს „მხრიანადაც“ 

არის ნახსენები, სიტყვა „მხრიანი“ კი „მადლიანის“, „იღბლიანის“ 

შინაარსითაა გაგებული აღმოსავლეთ საქართველოს მთიანეთის ზე– 

პირსიტყვიერებაში. სულღუმი გარდასულ კეთილ ღვთაებად უნდა 

ვიგულისხმოთ, ხოლო წყლის თაყვანისცემის პერიოდში ადვილად 

შეიძლებოდა წყლის ძალას, სიკეთეს, მადლს შერქმეოდა მისი, რო– 

გორც კეთილი გარდასული ღვთაების სახელი. ამაეე დროს გადმო– 
ცემებში, ზღაპრებსა და ლიტერატურაში მას კვლავ დამკვიდრებუ- 

ლი აქვს თავისი დამოუკიდებელი ადგილიც. 
აღნიშნულ სიტყვას შესაძლოა, სხვა საკულტო მნიშვნელობაც 

აღმოაჩნდეს, ამ საკითხზე აქ ვერ შევჩერდებით. 

მთვარის ღვთაების სახელი სინი და წყლის საკულტო სახელი 
სიმური, მჭედლობის კულტთან შედარებით, ადრეული ღვგთაებებია. 

მჭედლობის კულტმა თავის საქმიანობაში ორივე ძველი ღვთაების 

სახელი შემოგვინახა –- სინას –– სცემდნენ თაყვანს, ამიტომ შემ- 

დგომ ხანებში წინა პლანზე გადმოინაცვლა მჭედლობის კულტმა, თა- 
ვისი მაგიური პროცესი –- საქმიანობა (.ლოცვა“) „სინის ჭედვად“ 

აღიქვა. ადრეულმა ლოცვამ, მხოლოდ ფორმა იცვალა, სახელი იგივე 
შეინარჩუნა. ასევე შეგვიძლია ვიმსჯელოთ „სიმურის წყლის“ ჭედ- 
ვის პროცესში მოხვედრაზე. 

ფშავ-ხევსურეთის პოეზიაში ხშირად გვხვდება სიტყვა „სიმუ- 

რი“, მთქმელები ამბობენ, რომ „სიმურის წყალი საერთოდ არ არსე– 

ბობს, ისეა ნათქვამიო“. 

ამრიგად, სიტყვა სინი გარდასული, მოძეელებული ღვთაების 

სახელია (მთვარის თაყვანისცემის პერიოდი). შემდგომ დამკვიდრე- 
ბულმა მჭედლობის კულტმა. თავის ლოცვა-მაგიფრი პროცესი, უძ- 
ველესი ღვთაების სახელით „სინის ლოცვად" ანუ „სინის ჭედვადი 
შემოგვინახა. 

ასეთივე გზით შემოგვრჩა „სიმურის ჭედვაც“, სიმური წყლის 

მადლია, ძალაა, წყლის მადლს სიმური შეერქეა, რაც სუფთა, ანკარა 

წყალში გაიგივდა. ამრიგად. სიმური უნდა გავიგოთ, როგორც წყლის 

მადლი, უნარი, სულიერი კეთილი ძალა. 

ზემოთ მოყვანილი მასალა საშუალებას გვაძლევს ქართულ წარ- 

მართულ ყოფაში ტოტემური ხანის სიძლიერე და ხანგრძლივობის 

მნიშვნელობა გავითვალისწინოთ. 

1 კვრივი, ხატის კუთვნილი მიწის გარკვეული მონაკვეთი, ღვთაებათა მუდმივ 
სამყოფელადაა ნაგულისხმები; ასეთ ადგილებში ადამიანის ფეხის დადგმა აკრ– 
ძალულია. 
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ზემოთ შეგვხვდა სიტყვა „სინიც“, რომელზეც ყურადღება ნა- 

წილობრივ უნდა გავამახვილოთ. 

ქართულ ენაში მრავლად მოიძებნება ისეთი სიტყვები ან სიტყ-. 

ვათა ძირები, რომელთა წარმომავლობა უცნობია. გ. მელიქიშვილ- 
მა ქართულ მეტყველებაში შემორჩენილი ურარტულ სიტყვათა და 

მარტივ წინადადებათა მთელი ჯგუფი გამოაელინა!. 

სხვათა სიტყეების დამკვიდრებას ენაში მრავალი მიზეზი აქეს. 

მათ შორის მითური გავლენებიც იგულისხმება. 

ცნობილია, რომ შედარებით მაღალი დონის მითოლოგია ან #ე- 

ლიგია, მხოლოდ ერთი ქვეყნის ფარგლებში ეგერ ეტევა და ახალ- 

ახალ სფეროებს და ხალხებს 'სწედება. ასეთი მოვლენები ძეელი აღ- 

მოსავლეთისათვის იყო დამახასიათებელი. მაგალითისათვის შეიძლე- 

ბა დავასახელოთ ურარტუს ხალხები, რომლებიც უამრავი საკუთა- 

რი კულტების პარალელურად უცხო ქვეყნების ღვთაებებსაც ეთა- 

ყეანებოდნენ?. ძველი ტირანული ქეეყნების საზღვრები ხშირად იც- 
ვლებოდა, ამიტომ ხალხთა ეთნიკური ერთეულები საუკუნეთა 
მსვლელობაში სულ ახალ-ახალ მეფეთა და ღვთაებათა ხელში ვარ- 
დებოდნენ; რასაკვირველია, სახელმწიფოთა საზღვრებისა და კულ- 

ტურების ასეთ ცვლილებებს დიდი გავლენა უნდა მოეხდინა ხალხთა 
ენის ბუნებაზეც, რაც უფრო ძლიერი იყო კულტურა, ცხადია, მისი 

გავლენა უფრო ღრმად შეიჭრებოდა ენის აქსესუარებში. 
ურარტული მთავარი ღვთაები ხალდეს გავლენით უნდა 

შერქმეოდა სახელი სვანეთის ერთ-ერთ სოფელ ზხალდეს.3 მყინვარ 

თეთნულდის კლდიან კედელსაც ხალდის კედელი ჰქეია. ყახბეგის 
რაიონში გვაქვს ხლდის ხეობაც -და ამავე ხეობაში ხლდის წყალიც.“ 

1 გ მელიქიშვილი, ურარტუ, თბ., 1951, გე. 118. 

2 სომხეთის წარმართული პანთეონი ძირითადად უცხო ქვეყნების ღგთაებათა 

ბაზაზეა შექმნილი. 
3 აღნიშნული შეხედულება გამოთქვა მწერალმა-აკადემიკოსმა დემნა ”ენგე– 

ლაიამ. 
4 ახლო აღმოსავლეთის უძველესი რელიგიებისათვის დამახასიათებელია 

მთისა და მთის წვერის წმინდა ადგილად მიჩნევა; ამიტომაც მაღალ მთის წეერებ–- 

ზე ღვთისშვილთ უშენებდნენ ნიშებს, ანდა კვრიეებად აღიარებდნენ. ღვთაებები 
მხოლოდ ყმათა თხოვნით, ან ღღეობებზე ჩამოდიან დაბლა. ამას ქართული ხალ- 

ხური ლექსიც მოწმობს. 

„რა გაუჭირდა ჩემ ყმასა, ვერ ვუქარვებდი ვირსაო, 
ბარს ჩაველ ყმათა გულისად, სიო გავწირე მთისაო“, – 

ამბობს ღვთისშვილი. მ. ჩიქოვანი, ბერძნულ-ქართული მითოლოგიის საკითხები, 

1971 წ., გე. 160, 

თეთნულდს და ყაზბეგის რაიოწის- მთებს, მთელ ახლო აღმოსავლეთში მა- 

ღალ და ლამაზ მწეერვალებად თვლიან ეფიქრობთ, ურარტუელები შეეცდე- 
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ზევსურეთში დღესაც გეხვდება მამაკაცის სახელად „ადადა“, რომე- 

ლიც აღმოსავლური ჭექა-ქუხილის ღვთაების სახელია და სხე. 

ამჯერად გვინდა შევჩერდეთ უძველეს ქართულ ხალხურ სასუ- 
ლიერო ტექსტში ნახმარ სიტყვა „დღე დღესინდელზე“!. 

იგი დღეისათვის შეუსწავლელია; მოხსენებულია აღმოსავლეთ 
საქართველოს მთიელთა (ხევსურეთი, ფშავი, თუშეთი) სასულიერო 

ტექსტებში. ტექსტების უმრავლესობა ასე იწყება „დიდება ღმერთსა, 

მადლი ღმერთსა, დიდება დღეს დღესინდელს, დიდება §ზესა, მზის- 

მყოლთა ანგელოზთა...“ და ა. შ. (ამბობენ საკლავის დაკვლის წინ). 
„დიდება ღმერთსა, მადლი ღმერთსა, დიდე ბადღესდღე- 

სინდელსა, ძალას ხთისას, ძალას კვირაისას“ და ა. შ. კიდევ: 

დიდება ღმერთსა, მადლი ღმერთსა, დიდება დღეს დღესინდელს, 

ჯულ ქრისტიანთა, მზესა მზისმყოფელ ანგელოზთა, დიდსა კვირიას 
ხთის მაღლის მაკარე სა... და ა. შ. (ამბობენ შესაწირ კვერებზე)?. 

"ნახსენები ღეთაება „დღე დღესინდელი“ ნაგულისხმებია, რო- 

გორც კეთილი მფარველი ძალა. ღვთაების “შინაარსის გახსნა, მასში 

შესულ სიტყვათა ჯგუფის საშუალებით. საინტერესო და ხელშესა- 

ხები ხდება. მაგრამ დღემდე მაინც დაზუსტებულად არ ითვლება, 
რადგან მასში შემავალი მთავარი სიტყვა „დღის“ მნიშვნელობა ჯერ 

დასაბუთებული და განმარტებული არ არის. ვ. ბარდაველიძე 

„დღესთან“, „მზეს“, აიგიეებს, ამიტომ „დღე დღესინდელს" „მზე 

დღესინდელად“ მიიჩნევა. 
ივ. ჯავახიშვილი სიტყვებს „მზესა“ და „დღეს“ ერთმანეთისა- 

გან ასხვავებსჰ, ხოლო აკად. აკ. შანიძე „დღეს“ დროის გამომხატვე- 

ლი სიტყვის ფუნქციას უტოვება, ასეთივე აზრის იყო აკად. ნ. მარიც. 

ძველ და ახალ ლიტერატურულ ძეგლებსა თუ ყოველდღიურ 
მეტყველებაში „დღე“ ნახმარია დროის ზოგად მიმთითებლად. 

თუშური და ხევსურული სადიდებლები ერთმანეთისაგან არსე- 

ბითად არ განსხვავდებიან. თუშური დიალექტის სპეციალისტი დოც. 

პ. ხუბუტია კი დღესინდელს „დღევანდელს“ უდაოებს. სიტყვა 

ბოდნენ თავიანთი მთაკარი ღვთაების მუღმივი სამყოფი ადგილები იკ ეგულისზ- 
მათ. მითუმეტეს, რომ აღნიშნულ მთებში წმინღად მიჩნეული ქვების (ბროლის) 

საბადოებია. 

1 პროფ. ე. ბარდაველიძე „დღე დღესინდელს“ ძეელისძეელ ქართულ ღევთაე- 
ბად გულისხმობს. 

2 ვ, ბარდავე ლიძე, აღმოსავლეთ საქართველოს ქართველ მთიელების 

სასულიერო ტექსტები, მასალები საქართველოს ეთნოგრაფიისათვის, თბ., 1938 წ., 

გე. 187. 

3 იექ. ჯავახიშვილი, ქართველი ერის ისტორია, თბ., 1960 წ., გვ. 129. 
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»დღევანდელს“, რომელიც შემადგენლობაში „დღე“ გადამწყვეტი 
სიტყვაა, გვხვდება ძველსა თუ ახალ სალიტერატურო ქართულში, 
როგორც დროის განმსაზღვრელი სიტყვა. 

თუ სიტყვა „დღევანდელი“ დროის აღმნიშვნელი სიტყვაა, მა- 

შინ ხევსურულ სადიდებელში ნახმარი „დიდება“, უნდა ეკუთენო- 

დეს იმ დროს, როცა საკლავი იკვლის. სადიდებელი თანამედროვე 
ენით ასე გამოითქმებოდა: „დიდება დღევანდელ დღეს. „ნაგულისხ- 

მევია ის დრო, როცა საკლავი იკვლის და ლოცვა ითქმება. 

ძველი, ქრისტიანობამდელი ქართველები წელიწადის დღეებს 
ერთმანეთისაგან თავიანთი საქმიანობით ასხვავებდნენ თითოეულ 
დღეს თავისი ბედ-იღბალი ჰქონდა და თავისი მფარეელი ანგელოზი 
ჰყავდა. ამაში დავრწმუნდით, როცა ქართულ ხალხურ შელოცეებს 
გავეცანით; ხალხურ ზეპირსიტყვიერების მასალების მიხედვით კარგ 
და ავ დღეებსა, საათებს და წუთებს ამჩნევს XIX საუკუნის რუსი 
მკვლევარი ა. აფანასიევიც.! 

როგორც აღვნიშნეთ, შელოცვებში ხშირად ნახმარია სამას სა– 
მოცდა ხუთი დღე, რომელიც გაერთიანებულია წმ. გიორგისთან, წმ. 

გიორგის უძველესი ქართველი შესატყვისი ღვთაება კი წელიწადის 
მფარველი იყო. მელოცვებში ნახმარ სიტყვას, „დღეს“, ხშირად 
ენაცვლება სიტყვა „ვარსკვლავი“ და სიტყვა „ანგელოზი“, რაც მიგ- 
ვანიშნებს იმაზე, რომ „დღე“ ითვლებოდა წელიწადის დროის სამას 

სამოცდამეხუთე ნაწილის სულიერ ძალად. თუ გადავხედავთ წარ- 
მართული რელიგიების ისტორიას, შევამჩნევთ, რომ, მისი განხვითა– 

რების გზაზე იყო პერიოდები, როცა თითოეულ დღეს თავისი მფარ- 

ველი ვარსკვლავი განაგებდა. 

საქართველოს ქრისტიანობამდე ისტორიაშიც იყო პერიოდი, 
როცა ქართველები მთვარის ღვთაებას სცემდნენ თაყვანს. მთვარის 

ღვთაების თაყვანისცემის დამადასტურებელი მაგალითები უამრა- 

ვად მოგვეპოვება როგორც არქეოლოგიაში, ისე საეკლესიო მხატვ- 
რობასა და ზეპირსიტყვიერებაში. მთვარის ფაზების ცვლაც დაკავ– 
შირებული იყო დროსთან. ამიტომ მთვარის ღეთაების წინა პლანზე 

გამოჩენას არ მოუსპია დღეთა მფარველ ღვთაებათა თაყვანისცემა. 

პირიქით, უფრო დააკონკრეტა, დროთა ბრუნვა დააჯგუფა მთვარის 

ფაზების ზრდა-კლებასთან დაკავშირებით. ადამიანმა ყოველდღიუ- 

რი სამეურნეო-საოჯახო ყოფა მთვარის ფაზების ავკარგიანობას და- 
უკავშირა, მთვარის ფაზების ცვლისაგან მიღებული განწყობით შე- 
ხედა გარე სამყაროს, რამაც საქართველოში ქრისტიანობის არსებო- 

1 # #ძ2#M20ს68 დასახ. ნაშრომი, +. III, M,. 1968 L., გე. 325. 
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ბის მთელ მანძილზე გაძლო და დღევანდლამდე შემოგერჩა. აი, რას 

წერს ვ. ბარდაველიძე: 

„უნდა აღინიშნოს, რომ მთვარის კულტი სულ უკანასკნელ 
დრომდეა შემონახული. ამ რამდენიმე წლის წინათ კიდევ გაიგო- 

ნებდით სვანის ნათქვამს: ადამიანის აგი და კარგი მთეარიანი არისო. 

კარგ მთეარიანს ფეხი სიკეთისაკენ უდგასო. მთვარის გარდა ყველა- 

ფერი ფუჭი ყოფილაო. მთვარის გარეშე არაფერი არ იქნებაო..,“! 

და სხვ. 
ამრიგად, მთვარის კულტმა საქართეელოში უმაღლეს წერტილს 

მიაღწია, იგი იმ დონეზე ავიდა, რომ ივ. ჯავახიშვილმა წმ. გიორგის 
ძველი სახე მხოლოდ მთვარის კულტით განსაზღვრა. 

რადგან მთვარის კულტი გაბატონდა საქართველოში, ამიტომ 

მთვარის ღვთაების სახელის გამომსახველ სიტყვასაც უნდა ემოქ- 

მედა ქართულ ენაზე. ასეც მოხდა. მთვარის ღეგთაების სახელი შო- 
რეული წარსულიდან მოდის. კერძოდ, შუბერული კულტურის ბა- 
ტონობის ხანიდან. შუმერიის იმპერიამ და კულტურამ მთლიანად 

დაიპყრო ახლო აღმოსავლეთი და ანტიკური კულტურის ერთ-ერთი 
დასაბამი გახდა. მათმა მითოლოგიამ კი მძლავრად იზოქმედა ანტი– 

კური ქვეყნების ხალხებზე, აღსანიშნავია, რომ ებრაელთა რელიგია 

შუმერული რელიგიის პირდაპირ შედეგად არის ნავარაუდევი; აქა– 

დელ სემიტებს კი საერთოდ არ ჰქონდათ ღვთაებათა იერარქია, სა– 

ნამ შუმერულ სახელმწიფოს ტერიტორიულად არ მიუახლოვდნენ. 

ძველისძველ შუმერთა მთვარის ღვთაების სახელი „სინი“, ანუ 
„სუენი“ შემდგომი პერიოდის აქადურ ენაშიც მთვარის ღვთაების 

სახელად გვხვდება; ბაბილონში კასიტების ბატონობის პერიოდშიც 
იგივე სიტყვაა მთვარის ღვთაების სახელად. მოსე ხოოენელი მთვა- 

რეს დუ-სინოს –– ეძახის. სინმა ახლო აღმოსავლეთის ქვეყნების სა- 
ხელებსა და ტოპონიმებშიც გამოჟონა.“ სიტყვა „სინ“-ის გავრცე- 

ლების მიზეზი მუმერულ-აქადური იმპერიების ბატონობის ნაყო- 

ფია, იმ ხანებისა, როცა აღნიშნულ ქვეყნებს ახლო და შუა აღმო- 

სავლეთში პოლიტიკურ და კულტურულ სფეროში გაბატონებული 

მდგომარეობა „ეკავათ. ცნობილია, რომ შუმერულ-აქადური კულტუ- 

რა ისეთ მაღალ დონეზე იდგა, სადამდეც შემდგომში ბევრმა ძლი– 

ეღმა პოლიტიკურმა გაერთიანებებმაც ვერ მიაღწია; ამიტომ დასა– 

შვებად მიგვაჩნია. როგორც ტოპონიმურ, ისე შინაარსის მქონე სი- 
ტყვათა ძირებში შუმერული სიტყვების შემორჩენა. მით უმეტეს, 

I ვ. ბარდავე ლიძე, ქართველთა უძველესი სარწმუნოების ისტორიიდან 

(პასალები საქართველოს ეთნოგრაფიისათვის, თბ., 1951, V, გვ. 60--64). 

2 სტრაბონი ჩრდილოეთ კავკასიის ხალხებს შორის სინდებსა და სინდერის 
ქუეყანას ასახელებს. (ე. „ივერია“, 1885 წ., ტ. VIII, გვ. 1223), 
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რომ მკვლევართა მორის ქართულ-შუმერული სამყაროს მსგავსLების 

პრობლემა საყურადღებო საკითხად წამოიჭრა. 
ხევსურეთში სიტყეა „სანე“-ს სალოცავი ადგილის სახელადაც 

ეხვდებით: ამ სიტყვას ხევსურები დღესაც წარმოთქვამენ. თ. რაზი- 

კაშვილი ამ ადგილს „სანე-ღელედ“ უხმობს.! „სანე“ დღეს გუდანის 

ხატის კვრივებში შედის. 
„კვრივში ჩვენ არ შევდივართ, თქვენ თუ გინდათ, შედით. იქ 

ხატის ძალაა, ღმერთია (ალექსი ლიქოკელი 1I, VIII, 1970.წ.). 

ზოგ ხატში „კვოივის" ადგილებში (გუდანის ხატი) მხოლოდ 

ხატის მომსახურეს შეუძლია გაიაროს. 
კარატის კოპალას ხატის (ჭალის სოფელი) „კვრივის“ ადგილებ- 

ში ტყეა ციხე-კოშკი დგას რომელსაც თამარის აშენებულად 
სთვლიან, მის უკან სალი კლდეა აღმართული. მთელ ამ დიდ ტერი- 

ტორიაზე მხოლოდ საქონელი შედის. 

აღმოსავლეთ საქართველოს მთიანეთში მითურ მონადირეზე 

მრავალი გადმოცემაა შემორჩენილი; მათ შორის დაღუპული მონა- 
დირეების –– ჯარჯისა და სინდიურიძის ლექსთა ციკლები. 

მონადირე სინდიურიძე, მონადირე ჯარჯის შექმნილ ლექ„ათა 
ციკლთან ერთად საინტერესო მითურ სახეს ჰქმნის, რითაც აღნიშ- 
ნული ლექსების დონე დასავლეთ საქართეელოს მითუო მონადირე- 

ებზე შექმნილ გადმოცემების სიმაღლეზე აჰყავს. 

სინდიურიძე ისევე, როგორც დასავლეთ საქართველოს მითური 

მონადირე ბეთქილი, უზომოდ ხოცაეს ჯიხეებს. ლექსში მონადირის 
გულზვაობასა და სიხარბეს აქვს ხაზი გასმული. მთქმელი შესძახებს 
სინდიურიძეს: = 

1 მიხ, ჩიქოვანი, დასახელებ, ნაშრომი, გე. 168. 

ქართული წარმართული რელიგიის მიხედვით, ყოველ სალოცავს, ღვთის- 

შვილს, ხატს, თავისი კერივი აქვს. კერივში არ შეიძლება ხატის მსახურის გარდა 

სხეისი შესვლა (საქონელი დადიL), კერივში ცხენის გამოსაყეანად შესულ კაცსაც 
სჯის ღეთისშვილი გუდანის ხატის „სანე“ ასეთ ადგილებშია მოქცეული, იგი 

ითვლება აგრეთვე ნიშადაც; ნიშიც ისევე, როგორც კვრივი, წარმართული ხატის 

აუცილებელი ატრიბუტია, მასში მლოცველნი ხატის უმაღლეს ძალას გულისხმო- 

ბენ, იგი სოფლიდან მოცილებით, მაღალ მთაზეა ატანილი. ხევსურთა მთავარი 

სალოცავის ნიშიცა და კვრივის სახელიც იმ გორაზეა მოთავსებული, რომელსაც 
დღეს „სანეოდ" უხმობენ, რაც სინის, მთეარის ღვთაების სახელიდან ”შემორჩე- 

ნილაღ მიგვაჩნია. 

როდესაც შეეკითხები ზატის მომსახურეს ან მლოცველს „კერივის“ შესახებ, 

უბრალოდ გეტყეის: „კვრივია, არ შეიძლება შესვლა“. რას ნიშნავს „კვრივი?“ 
„კვრივი“ ადგილია, საღა) შესელა ა შეიძლება, ჩვენ არ შეედივართ, იქ 

სულია, ხატის ძალაა, ლმერთია“ (გიო”გი არაბული, 10. VIII. 1970 წ. 
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„ჩამოხე სინდიურაო, 

კლდე ნე აავსე მძორით), 

გვაყრუებს მონადირეთა 

ყეფა მაგ შავის ყორნიყა4...! 

სინდიურიძეზე შექმნილ ერთ-ერთ ლექსში ჯიხეების ჩივილია 
წიინა პლანზე წამოწეული, სინდიურიძე კლდის წვერზე წევს და ხო- 
ცავს ჯიხვებს. ჯიხეები ჩივიან „ვეღარ შეუდით კლდღებ"აო“.., აღნიშ- 
ნჯული მომენტი ბეთქილის. ციკლში არსებულ ჯიხ>გვთა ჩივილს გვაგო- 

ზეებს, სადაც ნადირთ მფარეელი დალის მიერ მონადირის დასჯამდის 

მივყავართ. ხევსურული ტექსტი ბუნებას ასულიერებს, ემჩნევა არ– 

ქააულობის ძლიერი კვალიც. ლექსში კითხვაა დასმული. 

„ჯიხეთა რაი ქნეს შამდგართა 

ან იმ ვეფხვს რა იპერსაო? 

ჯიხვნ შაშჩივიან ჭიუხთა, 

ჯიუხნი კალმის წვერსაო 

კალამი დასწერს კაღალდსა, 

მისცემს არაგვი ხევLსაო 
შიბუთ მაუა ჰასუმი, 

წყალი შამაყრის პერ:აობ.2 

აქვე უნდა შევნიშნოთ, რომ ბეთვილის ციკლში ნახ+ენები და- 

ლი, აქ ბუნების დედის იდენტურად ჩანს. 

სინდიურიძეც. ისევე, როგორც ჯარჯი და ბეთქილი მითური მო- 

ნჯადირეა, სინდიურიძე დაუნდობელი მბოცველია ჯიხვების. ხალხი 

მპოითხოვს შეწყვიტოს ჯიხვების ბოცვა. ხოლო ჯიხვები შესჩივიან 
ლედა ბუნებას. სინდიურიძე ისევე, როგორც ჯარჯი და ბეთქილი, 
ისჯება, ხევსურეთში დღესაც უჩვენებენ იმ კლდე". რომელსაც შერ- 

ჩა სინდიურიძე თავისი ძაღლით. მითოლოგიური თვალსაზრისით, 

ჯ|არჯის, ბეთჭილის, ივანე ქვაციხელისა და სინდიურიძის მსგავსება 
ააუცილებელია. ყველა მონადირეა, ოთხივე ეზომოდ მზოცველია ნა- 
ლირის, ოთხივეს ჰყავს მითური ძაღლი და ოთხივე იჯჯება, 

მითური ჭაბუკის სიკვდილს აღმოსავლეთის მითოლოგიაში გან- 

სსაკუთრებული ადგილი უჭირავს. ქართულ მითოლოგიაშიც ობოლ 

მმარგალიტივით ამობრწყინდება ხოლმე აქა-ი ქ და ერთ მთლიან 

კკავშირად მტკიცებას თხოულობს. ამიტომ „სინდიურაი“ ანუ სინ- 

(ღიურიძე „ღვთიელი“, ღეთისკაცად უნდა ვიგულისხმოთ, ღმერთს 
"შეწირულ ადამიანად, რომელიც მიწიერ ყოფა ასა და ზეციურ ძა- 

(ლებს შორის გაორებით იღუპება, როგორც ბეთქილი, ჯარჯი და 
«ივანე ქვაციხისელი. 

1 ვ. კოტეტიშეილი, ხალხური პოეზია, 1918 წ., ქუთაისი, გე. 164. 

2 აკ. შანიძე, დასახ. ნაშრომი, გე. 272. 
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უძველეს ქართულ ხალხურ-სასულიერო ტექსტში ნახსენე= 
სიტყვა „დღე დღესინდელში“ „სინ“ მარცვალს თუ მთვარის ღვთაე– 

ბის სახელად მივიჩნევთ, გამოირკვევა, რომ „დღე დღესინდელი“ 

დღევანდელი დღის მთვარის მადლია, კეთილი ძალაა. მსგავსი მაგა- 

ლითები მრავლად გვხვდება ქართულ ენაში. 

ქართულ ხალხურ ზღაპრებში ხშირად გვხვდება სანით დაბო- 

ლოებული სახელები (მაგალითად, ლუხსანი -- თსუფა, 14422, ნი 

ორსანი –– თსუფა # 791 და სხვ). 

ასეთი სახელები ძირითადად ჭაბუკ მითურ გმირებს ეკუთვ- 
ნით: ჭაბუკი მითური გმირები კი წმ. გიორგისა და ამირანის ვარია- 

ციებია. რაც გვაიძულებს ვიფიქროთ, რომ აღნიშნული უძველესი 
მითური სიტყვა „სანი ზღაპრულმა მითოსმაც ეერ გაიმეტა დასა- 

კარგავად. 

ამრიგად, სიტყვა „სინ“ მთვარის ღვთაების შუმერული სახელი, 
უძველესი დროიდან ახლო აღმოსავლეთში იყო გაბატონებული. მი- 
სი გავლენა ქართულ ენაზე მხოლოდ ზემოთ ნახმარი სიტყვებით არ 
განისაზღვრება; იგი, როგორც ღვთაების ძალისა და მადლის სიტყვა 

საუკუნეების განმავლობაში ბატონობდა ქართულ =მეტყეელებაზე, 

ამიტომ მისი კვალი მრავალ სიტყვაში უნდა ვეძიოთ. 

ფაფვის (კაუპვის) ადგილი 

ქართულ მითოლოგიაში 

როგორც აღინიშნა, ქართულ ხალხურ ზღაპრებში ერთი და 
იგივე ფუნქციის შესრულებაში რამდენიმე სახელწოდების ფრინეე- 
ლი ენაცვლება ერთმანეთს: ფასკუნჯი//ფაშგუნდი. ორბი. არწივი, 
ჩიტი, ბორა და სხვ.) ფაშგუნდს//ფაშგუნჯს მკვლევრები შემდეგნა- 

ირად ახასიათებენ:) „...,ფასკუნჯი, –– წერს მ. ჩიქოეანი, –– ლეგენ- 

დარული ფრინველია, ფუნქციურად ის შესაბამ უტყუარ პარალე- 
ლებს პოულობს ოსურ ფოლკლორსა და სომხურ ლიტერატურაში4ი.! 
იგივე მკვლევარი სპარსულ სიმურღსაც ფაშგუნდის მსგაეს მითურ 
ფრინველად მიიჩნევს. ასევე ფიქრობდა ნ. მარიც. სხვაობას ვერ პო- 
ულობენ ირანული ლიტერატურის სიამაყის, ფირდოუსის „შაჰნა- 

1 ქართული ხალხური ზღაპრები, 1938, მ. ჩიქოვანის შესავალი წერილი, გე. X. 

2 I. Mგიდი, 055ლ1Cმ-1გიხCსIC2, Iქ138ლი”ი Iჩ00CCIIMCM0CI V#X2#M. II2, 

1918, გვ. 2085, 

124



:უს" XIV-- XVIII საუკუნის ქართველი მთარგმნელებიც და ვერც 
:33 თარგმანების გამომცემი 1934 წლის სარედაქციო კოლეგია.! 

ასეთ ფრთიან არსებას ფაშკუნჯს არქმევს აგრეთვე გილგამეშის 
):ჰოსის ქართულად თანამედროვე მთარგმნელი %. კიკნაძეც. ენქიდუ 
ჟეყეება რა ძმობილ გილგამეშს ნახულ სიზმარს, ასე ახასიათებს ამ 

ეეცნაურ ფრინველს: 
„ნმობილო, სიზმარი ვიხილე წუხელ: 

იძახდა ზეცა, მიწა ბანს აძლეედა, 

მარტოკა ვიდექ მე ამ ხმაურში, 

ბნელსახიანი გამოჩნდა ფასკუნჯი, 

სახით მსგავსი იყო ლომის, 

ტანთ ესხა ფრთენი არწივისა, 

კლანპებად არწივისგე კლანჭები. 

კლანკები ჩამავლო, მომეCია. 

იწყო გაშიშვლება ჩემი 

ღა ასე შიშველად ჩამძირა უფსკრულს, 

თავის სხეულის ორეულად მაქციაბ.2 

გავერკვეთ სიტყვა ფაშგუნდის ეტიმოლოგიასა და სემანტიკაში. 

ფაშგუნდი სემანტიკურად ასე შეგვიძლია დავყოთ: ფაშ-და –– გუნ- 
დი. სიტყვა „ფაშ“ გვაგონებს –- ფაშვს; ანატომიაში ფაშვი არის 

ადამიანის მუცლის ღრუში მოთავსებული ნაწილები, ე. ი. კუჭ-ნაწ- 
ლავები, მუცელი; ხოლო სიტყვის მეორე ნაწილი -–– გუნდი კი თა- 

ვგისთავად მიგვანიშნებს თავის შინაარსზე. გუნდად იხLენება, რო- 
გორც სულიერ, ისე უსულო საგანთა ერთობლიობა: მაგ.: უსულო 
საგნები –– ცომის გუნდა, სულიერ არსებებში -–– ჩიტების გუნდი. 

აღნიშნული სიტყვების ერთობლიობას მივყავართ მონოლითუ- 
რი რელიგიებისა და ცნობილ მითოლოგიურ კულტ-სისტემათა მიღ– 
მა, კერძოდ, ანიმისტური წარმოსახვების პერიოდამდე. იმ დრომდე, 

როცა ადამიანი სულიერ არსებასა და უსულო ნივთს შორის განსხ– 
ვავებას თითქმის ვერ ამჩნევდა, ორივეს სულიერად აღიქვამდა. ასე- 
თი აღქმა კი საფუძველია მითოლოგიისა. ამიტომ საკითხის კვლევის 
დროს მას გვერდს ვერ ავუვლით. 

ადამიანი და ცხოველი სასარგებლო არსებებით იკვებება, რის 

ხარჯზეც იზრდება მისი სულიერი ენერგია შეჭმულ ნივთ-არსთა 
პირველადი საბუდარი კუჭი –- ფაშვია, ე. ი. ფაშვი არის ის ორ- 

1 იხ ფირდოუსის შაჰნამე, თბ., 1934, სარედაქციო კოლეგია ფასკუნჯი, 

5612 გ. 5612 დ. 5614 ბ. ფაშკუნჯი. 54010, 5653, გვ. 620. 
2 გილგამეში, აქადურიდან თარგმნა %. კიკნაძემ, 1963 წ., გვ. 59, 

მითური, ფრინველი კამეჩის ტეავში შეხვეულ ამირანსაც იტაცებს ზევით. 

ასეეე აჰყავთ ცაში –– ალ. მაკედონელიც., (ს. #Cდთ2M#M82C%68, დასახ. ნაშრომი, 
ტ. 11, გვ. 122). 

125



განო, სადაც ადამიანი აგროვებს „სულიერ ენერგიას. უძველესი 

თვალთახედვა ქართულ გამოთქმებში შემოგვრჩა. გურულ დიალექტ- 

შე გვხვდება იდიომებად დარჩენილი თქმა: მაგ.: „ნუ გამაკუჭებ!“, 

„გამაკუჭა კაცი“! რაც ნიშნავს გულს ნუ მომაყვანინებ“. „გული მო- 

მაყვანინა“ –– ე. ი. გამაბრაზა, ამაღელვაო. ანიმისტური ეთიკის 

საძირკვლის გამოცვლამ (შემდგომ ეპოქებში სულიერი ძალები 
სისხლში იყო ნაგულისხმები, სისხლის მამოძრავებელი კი გულია), 

გამოცვალა სიტყვებიც და „გაკუჭება+“ „გაგულისებამ“ შეცვალა. 
კიდევ: ქართულ სინტაქსში, მაგ. ილია ჭავჭავაძის „კაცია ადა- 

მიანში“! თუნდაც ირონიულად ჟღეოდეს. ხშირად გვხვდება გამო- 

თქმა „შენი კუჭისა“, რასაც სცელის –- „შენი გულისა“... აქაც კუჭი 

და გული იგივევდება. 
ამრიგად, ფაშვი იგულისხმებოდა სულიერი ძალი” ,„საკუქნა- 

ოდ“ ე. ი. სიტყვა „ფაშვი“ გვანიშნებს, რომ „მოკრეფილ ნივთიე- 

რებათა საბუდარი ვარო": სიტყვა „გუნდი“ მათ სიმრავლესა და შე- 
კავშირებაზე მიგვითითებს „ფაშვის“ და მათში მოთავსებული 
„გუნდის“ მითურ არსად წარმოსახვა ანიმისტტური მსოფლმხედვე- 
ლობის საძირკვლიდან ამოიზარდა, ხოლო ამ არსებას, ე. ი. ენერ- 
გიის წარმოდგენა ფრინველის სახით შემდგომი, მითოლოგიის შექმ- 
ნის შედეგად უნდა ვიგულისხმოთ. რაც შეეხება ანიმისტური წარ- 

მოსახვა ყოველ საუკუნეშია შესაძლებელი. 

ქართული მითური ძირების მიხედვით ჩიტი (ფაშგუნდი და სხვ.) 

გაიაზრება, როგორც ადამიანის ბედ-უნარი, შესაძლებლობა; სწო- 

რედ ასეთ შესაძლებლობას ჩაჰყავს ჭაბუკები ცხელ ორმოში, ქეეს- 
კსნელში საგმირო საქმეების ჩასადენად; რადგან ფაშვის კუჭი მო- 
პოვებული საკეები ნივთიერების პირველადი დამაგროვებელია, 
ამიტომ იგი ენერგიის ბუდედ ყოველ ეპოქაში შეიძლება წარმოედ- 
გინათ. ასეთი წარმოდგენა შედარებით ადვილია. 

ქართულმა მითოსმა კუჭში (ფაშვში) დაგროვებული საკვების 
რაოდენობის მიხედვით ადამიანის სულიერი და ფიზიკური შესაძ- 
(ლებლობის განსაზღვრა ბოლო დრომდე შემოგვინახა. «მაგალითად, 

ამირანის დახასიათება: 

იცოტა კაცია ამირან, ცოტა სმა-ჭამა ეყოფა, 

სადილად ბუღა კამეჩი, ვახშმად არც სამი ეყოფა“.! 

ქართველი ხალხის საამაყო მითურ „გმირზე ნათქვამი მოყვანი- 
ლი სტრიქონები ამირანის შესაძლებლობებს უსვამს ხაზს და არა 
პრიმიტიულ ირონიულ განწყობას. გავიხსენოთ აგრეთვე შვილის 

სიკვდილით შეწუხებული ამბრის დედის "სიტყვებიც: 

1 მ. ჩიქოვანი, ქართული ეპოსი, 6, 1, 1959 წ., 
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„ღმერთმა იცის, ჩემო ამირან, ამბრის ვერ ედარებოდი, 

ვერც სმაში, ეერცა ჭამაში, 

ვერც ომში ედარებოდი“.! 

ცნობილია, რომ მითოლოგიის ძირები მძლავრი რელიგიების 
პერიოდებშიც ინარჩუნებენ თავიანთ საძირკველს, მხოლოდ მძინარე 

მდგომარეობაში გადადიან. ამიტომ საკმარისია შესუსტდეს მონო- 

ლითური რელიგიის გავლენა, რომ კვლავ პირველი საწყისები იჩე- 

ნენ თავს. მოყვანილი სტრიქონებიც ამიტომ შემოგვრჩა, რამდენიმე 

რელიგიური სისტემისა და მძლავრი მითური ეპოქების განვლის 

შემდგომაც. 

შევეცდებით, უფრო ნათლად წარმოვიდგინოთ აღნიშნული სა- 
კითხი. გავიხსენოთ ქართული მითოსის სახელოვანი გმირის –– ამი- 

რანის დაბადება. ამირანი დედის მუცელში განკუთვნილ დროს ხა- 

ტის ფაშვში ასრულებს. ასეთი მომენტი შემთხვევითი არ არის მი- 

თური გმირის ყოფაში; გავიხსენოთ აქილევსის წრთობა ცეცხლში. 
ხარის ფაშვიც მსგავს „ღუმელად“ უნდა ვიგულისხმოთ. ხარი იგივე 

ღვთაებრივი ცხოველია უდიდესი ენერგიის შემცეელი. აქედან გვა- 

ნიშნებენ, რომ ამირანის ხარის ფაშვში, ე. ი. ღვთაებრივ ღუმელში 

წრთობა (გამოშუშვა) მისი გმირობის საწინდარია. მწერალი-აკადე– 
მიკოსი დემნა შენგელაია მითურ გმირებს –– ამირანსა და ასფურ- 

ცელას სწორედ ზემოთ მოყეანილი მიზეზით აიგიეებს. იგი წერს: 

„რა კავშირში უნდა ყოფილიყო ჩეენი გმირი ხარის ფაშვთან, 

ანუ ასფურცელასთან? თუ მოვიგონებთ, რომ ამირანი ხარის ფაშვ–- 

ში პმოაშუშეს, ისმის კითხვა, ხომ არ იყო ამირანი ასფურცელა?ი2 

ფაშვი ანატომიურად ფურცლოვანი სახისაა, დ. შენგელაია ამი– 

ტომ გმირის სახელს მისგან წარმომავლად მიიჩხევს. 

ამირანი, რასაკვირველია, ასფურცელასი და მიხი მსგავსი, ვე– 

შაბის მკვლელი ზღაპრული მითური გმირების ორეულია, ამიტომ 

სთითოეულ მათგანში ძლიერი, კოსმიური (მითური) ძალები ივარა– 

'უდებოდა." ქართული ხალხური ზღაპრის ზოგი გმირი ჭაბუკიც 

'ბევრს ჭამს. 
ქვესკნელში, ხაროში ჩავარდნილ ყმაწვილს დედაბერი ასწავ- 

„ღის თორმეტთავიანი დევისაკენ მიმავალ გზას, მიდის ჭაბუკი, მი– 

ადგა თორმეტთავიანი დევის სასახლეს, ჰკრა დაკეტილ კარებს წიხ- 

  

1 მ. ჩიქოვანი, ქართული ეპოსი, ნ. 1, 1959 წ, გვ. 185. 

2 დ, შენგელაია, თხზულებანი, ტ. 11, 1960, გვ. 465. 
") სვანური თქმულებით (ჩამწერი ო. ონიანი, ფილოლოგიურ მეცნ. კანდი- 

ლატი) ამირანი პირველად მთის წვერზე, მზის გულზე, ხარის ტყავში შეხვეული 
Xჯ-ბეს, საქ. სსრ მეცნიერებათა აკადემია ფოლკლორისტიკის საკოორდინაციო საბ– 
ჭოს XI11 კონფერენციის თეზისები, 1974, გვ. 15. 
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ლი, შელეწა და შევიდა, ქალი შინ იყო, დევი კი სანადიროდ იყო 

წასული. ჭაბუკმა საჭმელი სთხოვა: ქალმა უთხრა: 

–- აბა რა უნდა მექნეს, რა გაჭამო, მარტო თორმეტი თონე 
პურია გაზმომცხვარიო, თორმეტი ბუღა კამეჩი მოხარშული და ეს 

იმასაც არ ეყოფა –– ვაჟმა მოატანინა ყველა და ხელად „გაათავა. 

ამ დროს მოვიდა დევიც. ეცნენ ერთმანეთს გეგონებოდათ, ორი 

მთა ეცაო. სძლია შავ-თეიმურაზმა, დასცა ძირს დევი და გააგდე- 
ბინა თორმეტივე თავი. დანიშნა ქალი. მოდის შაე-თეიმურაზი მეორე 

დევთან, აქაც ჭამს თორმეტ თონე პურს, თორმეტ ბუღა კამეჩს. 

შეებმება დევს, კლავს და მიდის მესამე დევთან, სადაც ისევე იქ- 
ცევა, როგორც ადრე და მოჰყავს მესამე ქალიც.! 

ზღაპარ „დათვკაცას“ გმირმა დეეებთან საომრად წასვლის წინ 
მეფეს სთხოვა, სამი ძროხა და სამი ხარი გაეტანებინა საგზაოდ.? 
ასეეე იქცევა სხეა ზღაპრის გმირიც. დაუკლეს და შეაჭამეს რამდე- 
ნიმე კამეჩი, მათ ტყავებს კი ტანზე იცვამს და მიდის საგმირო სა1- 
მეების ჩასადენად. აქაც სეამს ერთ საწნახელ წვენსა და ჭამს ორას 
ქვაბ ღომს; უკვდავების წყლის მოსატანად წასულიც გზაში გემ- 
რიელად შეექცევა სასმელ-საჭმელს და დავალებას ასრულებს. 

კაბუკი უხეირო რამდენიმე ხარს ერთად სჭამდა და იმდენსავე 
კოკა ღვინოს სვამდა. ამიტომაც საშინელი ღონიერი იყო უხეირო. 

რიგვედის ლექსში (56,3) ღვთაების სამ მუცელხეა საუბარი, 
რომელსაც მთარგმნელები უთითებენ, როგორც ღვთაების სამ ძა- 
ლაზე. მითითებულია მუცელი (ფაშვი), როგორც ენერგიის ბუდე. 
ერთხელ უხეიროს უთხრეს, უნდა წახვიდე და უკვდაეების წყალი 
მოიტანოო. ამ უკვდავების წყაროს ორი ბუღა კამეჩი ჰყარაულობ- 
და. უხეირომ უთხრა: 

–- წავალ, მაგრამ მომეცით, რით მოვიტანოთო! მოუტანეს 

დიდი ქვევრები. ჰკრა ეს ქვევრები ერთმანეთს და დაამსხვრია. მა- 
შინ მოუტანეს ორი ასკოკიანი რუმბები. გადაიწყო მხარზე და გას- 

წია. 

იარა, იარა, ცხრა მთა გადაიარა და მივიდა უკვდავების წყა- 

როსთან. გამოექანენ კამეჩები, უნდა დაგლიჯონ. სტაცა უხეირომ 

ყურებში ხელი, დაადო კისერზე სქელი ხეები. დააესო რუმბები და 
წამოვიდა, გამოირეკა კამეჩები ხელმწიფისაკენ“. 

1 ქართული ხალხური ზღაპრები, მ. ჩიქოვანის რედაქციით, კომენტარებით და 

ლექსიკონით, ტ. I. 

2 იქვე, გვ. 86. 
მ 1). I. 08089M9MMM08-# VI IM080#I IV, X 80ილი0-V 0 თ«ნხC» 8 

ხბო I03MხIX 00ლ01C”Iმ87CIII8X IX0C8MC0 80C10%0, 077#0ლ0-CCმ, 1885 L., გე. 9. 

128



ხელმწიფეს უხეიროს მოცილება უნდა და ღვთის, ელიას ყანა– 
930 შეარეკინებს თავის ცხვარს. ელია სეტყვით დაუხოცავს საქო- 

სჯელს, თვითონ სეტყვით რომ ვერას დააკლებს, ჩამოვა და დააწეება 
ზხევიდან. უხეირო გადმოიბრუნებს და ზევიდან მოექცევა. ელია 

ეატყვის, გამიშვი და დაგლოცავო. და დალოცა: „რომ ჯერზე ნახე- 

ვკარი ჰური ეჭამა, ნახევარი ჩარექი ღვინო ესვა და ნახევარი გირ- 
ვ:ანქა ხორცი ეგამა“.! 

მითური გმირებისათვის დამახასიათებელი კუჭის პრიმატი 
ჯართულ ქრისტიანულ წმინდანთანაც „გადმოგევყვა. მაგ., „წმინდა გი– 

ლორგი, მეგრელების წარმოდგენით, სამეგრელოში დაიბადა. წმინდა 
გიორგის გვიხატავენ ფიზიკურად მშვენიერსა და ღონიერ ვაჟკაცს. 
თავისსავე ლამაზსა და ღონიერ, თეთრ რაშზე მჯდომარეს და საგ- 
ბრო საქმეთა მოქმედს. ხელთ თურმე მუდამ ე? ჩ5ა შუბი, რომლი– 

ლაც განგმირავდა უწმინდურსა, საცა მოასწრებდა, მისი მსხვერპლ- 

ნიი ყოფილან ვეშაპები და ავსულები, განსაკუთრებით ურჯულონი 

(«იგულისხმება –– ოსმალნი). ბრძოლაში წმინდა გიორგი სულ მუდამ 

თავში სდგომია მეგრელთა ჯარს. არ ყოფილა მაგალითი, მტერი არ 
სააქცეულიყო და მეგრელი შერცხვენილი დარჩენილიყო. ლხინში 
„უფრის თავში იჯდა და როგორც ღვინის სმასა, ისე სიმღერა-მოლ- 

ხაეენაში, სწორი და ბადალი არ ჰყოლია. განსაკუთრებით საარაკო 
ყკოფილა მისი მუცლის ტევადობა. ერთ ჯერზე ერთი ხარი, ან ძროხა 

ბოლოდ მისთვის იკვლებოდა და სუფრაზე ძელები თუღა რჩებოდა, 
ასხლა მისი ჯირითი და ჭიდაობა ბრძანეთ, ან რაში გნებავთ პირეელი 
ჯა თითით საჩვენებელი არ ყოფილიყო4“.? 

როგორც ვნახეთ ზღაპრულ უხეიროსა და ქრისტიან წმინ–- 

ღჯანს შორის ამ მხრივ განსხვავება ისპობა. 

ერთი შეხედვით გვიძნელდება გაჭირვებაში მყოფი კაცობრიო- 

ბის საყვარელი მითური გმირის ქეესკნელიდან (ორმოდან) ამომყვა– 

ი ფრინველი (ფაშგუნდი, არწივი, ორბი და სხვ.) გავაიგივოთ მი– 

თური ჭაბუკის კუჭთან, მაგრამ ანიმისტური თვალთახედვის, გათვა- 

ფღისწინება რელიგიებისა თუ მითოლოგიების სისტემების შექმნაში 
ბჭვაიძულებს, მოყვანილ დასკვნებს დაეუჯეროთ. რაც შეეხება ფაშ- 
გუნდის ეტიმოლოგიას, იგი ერთ-ერთი პირობაა აღნიშნული საკი- 
ლხის განხილვისათვის. 

მრავალი მეცნიერი, ჭაბუკის ქვესკნელიდან ამომყვან ფრინ- 

ღელს იშტარად, უ. ი. ქალურ ძალად გულისხმობდა. 

მითოლოგია მითური გმირების დამხმარედ იცნობს ქალღეთაე- 

1 თსუფა, # 62. 

2 თ. სახოკია, ეთნოგრაფიული ნაწერები, 1956, გვ. 58--40. 
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ბებს, რომელთაც ქვესკნელიდან ამოჰყავთ მითური გმირები (მაგ, 
შუმერული თამუზი). ამავე დროს, ქალურ არსებად არის წარმოსა- 
ხული ძველი აღმოსავლეთის (მაგ., ეგვიპტე) მითოლოგიაში ცა, ცა- 

ქალღვთაება ყოველ დილას შობს მზეს, ე. ი. ცა –- პოტენციური 
ენერგია შობს კინეტიკურ ენერგიას. ასევეა კლდის მფარველი ძალა 
დალისა და ამირანის დამოკიდებულებაც! აკად. ნ. მარიც ცას იშ- 

ტაოთან აკავშირებს.2 ასევეა ქართულ მითოლოგიაშიც. 

„ორმოში“ (ქვესკნელში) ჩასვლა და ამოსვლა მოითხოვს ადღა- 
მიანის ძლიერ უნარს, ასეთი უნარი ჭაბუკებს აქვთ. ამ უნარის შეძე- 
ნისათვის საჭიროა შეითვისო ძლიერი სულიერი ძალები (ხარები, 
ცხვრები და სხვ. სახით). აქვეა ნახსენები ღვინოც, რომელიც ღვთა- 

ებებთან ურთიერთობისათვის აუცილებელ ატრიბუტს წარმოადგენ- 
და (ადამიანთა სიკეთისთვის მებრძოლი მითური გმირი, ჭაბუკი, 
უკიდურეს შემთხვევაში მზად არის საკუთარი მამაკაცური უნარიც 

შესწიროს კეთილ მიზანს, ქართული ხალხური ზღაპრების მიხედ- 

ვით, „იშტარ-ფაშგუნდი“ იღებს შენაწირს, მაგრა ბოლოს უკან 
უბრუნებს). 

მოყვანილმა მასალებმა ანიმისტური ხედვიდან დაგვიყვანა მი- 
თური ჭაბუკის შინაგან ენერგიამდე, ჭაბუკის სულ-ჩიტამდე; მითუ- 
რი ჭაბუკი ნაკრებ ძალთა შედეგია, ამავე დროს, ჭაბუკის ენერგია 

გაიგივებულია მის კუჭ-ფაშვში მოთავსებულ ნივთიეოებასთან. 

ჰურდობა-მეკობრობის კულტის საკითხი 

ევროპელებს კავკასია თავის ზნე-ჩვევთა ტრადღდიციულობით 
საოცრებათა ქვეყნად მიაჩნდათ. ერთ-ერთ ასეთ ჩვევად „ქ ურდო- 

ბა“ ითვლებოდა. 

საქართველოსა და კაეკასიაში გაბატონებული რელიგიები მათ 

შორის, ქრისტიანობაც, სასტიკად უსწორდებოდა უძველეს კულ- 
ტებში შემორჩენილ ზნე -წესებს, მაგრამ პრეისტორიული ხანა თა- 

ვისი მძლავოი ეთიკით, მძიმედ აწვა მხრებზე ისედაც ხმალჩაუგე- 

ბელ ქეეყანას, ამიტომ გადაგვარებულ ჩვევებთან ბრძოლა ჭირდა. 

1 ცის მფარველი ძალა რომ ქალღეთაებად ჰქონდათ წარმოსახული ქართეე- 
ლი ხალხის წინაპრებს, დასტურდება სვანური თქმითაც: ლამარია ლარტყ-ცისარ- 
ტყელაა; სიტყვა სიტყვით, „მარიამის სარტყელი“ (აკ. შანიძე, სვანური კულტის 

ტერმინი ჯგერაგ, მაცნე, ენისა და ლიტერატურის სერია. 1971, გვ. 110). 
გუ“ულ დიალექტში გოგოს საალერსოდ „ცავ“-ს უწოდებენ. 

2 IM. Mგ ჯი, IIIIXმი, 7დლIMCCMIMM C6070)IMM, 1927, II. ჩ/,, გვ. 128, 
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კავკასიაში მონოლითური რელიგიების კულტურა უმაღლეს 

დონეს ცენტრალური ხელისუფლების გაძლიერების დროს აღწევ- 
და; ძლიერი ადმინისტრაციის დაკნინებას კი თან სდე2გდა განათლე– 
ბული ფენის დეგრადაცია, რითაც უმალ სარგებლობდა გადაჩუმა– 

თებული საკულტო მაგია. უძველეს (პირველყოფილ) ზნე-წესთა 
დამკვიდრებას კი საკულტო მაგია უწყობდა ხელს, ამიტომ აუცი- 
ლებლად მიგვაჩნია გარდასულ ზნე-წესებზე მაგიის კუთხიდანაც 
ვიმსჯელოთ. . 

ცნობილია, რომ მეცხრამეტე საუკუნის მეორე ნახევრამდე და– 

სავლეთ საქართველოში ქურდობა კვლავ ვაჟკაცობად ითელებოდა, 

ხოლო ქურდი კარგ ვაჟკაცად. 
მავნე გადმონაშთი ადრე პროგრესულ მოვლენად ითვლებოდა, 

ქურდობა ამორალიზმია, ამიტომ შეუძლებლად მიგვაჩნია როდისმე 
პროგრესული ყოფილიყო, მაგრამ, თუ შევისწავლით იმ პერიოდს, 

როცა ეს წესი ბატონობდა, ბევრი რამ გასაგები იქნება გავიხსე- 

ნოთ უძველესი სპარტა, სადაც კარგი ქურდი კარგ ვაჟკაცად ითვ- 
ლებოდა. 

უძველეს ხანაში ადამიანს თემი განაგებდა, ხოლო ადამიანის 
„მე“ თემის „მე“-თი იყო განპირობებული; თემის მორალს კი თა– 

ვისი წყარო აქვს, საკულტო ობიექტი (ხატი. ჯვარი): სწორედ აქ, 

საკულტო ობიექტში იქმნებოდა თემისათვის საჭირო ახალ-ახალი 
წესები, რომლის სიძლიერეცა და პროგრესულობაც ხატისა და თე– 
მის საქიროებით ისაზღვრებოდა. ამიტომ პროგრესული იქნებოდა 
წესი, თუ იგი დაიცავდა თემის და ხატის ინტერესებს და უარყოფდ-– 
ნენ, –– თუ ვიწრო კუთხურ. ან საგვარეულო ჩარჩოებს გასცილდე– 
ბოდა. ასე თუ ვიმსჯელებთ, საკელევის საკითხის ირგვლივ, მიეხვდე– 
ბით, თუ აღნიშნული წესი გვიანობამდე რატომ შემორჩა ხევებში 

ჩაკარგულ თემებსა და პოლიტიკურად დაქუცმაცებულ კაეკასიაში. 
ამას უნდა დაემატოს მითოლოგიისა და რელიგიის უშრეტი წყა- 

რო -- მაგია, რომელიც თემ-გვარ-ოჯახში თავდაცვა-გადარჩენისა, 

თუ გაძლიერების უკანასკნელ და აუცილებელ დასაყრდენ საშუალე– 

ბად იყო აღიარებული. 

ქურდობის ჩვევაც, როგორც უძველესი საკულტო ინსტიტუ- 
ტის ერთ-ერთი წესი, ხატის წესთა მაგიურ დონემდე დაყვანაში 

ვლინდება. 
შეეეხოთ თვით წესს: მოვიყვანოთ ამონაწერი ექიმ გ. თევდო- 

რაძის წიგნიდან –– „ხუთი წელი ფშავ-ხევსურეთში“. 

ახალწლის დღეებში ხატის დეკანოზი ან ხევისბერი საღამოთი 
თავის დასტურებს გააგზავნის სოფელში, რათა ყოველ მოსახლეს 
თავს ·-დაეცეს და რაღაც მოჰპაროს, ამ დასტურებს იმ ღამეს დაარქ- 
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მევენ ქურდებს. ქურდი დასტურები დაივლიან სოფელს და ყოველ 
სახლში ცოტა-ცოტას რაღაცას მოიპარავენ, ან არაყს, ან ხორცს, 
ან სხვა რაიმეს. მხოლოდ ბევრის მოპარვის ნება არა აქვთ და ვინც 

ამას ჩაიდენს, მას საყვედურს ეტყვის ხევის-ბერი. „განა ჩვენ რამე 

გვაკლია, რომ რომელიმე ოჯახი დავღუპოთ, ეს არ არის ჩვენი წესი. 

ჩვენი ჩვეულებაა ხალხი ვალხინოთ. ახალი წლის დღეები სიამტკბი- 
ლობაში გავატაროთ, ყოველ სამომავლო ახალს წელს პირნათლად 

”შევხვდეთ. ვინც ფხიზელია ოჯახში, ის დაიჭერს ქურდებს, ჯერ კარ- 
-გად თავაზიანად მოეპყრობა, დაპატიჟებს, აჭმევს, ასმევს, შემდეგ 

"დაიჭერს, შეჰკრაეს, აჰკიდებს ზურგზე მარაგს და ისე წაიყვანს ხა- 
,ტისაკენ. თუ ოჯახის პატრონი ვერ გამოდგა ფრთხილი, მაშინ თვით 
„კურდები დაიყვირებენ სახლში შესვლის დროს და უმალ სახლის 
პატრონი დაიჭერს მათ. ასე რომ არ ჰქმნან, ისე ლხინს კარგი ელფე- 
რი არ ექნება. მეორე დილას, ამ ქურდებს დააყენებენ ერთად მთე- 
ლი სოფლის წინ, აჰკიდებენ ზურგზე შეშას, ყინულს და დაუწყებენ 

ცემას ხუმრობით, თან ეუბნებიან: „ვის სახლებს სტეხავდი, შე კა- 

ტაო“, შემდეგ შეიარაღდებიან და მოემზადებიან საომრად ხატის 

მოსამსახურეების წინააღმდეგ. შეიქმნება ვითომდა ხელჩართული 
ომი, დაუწყებენ ერთმანეთს მსუბუქად ცემას, თან უყვირიან ხატი- 

ონთ: „კარში გამოდით რას იმალებით ხატში, არ შეგარჩენთ ჩვენი 

სახლების გატეხას“. ზატის მოსამსახურეები უპასუხებენ, როცა გა- 
მოვლენ მოწინააღმდეგე ბანაკთან საომრად. ამხედრებული სოფ- 
ლელები გაიძახიან: 

–- „ხალხის ცოდო ბრალი თქვენს კისერზე იყოს, რას სტეხდით 
ჩვენს სახლებს?“ 

–- „აბა ვნახოთ, რითი გვიპასუხებთ“, 

–- „რითი და ხმლებით და იარაღით“, 

–- „აბა, დაგვიხვდით, თუ ბიჭები ხართ“, 

უპასუხებენ ხატიონები და შეიქმნება ისევე ომი, ცისკენ თოფების. 

სროლა. ყოველი თოფის სროლაზე თითო კაცი ძირს ეცემა, ვითომ- 

და კვდებიან, შემდეგ კიდევ ერთმანეთს დაესევიან და ხმლის ყუით 
დაიწყებენ ბრძოლას. ხევისბერი, რომელიც იმ ომში არ ღებულობს 

მონაწილეობას, მივა თვითეულ „მკვდართან,!, დაუწყებს სინჯვას 

ვითომდა „დოხტურია4“, დაალევინებს ყველას თითო არაყს და ყვე- 
ლა ერთად მორჩება. როდესაც ყველა მორჩება, დაიწყება ლაპარა- 

კი შერიგებაზე, რაიც მშვიდობიანად თავდება. ამის შემდეგ ისევ 

დაიწყება სმა, ცეკვა-თამაში და ქეიფი გრძელდება იანვრის 6–-მდე“.! 
მსგავსი ჩვევა ჩავიწერეთ სამეგრელოშიც. აქაც ახალ წელს, 

1 ექ. გ. თევდორაძე, ზუთი წელი ფშავ-ხევსურეთში, 1930, გვ. 41. 
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სხვის ოჯახებში მალულად შედიოდნენ და ცდილობდნენ, თავისი 

კვალი დაემჩნიათ. ბევრ შემთხვევაში მძინარე კაცს იპარავდნენ, რა- 
საც საერთო მხიარულობა მოსდევდა. 

ახალ წელიწადს იცოდნენ ადამიანის მოტაცების ინსცენირე- 

ბა, –– გადმოგვცემს მკვლევარი ს. მაკალათია, –- მოიტაცებდნენ, 

განსაკუთრებით, სტუმარს, რომლის მოსატაცებლად უბანი მიდიო–- 

და უბანზე. სტუმარს გაიტაცებდნენ, მას პატრონები დაედევნებოდ- 

ნენ, გაიმართებოდა ერთი წიოკობა, აყალ-მაყალი, სიცილი და ხუმ- 

რობა. მოტაცებულ სტუმარს ასაჩუქრებდნენ, პატივსა სცემდნენ და 

მას მეორე „დღემდის არ გაუშვებდნენ.! 

საკულტო მაგიით აღნიშნული წესი შემდეგნაირად აიხსნება: 
ხატს, როგორც ხალხის ხელმძღვანელს, პატრონს, თავისი გავლენა 
უნდა მოეხვია თემისათვის. ამიტომ ხატის მსახურნი ცდილობდნენ 
მოეპარათ (ან წაერთმიათ) ოჯახისათვის საყურადღებო ნივთი (სუ–- 
ლიერი ძალა), ამით გაეძლიერებინათ, აემაღლებინათ ხატის კარის 

გავლენა (ზემოქმედება) მოსახლეობაზე. 

ხატის ყმების ასეთ მოქმედებას დაკეებების ღირსებაც ეძებ- 

ნება, ხატი ყმისაგან ითხოვს შესაწირს უნარის მიხედვით. მაგალი- 
თად: მქსოველისაგან –– ნაქსოვს, მწყემსისაგან –– ცხვარს, მონა- 
დირისაგან –– ნანადირევს. ბევრი კაი ყმა უცხო ოჯახიდან, ან თე– 

მიდან „მოტანილ“ საფასურს სწირავდა? და სხვ. ახალ წელს ასეთი 

მოქმედებით კაი ყმა დაიკვებებდა ხატისადმი სამსახურს და მთელი 
წელი მისი პირველი მსახური რჩებოდა. 

ხალხის, ერის სულიერი დოვლათი, სულიერი ძალა ხატში იგუ- 

ლისხმებოდა; სულიერი ძალის მატერიალუო სახედ, რასაკვირველია, 
წარმოდგენილი ჰქონდათ ის ძეირფასი ნივთები, რომელშიაც ხალხი 

თავის შრომას სდებდა: 

ცნობილია, რომ პირველყოფილი თემები, ამერიკელი ინდიე– 

ლები (აპაჩები და სხვ.) ერის ნივთიერ საგანძურს წმინდა ადგილებ– 

ში ინახავდნენ. მათი აზრით, სანამ ნივთები მტრისაგან შეუხებელია, 

მათი თემი არ დაიღუპება. 

ხატის კარზე კაი ყმათა ყოფის ერთ-ერთ მომენტზე მაგალითი 

მოვიყვანოთ მწერალ შოთა არაბულის მოთხრობიდან: 

1 ს. მაკალათია, სამეგრელოს ისტორია და ეთნოგრაფია, 1941, გე. 298. 

? შეწირვის ერთ-ერთი უძველესი სახეობა ქრისტიანულ ხანაშიც გაღმოდის, 
ეკლესიაში დღესაც შეხედებით საკუთარი ხელით მოქსოვილ ან საკუთარი ხარ- 
ჯით ნაკიდ შეწირულ ნივთს. ამავე სახეობას ეკუთენის ღვთისმოსავის შესაწირის 
სათხოვნად სოფელში ჩამოსელა; ალიობა –- საშობაო რიტუალის დროს მოსახ- 
ლეებიდან შესაწირის შეგროვება. აღაპი, როცა ეკლესიას თავისი სახელის სახსე– 

ნებლად სჩუქნიან ნივთს, ან მიწის ნაკვეთს. 
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შოთა არაბულის მოთხრობაში „გუდანის ხატის ყმა“, გადმო- 

„ცემულია თანამედროვე ხევსურის წუხილი გუდანის ხატის ძველი 

დიდების დაკარგვის გამო: ხატის ყმა განიცდის, რომ აღარ არიან 

ისეთი გმირები, როგორც უწინ იყვნენ; აღარ იხმარება ფარ-ხმალი 

ჯვარის დიდების დასაცავად. აღარ იწრთობა მაჯა ხმლის ტრიალში. 

ხატის წესის მცოდნე ბაჭყურა ასე მიმართავს ხატის მსახურთ, რომ- 
ლებიც უშლიან ხმლის ტრიალს: 

„»-- შენი მიკვირს, გაგავ, ყველაფერს ნაცადი და ნახადი ზარ, 

ბევრსაც ხარ გადანაყარი, –– გაუღიმა მოხუცს ბაჭყურამ, –– როდის 

ყოფილა, რომ მურათ ბაჭყურას ხევსურთათვის ცუდი სდომიყოს? 

ავკაცობა გაეკეთოს? აბა, მითხარი?! ამ ახალუხალს, თუ ხმლის ქნე- 

ვას დაავიწყებ, ფარიკაობას გადააჩვევ, ნაჭრევის ტკივილს დაუბვი- 

რებ, აღარც სამტროდ ივარგებენ და აღარც სამოყვაროდ!.. ბაჭყურას 

ხმალაობა „შუღლი“ უნდოდა, და „სარქენლად გამზადებული მოზ- 

ვერივით იქეთ-აქეთ იბღვირებოდა“ –- მურად ბაჭყურა ბოლოს“... 

დაიხარა ჯღანის თასმები თითო აღლზე შემოიხსნა ფეხებიდან. ხე- 

ცესი მიხვდა: ბაჭყურა შარის ყველაზე გამომწვევ საშუალებას მი- 

მართავდა: ათრეულ თასმებზე ვინც ფეხს ·დაადგამდა, თუნდაც) შემ- 

თხვევით, ბაჭყურას რისხვაც იმას დაატყდებოდა#!.! 

ხატი (ჯვარი), როგორც ჩანს, არ უშლის ხმლის ტრიალს, თო- 
რემ ხატის კაი ყმა ასე მოწადინებული არ იქნებოდა საშუღლოდ. 
ძეელი ხატობა თავისებურად ათვალიერებდა თავის კაი ყმებს, ყო- 
ქელთვის ხდებოდა ჩხუბი, კინკლაობა: ხატის კარზე ჩხუბი და 
აყალ-მაყალი იმდროინდელ გადმონაშთად უნდა მივიღოთ, როცა 

სათემო თუ სასოფლო ხატი არა თუ უშლიდა ყმათ ხატში ფარიკა- 
ობას, პირიქით, ხელს უწყობდა, წვრთნიდა, თავის გამოჩენის ნებას 

აძლევდა, ბოლოს კი, სხვა თემის ხატშიც აგზავნიდა თავის სადი- 

დებლად. 
კაი ყმა მეზობელი სოფლის, ადგილის დედა ხატების მეკომ- 

ლესაც მივარდებოდა, იპარავდა, ან იტაცებდა საქონელს თუ სხვა 

სანოვაგეს და თავისი სოფლის ხატს სწირავდა. 

ზატის კაი ყმები თავიანთი ხატის პრიორიტეტს არა მარტო სა- 

„კუთარი თუ მეზობლის ადგილის დედა ხატის წინაშე იცავდნენ, 

უფრო მეტიც, სხვა კუთხის თუ თემების დასალაშქრადაც მიდიოდ- 
ნენ: ხატი მოუწოდებს ყმათ შეჯავშნას და თავისი სიძლიერის დასა- 
დასტურებლად აგზავნის სალაშქროდ. ამ საკითხზე უამრავი გადმო- 
ჯემა გვხვდება აღმოსავლეთ საქართველოს მთიანეთში. მოვიყვანოთ 

ზოგი მათგანი: 

  

1 ჟურნ. „ცისკარი“, 1972, M# 8, გვ. 27--78. 
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„უბრძანა ლაშარი ჯვარმა, მთას შამოავლო თვალია, 

დილაღდნენ ფშავლის შვილები, ყველამ გალესა ხმალია. 
ეინც არ გალესა, გადაჰკრა; მაგის ნაცემი მწარეა. 

ჩავიდნენ ტერელოშია არ ღაცღათ სისხლის (ვარია: 

მეორე დილას გაჰქანდა სისხლი წყალ ნაგუბარია. 

გამოიყვანეს ცზვარ-ძროზა, თან მოაქეს მთა და ბარია. 

მოსდევენ თათრი შეილები, ღარჩეულ მოისარია, 

აყრიდნენ სეტყეასავითა ისარს არ ჰქონდა ძალია 

გეერდს გიდგათ ლაშარის ჯვარი, გიქრით “იმათი ძალია, 

შამაგბედეს ლაშარ-ღელესა ბევრი ზარი და ცხვარია4, 

ამ მაგალითიდან ნათლად ჩანს, თუ როგორ ძლიერ და დაჟინე– 

ზით სთხოვს ხატი თავის ყმას „გალესოს ხმალი“, თუ რომელიმე ა5 

დამორჩილდება: „ვინც არ გალესა, გადაჰკრა, მაგის 

დაკრული მწარეაოჩ“. 

ამბავი, რომელიც ლექსშია მოთხრობილი, სხვა ვარიანტითაც 

საყურადღებოა. აი ნაწყვეტი ალ. ოჩიაურის მიერ გამოქვეყნებული 

ლექსიდან: 

ლექსის სათაურია: „ფშაველთა ლაშქარი ტერელოში"“. აქაც 

ხაზგასმულადაა აღნიშნული, რომ ლაშარის ჯვარმა უბრძანა, დაე– 

ლაშქრათ მეზობელი ხალხები –– ქისტები. 

„ანდაგში ჩამოსულიყო თორმეტი ფარა ცხვარია. 

მოვიდა მახარობელი: ანდაგში ბევრი ცხვარია. 

გაჯავრდა ლაშარის ჯვარი, წელზე შაირტყა ხმალია, 

შეჰკაზმა თავის ლურჯაი, ცხენი ჰყავ ნიავჭარია. 
გადაიკიდა მათრახი შვიდკეცად შვიდი მხარია 

შამაუარა საყმოთა, მაყარა მძიმე ჯარია; 

უბრძანა ფშავლის შეილებსა: ყველამ გალესეთ ხმალია. 

ვინც არ გალესა, გადაჰკრა, მაგის ნაცემი ავია. 

ალაღდა ფშავლის შეილები, რო ნაგუბარი წყალია, 
წინ ბოიგარი გაუძღეა, ლაღი მაზძილა ხარია, 

თან გაჰყვა ლამარის ჯვარი, ღმერთო, დასწერე ჯვარია. 

ჩავიდნენ ტერელოშია, ნასახელარნი ჯყმანია, 

იქით ცხვარს გამოუშვებენ, თან ძააქეს მთა და ბარია, 

მოგვდევენ ქისტის შვილები, ნარჩეენი შეომარეია, 

აყრიან სეტყვასაეითა, ტყვიას არ მააქვს ძალია, 
ნუ დაიკვეხნებთ ფშავლებო, გტანაევთ ლაშარის 

ჯვარია. 

გვერდს გიდგათ ლაშარელაი, გიქრისთ ლემადის ქარია".! 

ცხენის კულტის პერიოდში ხშირი იყო ცხენის ქურდობა. ძრო- 

  

1 ალ. ოჩიაური, -„„ფფმაველთა ლაშქარი ტერელოში4“, დასახ. ნაშრომი, 
გქ. 211, 
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ხის კულტისა და ხარის კულტის პერიოდში კი –– ხარი და ძროხა 
ითვლებოდა პირველხარისხოვან შესაწირადაც და მოსაპარადაც. 

როგორც ვთქვით, ქურდობა-ტაცების ეკონომიურ მნიშვნე- 

ლობას თავისი მაგიური მხარეც ახლდა. მოტაცებული ნივთის შე- 
წირვა საკუთარი კულტ-ხატისათვის მტრისგან გარკვეული ენერგი- 
ის (სულიერი ძალის) წართმევასა და თავისი ხატისათვის მიცემას 
ნიშნავდა; მტერი გარკვეულ შრომას ეწევა, გარკვეულ სულიერ ძა- 
ლებს ხარჯავს საქონლის თუ ნივთის „გასაკეთებლად; კაი ყმა კი 
მტერს სწორედ ასეთ ნივთებს ართმევს და მტრის ენერგიას სწი- 
რავს საკუთარ ხატს: მეზობელი ხატის ყმის მიერ ნივთზე დახარჯე- 
ლი „სულიერი ძალებით“ ძლიერდება ხატის კარი!. ამიტომაც ამა- 
ყობენ ხატის (ჯვრის) ყმები, თავისი საქციელით და არ რცხეენიათ 
ქურდობა-ტაცების. 

ხატი (ჯვარი) არა თუ ხელს უწყობს, არამედ მოითხოვს ყმისა- 
გან ქურდობა-ტაცებას: ხატის ყმები. მის კარზე ხოცავენ მოპარულ 
თუ მოტაცებულ საქონელს. მაგალითად, ერთ-ერთი ყმა სიამაყით 
აცხადებს: 

იგარა ვარ, თურმანაული, ბევრგან მიქნია ზიანი, 
ლაშარის გორზე (ხატში –-- ბ. ა.) მიხოცავს, ქისტის ხარები «ქიანი“,2 

ხატის ყმებმა სხვათა ხატ-სალოცავებისა თუ თემების გაძარცვა 
განსაკუთრებით ხატის დღეობის დროს იცოდნენ. ხატის (ჯვრის) 

გვერდზე ეკლესიამი მომსახურე მღვდელი შესჩივის მოგზაურს 
(რადდეს) „ხევსურები ეხლაც დაეცემიან ხოლმე თუშებს და ფშავე- 

ლებს დღეობის წინ ცხვრების მოსატაცებლად "საბედნიერ-დღე- 
თაო“.პ 

ხატის კარი თავის რიტუალებში პატივისცემით იხსენიებდა 
ხატ-თემისათვის თავდადებულთ და მათ სახსენებლად თუ დასალო– 

ცად განსაკუთრებული თასები ჰქონდათ. 

„--დავანთებდით სანთლებს, სულ თერთმეტი უნდა ყოფილი- 

ყო ანთებული, კენტი უნდა იყოს. ამ თასებით ჯერ სადიდებოს ვი- 

ტყოდით და მერე პიროფლიანნი უნდა გვეხსენებინა. იმათ სახელზე 

დაგველია. პიროფლიანნი ისინი იყვნენ, ვინც ხალხისათვის იბრძო- 

და, მტერს შეაკვდებოდა, ქისტეთში დადიოდა, ხალხის, საქმეზე მო- 

1 ადრეული ხატის ლაშქრობის უძველესი სახე, შუა საუკუნეებში სიმბოლუ- 

რი მნიშვნელობით შემოგვრჩა, ამ ხანებში დამპყრობლებს დაპყრობილთაგან ქა– 
ლაქის კარის გასაღებები, ან ძვირფასი ნივთები მოჰქონდათ. 

2 ალ. ოჩიაური, დასახ. ნაშრომი, გვ. 212. 

3 ჟურნ. „ივერია“, 1881, # 8, გვ. 107. 
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კვდებოდა... პიროფლიანნი მაშინდელი გმირებია, ჯვარისათვის და 

ხალხისათვის თავდადებული“. 

კვლავ მოვიყვანოთ მაგალითი მწერალ შოთა არაბულის მოთხ–- 
რობიდან „გუდანის ჯვარის ნაყმევი“): 

„იმედა ფეხზე წამოდგა, ერთი თასი ხელში აიღო და ბუტბუტით 
დაიწყო: 

– ღმერთო, დიდება შენდა, ღმერთო, მადლობა შენდა. სააქა– 

ოს ნათქვამი საიქიოს მიდიოდეს, წესი მართებული იყეეს, სულს 
შენდობა მოუდიოდეს, ერგებოდეს, ეხმარებოდეს, სადაც თქვენ 

ხართ, მარტიავ მისურაულო, მამუკავ ქალუნდაურო, ბერდიავ ბაბუ- 

რაულო, ნადირა ხოშარაულო და ძაღლიკავ ხიმიკაურო! თქეენშიც 

სახმარია ეს თასები, დანთებული სანთელი ცოდვისამაც მხსნელია, 
ცოდვისა მადლად მქმნელია... შეგინდოსთ სულეთის გამჩენმა ღმერ- 
თმა, გარგოსთ და გახმაროსთ!.. –– ამინ! –– დაუმატეს მოხუცებმა 

და თასები აიღეს. 

მურათ ბაჭყურამ ეეება პეშვში ჩამალა თავი და მძიმედ, გაბ– 
რაზებული ხმით წარმოთქვა: 

–- ხსოვნა და არ დავიწყება ყოფილიყოს იმ ხუთი ხევსურის 

მოყმისა, გასაჭირში მამულს აბჯრად რომ ესხნენ და ქუდად ეხურ- 

ნენ, ლხინში მზედ დაჰნათოდნენ“...2 

! მოყეანილი გვარები ზემოთ ნახსენები პიროფლიანები არიან, 

ხოლო ხალხი და მამული კი, იგივე, თემი და ხატია. 

როგორც ვთქ–3ვით, უძველესი მიზეზი ხატის ყმათა სალაშქროდ 

სიარულისა, მხოლოდ და მხოლოდ საკუთარი ხატის (ჯვრის) სადი- 

დებლად ხდებოდა: დაპყრობილ სოფლებს ხატის ყმად სთვლიდნენ, 
მოტაცებულ ნივთს ხატში სდებდნენ და სხვ. 

“თუ ხატის რომელიმე ნიგეთით დაინტერესდებოდით აღმოსავ- 

ლეთ საქართველოს მთიანეთში ხატის მსახურნი გეტყოდნენ: „ქის- 

ტეთიდან მოტანილია, ძალითაა წართმეული“. ასეთ წართმეულ ნიე- 
თებში გვხვდება, როგორც ლამაზყელიანი, ვერცხლისა თუ სპილენ- 

ძის მაღალი სურები, ისე თასები და ლუდ-საქონლის სახარში დიდი 

სპილენძის ქვაბები. შემდგომ ხანებში, აღარ ახსოვდათ ასეთი მოქ- 

მედების მაგიური დანიშნულება და სუფთა ეკონომიურსღა ხედავ- 

დნენ: ამიტომ ამბობდნენ: „რაკი ისინიც გეეცემოდნენ ხოლმე43 

ვითომ ამით სამაგიეროს ვუხდითო. 

ასეთი ნაძარცვით სავსე იყო ფშავ-ხევსურეთის ხატები. ასეთი 

ნივთების ხატში შენახვით, როგორც ვთქვით, მტერს სულიერ ძა- 

I ჟურნ. „ცისკარი“, 1972, # 8, გვ. 75. 

2 ქართული ხალხური პოეზია, ტ. 1, 1972 წ., გვ. 122. 

3 ვ. ბარდაველიძე, დასახ. ნაშრომი, გვ. 65. 
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ლას აცლიდნენ, აბეჩავებდნენ, ამით მათი ხატის ყმებად გულისხ- 

მობდნენ. 

ერთ-ერთ ძირითად მიზეზად კავკასიელი ხალხების ტომთა და 

თემთა ურთიერთდალაშქვრისა ზემონახსენები პრინციპები უნდა 
დავასახელოთ. ხატი მოუწოდებდა ხალხს სხვა თემის დასალაშქრა- 

ვად. მაგალითად: 

„ქადაგობს გადიაური: 

ბრძანებს გუდანის ჯვარიო, 

ჩემს კარზე შაიყარენით 

სამის ბატონის ყმანიო. 

სამი ააბით დროშაი, 

სამსავ შააბით ზარიო, 
ახიელის ძირ ჩავიდათ, 

ეატიროთ ქალი, ზალიო. 

იქ უნღა დავზდვათ ბეგარი, 
კვამლად თითოი (ხეარიო. 

გაიგო არზოტის ჯვარმა, 

წელთ შამაირტყა ხმალიო, 
–- სხვაგნით ამიღაე ბეგარი, 

დამპალო, სად მიხვალიო“!! 

ქადაგის პირით ამეტყველებული ხატი თავის ყმებს მოძმე ხა- 

ტის ხალხის დასარბევად მოუწოდებს, ხოლო არხოტის ჯვარი, რო- 

გორც ჩანს, გამოწვევას ამაყად ხვდება. 

წმ. გიორგის ხატმა დალაშქრა უძველესი საკულტო ობიექტი 

(სამჭედლო) და იქიდგან წამოიღო ქურთუმალი, რითაც უძველეს 

ზატს სულიერი ძალა გამოაცალა და გაანადგურა. ქრისტიანულ ხა- 

ნაში გვხვდება ძველი კულტის მოსპობის ასეთი ხერხი. მაგალითად. 

„ქართლის ცხოვრებაში“ მოთხრობილია, როგორ ამოაცალა წმ. ნი- 

ნომ დამსხვრეულ არმაზს ბივრილის ძვირფასი ქვა (თვალი), რითაც 

უძველეს სალოცავს ღვთაებრიობის ძალა წაართვა.2 

მტრის ნივთის ხატში მიტანას მეორე მაგიური მხარეც აქვს. 
ხევსურები მტრის ნიეთზე მოქმედებით მტერზე ახდენდნენ გავლე- 

ნას, ამით სხვა ხატის ყმას თავის სალოცავზე აჯაჭვებდნენ, 

ამიტომაც იყო მტრის ნივთების პარვა-ტაცება ყოველ საუკუნეში 

მოდური, 

მრავალ ქვეყანაში მტრის მოჯადოების ხერხს (მტრის ნივთზე 

ზემოქმედება) დღესაც ხმარობენ. ამას ხშირად ბევრი ქადაგ-მკითხა- 

ვით მიმართავს. 

1 ქართული ზალხური პოეზია, ტ. I, 1972 წ., გე. 122, 
2 ქართლის ცხოვრება (ტექსტი დადგენილია ყველა ძირითადი ხელნაწერის 

მიხედვით ს. ყაუხჩიშეილის მიერ) ტ. 1, 19523, გვ. 92. 
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ასეთი და მისი მაგავსი მოქმედებანი ქრისტიანობის წინა ხა- 
ნებში ითვლებოდა წმიდათაწმიდა მოქჟმედებად.! 

ყოველი უძველესი საკულტო წესი იმიტომ იყო გამძლე, რომ 
მაგიაზე იყო დაყრდნობილი, მაგია კი. თუ ჰეგელის შეხედულებას 

გავიზიარებთ, მაგიის გამკეთებელ" აძლევს ნებას, თვით იყოს ქმედი 

ძალა (ამა თუ იმ საქმის) და არა ღმერთი, როგორც ეს მონოლითურ 

რელიგიებში ხდება.: ცნობილია, რომ მონოლითურ რელიგიებში 
შენს ზევით ხედაე უფრო ძლიერ სულს და მას შესთხოვ დახმარე- 
ბას, მაგიის დროს კი თვით მოქმედებთ, თვით ივალდებულებ თავს. 
ამასვე ამტკიცებს დ. ფრეზერიც. 

მაგიურმა ძირებმა ყოველდღიურ ყოფაში მძლავრად დაიმკეიდ- 
რა ადგილი. დაეკარგებოდა თემს, ან მოსახლეს რაიმე ნევთი და ზალ- 
ხი' იტყოდა: „ამ ნიეთს გაჰყვა ოჯახის ან თემის ბარაქაო". მეორე 

მხრივ, ხალხი გამოფხიზლდა, შეეჩვია სიფრთხილეს, გამოიწრთო, 

მოემზადა მოულოდნელი თაედაცეისათვის. 

XIX საუკუნის დასასრულის რუსი გეოგრაფი –- სერგეი მეჩი 
კავკასიის უძველესი საკულტო წე:ებიდან შემორჩენილ ჩვევას მთი- 

ელის ხასიათად მიიჩნევს, იგი წერს: 
„ცარცვა და თავდასხმა რომ არ ყოფილიყო, მთიელი სიცოცხ- 

ლეს სიცოცხლედ არ ჩასთელიდა. ეს არის იმისი პოეზია, ლაზათი 

მისი არსებობისა. მარტო ვეფხეს შეუძლია მთიელზე უკეთ მიეპაროს 

მძინარე სოფელს ბნელსა და ქარიზხლიან ღამეში, როდესაც თაეს 

აერავინ გამოჰყოფს თავის სახლიდან, ამ დროს არ დაიჩხარუნებს 

მთიელის ხმალი, რომელიც ტყაეის ქარქაშშია. არ დაიწყებს პრი- 
ალს მაჟარი, რომელიც გახვეული აქვს შავ ბეწვიან ბუდეში ბრაგი- 

ბრუგს არ აუყენებს იმისი ქალამანი, რბილი და მოქნილი კატის თა- 
თივით, არ დაივიხვინებს იმისი ცხენი. დახელოვნებული, გავარჯი– 

შებული ღამე სიარულში. მთიელის თეით ენა. რომელშიაც ნაკლე– 

ბად არის ხმოვანი ასოები, პრ გაამხელს და არ გასცემს, იმიტომ 

რომ იმისი ლაპარაკი უფრო ფოთლის შრიალს ჰგავს, ვიდრე ლაპა- 

რაკს. მარტო ვეფხეს შეუძლიან ისე მ,წრაფლადღ, უცაბედად თაე- 
დაუზოგავად დაეცეს კაცს თავს. როგორც მთიელი ესხმის4.3 

ავტორი სცდება, რაც ადრე იყო წესად, შემდეგ ჩეევად იქცა. 
ერთ-ერთ ნატირლებში ასეთ გამოთქმას ვხვდებით, ქალი მი- 

მართავს დაღუპულ კაცს: 

' ,იXI6MICიი M09MX20MV%, მზხყლი ა 8 იივმ800M28%0თ 60-0C4M098I4C, 

X9I6, 1971, გვ. 48 –- 49. 
2L I6L67 ჩხ, CIVI9M0C0%II9 I)C10წI"II, C0Vყ. ჯ. VIII, M., 1935, გე. 89. 
3 ციტირებულია გაზ. „ივერია", 1888 წ, # 165 (იხ. წიგნი: Cლი--M Mიყ. 

#XMგ8M232, 1915 L., გე. 69. 
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იჯარჩი ლეკების მძარცვაოო, 

შინ სახელის მამტანოო“!! 

ქალი აქებს მამაკაცს, რომელმაც მოწინააღმდეგე გაძარცეა, 
რითაც ის სახელიანი გახდა; ხატის კულტის მსახური ამერიკელი 

ინდიელებიც მიმართავდნენ დღევანდელი ეთიკისთვის უცხო ხერ- 
ხებს. 

როგორც ვნახეთ, ხატში არსებული წესი მის ყმებს საფუძველს 

უქმნიდა ყოფაში, მხოლოდ და მხოლოდ საკუთარი (თემის, გვარის) 
ხატის ინტერესები დაეცვათ. ე. ი. ხატის ყმა თაყვანს სცემდა (ეში- 

ნოდა) მხოლოდ საკუთარ სათემო თუ საგვარეულო ხატს, ჯვარს; 
ბუნებრივია, უძველესი ხატის ყმათა ეთიკური სახე უცხო ხატის 
ყჟმათადმი უპატივცემულობით იყო განპირობებული. სხვა ხატის 

(ჯვრის) ყმას თავისი ხატის სახელით ადვილად ქურდავდნენ, ატყე- 

კებდნენ. ასეთ საქციელში ცრუობა-ქურდობაში ამორალიზმს ვერ 
ხედავდნენ. შემდგომი პერიოდის მსოფლიო მონოლითური რელი- 
გიები უძველესი (სათემო საგვარეულო) სახატეების წეს-ჩვევას 
მკაცრად ებრძოდნენ, განსაკუთრებით კი –- ქრისტიანობა. 

ცნობილია, რომ კავკასიაში ქრისტიანული წმ. გიორგის ხატიც 
ქურდობა-ძარცვას ხელს უწყობდა. გაზეთ „ცნობის ფურცლის“ 
კორესპონდენტი შენიშნავს, რომ „თუ რამ, დაიკარგება ახლო-მას- 

ლო სოფლებში, ხატში უნდა მიიტანონო!“ 

უძველესი წესით, ყოველგვარი ნაქურდალი ხატის კარზე უნდა 

მოხვდეს, ხატის კარზე უნდა გადაწყდეს, ·დარჩეს, ესა თუ ის ნიეთი 
ხატში, თუ თემში განაწილდეს. ეს უძველესი წესი სხვა კუთხეებში 

აღარ შემორჩენილა. წმ. გიორგის უძველეს ხატს, სხვა კუთხეებში 

განაწილებას აღარ ჰკითხავდნენ, მას ნხოლოდ ქურდობაში დახმა- 

რებას თხოვდნენ. 

, რევოლუციამდელ რუსეთში ქურდებისა და ყაჩაღების. მფარ- 

ველად წმინდა იოანე-მებრძოლი ითვლებოდა. ქურდი და ყაჩაღი 
სანამ ბოროტმოქმედების ჩასადენად წავიდოდა, წმ. იოანე-მებრძო- 

,ლის წინ ანთებდა სანთელს და ლოცულობდა. 

მკვლევარი ე. ი. იაკუშკინი, რომელმაც გამოიკვლია ქურდობის 

წინა ჩვევა, ლოცვა –– ქრისტიანული წმინდა ხატის წინ ქურდობაში 

ხელის მომართვაზე, წარმართული ხანის გადმონაშთად მიაჩნევს. 

მკვლევარის აზრით, იგი ადრე ყოფიერებაში ფართოდ გავრცელე- 

ბული წესის ნაშთია. იგი წერს, რომ იყო დრო, როცა ქურდობა და- 

ნაშაულად არ ითვლებოდა. «II0M 20000MC0X86 000800 6LIIმ, #9 
8ი27X6 00108 8C9M#M06 MმII8,1CIIM6 იგ იი მIIმ,ე04M6248ILVI0CI0 # 802X- 

1 ქართული ზალხური სიტყვიერება, ქრესტომათია, I, 1956, გვ. 79–--80, 
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M6C:6M0MV 007LV, 8C9IM06 98806 IMXIM X2II0C I0XMLICIM6 00 MMV- 
VICCI88, C9MIმX0Cხ IC II00CIVIIICIIM6M, გ 00/,8ML0M, 10CI0MIIხIM 
80C9M0M I0X8გ#L6I. 910 6ნხII0 0028C9M06 300MM06 II00MII0M9IVI, IIC- 
ხი) I მ29მMIV0M #01100010 MCი0მIIMV82M2Cხ 60X000X80MM29 II0CM0LIხ, 
C00860IIICIII0C +8მ% XC, Mმ# M 8000400018MM, 00M M#3M06MIM8IIIIIXC% 
დ)0იMმ» 6ხII2, 02 MლიჩნმIIM82Iგ2იხ იი IIგMმM6C ტ80%CLLMLIX 

1601CI8I!1», 
ავტორი იკვლევს XIX საუკუნის 90-იანი წლების რუსეთის 

ყიოფას და წერს რომ: იმ ხანებშიც ქურდია ხატზე ლოცვის” დოოს 
ქ:ურდობაში დახმარების თხოვნა იშვიათი არ არისო. მაგ.: აფხაზებს 

ჰ-კავთ ქურდობის და ყაჩაღობის მფარველი ღვთაება –– ეირიკ-ხაც- 
ნ“იხ (თარგმანით „ყოველის მხილველი დღისითაც და ღამითაც"). 

ა,ფხახები ქურდობის წინ ოთხ პურის კვერს სჩუქნიან და ქურდჯობა- 

ყკაჩაღობაში წარმატების შემთხვევაში ნაწილსაც ჰპირდებოდნენ!. 

ასეთი წესი მითურ გმირთა დროშიც გადაგვარების გზაზე აღ- 

მპოჩნდა. ნოუსეენარი გმირები ხატის ყმებს სხვა ხალხთა დაპყრო- 

ბაისა და ძარცვა-ქურდობისკენ მოუწოდებდნენ, რასაც შემდგომი 

ე)პოქების პრივილეგირებული წოდება ხატსაცა და კაცსაც საკუთა- 

ლი განდიდებისათვის იყენებს. გადმოცემით, „ქურდებს თავადები 

წვრთნიდნენ“. 

თუ რამდენად დამკვიდრდა ჩვევად ქრისტიანულ ეპოქაში ქურ- 

ლობის უძველესი წესი, მოვიყვანთ ამონაწერს წიგნიდან: 

«8 MმიიIმIICM#0CM VC3Iთ ”“მM608CM:0M) IV600MIIV V II0IIM2I- 

'I0I0 C 00IV9Vყ)სხM M0M0M#0მეგ რ6ხII V2M1CIM CიIIC0M C0/VI0IIICM 
3308MIIMV2X0/690V M0XIM+3ხI «80 IIX9V 01ILმ I CხIM8 # C8910L0 IV- 
1Xმ, #MMIV, #9, 026 602XMM #2M0L 10, 8 M02M8%IL IMVIნ # (000IV 

XVM0I0: #28C1069V MIM6 CმM L0ლ004ხ IIICIC XნIIL1I0C L09161I M3 
Iილიიმიყილი დსგ9M, ლ0იM0261იი 30X0+-I”» LV00C0X0M, 8 3010X0M 
0C806M M00C16; 98 I0280M CI000M6 V MIC6CM9% M01700ხ 60X:ხ9, 006- 
ი-89I29 60-000XMMIMმ, C მIII0M2MI, მ0XგIMICმVV, 0602თIIM2MM M# 
(00 300MI L660CLხIMII CMIმMII; C I680M CI000MხI M00M 20Xმ816# 
I გზიIIVX, 800 M1II01 MIMX2მIII-20X20806ჯ:! C38,7IM M6M9 იგ6გ 60- 
XII, III ს8-ი0000% სმ 010900) IV0XV0CMIIIIC; 0M CXL00I96+, 0MIM- 
II26L # X000LV M0I0 3მM0ხ0I8გლL იC89/7ნIM /(VX0CM V XM86018009- 
სIIM M000710M 0CM00,7IIMM. 38M0X, 60:0Mმ100L, IICI08 M IIგ8»2 
MIMI0VმMIM, 8MI”IV, 

1 დ. 3-+“+C6M#986L, 0) 90C-II0M) IM 60#0IM Mმ2V9V, M., 1965, გე. 88. ციტირე- 
ბელია L, 1II. 5IMVIIIIIII, 521M9M0+02CდMVყლ0M0C ლ060306MI0C, 1891 L, # 2, გე, 8. 
L. IL წ XVIIIICCIMI, 30M0XXI 0 8IMMMIIIIII იტიIIXI03M0X გCი088MIIV IM სიდიივC- 
CVIMX09 IM2 M2007MI!C I00IIXIIIVCCMIIC 06ხIM8VX IIX ი0MMIM#. 
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გაზთ „ILI080C სციიMი“-ა–” კორესპონდენტი, –- განაგრძობს 
მკვლევარი, რომელმაც ზემომოყვანილი ლოცვა გამოაქვეყნა, ამ- 
„ტკიცებს, რომ ტამბოვის გუბერნიის ყველა ქურდმა ეს ლოცეა ზე- 
პირად იცისო. 

·დღესაც, –– განაგრძობს მკვლევარი, გვხვდება ასეთი ლოცეები: 

მოჰყავს მაგალითი: 

8 00180M 03 01M0MCIIV» MIIII)I L000M2 II080MV38CI%მ V ვგ- 
900X2V980/) CI6MVI9IIIIII 6ხII 06080VXCCI XMCI0M# 6VMმXVMM, IIC- 

იMIMი29IM9MIII 1L2MIIM)I4-70 M#202MVXIწMVM. 0M%Mგვმუ0CLს, 10 6ხIM2 CII6- 

IM2)ხI29 M07I1188: 

«06 1MII888 60XსM M218 

00Iუხ M0CL0 06I!21ყIIX8, 

M010ჩი LI M0I8ი 00MX:2ლ0X 

I4 იე360ცწ)! IMმLII 20Mმ8» 

«Cიის 166 მ200CXVIM0I, 10 3IV M0MMI8V 012700109 MმX1IM 

96Mხ 00 I0IM ი0მ3მ. 9I)+მ1ხ», –– 0ი2399CMMIM2 C0MCMVII8IIIMმ. 

II8 6VM82XVლ6, M#00M> «0XCIMIC8სI0>» M0/ILI8LI, 6ხII8გ 3მ- 

IIIICგI1I2 0IIIC # :0VI29, 60 00M#0MCI108მ»X0C0ხნხ იილIIII2+ხ «3 იმვმ, 

M0Iი0მ 0ლX0CLIხ 82 CV». 10MCI 310ML M04M7I8ა! IM მCIII (C0X08IM96M 

ლ0C 8 1I2M0M 8II90, 8 LI2M0M 0LMგ 6LI#გ 1II2IIMC2I8): 

#0# CცM+I) უI07II MCXM2+ს 
ნVIM M0L )IC იM0/IIIM27: 
ჯIუგვ #6 ცხIIნ)II2I0X 

3V6 0 CMიCIII)820I01, X2M VI06%! MM ”I2მ3მ 116 8I!70IIIIIმ7ხ 
#2 268 60XLხ9% (#M9), 9I06 881II 3V6LI, VIII, #0III, IM83მ, M0- 
CIII II032MMიემVXV#... I0MMCIIIმ20MIM), #მM#M I0მ00IIIC1I, #371M#LIIIIIL.! 

თემურ ყოფაში პიროვნება „მე“ გაერთიანებული იყო თემის 

„მე%-სთან. თემის კულტი კი მოითხოვდა პრივილეგიას, ამიტომ 

„კულტის „კაი ყმები“ ებრძოდნენ და ჰპარავდნენ ყველას, ვინც თე- 

მის კულტიდან, ე. ი. თემის საერთო სანოვაგიდან შორს იდგა. თე- 

მის „კაი ყმები“ ამაყად დათარეშობდნენ სხვა თემებშიც. ასეთ საქ- 

მეში მათ ხელს უწყობდა და მფარველობდა თემის მფარველი ხატი. 

ქურდობისა და ხატის ურთიერთობის უძველესი წესი დღესაც 
გვხვდება, როგორც ჩეევა ჩამორჩენილ საზოგადოებაში. 

  

18 თ 36080 -- დასახ. ნაშრომი, გვ. 90. 
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ხარისა და ირმის კულტი 
ძველ საქართველოში 

აღმოსავლეთ საქართველოს მთიანეთში მფარველი ღეთაებები 

ხალხს ყოველგვარ საქმეში დამხმარედ წარმოედგინათ. ამის შესა- 

ნიშნავ მაგალითად მოვიყვანთ ლექსს: „სიკვდილმა თქეა ზღვასა 

გამავედ“... 

„სიკვდილმ თქვა: ზღვასა გამავედ, ზღვა ჩქეფილთ გამავიარე, 

გადავჯედ ჯორსა ცხვირ-თეთრსა, ხმელეთი შამავიარე, 

კინკილით ამავიარე შატილის ჭალა კლდენია, 

შამავხედ გიორგ წმინდასა, დამიხედა ქვასიპიანი, 

დათვისჯვარ შამამეგება გიორგი პიროფლიანი, 

ვაიმე, დამრჩა ხახმატი, მართული ქალ-ვაჟიანი! 

გუდანის თავ რო გავხენე, ბუღა ბუზუნებს რქიანი. 

ლიქოკის ღელეს შამავხედ –– დაღალულ პიროფლიანი, 
კოპალამ არ ჩამიტივა, დამიხვდა ფარ-შუბიანი, 

ფშავისკე გადაუხენე, ეარდზი ყვაოდეს იანი, 

ჩავუდეგ, ეგრე ჩავთიბენ, რო კაი ცელმა თივანი%.! 

ლექსიდან ჩანს, როომ სხვადასხვა თემს სხვადასხვა ღვთაება (ძა– 
ლა) მფარველობს. 

ბოროტი ძალა სოფ. გიორგიწმინდაში ხატმა არ შეუშვა. სოფ- 
ლის სალოცავი სხვა ხატებთან შედარებით, წმინდა (ბროლის, ნაწი– 

ლიანი) ქვების სიუხვით გამოირჩევა; დათვის ჯვართან „პიროფლია– 

ნი“, თავის საყმოს სიკეთისათვის მებრძოლი გიორგი დახვდა; ძვე– 
„ლისძველმა ხახმატის ჯვარმა თავისი მრევლი „გადაავიწყა“; ლიქო- 
კის ხეობას „ფარ-შუბიანი“ კოპალა ედგა დარაჯად, ხოლო გუდანის 

ზატი ბოროტების წინააღმდეგ საბრძოლველად ბუღის აღით ჩნდება. 
ამჯერად, შევჩერდებით ბუღაზე (ხარი), როგორც მფარველი 

ღვთაების სახეზე. 
ცხოველი, როგორც ღვთაების წარმოსახვის (სიმბოლური) სა- 

შუალება, ქართული მითოლოგიისათვის უცხო არ არის და მარტო 
ბუღის სახითაც არ გვხვდება. მაგალითად, ხევსურთა საამაყო მი- 
თური გმირი ––- კოპალა –– ირმის სახეს იღებს. ღვთაება კოპალა 

ჰყვება: 
„წყალზე გამლალა მიქამა, 

ხელთ მამცა ვერაშპიანი. 
წვლის პირზე ამოვდიოდი, 

ირემი ვიქენ რქიანი. 

1 ალ. ოჩიაური, დასაზ. ნაშრომი, გვ. 168. 
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თუშებმ მესროლეს ისარი, 
ფოცხ-მაკრატელა ფრთიანი. 
სიმურში! გადავიჩქვიფე, 

ლღქის წვერთ გაიღეს ძგრიალი“.2 

ღ;თაებათა სახით წარმოდგენილ ცხოველებს მარტო ქართული 
მითოლოგია არ იცნობს. ანტიკური ქვეყნების მითოლოგიაში ღვთა- 

ებათა გარდასახვის უამრავი მაგალითი გვხვდება (მაგ., ეგვიპტური 

ოზირისი, ბერძნული ზევსი, ინდური ვიშნუ და სხვ.). 

გუდანის ხატი ხევსურეთის უძველესი სალოცავია. მისი გავ- 
ლენა მთელ ხევსურეთზე ვრცელდება. სწორედ ამ ხატის სიმბოლურ 
სახედ გამოჩნდა ბუღა. შესაძლოა, ამ შემთხვევისათვის ყურადღება 

არ მიგვექცია, მაგრამ მისმა "საინტერესო პარალელმა მიიპყრო ჩვე- 

ნი ყურადდება. ბუღა ჰქვია, აგრეთვე, ღვთისშვილების წინააღმდეგ 

მებრძოლ შეუპოვარ დევთა ერთ-ერთ ბელადსაც. 

დიდ ქართველ მწერალს ვაჟა-ფშაველას ასეთი ლეგენდა ჩაუ- 
წერია: 

მოძმეთაგან გაგდებული... „დევი კი გაიქცა და გერხველაში 

გამოჩენილს დევს –– „ვერხველის ბუღას“ შეეხიზნა გვერხველის 

ბუღამ თანამოძმეს შემწეობა აღმოუჩინა, კოპალას შეება და თითქ- 
მის დამარცხებაც დაუპირა, მაგრამ კოპალას მთავარანგელოზი მო- 
ეშველა და მოაკვლევინა „ვერხველის ბუღა“31 ამრიგად, ბუღად 

გვევლინება გუდანის უძველესი ღვთაების (კეთილი) ძალა და იმავე 
სახელით „გვხვდება, აგრეთვე, დევთა ბელადიც (ავი ძალა). ”შესაძ- 

კებელია ეს მომენტი მოულოდნელადაც არ მივიჩნიოთ, რადგან 
ცნობილია, რომ ხატი ქრისტიანობამდეც ძლიერი სალოცავი იყო, 
ხოლო ქრისტიანობამ ყველა ძველი ღვთაება ავ ძალად გამოაცხადა. 
აღმოსავლეთ საქართველოს მთიანეთში დევების სახელად მარტო 
„ბუღა არ გვხვდება. 

„სახელოვანი“ დევების სახელებად გეხვდება. ბეღელაც, მუ- 

ზაც, აკვთანდილიც და სხე. მათ შორის კი გამოირჩევა და ხშირად 
იხსენება ბეღელა. მაგ.: „ბეღელა ყოფილა დევების მეფე და დიდი 
მეომარი ყოფილა4.4 

„.-იახსარს იორზე ადგილობრივ ხაშარს უნდა ამოეწყვიტა დე- 
ვები. აქ სახელგანთქმული დევები ცხოვრობდნენ ––- მუზა და ბეღე- 
ლა“, 

1 ხატის ენაზეა, ამ შემთხვევაში წყლად უნდა ვიგულისხმოთ, 
2 ხალხური სიბრძნე, IV, 1965, გე. 281. 
3 ვაჟაფშაველა, 1964, ტ. 1X, გვ. 79. 
4 თ. ოჩიაური, დასახ. ნაშრომი, გვ. 151. 

5 იქვე, გე. 145. 
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»--დევები ცხოვრობდნენ ციხეთგორს, კართანაში, ერთი ხელ– 
მწიფე ყავდათ. მათი ფალავნები იყვნენ მუსა, ბეღელა და ავთან- 

დილი.! 
»--დევებმა ირემთ კალოზე დაიბარეს ფალავნები ხაშარით 

ბეღელა, კართნით მუსა და ავთანდილი. სხვა დევებიც იქ იყენენ“.2 

დევი ბეღელა ხშირად ხელმწიფედ ან მეფის მეუღლედ გვევ– 
ლინება. იგი ძალ-ღონითაც გამოირჩევა. კოპალა და იახსარი დევებ- 
თან ბრძოლის დროს პირველ რიგში ბეღელას ჰკლავენ ბეღელას 

სიკვდილი სხვა დევებთან ბრძოლას უადვილებთ“.. როცა საპარა–- 

ვის ყელს ბეღელა მოკლა (კოპალამ –– ბ, ა.), მაშინ ჩავიდა იქ და 

იქაური დევებიც ამოწყვიტა“. კიდევ: 
„..იმ დღეს, რომელიც დანიშნული იყო, ყველამ იქ მოიყარა 

თავი. ხოლო ხაშარით ბეღელა არ მოვიდა, მას იახსარმა შეუკრა სა- 
პარავის ყელში გზა. აქისავ მომავალს ლახტი დაჰკრა და იქვე მოკ- 

ლა. მერე ჩავიდა ხაშარს იახსარი და იქაც ამოწყვიტა დევები. თუ 

სადმე იორზე კიდევ იყო დევების ოჯახები იახსარი დაჰყვა და 

ყველგან ამოწყვიტა“. 
»ღევნ ყოფილან ხევსურეთში სრუ, სანამდე, ე კოპალას, – 

გმირი გახთიშვილებული, არ გაუღუპიან. ზეპირ უდენავ. შემჩ კვი– 

რაე ხყვანივ შუამავალი. შაუყრიან კოპალაიდღ ჯღანა ბეღელაი. ცი- 

ხეთგორ დეენ ყოფილა. გამოუსრევიან ქვან ბეღელიასად, ჩამაურე– 

ვავ. კოპალას გამოუსრევავ "”შაუცილებიან დევის გამასრეულის 

ქვისად. –- კვირაემ წამამიკრავ მათრახის წვერივ, აახლა ატანებიებს 

ქადაგს“. 

სახელი ბეღელა ტოპონიმებშიაც არის დამკვიდრებული. , 

„ამათ გადაუწყვეტია, რომ ეომა ეხოცა ეს დეეები და თათბირი 

ჰქონია კოპალასა და იახსარს, ბეღელთანას ეძახიან, ადგილის სახე– 

ლია“.4 ამავე დროს, აღმოსავლეთ საქართველოს მთიანეთის ხატ-სა– 

ლოცავებში არსებობს ოთახი, რომელსაც ბეღელს უწოდებენ. აღ- 

ნიშნულ ოთახში ინახება ხატის სალოცავის აუცილებელი ნივთები, 

ხატის საგანძური დროშა, ვერცხლის თასები, ვერცხლის შიბებითა 

და ფულებით შემკული, სახუცო კოჭვობები, ვერცხლის ხატ-ჯვრები 
  

1 თ. ოჩიაური, დასახ. ნაშრომი, გე. 151. 

2 იქვე, გვ. 156. 

ს 3 იქვე, გვ. 253; ვაქა-ფშაველაც იყენებს „ბელელას!, დევის სახელად „კო- 
ალა“. 

-.სად მიჰრბი, ნეტავ, ბელფელავ, სასჯელს სად გაეშორები?! 

„წამყეთ ჩემთან, ჩემო მამასწვერავ... ბეღელთა ბეღელაი ვარევ!“ 

(სცენა მთაში) –- ვაჟა-ფშაველას მცირე ლექსიკონი შეადგინა ალ. ჭიტნჭარა- 
ულმა, 1969. 

4 თ. ოჩიაური, ღასაზ. ნაშრომი, გვე- 151. 
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და სხე. ხატის ბეღელს ამავე მოვალეობას აკისრებს ვაჟა-ფშაველაც. 

„სამნი წავიდნენ საჯარეს (ე. ი. ხატში –– ბ.:ა.), შააღეს ბეღლის კა- 

რია, გამააბრძანეს დროშაი, წმინდის გიორგის გვარია („გალაშ- 

ქრება“).! 
ხშირად ხევსურები (გუდანის) ხატს და ბეღელს ერთმანეთის 

სინონიმებად გულისხმობენ, მაგ.: 

„სანეს შეყრილან ხევსურნი, ნარჩევნი თემ-თემისაო, 

დასვეს ბეღლის კარს ქადაგი ლაღის გუდანის ჯვრისაო“.2 

კიდევ: 

„ავარდა ერთი ურჯულო, ნეიფი თათრის ხანიო; 

ერეკლე გუდან მოგვივა, შამაიხვივნა ყმანიო. 
თავ-თავ ხეესურსა იკითხავს: „ხევსურთ ვინა გყავთ თავიო“? 

ხევსურ იმედას მოუვლენ, ბეღლის გაგვიღე კარიო, 
გამოგვიბრძანე დროშანი, სამივ აგვიბი ზარიო, 

ხევსურებ დაგვიმწყალობნე, წყრომით არ გაჰყვეს ჯვარიო43. 

და სხვ. 
ბეღელს -დღეს, საქართეელოში სურსათის შესანახ ადგილს 

უწოდებენ. უნდა გავიხსენოთ, რომ სურსათი –- ადამიანის საკვები 
ნივთიერებანი –– ანიმისტური თვალთახედვით, წმინდა სულიერ 
არსებებს შეიცავენ; მათ კრებულს კი, ე. ი. უამრავი სახის საჭმელს, 
იგივე მრავალნაირი ძალის კეთილ სულიერ არსებათა კრებულს ბე- 
ღელს უწოდებენ, რაც იგივე კეთილ სულიერ ძალთა საკრებულოა: 
სურსათის შესანახი ადგილის სალოცავ ადგილად გადასვლის გზა 
ნათელია; ბეღლის საერთო სახალხო სალოცავ ადგილად აღიარება 
გვაროვანი წყობის პერიოდშია სავარაუდებელი, როცა გვარს სურ- 
სათი საერთო ჰქონდა; ხოლო შემდეგ ხატის წმინდა ინვენტარის, 

ძალის, მადლის სამყოფ ადგილად იქცა. 

ეთნოგრაფი ვ. ბარდაველიძე, აღმოსავლეთ საქართველოს მთი- 

ანეთში გავრცელებულ ხატის ბეღლებს ტაძარ-ბეღლად იიხსენიებს. 
ომალოში (თუშეთის) ხატის ბეღელი „წმ. მარიამის“ ტაძრის სა- 

ხელს ატარებს. ბევრგან კი ტაძარჯაბეღლებს საბეროდ იხსენიებე- 
ნო“, –- წერს მკვლევარი“. 

ხატის სულიერი ძალის გამომსახველი ნივთების შესანახ საკუჭქ- 
ნაოს ბეღელი ჰქვია. ამავე დროს ავძალის სახელადაც გეხედება ბუ- 

1 ვაჟა-ფშაველა, ტ, V, 1961, გვ. 72. 

2 ს, მაკალათია, ხევსურეთი, 1934, გვ. 42. 

3 იქვე, გვ. 40. 
4 ვ. ბარდაველიძე „ბეღელს“ უძველეს ტერმინად აცხადებს ხოლო მისი 

ლინგვისტური მონაცემების გარკვევაში ეყრდნობა ცნობილ ლინგვისტთა კვლევის 

შედეგებს (ვ. ბარდაველიძე, აღმოსავლეთ საქართველოს ტრადიციულ-საზოგა- 

დოებრივ-საკულტო ძეგლები, ტ. 1, 1974 წ, გე. 17-18); ნ. მარი ჭანური ბაღუ-ს 
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ღა და ბეღელა!. ასეთი დამთხვევა შემთხვევითად არ უნდა მივიჩ- 
ნიოთ. 

აქაც მიზეზად ქრისტიანული ეკლესიის ძლიერება და ბრძო- 

ლისუნარიანობა უნდა ვიგულისხმოთ, რომ წარმართული საქართვე– 
ლოს სალოცავი, ინვენტარის შესანახი ადგილი, მავნე ადგილად გა- 
მოაცხადა, საიდანაც დევის სახელამდე მანძილი ხელში გეიქრება. 

ირკვევა, რომ ხატის სულიერი ძალა, რომელიც ბუღის სახი- 

თაც გვევლინება, ბეღელშია „დაკუმშული“, შენახული. 
ქართული ენის განმარტებით ლექსიკონის მიხედვით, პირველ 

რიგში ბუღად დაუკოდავი ხარი იხსენიება?, ხარი კი ქართული მი- 

თოლოგიის განუყრელი ნაწილია. 
ქართულ ზეპირსიტყვიერებაში ხარი „ხატის ცხოველად“ არის 

'მიჩნეული. წარმართული საქართველოს საკურთხევლებზე იგი ერთ- 

;ერთი პირველი შესაწირი იყო. ადრე მონადირული ხანის საქართვე– 

"ლოში, პირველ შესაწირ ცხოველად ირემი ითვლებოდა. ადამიანთა 

„ყოფიერებაში მეურნეობის წინა პლანზე წამოწევა“ კი ღვთისაგან 

'არჩეულ ცხოველად ხარი გამოიყვანა, ამიტომ ქართულ მითოლო- 

გიაში ეს ორი ცხოველი ერთმანეთს ცვლის და ავსებს. სვანურ მზის 
სადიდებელში ასეთი სტრიქონები გვხვდება: 

„ლილევდა, დიდება შენდა, 
დიდება შენდა, ზეციერო! 
ოქროსი გიდგას სრა-სასახლე, 

გარს აკრავს ოქროს გალავანი. 

გალავნის ძირას ირმებია. 

ქიმ-ქონგურებზე შევარდნები 

შენს საღმრთო ხარებს, მეუფეო, 

რქები ადგათ –- რქები ოქროსი. 

იალაღებზე ბუღრაობენ, 

ირყევიან დიღი ქედები“.3 

(3M62ი) ადარებს ქართულ ბეღელს და ბეღოს, ე. ი. ქართულად ბეღოს მისთვის 
ბეღელის მნიშვნელობა აქეს (I. M2გიი, L02MMვ2II2გ "2MC-0ძCთლდ (X23CM0L0) 

:939M%მ C X0CCC70M2+IICI II CI0820CM CII5 1910 IL. გვ. 10; ი. ყიფშიძესთანაც 

1მეგრული ბაღე ქართული ბეღოა) II. MIIისIII130, | ი2MMგწI2 MMMC0CC2ხCX0L0 
(მმ0იCMX0-0) #3ხIM2 C X00CI0CM21IICM II Cუ08მ0CM, CI16, 1914 +. გვ. 202, მკვლე– 
ვარი კლიმოვის აზრით, ბეღელსა და ბაღუ-ს ზანურ-ქართული ენების ერთიანობის 

პერიოდში ერთი ძირი ჰქონიათ. I. #. #XMIIM0ნ, =5VXIIM0უ0”Mყ0CMIIIL  CI0820ხ 
M20180MსCXIIX #3ხIC00, M., 1964, გვ. 50. 

! შუა აზიის ხალხებს ღევები ბუღის სახითაც ჰყავდათ წარმოდგენილი 

(0. Mჯხ2ვაი8, I1იიელავ286MI8 0 M082X V 12/XIILC08 C0C0IMCI ყეCIM 701MMVM1 
3იი38ს)2M2, «C0930XC0L20# 31M9M0”02რIM8>», 1973, გვ. 152), M#% IL. 

2 ნ ჩუბინაშვილი, ქართული ლექსიკონი, 1961, გვ. 157; ქართული 
ენის განმარტებითი ლექსიკონი, 1, 1950. 

3 ირინოლა, სვანური ზალხური პოეზია, თარგმ. დ. წერედიანმა, გვ. 9- 
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სვანურ სადიდებელ „ბარბოლ-დოლაშის“ მიხედვითაც ორივე 

ცხოველი ითვლება მხარის სიმდიდრედ: 

„შეგვეწიე, ბარბოლ-დოლაშ. 

სამსხვერპლოზე ძღვენი გვიდევს, 
ხილვა გვინდა შენი სახის 

შენი ტვირთის ზიდვა გვინდა. 

წვეთავს ირმის სავსე ძუძუ, 
თეთრად რჩება ირმის კვალი, 

კლდეებიდან გაღმოადენ 
რძის და თაფლის უშრეტ სარაგს. 

მზე შემოაქეთ რქებით ხარებს 
მზე შენია, ბარბოლ-დოლაშ“,! 

ეს ორი ცხოველი ქართულ მითოლოგიაში პირველი ადგილის 

დასაკავებლად თითქმის ერთმანეთს ეჯიბრებიან. ირმისა და ხარის 

ტქების სახატეში მიტანა ჩვეულებრივი მოელენაა. მათ წმინდა ცხო- 

ველობაზე მრავალი თქმულებაა აღნუსხული. თვითშეწირვის ცნო- 

ბილი ლეგენდით ადრე ირემი იყო ნავარაუდევი, შემდეგ (ილორის 
წმ. გიორგის და სხვ. თქმულებები) ხარის თვითშეწირვაც გამოჩნ- 

და.2 მითი ირემზე ზღაპრებშიაც გვხვდება, იგი ჭაბუკს ზრდის და 

გმირობის ჩადენაში ეხმარება. 

ირემი, როგორც ხარი, საკულტო ცხოველია, მის მაგიურ უნარ- 

ზე გადმოცემას მრავალ ზღაპარსა და თქმულებებში ვხვდებით: მაგ., 

ზღაპრებში ჭაბუკი ირმის რქების დახმარებით ღმერთს (მზეს) 

სწვდება.,ჭ ცნობილია, რომ საქართველოში ირმის დაკვლა –– ხატში 

ღვთაების პირველ შესაწირად ითვლებოდა. ხოლო მწერალი აკადე- 
მიკოსი დემნა შენგელაია, ირემს კაცთ პატრონად (ოჩოპინტედ) 
ცნობს.4 ზღაპრული გმირი ბიჭი ირემზე გადახტომით ქალად იქცევა 

და სხვ. ყოველივე ეს საშუალებას გვაძლევს ვიფიქროთ, რომ ირე–- 
მი, საქართველოსა და კავკასიამი როგორც ბევრი სხვა ცხოვე- 
ლი, „ნაწილიან“ ცხოველად და ტოტემად იყო მიჩნეული. გვხვდება 

ქართული გვარი ირემაძე და ირემაშვილიც. 

მითურ გმირს ხარებიც ეხმარებიან.5 

საქართველოში „რძის გზას“ ირმის ნახტომსაკც უწოდებენ. 

ზოგან „ხარის ნაჭლიკს“ ეძახიან. გვაქვს გადმოცემაც: ღმერთს ხარი 

! ირინოლა, სვანური ხალხური პოეზია, თარგმ. დ. წერედიანმა, გე. 6). 

ხარი დღა ირემი, როგორი) ერთმანეთის შემცვლელი, მარტო ქართულმა მი- 

თოსმა არ იცის, მასზე მჯელობენ უცზოელი ავტორებიც, ქერძოდ: #. #. II01C6M%. 

0 MM6MV90CM0M 3M2%9CMIIM M6MX0+00ხ0ხIX 010982108 #M ი08CდIII, M., 1865, გე. 35, 49. 

2 დონ ჯუზეპე მიდანე ლი, წერილები საქართველოზე –– 1961, გვ. 97. 

3 პ, უმიკაშვილი, ზალხური სიტყვიერება, 111, თბ., 1964, გვ. 185, 194. 
4 დ. შენგელაია, თხზ., ტ. 11, 1968, გე, 462. 

5 ზალხური სიბრძნე, 1964, 1IL, გე. 136. 
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და ირემი შეუჯიბრებია –– ცას კიდიდან კიდემდე ვინ უფრო ადრქჟ. 
გაივლისო. ირემი გაქცეულა, ბოლომდე ვერ მიუღწევია და მომკვ-. 
დარა, ხარი დინჯად წასულა, გვიან, მაგრამ მაინც მისულა. გადმო-- 
ცემა სოფლის მეურნეობის წინა პლანზე გადმონაცვლების ხანას: 
უნდა მიეკუთვნოს; სწორედ ამ პერიოდში იქცა ხარი ღვთის შვი-- 
ლად. 

როგორც ზემოთაც აღვნიშნეთ, ღმერთი ადამიანებს ეკლესიის ასა– 

შენებელ ადგილს ხარების მეშვეობით ანიშნებს. მაგ., „ხარები გაუშ- 

ვიათ, ხარი მაღლა მთაზე გაჩერებულა და იქ აუგიათ ეკლესია“.!), ხე– 
ვის სალოცავ ნიშს სპარს-ანგელოზის სახელი ხარზე გადმოცემამ 
დაუმკვიდრა. სპარსეთიდან წამოსულ ტყეე ქალს წინ, ხარის რქებ- 
ზე მჯდომი ანგელოზი მიუძღოდა. ასულა ხევში და ამ მთაზე გაჩე– 
რებულა. ადრე კი ამ სალოცავს წვერის ანგელოზი «ქმევია.? 
გეხვდება გადმოცემა, სადაც ხარს ხატი გადააქვა. ხართან არის და- 
კავშირებული უამრავი გადმოცემა ეკლესიის აგების შესახებ. ქარ- 
თული გადმოცემით ხარის სული ცაში იმყოფება და საქონელს 
მფარველობს, მრავალ ეკლესიაზე და მათ შორის საქართველოს 
საკათალიკოLო ეკლესიაზე ხარებია გამოსახული: აღმოსავლეთის 
ფასადზე ხარების ბარელიეფია, რომელთაც რქებზე ანგელოზები 
სანთლებს უნთებენ. ნიკორწმინდის ტაძარზე გამოსახულია ხარი 

(ზებუ ჩრდ. ირანი). ხარის კულტი, როგორც ქართული გადმოცემე- 

ბიდანაც ჩანს, ირანიდან შემოდის. მკვლევარი მაცულევიჩი შენიშ- 

ნავს, „მიუხედავად იმისა, რომ გამოსახულებათა ლიტერატურული 

შინაარსი ნიკორწმინდის სტოაში მთლიანად უცხოა... ისინი თავის სა- 

ფუძეელში მაინც ატარებენ (უმრავლეს შემთხვევაში) წინაკლასობ- 

რივი საზოგადოების ტოტემურ და საკულტო კოსმიურ წარმოდგე- 

ნათა სახეებს. იგი ადვილად შეიძლებოდა ადგილობრივი სემანტი- 
კით გააზრებულიყოო“.) საერთოდ კი ქრისტიანული უკლესია უძ- 

ქელეს ტოტემურ სახეებს არ უარყოფს და მისი წარმოდგენის გა- 

რეგნულ მხარესაც გარკვეულ ადგილს უთმობს. რაც შეეხება ხა- 

რების გავრცელებულ სახელებს –– ლომა, ნიკორა, ნიშა და სხე. 

საკულტო სახელებს ადვილად შეიძლება მივუახლოვოთ. 
ნამცხვარზე გამოსახულ ხარის (სვანეთი) თავს „დიდი ღმერ- 

1 თსუფა # 11477. 

2 6. I. M2MX283X27149, Mჯოიხი8ზს.ი MC6CI2 # CმივვII/სIC C MIIMII ხMIV- 
2MMIMC 06097ხ! (V L0X3I9M-M0X68I068). #M21. I182VM, CCCჩ, 1935, გე. 518. 

3 დღ, მაცულოვიჩი, ნიკორწმინდა და მისი აღგილი ქართულ კულტუ- 
რაში, ენიმკის მოამბე, ტ. II), ტფ., 1938, გვ. 42. 

4 სიტყვა ნიკორაზე მსჯელობს ნ. მარიც. LI. Mგილი, II3602MMხIC 0360+VI, 
+. V, გვ. 191-–-231. 
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თის“ ემბლემად აღიარებენ.! მკვლეეარი თ. ოქროშიძესაც მიაჩნია, 

რომ ხარი (ბაბუა) ადამიანთა წინაპრად მიიჩნეოდა.2? გვხვდება ფულ- 
ზე გამოსახული ხარისთავიანი კაცი), ხოლო თემიდან პიროვნების 
„მე“-ს გამოყოფის შემდგომ, პიროვნება –– გმირებს ხარის სახელ- 

წოდებით იხსენიებენ. მაგ.: უშიშა წამაიყვანნეს ხარი საფიხენოს 

ზისაო4 და სხვ. ხარი ღმერთმა ადამიანების დასახმარებლად და წუ- 

გეშად გამოგზავნა, ხალხი პირდაპირ მიმართავს: 

„ხარო, ხარი ვინ დაგარქო, 

ხარო, სახე მშვენიერო, 

ჩვენ ნუგეშად მოვლენილო, 

ქედნაკურთხო, ღონიერო“. 

ხარი ამართლებს ღვთის დავალებას. შეუსვენებლივ ეხმარება 

ადამიანებს: 

„ხარმა თქვა, პირმა ნათელმა 

გამოვათავე ალოო, 

ახლა შინისკენ მივდივარ, 

უნდა გავმართო კალოო"5 და სხე. 

ცხოველთა „თვითშეწირვის“ უნარზე ქართულ ზეპირსიტყვი- 
ერებაში უამრავი მასალა გვხვდება: აი, ზოგი მათგანი: 

„ყოველ მესამე წელს „გარბანელები (ხევი) საერთო ხაოჯით კუ- 

რატს ყიდულობენ და როდესაც დეკანოზები სიონიდან გარბანის 

წმ. გიორგის ხატს გამოაბრძანებენ, სიონის ტყესთან ამ კურატს მი- 

აგებებენ, მუხლს მოიყრიან და იტყვიან: „წმინდა გიორგი, ეს შენი 

საწირიაო“. კურატს იქვე გაუშვებენ, ის -გგარბანის ეკლესიაში გაიქ- 
ცევა და იქ ეზოში დადგება, ან დაწვება. დეკანოზები ხატებით გარ- 

ბანის ეკლესიაში მივლენ და ხალხს დაამწყალობლებენ.6 სხვა ვა- 

რიანტებში ხარი სამჯერ შემოუვლის ეკლესიას გარშემო და შემდეგ 

დაწვება კიდევ:? 
„ვარშნის ეკლესია როა (ხევი), მანდ საგიორგობოდ მესამე-მე- 

სამე წელს იკლოდა ხარები. გაგონილი მქონდა, რომ ხარი, რომელ- 
საც აქ დასაკლავად გაამზადებდნენ, თვითონ წავა და დაწეება ეკ- 

ლესიასთანო. ერთხელ წავედი საყურებლად, სოფელს ამ ხატში 

1 ვ. ბარდავე ლიძე, სვანური ხალხური კალენდარი, 1939, გვ. 97. 

2 ქართული ფოლკლორი, ტ. II, 1969, გე. 136, 145-6. 

3 კაპანაძე, ქართული ნუმიზმატიკა, თბ., 1950, გე. 26, VI, # ქ. 

4 აკ. შანიძე, დასახ. ნაშრომი, გე. 42. 

5 იქვე, გვ. 54. 
6 ს, მაკალათია, ხევი, 1934, გვ. 219; თსუფა # 3886. 

7 თსუფა M 3386. 
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უჯასაკლავად ხარი ნაყიდი ჰყავდა, დააკრეს სანთლები რქებზე, გა- 
ამზადეს და გაუშვეს. ხარი თვითონ მივიდა ხატში“,! 

ზოგ სალოცავში ხარის 'მოყვანას ხატში წმინდა გიორგის უკავ- 
'მირებენ, ხარს წმ. გიორგი იჭერს და ხატში მიჰყავს მოვიყვანოთ 
უვროპელი მოგზაურის ჩანაწერი: 

„ილორი ზღვასთან ახლოს მდებარეობს, პატარა სოფელია, სა– 

'დაც აქა-იქ გაფანტულია ოცდაათამდე სახლი. აქ არის წმ. გიორგის 
სახელობაზე აშენებული ვერცხლის კარებიანი ეკლესია. ეს ეკლესია 

დიდი თაყვანისცემის სიმბოლოდ არის გადაქცეული. ამ ეკლესიაზე 
ამბობენ, რომ წმინდა გიორგი ღამის თევისას, მის დღესასწაულს 

როზ უსწრებს, ერთ ხარს იჭერს და ღამით ეკლესიაში ამწყედევსო. 

ღამის სათევად მთავარი დადიანი აქ მობრძანდება ხოლმე, რომ მის 
სასწაულს დაესწროს. საღამოს ეკლესიას მაგრად ჰკეტავენ და ვერ- 

ცხლის გასაღებს მთავარს ჩააბარებენ. დილით დიდძალი ხალხი იყ– 
რის თავს, რომ მოწმე გახდეს ასეთი საოცრებისა. მთავარი გასაღებს 

გადასცემს მღვდელს, აღებენ კარებს, შედიან შიგნით და ხედავენ 
ხარს. გამოჰყავთ გარეთ და ჰკლავენ. როგორც ნაკურთხ ხორცს, 

დადიანი მას მეზობელ მთავრებს უგზავნის, რაც დარჩება მთავრის 

სუფრაზე, დიდ თავადთა შორის ნაწილდება. ამ დღეს დადიანი და 
მასთან მყოფნი, წმინდა გიორგისადმი ერთგულების აღსანიშნავად 

ამ ხარის ყანწით სვამენ ღვინოს“.2 

საქართველოში (კაეკასიაში) ირმის „თვითშეწირვაზეც“ მრავა- 

ლი თქმულებაა. ევროპელი მოგზაური იმავე მონათხრობში შენიშ- 
ნავს: „ამბობენ, წმინდანს ჯერ თურმე ირეში მოჰყავდა, მაგრამ, ვი– 

ნაიდან (ჩემი აზრით) ირემი ძნელი დასაჭერია, იგი ხარით შეცვა- 
ლესო43, –_ შენიშნავს ავტორი. 

როგორც ვხედავთ, ხარზე ადრე ირემი მიდიოდა შესაწირად 

საკულტო ადგილას. 

ირმის „თვითშეწირვა“ მარტო ამ მაგალითით არ ამოიწურება. 

მოვიყვანოთ სხვა გადმოცემებიც. სოფ. საქარაში (ზესტაფონის რა- 

იონი) „...,ყოველ მთავარ ანგელოზობას, ნაშემოდგომებს მოდიოდა 

გაღმა ტყიდან თურმე' ირემი საყდრის გალავანში დაწვებოდა და 

დაიწყებდა ნაცოხრობას. მევიდოდა ხალხი და დააცდიდა, სანამდი 

დეინაცოხრებდა. მერე დაკლამდნენ და შეწირამდენ. ყველას უნდა 

რგებოდა მისი ხორცი. 

ერთ წელიწადს თურმე დააგვიანდა მოსელა ირემს, დაღონდა 

, თსუფა M# 3451. 

2 დონ ჯუზეპე ჯუდიჩი მილანელი, წერილები საქართველოზე, 1964, 

გვ- 97. 

პ იქვე. 
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ხალხი, მარა შევიდა მერე თურმე და ხალხმა იმის შიშით, რომ არ 
წევიდესო, დანაცოხრებამდის დაკლა. ამაზე განრისხდა ღმერთი და 
იმის შემდეგ ირემი აღარ მოდიოდა#ი.! 

ცნობილია ასეთივე გადმოცემა ხარაგაულის კახორის წმ. გიორ- 

გის სალოცავზე. აქაც მოდიოდა ირემი და თვითონვე ეწირებოდა, 

იკვლებოდა. აქაც აცლიდნენ ამოცოხვნას, შემდეგ კი „რატომღაც 

აღარ მოვიდა4.2 

საქონლის, გარეულის ან შინაურის, „თვითშეწირვა“ დანარჩენ 

კავკასიელ ხალხებშიც გვხვდება, კერძოდ, ჩეჩენთა რწმენისთვისაც 

დამახასიათებელია ირმის „თავშეწირვა4.3 

კავკასიაში „თვითშეწირვის“ სახეობაც გვხვდება. ერთ-ერთია 

ნადირთ მწყემსების მიერ „გამეტებული“ ნადირების მოკვლა მონა- 

დირეების მიერ. ასეთი თქმულებებიც უნდა დავიყვანოთ ნადირთ 

„თვითშეწირვამდე“, მხოლოდ ყურადღების გამახვილებაა აუცი- 

ლებელი ნადირთ მწყემსების არსზე; ისინი ხომ სულიერ, უხორცო 

ნადირთ მფარველ არსებებად არიან ნაგულისხმები. „გადმოცემებში 

კი მათ ბედს სწორედ სულიერი არსებანი სწყვეტენ. 

მაგალითი: 

„ჯიხვებზე წასულან ორი ძმა. უფროსი ცალკე წავიდა და უმ- 

ცროსი ცალკე. დაუღამდა უფროს ძმას, შევიდა ეხში (გამოქვაბუ- 

ლი) დაიწერა პირჯვარი და გამოქვაბულის ადგილის დედას სთხოვა 
დახმარება. დაიძინა. მძინარეს ესმის ვიღაცის ძახილი. გაიღვიძა: 

ქორწილში მპატიჟებენ და შენც წამოდი, –– უთხრა დევმა. 

მონადირემ ჯერ უარი უთხრა, ბოლოს დათანხმდა. ქორწილში 

დევი არიგებს მონადირეს: 
– რო 'დაგვსხავენ, ღვინოს წამოარიგებენ, არ აიღო, არც ვჭამო. 

ჩამოარიგეს ჭიქები, მოვიდა ჯერი, არ გამოართვა, 
– ორ-სამს მოჰკლავო. 

ახლა მესამე, მეოთხე, მეხუთე... მეცხრე. არც მეცხრე „გამო- 

ართვა –– ცხრას მოჰკლავსო. 

მეათე წყება რო ჩამორიგდა, „გამოართვიო“. –– დევმა უთხრა 

და „გამოართვა. მერე გაშალეს სუფრა. ცხრა ჯიხვი მორეკეს, დახო- 

ცეს, დაკაფეს, ჩაყარეს ქვაბშიც და მოხარშეს. დევმა უთხოა: 

–- ერთი გალო შეინახეო. არ "ნახონ ისეო. 

მონადირემ შეინახა ძვალი, დამალა. 
დაამთავრეს პურის ჭამა. ჯოხი წამოჰკრეს, ძვლები მოკრიფეს. 

1 თსუფა M 2200. 

2 თხსუფა M# 2560; ბ. აბაშიძე, დასახ. ნაშრომი, გვ. 115. 

2 I). 1გ10X#X5MIM, 110002 I XI0IM სგ M#28Mმ23> ” 32 IX28M:320M, 

CII5, 1969 L, 
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ჯიხვები ცოცხლად გამოდიან. მარა ერთი ძვალი დააკლდა (ჯიბეში 
რო უდევს) ჰოდა, გაუკეთეს ხის. 

„ადე, ადე ხეჭეჭაო, 
ხისა გიზის ბეჭეჭაო, -- უთხრეს“. 

რო დაამთავრა ქორწილი, წამოვიდა სტუმარ-მასპინიხელი მო–- 

ვიდნენ გამოქვაბულში. გათენდა, ადგა მონადირე, წავიდა ჯიხვებზე 

სანადიროდ. ერთგან ნახა ცხრა ჯიხვი. ესროლა და ცხრავე მოკლა. 
მიიღეს სახლში, გაატყავეს. ერთს ხის ძვალი გამოაჩნდა. თურმე 

ისინი დაუხოცია, დევებმა რო შეულოცეს...“! 
მონადირე ჰკლავს სწორედ იმ ჯიხვებს, რომლებიც იმ ღამეს 

„ნადირთა მწყემსებმა“ მიირთვეს ქორწილში, ამის დამამტკიცებ– 

ლად ხის ბეჭიანი ჯიხვია; ე. ი. ჯერ სულიერმა არსებებმა გადაწყვი– 
ტეს ჯიხვის ბედი რომელი ჯიხვი „შეიწირონ", ხოლო მეორე დილას 

აღთქმულის სისრულეში მოყვანას ღვთისაგან რჩეულ მონადირეს 
ანდობენ. 

ჯიხვზე მონადირის სიზმარეულ თქმულებას ვხვდებით აგრეთვე 
რაჭულ გადმოცემებშიც. 

„გამიგონია სიზმარივით ყოფილიყო ერთი თაზი ზონაშვილი. 

ის ყოფილიყო კაი განთქმული მონადირე. წასულა სანადიროდ და 
დაეპატიჟნა ყე-ანგელოზებს. მოუკლავს ნადირი და ახლა შემოუყ- 

რია –– ყე თავი, გამოქვაბულში. ცეცხლი დაანთეს და ნადირი მო- 

ზარშეს. ჭამის დროს ერთი ბეჭი ძაღლს გადაუგდო მონადირემ. 

ძაღლმა შეჭამა –– ანგელოზებმა ძვლებს მოუყარეს თავი, ბეჭი ვე– 

რა ნახეს, არყის ბეჭი გაუკეთეს, „ხის ბეჭი“. „თაზის ბედიც გქონი- 

აო“, –- ანგელოზებმა უთხრეს. გაცოცხლებულა ნადირი და წა- 

'სულა"ი, სწორედ ის ნადირი მოკლა თახიმ.? 

ერთ-ერთ ტექსტში ნადირთ მფარველები გარკვევით ამჟღავ– 

ნებენ თავიანთ სურვილს, მისცენ თუ არა მონადირეს ჯიხვი მოსაკ– 

ლავად, ანდა, რომელი ჯიხვი გაიმეტონ. მაგალითად: 

„კლდემ3 გადასძახა კლდესაო 
–- „ნაწუკა არი ჩეენსაო“, 

ჯიხვსა გვთხოვს მეტად სუქანსა, 

თორემ არ შეება მჭლესაო“. 
– წადი, მიეცი ი ჯიხვი, 

არყი რო უზის ბეჭსაო“4 

,! თსუფა # 1218; ფ. არქივი 101. 

2 შ, ძიძიგური, ძიებანი ქართულ. დიალექტოლოგიიდან, 1951 წ. გვ. 247. 

3 კლდე აქ ადგილის დედად უნდა ვიგულისხმოთ, ბევრ გადმოცემაში ჯიხეთა 
(მფარველი ქალი, იმ ადგილის დედაშია გადაზრდილი, რომელ მთა-კლდეებზეც 

:ჯიხვები იმყოფებიან. 

4 ფ- არქივი, 104, გვ. 22. 
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ზემოთ მოყვანილ ევროპელი მოგზაურის მონათხრობშიც ყუ- 

რადღება უნდა მიექცეს ფრახას, რომ ხარი ილორის სალოცავში 

თვითონ არ მიდის, რომ „წმინდა გიორგი თავის დღესასწაულზე... 

იჭერს და ღამით ეკლესიაში ამწყედევს“,! უ. ი. ხარი ძალით მიჰყავს 

წმ. გიორგის. ასეთი გადმოცემები ხშირია. მაგალითად, ერთ-ერთ 

გადმოცემაში მოთხრობილია, რომ სვანეთის ჯგრაგს (წმ. გიორგის) 
ილორის წმ. გიორგი სადღეობოდ უგზავნის ხარსო. 

ხშირად ნადირთ პატრონები ცხოველებს დასასჯელად აგხავ- 
ნიან გარკვეულ პიროვნებასთან –– მოსაკლავად, მაგალითად: 

„ავჯი მემედი საღამოთი ნადირობიდან ბრუნდებოდა. გზაში 

შეხვდა ქაჯის ქალი, რომელიც წველიდა თხას. თხამ წიხლი კრა 
ქოთანს და რძე დაღვარა. ქალმა დაჰასწყევლა თხა: „ავჯი მემედის 

ტყვიამ „გაგმიროსო...“ 

კიდევ: 
ადიღეური ზღაპრის გმირი, თაზი მისრუყი ჰყვება, როგორ წა- 

აწყდა ჯოგს, რომელსაც მოხუცი კაცი და ქალი წველიდნენ. ერთ- 

ერთი ნუკრი გააჯავრებს მწველელ ქალს. ნუკრს არ უნდა მოუგე- 
რისოს დედას, რომ მოწველონ. ქალი წყევლის: „თაზი მისრუყის 

ხელშიც ჩავარდნილაო“. ამ დროს თაზი მისრუყი დაინახავს ნუკრს, 
ესვრის და კლავს. 

ნადირთა ბედს მფარველი ანგელოზები ჯერ სულიერ სამყარო- 

ში სწყვეტენ, რის მოწმენიც ზოგჯერ თვით მონადირეებიც ხდე- 

ბიან; თქმულებებში ისიც გვხვდება, რომ ნადირთ მწყემსები მონა- 
დირის მოსაკლავად იმ ნადირს იმეტებენ, რომლის ცოდო-მადლიანი 

სულით წინაღამეს «ივახშმეს. 

შესაწირი ცხოველი ქართულ გადმოცემებში წმინდა ცხოველია. 

ქართული თქმულება-გადმოცემები ჯიხეს, შველს, ირემსა და სხვა 

ცხოველებს „მთის ანგელოზებს“ ან „კლდის ანგელოზხებს“ უწო- 

დებენ; ისინი ქართულ ზღაპრებსა და გადმოცემებში ხშირად ანგე- 

ლოზის სახით ვლინდებიან. მაგ.: „მე ვარ შენი მფარველი ანგელო- 

ზი“, –- ეუბნება ჭაბუკ-მონადირეს ჯეირანი4.) ეს ცხოეელები ხა- 

ტისთვის უპირველესი შესაწირავები არიან მონადირეც მხოლოდ 
„კლდის ანგელოზს“, ან მათ მიერ გამეტებულ, იმ რანებში ღვთაე- 

ბისათვის შესაწირად გამზადებულ ნადირს ჰკლავს, ნადირთ მწყემ- 
სების მიერ დაწყევლით გამომეტებაც, მფარველ ღვთაებისადმი შე- 

წირვის მხოლოდ ერთ-ერთ ფორმად უნდა მივიღოთ. ცხოველი ამ 

1 ელ.ვირ სალაძე, სამონადირეო ეპოსი, 1964, გვ. 227. 

2 ჩეICMIIC CM23MII, M2MM0ი, 1957, გე. 224, 
3 ალ. ღლონტი, ქართული ზღაპრები და ლეგენდები, 1948, გე. 188. 
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შემთხვევაში თვით ანგელოზს უტოლდება და ანგელოზს „მოჰყავს“ 
შესაწირად. 

ქართულ გადმოცემებშიც ნახსენები, შესაწირი ხარი, შესაწირ 

ანგელოზად უნდა მივიჩნიოთ. აღმოსავლეთში (სპარსეთი) ღეთაება 

მითრაც ხარად იყო ცნობილი, რომელსაც იქერენ და ჰკლავენ.! ბერ- 

ძნელმა მითოლოგიამაც იცის ნადირთა თვითშეწირვის მაგალითები. 

ა. ლენგის აზრით, შესაწირი ცხოველი ადრე თვით იყო ის ღეთაება, 

რომელსაც იგი ეწირება. 
ასეთ შეხედულებას იზიარებს მკვლევარი ელ. ვირსალაძეც.? 

Vხარის შეწირვის ფორმას ქართულ მითოლოგიაში საყურადღე- 
ბო ადგილი უკავია.) ზეპირსიტყვიერების მასალები ანტიკური სა- 
ქართველოდან შემორჩენილი მაგალითებითაც დასტურდება. კერ- 

ძოდ, ე. წ. „კოლხურ დიდ დრაქმასა და „კოლხური დრაქმაზე“ 
გვხვღება დაჩოქილი ხარისთავიანი ადამიანს ფიგურა, ზოგჯერ 
ფულზე მხოლოდ ხარის თავია გამოსახული.4 აღნიშნული მხატვრო- 

ბა საბაბს გვაძლევს ეიფიქროთ, რომ იმ დროისათვის ხარის კულტი 

საქართველოში ფართოდ იყო გავრცელებული. 

სვანეთში ხარისთავიანი ნამცხვარი დიდი ღმერთის ემბლემად 

იყო მინიშნებული.5 მ. ჩიქოვანი ხარს ქართველი ხალხის ტოტემად 

მიიჩნევს;ზ“ ქს. სიხარულიძე იზიარებს ამ აზრს. 

აღმოსავლეთ საქართველოს მთიანეთში ჩაწერილი ტექსტები 
გვაფიქრებინებს, რომ სიტყვა „ხარის“ ეპითეტის ქეეშ მითური 
გმირი ვიგულისხმოთ, რასაკვირველია, ღვთაებათა ანთროპომორ- 

ფიზმის პერიოდის გავლენით; მაგ.: „ხევში ზის იოებაი, ბუღა ბუ- 

ბუნებს ხარიო“,.7 
საერთოდ ქართული (კავკასიური), მითური თქმულებების ხა– 

რი ძალიან ჰგავს მითურ კეთილ გმირს. იგი ჩადის ჭაბუკივით ქეეს- 

კნელში და უამრავ საქმეს აკეთებს, ან იქიდან ამოჰყავთ საგმირო 

საქმეებისათვის.ზ 

ქართული გადმოცემებისა და ნუმიზმატიკის მიხედვით თუ ვიმ– 

1 50IIXM6 წ. Cა00/LIგსIIII 60L I ელი #00890000 MI02, 1932 გვ. 33. 
2ელ. ვირსალაძე, დასახ. ნაშრომი, გე. 97. 

3 მრავალი თქმულება გვხედება ქართულ ზეპირსიტყვიერებაში ფრინველთა 

„თვითშეწირვის“ უნარზეც; მაგ. მაკალათია, ლეხურის ხეობა, 1964, გე. 51. 

4 დ. კაპანაძე, ქართული ნუმიზმატიკა, თჭ., 1969, # 3. 

§ ვ. ბარდაველიძე, სეანური ხალხური კალენდარი, გე. 97. 
6 მ. ჩიქოვანი, ქართული ზეპირსიტყვიერება, 1956, გე. 268. 

7 აკ. შანიძე, დასახ. ნაშრომი, გე. 29. 

8 M2გ9M23CVMV 31X)I0”02%IIMV6CMIIIL C60M0MIIL, IV, 1972, გვ. 850;. 
ელ. ვირსალაძე, რჩეული ქართული ხალხური ზღაპრები, 1949, 

გე. 332, 340; თ. ოქროშიძე, ქართული ფოლკლორი, III, გვ. 150--151. 
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სჯელებთ, უდიდესი სიკეთეა (ღვთაებრიობა) „ხარული ლოცვა“ 
(ნუმიზმატიკა) და „თვითშეწირვა“ (ზეპირსიტყვიერება), ე. ი. თუ 

ხარის „თვითშეწირვა“ ღვთაებრივი უნარია, ყოველმა კეთილმორ–- 
წმუნე ადამიანმა უნდა მიბაძოს ხარს (ღვთაებას). 

ასეთ მსჯელობას შეეძლო მორწმუნე ადამიანი ხარსავით თვით- 
"შეწირვამდე მიეყვანა, რასაც სტრაბონის სიტყვით, ადგილი ჰქონია 

პირველი საუკუნის (ჩვ. წ.) საქართველოში. 
მოვიყვანოთ ადამიანის ექსტაზური „თვითშეწირვის“ მაგალითი 

სტრაბონის საინტერესო მონათხრობიდან. 

„ალბანელნი ღმერთებსავით თაყვანს სცემენ მზეს, ზევსს და 

მთვარეს, მეტადრე მთვარეს. მთვარის ტაძარი იეერიის მახლობლად 
მდებარეობს. მეფის შემდგომ უფრო პატიეცემელ კაცად ის ითვ- 

ლება. ვინც ტაძარს ემსახურება. იგი დიდსა და მჭიდროდ დასახლე– 

ბულ ხატის მამულს განაგებს და ხატის ყმების უფროსად ითვლება, 
რომელთა შორის ბევრი ქადაგად დაეცემა ·„და წინასწარმეტყველებს 

ხოლმე: იმას, ვინც მეტად ატაცებული ტყეებში მარტოკა დახეტია- 

ლებს, ქურუმები დაიჭერენ, კისერზე ჯაჭე, დაადებენ და ერთი 
წლის განმავლობაში ზვარაკად კარგა ასუქებენ ხოლმე: მერე მას, 
მირონცხებულს სხვა საღმრთოებთან ერთად ღმერთს მსხვერპლად 
შესწირავენ. მსხვერპლად შეწირვა ამნაირად იციან: ადამიანის 
მსხვერპლად შეწირვა ჩვეულებრივ ლახერის საშუალებით იციან. 
ერთი კაცი, რომელსაც ამგვარი ლახვარი აბარია. ხალხიდან გამოვა 
და ხერხიანად ლახვარს გვერდით შიგ გულში ჰკრავს. როცა ლახ- 

ვარნაკრავი მსხვერპლი დაეცემა მიწაზე, ქურუმები სხვადასხვა ნიშ- 

"ნების მიხედვით მკითხაობენ და საჯაროდ ხმამაღლა აცხადებენ 
ხოლმე, როცა გვამს ერთს დანიშნულს ადგილას მიიტანენ, ყველანი 

თავიანთ თავის განსაწმენდად ფეხს დაადგჰმენ ხოლმე“.! 

ივ. ჯავახიშვილი ფართოდ უკავშირებს ადამიანის შეწირვის 

აღნიშნულ მომენტს თეთრი გიორგის დღესასწაულს „და სხვა რელი- 

გიუო დღესასწაულებს და მათ შორის განსხვავება მინიმუმამდე 
დაჰყავს. წარმართული დროის ადამიანის “მეწირვიდან, –– აღნიშ- 

ნავს მკვლევარი, –– შემოგვრჩა მხოლოდ უღლიანი ჯაჭვით, სამლოც- 

ველოს ირგვლივ, ჩოქით სიარული, შემდეგ გასასვლელ კარებში 

დაწოლა, მლოცველთა ზედ ფეხით შედგომა და შესვლა. 

მლოცველები, რომლებიც ფეხით სდგებიან კარებში მწოლა–- 

რეთ, იწმინდებიან; თავიანთი ცოდვილი, მძიმე სხეულით ტკივილს 

აყენებენ ღვთის მონას, „ღვთის მონა“ კი, რაც უფრო მეტ ტკივილს 

გრძნობს, მით უფრო მეტ „სიამოვნებას“ განიცდის და რაც უფრო 

1 ციტირებულია ივ. ჯავახიშვილი, ქართველი ერის ისტორია, 1, 1960. 
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მეტ „სიამოვნებას“ გრძნობს კარებში მწოლარე, მით უფრო იწმინ- 

დება ფეხის დამბიჯებელი. გაგება ერთია –- ადამიანი, რომელიც 

მას მეტ ტკივილს მიაყენებს, მეტად (კოდვიანია (მძიმეა) შეწირული 

ღვთის მონა კი ამ ცოდვებს, როგორც ჩანს, იტანს, ასეთი ტკივილე– 
ბით გაწამებული, თვალცრემლიანი, ექსტაზში მყოფი, მფარველ 

ღვთაებას წარუდგება და სთხოვს მიუტევოს ხალხს ცოდეები. 
ამ შემთხვევას ხარის „თვითშეწირვასთან“ პირდაპირ ვერ და- 

ვაკავშირებთ, რადგან ხარს ხატის საკურთხეველთან ხალხის, თემის 
ცოდვა-მადლით სავსე მიდის. ამ შემთხვევაში ხარი მისდაუნებურად 
„იტვირთება“ თემის, ოჯახის ფიქრებით, ისინი სხვა ხარებისაგან 

მიტომ ირჩევიან ფიზიკურად, რომ მათ „ნაწილიანობის“ ნიშნები 
აქეთ.! ხშირად ასეთი ხარი ნახირს გამოეყოფოდა და საკულტო ნი- 

შისკენ გარბოდა. ხალხი მიდიოდა და გარკვეული რიტუალის ჩატა- 
რების შემდეგ სწირავდა ხატს.2 როგორც ჩანს, ხალხის, თემის 

ცოდვა-მადლის „ასუტვის“ ღვთაებასთან შესანდობლად მიტანის 
გზა (სხვადასხვა პერიოდში) სხეადასხვაა. ხალხიც თავიანთ ცოდვა- 

მადლის შედეგს დაკლულის „დატვირთული“ სხეულის საქციელით 
მკითხაობდა. პსეეე მკითხაობდნენ მითრა-ხარის სხეულზე. 

მონოლითური რელიგიებისათვის უცხო არ არის „თვითშეწირ- 

ვის“ ·გზა; მაგალითისათვის თვით იესო ქრისტეს ცხოვრებაც საკმა- 
რისია. მოვიყვანოთ მარკოზის სახარებიდან ადგილები: ცნობილ 
გეთსიმანის ბაღში, იესო ქრისტე ამბობს, რომ: „მოიწია დასასრუ–- 

ლი, და მოვიდა ჟამი. აჰ, ესერა მიეცემის ძე კაცისა ხელთა ცოდ- 

ვილთასა... აჰა, ესერა მიმცემელი ჩემი მოახლოებულ არს“ (მარკო- 

ზი 14, 41, 42). ამ სიტყვებიდან ჩანს, იესო ქრისტემ ადრევე იცო- 

და, რომ მას სიკვდილით დასჯიდნენ. 

იესო ქრისტემ იერუსალიმში მისვლამდეც იცოდა, რომ მივი–- 

დოდა იერუსალიმში და მოჰკლაედნენ: 

„აჰა, ესერა აღვალთ იერუსალემდ, და ძე კაცისა მიეცეს 
მღვდელთ მთავართა და მწიგნობართა, და დასაჯონ იგი სიკუდილით 

და მისცენ იგი წარმართთა: 

და გკიცხავდნენ მას და ტანჯონ იგი და ჰნერწყვიდენ მას და 

მოკლან იგი"... (მარკოზი 10, 33, 34). 

იესო ქრისტემ იცის, რომ მას სიკვდილით დასჯიან; მიუხედა- 
ვად ამისა, მაინც შედის ქალაქში. მისთვის ნათელია, რომ კაცის 

  

! თეით შესაწირი (ზვარაკი) ცხოველი განსაკუთრებული ნიშნებით გამო- 
ირჩეოდა. მაგალითად, ახლად დაბადებულს კუდი ორად გაყოფილი აქეს, შუბლ- 

შე, ან წელზე გარკვეული ნიშნები ემჩნევა და სხვ. 

9 შეწირულ ხარს, არც ქურდი ღა არც მგელი არ ეკარებაო. „თეითშეწირვის“ 
უჩვეულო შემთხვევებს ვხვდებით ჯ. ფრეზერის შრომებში, 
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ბედს უიმისოდ სწყვეტენ მაღლად მდგომი სულიერი არსებანი, ამის 

მაგალითები ბიბლიაში უამრავია. მაგალითისათვის მოვიყვანოთ იე– 

სო ქრისტეს მოწაფეებთან საუბარი. იესო ქრისტეს მოწაფეები –– 
იაკობ და იოანე –– სთხოვენ, როცა იგი დიდების მწვერვალზე იქნე- 

ბა, მის მარჯვნივ და მარცხნივ დასხდნენ (მარკოზი 10, 37). იესო 

ქრისტე პასუხობს: „...დაჯდომა მარჯვენით ჩემსა და მარცხენით არა 

არს ჩემი მიცემად, არამედ ვიეთა განმზადებულ არს“ (მარკოზი 10, 

40). მასვე იმეორებს ლოცვის დროს „გესთამანიის ბაღში. მან იცის, 

რომ უნდა მოჰკლან, ამიტომ „ჰრქუა მათ: მწუხარე არს სული ჩემი 

ვიდრე სიკვდილამდე. 
და წარვიდა მცირედ და დავარდა ქვეყანასა და ილოცვიდა: უკე– 

თუ შესაძლებელი არს, რაითა თანე-წარჰხდეს ჟამი იგი მისგან. 

და იტყოდა: აბბა მამაო, ყოველივე შესაძლებელ არც შენ მიერ 
თანაწარსვლად სასუმელი ესე ჩემგან, ხოლო არა რაი-იგი მე მნე- 

ბავს, არამედ რაი შენ“ (მარკოზი 14, 35, 36). აქედან ჩანს, რომ იგი 
პირდაპირ სთხოვს მამა-ღმერთს: მე გთხოვ შეწყალებას ღმერთო 

ჩემო, მაგრამ შენ გააკეთე ისე, როგორც შენ გაქეს გადაწყვეტილი. 

იესო ქრისტეს მოქმედება ამ სიტყეების შემდეგ მიღებულია, რო– 

გორც „თვითშეწირვის“ კლასიკური მაგალითი: იგი ტირის, წუხს, 

რომ უნდა მოკედეს, მაგრამ უკან არ იხევს და მისდევს მამა-ღმერ– 

თის მიერ განსახღვრულ გზას. მან იცის მისი მტრების ყოველი ნა- 

ბიჯი. იგი ლოცვის შემდეგ მოწაფეებს ეუბნება: 

„აღდეგით წარვიდეთ ამიერ. აჰა ესერა მიმცემელი ჩემი მო- 

ახლოებული არს. და მეყსეულად ვიდრე იგი იტყოდაღა, მოვიდა 
იუდა ისკარიოტელი, ერთი ათორმეტთაგანი დღა მის თანა, ერთი 

მრავალი მახვილებითა და წათებითა... (მარკოზი 14, 42, 43). იესო 

ქრისტეს შეპყრობას წინააღმდეგობა გაუწია ერთ-ერთმა მისმა მო- 

'წაფემ, მაშინ იგი ეუბნება: 

».-.დადევ მახვილი ქარქაშსა! სასუმელი, რომელი მომცა მე 
მამამან, არა შევსუაა იგი?“ (იოანე 18, 11). 

სიტყვა „სასუმელით“ სიმბოლურად არის მითითებული მის 

ცხოვრება-ბედზე, რომელიც ზემოთ, მამის მიერაა გამზადებული. 

როგორც ვნახეთ, „თვითშეწირვის“ საკითხი შესაწირის „გარე- 

შეა გადაწყვეტილი; ქრისტიანობამ მხოლოდ თავისი მონოლითური 

რელიგიის სისტემის ერთ-ერთ რგოლად მიიღო და აშკარად თქვა 

სახარებაში; ხოლო იესო ქრისტემ „სასუმელი“, რომელიც ზემოთ 

გაუმზადეს ექსტაზით კი არ „შესვა“, როგორც 'მას ქართულ გადმო- 

ცემაში ვხვდებით «სტრაბონის მაგალითი ადამიანის შეწირეაზე), 

არამედ შეგნებულად და სიფრთხილით მოქმედებდა, რათა ის, რაც 
გამზადებული იყო მამა-ღმერთისაგან მისთვის, არ უარეყო. 
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როგორც ვხედავთ, „თვითშეწირვის“ მსოფლიო მითოლოგიის 
ჯლლასიკურ მომენტს, ქართული ზეპირსიტყვიერება უხსოვარი დრო– 

პ2(დან მკაცრად იცავს და თანმიმდევრულად გვაწვდის. 
გადმოცემებში გვხვდება შემდეგი სტრიქონები, რომ „თვით- 

მქეწირული“ ხარის ხორცს დადიანი, როგორც ნაკურთხ ხორცს, მე- 
ხსობელ მთავრებს უგზავნის, დანარჩენს კი თავადთა შორის ანაწი– 
ლებს.! აღსანიშნავია, რომ მრავალ გადმოცემაში შეწირული ხარის 

თუ ირმის ხორცს, როგორც წამალს, ისე ხმარობენ. „თვითშეწირუ- 

ლი" ცხოველი იგივე ზვარაკია; ზვარაკის ხორცს კი ლეჩხუმში ნა- 

7(ილ-ნაწილ არიგებდნენ და მისი შემვმელიც უკვდავებას ეზიარე- 
ბიოდა.? 

ქრისტიანული მოძღვრებით, უპირველესი ზვარაკი, იესო ქრის- 

ტხე, ასე მიმართავს თავის მოწაფეებს: 

„და ჭამდეს რაი იგინი, მოიღო იესო პური აკურთხა, განტეხა 

ლა მისცა მათ და ჰრქუა: მიიღეთ და ჭამეთ, რამეთუ ესე არს ხორცი 

ჩაემი. 

მოიღო სასუმელი, ჰმადლობდა და მისცა მათ, და სუეს მისგან 

ყვოველთა. 
და რქუა მათ: ესე არს სისხლი ჩემი ახლისა სჯულისა, მრავალ– 

ხ§ათვის დათხეული“ (მარკოზი, 14, 22, 23, 24). 

ახალმა მონოლითურმა რელიგიამ შემწირველი ზვარაკის სახე 

ოესო ქრისტეში წარმოსახა, ხოლო ზეარაკის ხორცი -- ნაკურთხი 

წამალი ღვინოდ და პურად. 

ხალხი ხარს ეძახის სახელს „ხთისიას“. შესაძლოა პირდაპირი 

გგაგებით ეს არ ჩანდეს, მაგრამ მისი მოვალეობა და თქმულება ამარ- 
ითლებს შერქმეულ სახელს: 

„ღმამო, ხარო სთისია, 

ჯერ რა დროს დავარდნისია, 

შენ გატყობ, უხნავს დამაგდებ, 

ჩამაგდებ ჯალაფთ პირშია”.3 

ხოლო ლექსი „ორშაბათობით აშენდა“! შესანიშნავი სიმღერაა 

"ხარის ბუნება-მოვალეობასა და საქმიანობაზე. აღნიშნულ ლექსში 

„აშკარად ჩანს, რომ ხარი ღვთისაგან არის ბოძებული, იგი დედამი- 

(წაზე ადამიანის დამკვიდრების აუცილებელი პირობაა. ადამიანის 

“შენახვა ხარმა ითავა, რისთვისაც ღვთისაგან დალოძცვილია. 

! დონ ჯუზეპე მილანელი, წერილები საქართველოზე, 1964, გე. 97. 
2 თ. ოქროშიძე, ქრთული ფანტასტიკური ზღაპრის პერსონაჟი (ხარი); 

„ქართული ფოლკლორი, III, 1969, გე. 140. 

3 ხალხური სიბრძნე, ტ. IV, 1965, გე. 54. 

4 იქვე, გვ. 55. 
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თუ რა დიდი გავლენა ჰქონდა ხარს ადამიანებზე, ჩანს აჭარულ 
გადმოცემაში. “ 

„უწინ თურმე ზევით, მთაზე მიყავდათ საქონელი, მაღლა გო- 

რაკზე უნდა აეყვანათ, ერთ ადგილზე აიწიეს და წაიქცა ხარი, დაწ- 

ვა, თქვეს: ეს ჯანსაღი ტარია, ამას შეეძლო მთაზეც ასულიყო თა- 
ვისუფლადო. მაგრამ აქ რომ დაწვა, ამ ადგილს დავარქვით საყურ- 
ბანე ადგილი (საყურბე, სადაც მსხვერპლს სწირავენ, –– ჯ. ჩ.) დაერ- 

ქვა და დარჩა“,.! 

ვ. ბარდაველიძის აზრით –- ხარზე ყოველი გადმოცემა უშუა- 
ლო კავშირშია ღვთაებასთან.2 საქართველოში არსებობს გადმოცე- 
მა –– თუ ზარი დაკვლის დროს არ წვალობს, მაშინ შესაწირს ღმერ- 

თი იღებს. ძველი და ახალი ღმერთების (ფუსნასა და ჯგრაგის) შე- 

ჯიბრი სწორედ ხარების დაბმასთანაა დაკავშირებული. ჯგრაგის შებ- 

მულ აპეურებს ხარები ვერ წყვეტენ). 
ყოველდღიურად უყულდაშის ჯგრაგს ილორის ხატისაგან ხარი 

მოსდიოდა. გათენდებოდა თუ არა დღეობის დღე, ხატის კარის წინ 

ეს ხარი იდგა და ელოდა როდის «დაიჭერდა მას ჯგრაგ-ის მარე და 
შესწირავდა სალოცავს.# სვანეთში უამრავი დღეობა ატარებს ხარის 

სახელს. ასეთია: ხარობა, ხარის დღეობა, ხარების ლესკრობა, უფლის 

ხარის დაბადების დღეობა, ხბოობა, ხბოს დღეობა და სხვ“ი.5 

მკვლევარ ა. სოხაძის გადმოცემით, სვანეთში ხარის გამრავლე- 
ბის დღეობაც არსებობდა –– ლილაშენე (,„თესლობა4).9 

როგორც აღვნიშნეთ, ხარი ღვთაებათა საყვარელი „ცხოველია, 

„ღვთისაგან ნაკურთხი“, ხმირად გეხვდება ქრისტიანულ სასწაუ- 
ლებშიც (მაგ., „წმ. გიორგის ცხოვრება). გადმოცემა ილორის წმ. 

გიორგის სალოცავში ხარის გამოჩენისა, მისი ხორცის წამლად ხმა- 

1 ჯ#. ჩხეიძე, მრომის პოეზიის ძირითადი სახეები აჭარის ზეპირსიტყეიე- 

რებაში, 1961, გე. 91. 
2 ვ. ბარდავე ლიძე, ქართული (სვანური) საწესო გრაფიკული ხელოვ- 

ნების ნიმუშები, თბ., 1951, გვ. 157. 

3 იქეე, გვ. 157. 
4 თ. ოქროშიძე, ქართული ფანტასტიკური ზღაპრის პერსონაჟები, ქარ- 

თული ფოლკლორი, III, თხზ., 1969, გე. 134. 

5 ვ. ბარდაველიძე, ქართული (სვანური) საწესო გრაფიკული ხელოვ- 

ნების ნიმუშები, თბ., 1953, გვ. 157. 
6 ა, სოხაძე, ქართველთა უძეელესი სარწმუნოებისა და მისი გადმონაშ- 

თებთან ბრძოლის ისტორიიდან, თბ., 1964, გე. 20. 

ახალ წელს ხართან გარკეეული რიტუალია დაკავშირებული. მაგ. ოჯახის 

ბედზე, როცა მეორე დილით, ახალ წელიწადს, მეკვლე მოუვათ, ხართ კეერი 
უნდა შეაგდონ ჭქარებიდან სახლში, თუ წაღმა მობრუნდა, კარგია თუ უკუღმა, 

ცუდი ნიშანია. მერე ზათლიღება .დღეს, რომელიც კაი ზარია, იმას გადაატეწენ 
კისერზე, და შეჭამენ (ალ. ჭყონია, სიტუვა კონა, 1912, გვ. 71). 
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რხების შემთხვევები და სხვ. ქართულ ზეპირსიტყვიერებაში ხარს 

რქებზე აკრავენ სანთლებს, ანთებული სანთლებით ხარი თვითონ 

ფიდის სალოცავში და სხვ. 

ქრისტიანობამდელი ქართული ღვთაებები (მზისა და ჰაერის 
კულტის პერიოდი) ძირითადად ძალით სჯობნიდნენ ბოროტ სუ- 

ლებს; თუ ღვთაება (ხატი, ჯგრისშვილი) ძლიერი იყო, ყმა ბედნიე- 

რრად ცხოვრობდა. ძლიერი ხატის ყმას სიკვდილიც ერიდება. 

„გაღმაუხედღენ ფშაველთა, 
ყოიდეს როგორიც იანი, 

ჩავეღირე და ვერ ჩაველ, 
ხატი ჰყოლიყო ძრიალი“.!) 

ერთ-ერთ ფშაურ გადმოცემაში მოთხრობილია, თუ როგორ 

ეხმარება ხატი თავის ყმას, როგორ სჯობნის ღონით ბოროტი ძალა. 

დევმა ხატი „მკლავში გადახარა“ და მის იმედზე მყოფი ყმა გადა– 

უყლაპა; ხმალა (ხატი) მაინც არ ეშეება, დევს უკან დასდევს. ხან- 

დახან შეებმება ხოლმე, მაგრამ დევი ძლიერია და ვერაფერს აკ- 

ლებს, ბოლოს კოპალას საჩუქარს აძლევს და მოაკვლევინებს.? 

ამგვარად, ცხოეელიდან მივედით ხატის ძალამდე, რომელსაც 

ბეღელადაც იხსენიებენ. ბეღელაცა და ბუღაც დევის (ავი ძალის) 

სახელებითაც არის ცნობილი, ბუღა" იგივე მამალი ხარი, ღვთის 

ცხოველად არის ცნობილი როგორც წარმართული, ისევე ეზოტე– 

“რული ქრისტიანობით. ქართული სიტყვიერების ყურადღებით დაკ- 

ვირვება კი სიტყვა „ხარს“ ექვის ქვეშ აყენებს, არის თუ არა იგი, 

მხოლოდ მამალი ძროხის სახელი(?), რადგან –– ხარ ფუძე სხვა ში- 

ნაარსის სიტყეებსაც აწარმოებს, მაგ.: გვხვდება სიტყვა „ხარა“ თო- 

ფის სახელადაც –- „ხარიანი იგიეეა, რაც თოფიანი“.3 

რადგან თოფს „ხარა“ ჰქვია, ბუნებრივია, პირველ რიგში 

დავინტერესდებით, ხომ არა აქვს რაიმე საერთო ზემოთ აღნიშნულ 

სიტყვა „ხარ-თან“, რადგან ხარი ძლიერი ცხოველის სახელია. სა– 

ვარაუდებელია, რომ აღნიშნული იარაღიც უნდა ეხმიანებოდეს ამ 

უნარს. ისიც ხომ ენერგიის მატარებელია? ხარა თოფი ცეცხლსას- 
როლი იარაღია; იქნებ ვივარაუდოთ, რომ სწორედ „ცეცხლის“ სი- 

ნონიმური განზოგადოებაა მიზეზი სიტყვა „ხარას“ ცეცხლსასრო- 

ლი იარაღის სახელად დამკვიდრებისა მით უმეტეს, საბუთიანი 

1 ე. კოტეტიშვილი, ზალხური პოეზია, 1961, გვ. 290. 

2 პპ. უმიკაშვილი, ხალხური სიტყვიერება, IV, 1964, გვ. 3მ. 

3 სტ, მენთეშაშვილი, ქიზიყური ლექსიკონი, თბ., 1943, გვ. 210. 

9) სიტყვა ბუღა, შეიძლება შემდეგ მიემატა აღნიშნულ შინაარსს; ამით ხატის 

ძალას, მზისა და დევის სახელის ერთ გაგებაში აღქმას ხელი არ ეშლება. 
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ჩნდება ვარაუდი, როცა აღნიმნულ სიტყვას სხვა შემთხვევაშიც 

ასეთივე შინაარსით ვნახულობთ. მაგალითად, გვაქვს გამოცანა: 

„ამოქროლდი, ქვენა ქარო, ხარა უნდა ვახარხარო, 

გამოვაცხო თბილი პური და ბავშვები გავახარო“! (ცეცხლი). 
გვაქვს გამოცანა: 

„წითელის წიქარას ნაწოლზე ბალახნი არ ამოვლენო“? (ცეცხ- 

ლი). კვლავ: 
წიქარას ნაძოვარზე ბალახი აღარ ამოვა“პ (ცეცხლი). წიქარას 

გურიაში მხოლოდ წითელ ხარს უძახიან. 

ი. მეგრელიძე აანალიზებს რა წიქარას (წი-ქარ-ა), ქ-ს უნაცე–- 

ლებს ბგერა ხ-ს («მ9-» მყ ქ-ხ) და იღებს წიზარა-ს, რითაც ზღაბრულ 
კეთილ არსებას, ხარ წიქარას, აზოგადებს ხარის ზოგად სახელად, 

ჩინეთში, საგაზაფხულო ცერემონიალის დროს, სხვადასხვა ფე– 
რის ქაღალდებისაგან გაკეთებული „გაზაფხულის ხარი“ მიაქვთ მო- 

სავლის მფარველი ღვთაების („შესაწირად“) პატივსაცემად. საკურ- 
თხეველთან ქაღალდის ხარს ნაწილებად ხევენ და ყველას თითო ნა– 
ჭერი ერგება?. 

აქ, „ცხოველი“ -- ხარი კოსმიურ ძალთა სიმბოლოა, მისი გა–- 

კეთების და ურთიერთგანაწილების ცერემონიალი „გაზაფხულის (სი– 

თბო!) მოსვლის მიმანიშნებელია. 
გილგამეშის ეპოსის მეექვსე დაფაზე მოთხრობილია, თუ რო- 

გორ სთხოვს მამა ანუ ქალღმერთი იშთარი ზეციერ ხარს, რომ მისი 

შეურაცხმყოფელი გილგამეში დასაჯოს. 
მამა ანუ ქალღმერთს თხოვნას უსრულებს. 

„შექმნა ზეციერი ხარი, ურუქს ჩამოგზავნა, 

მიადგა ეფრატს ზეციერი ხარი, 

მოსვა შვიდი ყლუპი –- შრება მდინარე. 

ხარის სუნთქვაზე გაიღო ნაპრალი, 

ასი ურუქელი ნაპრალში ჩავარდა. 

მეორე სუნთქვაზე გაიღო ნაპრალი, 

ორასი ურუქელი ნაპრალში ჩავარდა. 

მესამე სუნთჭვაზე გაიღო ნაპრალი, 

ენქიდუ ჩავარდა ნაპრალის გულშიი.6 

1 ხალხური სიბრძნე, V, გვ. 497. უნდა ვივარაუდოთ, რომ ადრე კარგად ცნო- 

ბილი სიტყვა ხარა, როგორც ცეცხლისა და ენერგიის მიმანიშნებელი სიტყვა, 

გადაგვავიწყდა, ამიტომ მოხვდა ეს სტრიქონები გამოცანებს შორის. 
2 იქვე, გვ. 97. 

3 ქართულ ენათა ლექსიკონი, 1938, გვ. 20. 

.M Mიიინ6MXM30 XM80IML9M MMი 8 93I)M6 # თ07»MX0706, #M2/. 

ILI2XX CCCL, X, 1935, გვ 281. 

56 %899M#08, 8000MMMC 060#ILI IICCII8 #2 3მI2XC # V» CM8გ889V, 1. II, გე. 82. 
ციტირებულია ე. კოტეტიშვილი, რჩ. ნაწერები, II, გე. 30. 
6 გილგამეში, აქადურიდან თარგმნა ზ. კიკნაძემ, 1963, გვ. 52. 
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აქაც ზეციური ხარი სიცხესთან არის დაკავშირებული. 

ამავე დროს ხარა (ხარა ბერეზაითი) ძველ ჩრდილოეთ ირანელ- 
თა ღვთაება, კოსმიური ცეცხლი, ნათება, ძალაა. 

არნ. ჩიქობავა სიტყვა „ბღუარის“, „სამხარის” სინონიმად 

თელის,! აქედან „ბღუარს“ უძველეს ტერმინად იღებს, რასაც ძეე- 

ლი ქართული ლიტერატურიდან მოყვანილი მაგალითებით ასაბუ- 

თებს. იკვლევს რა სიტყვა „ბღუარის“ ეტიმოლოგიას, მზის, ცეცხ- 

ლის სახელამდე დადის. ცხადია, „სამხარსაც“ იგივე წარმომავლობა 

“ექნება, რადგან შემდგომი პერიოდის ქართულ სიტყვიერებაში 

„ბღუარს“ სცვლის.? თუ არნ. ჩიქობავას მიერ გამოკვლეული სიტყ- 

ვების ეტიმოლოგიას მიეყავართ „ცხელამდე“, „მზემდე“, ჩვენი საკე- 

ლევი სიტყვა „ზარიც“ იქ იღებს სათავეს. ამავე დროს „ხარის“ უძ- 

ველეს სახელად „ბუღაური“ გვაქვს მითითებული. 

ამრიგად, სიტყვა „ბეღელა“ „ბუღაურის“ სემანტიკური სახეო- 

ბაა, ბეღელაში მიწიერი კეთილი ძალები (სანოვაგე, თემის მადლი) 

იყრის თავს, მზის კულტის წინა პლანზე დამკვიდრების დროს უძ- 

ველესი ქურუმები, მაგ.: ზარათუსთრა. საკეებში მზის კეთილ ძა- 

ლებს ხედავდნენ. 
მოყვანილი მასალა უფლებას გეაძლევს დავასკვნათ, რომ ძეე– 

ლი ქართველები „ბეღელს“ ენერგიას, ცეცხლს (მზეს) ეძახდნენ, 

რაც შემდგომ სიტყვა „ხარმა“ შეცვალა. ხევსურეთში ხარის სახე- 
ლად „ბეღელა“ დღესაც გეხვდება. ხატის, ღეთისშვილის, 'მითური 

გმირის ძალა (ენერგია) ცეცხლში (ნათელში) იგულისხმება. მითური 

კეთილი) გმირები და ღვთაებები ცეცხლით ბუგავენ ბოროტ ძა- 
ლებს (კოპალა, პირიმზე და სხვ.). 

ადრე სიტყვა „ხარი“ მსაზღვრელი იყო, როგორც „თბილი“, 

ცხელი, (თბილი ქუდი, ცხელი ღუმელი და სხვ.) მაგ.: „ხარირემი –– 

ხარ-ირემი: ძლიერი –– ბუღა (მამალი) ირემს განსაზღვრავს. გვაქვს 

ხმლის სახელადაც „ხარის ფერცხალი“.3 კარგი ვაქკაცის ეპითეტის 
გაგებითაც, მაგ.: „ქალს არვის წააყვანინებს ზაზულიაი ხარიო4.4 

როგორც ზემოთ აღვნიშნეთ, არნ. ჩიქობავა „სამხარს“ „ბღუა- 

რის“ სინონიმად თელის. აქედან „ბღუარი/“ შედარებით ადრეულ 
ლიტერატურულ წყაროებში გვხვდებაწ რადგან „ბღუარი“ მზის 

სახელია, ასევე უნდა ვიგულისხმოთ „სამხარიც“. 

1 არნ. ჩიქობავა, ეტიმოლოგია ძველი ქართული ტერმინებისა „ბღუა- 
რი“, „სამხარი, იბერიულ-კაეკასიური ენათმეცნიერება, V, 1953, გვ. 17. 

იქეე, გე. 68. : 
ვაჟაფშაველას მცირე ლექსიკონი, 1969, გე. 334. 

იქვე, გვ. 734. 

არნ. ჩიქობავა, დასახ. ნაშრომი, გვ. 17. თ
ი
 
.
ი
 ა
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სიტყვა სამხარი ნაწარმოები სიტყვაა, სადაც სა-თავსართია,! 
მხარ ძირი კი ჩვენთვის ნაცნობია, რომ არაფერი ვთქვათ –- ხარ 

ძირზე, რომლის მითოლოგიურ დანიშნულებასაც შევეხეთ, სიტყვა 
„მხარიც“ გვხვდება თავისებური შინაარსით. ქართულ მითოლოგია- 

ში უცხო ქვასავით ზის „მხრიან" –– სულღუმზე პატარა გადმოცემა, 

რომელიც თამარ მეფესთან არის დაკავშირებული. ეს თქმულება ვა- 

ჟა-ფშაველასაც ჩაუწერია. 

თამარ მეფეს „...ვითომც ზამთრის მგზავნელი „მხრიანი“ სულ- 

ღუმი და ვარსკვლავი ცისკარი ერთად ჰყოლია კოლოფში დამწყვ- 
დეულნი“. ერთხელ, როცა თამარ მეფე სხვაგან წასულა, მოსამსა- 
ხურეს, რომელსაც არ სცოდნია, ყუთში რა იყო, გაუხსნია ყუთი, 
„მხრიანი –– სულღუმი“, რომელიც ზამთარს აჩენს, ამოხტომია და 

მთებისაკენ გაფრენილა; ცისკარიც აფრენილა და ცაზე შემჯდარნა. 
სულღუმი ყაზბეგის »გველის მთის“ ანუ არხოტის მთის „კრივში“, 

სადღაც დაბანაკებულა... დედაკაცის ნატყეევარი ძალიან განრყისხე– 
ბული ყოფილა. რაკი ერთი განთავისუფლებულა, მაშინვე დაუჰყივ- 
ლია, დაუწყვია ფრთების ტყლაშუნი. მზე გაუბრუნებია; აუცივებია, 
აუტეხნია ქარები, ღრუბლები გამოუსხამს და მთა-ბარი თოვლით 
გადაულესია. თამარი ზაფხულის წასული ზამთარს მოსულა, სწყე– 
ნია, მაგრამ რაღას უშველიდა?! მას აქეთ ცისკარი მნათობად არის 

ცაში, სულღუმი კი ბოროტი „მხრიანი“ დარ-ავდარს განაგებს და 

დრო-ჟამს აბრუნებს გაზაფხულს –-- ზაფხულით აბერებს, ზა- 
ფხულს –- შემოდგომით აჭქკნობს: შემოდგომას ზამთრის თოვლ-ყი- 
ნულით შეჰსუდრავს და სულს ამოაძრობს.? 

სიტყვა „მხარი“ ღვთისშვილებთან კავშირში აღმოსავლეთ სა- 

ქართველოს მთიულთა სადიდებელშია ნახსენები. 

ღვთისშვილთა ჰყავის წმინდაი თამარი დედოფალია, 
ხმელეთ თავისად დაიგდო, იმდენი ჰქონდა ძალია. 
შუა ზღეას ჩადგა სამანი, სამანი რკინის სარია. 

პირდაპირ უდგა გორზედა დაღი ლაშარის ჯვარია, 

გვერდს უდგა ნისლის ფერაი, მტრედის ფერ ჰქონდა მხარია. 
ოქროს წყლის უნაგირ უდგა, ოქროს წყლის ლაგმის ტარია, 

წელსა ეტანა მათრახი შვგიდ-კეცა, შვიდი მხარია, 
დიდებულ გამარჯვებული, ძალიან არის ჩქარია, 

  

1 არნ. ჩიქობავა, დასახ. ნაშრომი, გვ. 69. 

2 ვაჟაფშაველა, ტტ IX, გვ. 150. 

„მხრიანი" --– სულღუმი მონადირესთან ურთიერთობას ამჟღავნებს, მონა- 

დირეს „ერთხელ კლდეში ნაჯდომი სულღუმი უნახავს და დაჰმეგობრებია და მთა– 
მყინვარის ბევრი საიდუმლო უსწავლებია (იქვე, გვ. 150). 

3 გ. თევდორაძე, დასახ. ნაშრომი, გვ. 19. 
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ლექსში ჩვენთვის საინტერესო სიტყვა ორგან არის ნახსენები, 

ერთგან: 

გვერდს უდგა ნისლის ფერაი, მტრედის ფერ ჰქონდა მხა- 

რია“. მეორედ 

„წელსა ეტანა მათრახი შვიდ-კეცა, შვიდი მხარი ა“. 

პირველ შემთხვევაში თითქოს ჩვენთვის ნაცნობი შინაარსი აქვს 
„ნისლის ფერაი“ ცხენია და მას ჰქონია მხარი მტრედის ფერი. 

იმავე ლექსის შემდგომ სტრიქონში სიტყვა „მხარი“ სხვა მნიშვნე– 
ლობითაა: მათრახი ჰქონია ღვთისშვილს „შეიდ-კეცა შვიდი მხარია“. 

„შვიდ-კეცა“ გასაგებია, მაგრამ „შვიდი-მხარია“ უცხოდ ჩანს ტექს- 
ტში. ჩვენ რომ ვიცოდეთ სხვა წინადადებებში მისი შინაარსი, მხო– 

ლოდ აქ მოყვანილი ტექსტით აღიქმება, როგორც ძლიერი, სწრაფი, 

შიშის ზარის დამცემი, ტკივილის მიმყენებელი იარაღი, მაგრამ 

იმავე ლექსის წინა სტრიქონში „ნისლის ფერას“ (ცხენს). მხარი 

ჰქონია მტრედის ფერი. რატომ უნდა ჰქონოდა „ნისლის ფერას“ 

მაინცდამაინც მხარი მტრედისფერი და არ უნდა ჰქონოდა ამ ფერის 

სხეულის სხვა ნაწილი? ახსნა ერთი აქვს, სიტყვა „მხარი“ ძალაა, ამ 

“შემთხვევაში, ცხენის, რომელიც ღვთის მიერ არის ბოძებული (ცხე– 

ნი ძლიერია, მადლიანია, დალოცვილია). ასევე „მტრედისფერი მხა- 

რი“ მფარველი ღვთაების სიმბოლური სახედ დაგვრჩა. ვისაც იგი 

აქვს, მისი შინაგანი ძალა კეთილად არის ნაგულისხმევი. მეორე 

სტრიქონში მოყეანილი „შვიდ-კეცა“ მათრახიც მხრიანია. მრის–- 

ხანე იარაღითაც იგი კეთილ საქმეს ემსახურება. ბოროტებაზე 

დაკრული მათრახი მწარეა. იგი ბევრ შემთხვევაში შესაქებ ეპითე– 
ტამდეც არის დაყვანილი (გაგებული) მაგ.: 

„ვაჟი ჩვენს სოფელს ბევრია მხრით მფრინავ შევარდენიო. 

ბეერია სხვა სოფელშიაც ბაგაზე დასაბმელია“, 

ხევსური ქალიშვილი ასეთ ლექსს დამღერის თავის ძმობილს: 

„აბეჩავ, ჩემო გარმონო, ნაოჭის თავსო ცვრიანო, 
დუშმანთ კარებზე მალაღებს ძმობილის ცხენის დგრიალი. 

ცხენ უნდა გყავდეს, ძმობილო, იორღა გულით მხრიანი. 

ზედ ადგას კაზმულობაი ჭრელი სრუ ნასევდიანი4. 

ნახმარი სიტყვები „გულით მხრიანი/ უნდა ავხსნათ, როგორც 

უშიშარი, ძლიერი, მადლიანი, გულთბილი, ცეცხლიანი, 

იგი ბევრ ტექსტში გვხვდება სხვადასხვა შინაარსით, ზოგჯერ 
კი დღეისათვის ნაცნობი გაგება აქვს. მაგ.: 

„ყოილო მთათა მშვენებათ, ვისი ეშხითა სჭკნებიო? 
ვის გაუცინებ ნეტარა, მზარზე ვის დაუწვებიო%? 
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შემდეგ: 
„ეს ლექსი დაუბარებავ, ქალო, შენს დავიწყებულსა, 
უცხო მხარეში ნამყოფსა, ფშავიდან გადაგდებულსა4!, 

ზოგ ლექსში კი სიტყვა შინაარსი სცილდება დღევანდელ გაგე– 

ბას და იბინდება. მაგ.: 

„მინდორში ერთმა მეცხვარემ ნახა სიზმარი მხრიანი, 
არც-ვიც მე მომკლავ სიკვდილი, არ ვიც ცხვარს მაუ ზიანი“?, 

არ შეიძლება მთქმელს სიტყვა „მხრიანი#“ მთლად ცუდის (ავის) 

გაგებით ეხმარა, მთლად ცუდის სინონიმად წარმოედგინა. ხომ არ 

არის „მხრიანი“ ძლიერი, აუცილებლად ასახდენი სიზმარი, ადამია– 

ნების ძალღონეს რომ აღემატება ისეთი მოვლენის მიმანიშნებელი. 

„ეგონა გავიზრდებოდი, გავერეოდი ხალხჩია, 
ის არ იცოდა ბეჩავმა, მწერალი ჰქონდა მხარჩია“.3 

„მწერალი ჰქონდა მხარჩია“, ე. ი. ბედი მხრით მიჰყვებოდა. ამ 
შემთხეევაში იდიომურად ჟღერს; ვითომ ცუდი წერა-ბედი ჰქონიაო. 

„არხოტის ჭალას ჩადიან, გულში აქე ჯიხვებისაო, 

არხოტის ჭალას ღილღვებსა, ეშმაკი მაჰყეა მხრითაოძ,4 

ღილღვლებმა მხრით (წერა-ბედით) ავი ძალები მოიყვანეს. 

„საპირიქითოდ ტუჩამა, მაგრა გაბანდა ჯღანიო, 

თქვა: შატილ უნდა მივიდა, წერილ მაქვს მისატანიო. 

თავს ადგას უბედურება, მარჯვნივ აართვა მხარიო, 
შატილით გაშემართა, იყვა შუადღის ხანიო. 

ლურჯას შამახკრა მათრახი, ცხენმა გამახკრა ნალიო, 

სალაშქროს ჭალას შამავა, გამაახანნა გზანიო, 

უშალეს არ დაიშალა, არც აუქცია მხარიო4“.§ 

სიტყვა „მხარი“ ერთი მთქმელის მიერ ორი გაგებით არის ნახ- 

მარი: პირველ შემთხვევაში „მხარი აუთრთოლა“, მარჯვუნა „მხრი- 

დან კეთილი ძალები“ მოიცილა. მეორე შემთხეევაში კი „მხრის 
აქცევა“ გვერდის ავლათ უნდა მივიჩნიოთ. 

გვაქვს ტექსტი, საიდანაც შესაძლოა ვიფიქროთ, რომ მთქმელი 

ზედმიწევნით ხვდება, გრძნობს სიტყვა „მხრის“ ადრინდელ მნიშე– 

ნელობას. მაგ.: 

იკვირაეს გათენებადა მეტყვის საწყინო მხარიო“. 

I! გ თევდორაძე, დასახ. ნაშრომი, გე. 197. 

2 ალ. ოჩიაური, დასას. ნაშრომი, გვ. 156. 

3 თსუფა, # 3343, 

4 ალ. ოჩიაური, ფშავ-ხევსურული პოეზია, 1970, გვ. 166. 

5 ალ. ოჩიაური, დასახ. ნაშრომი, გე. 166. 
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აქ საწყენს ეტყვის ადამიანის ბუნება, წინათგრძნობა, მაგრამ 

უფრო შორს რომ წავიდეთ, საწყენზე ანიშნებს თვით „მხარი“ –- 
კეთილი ძალა, რომლის არსებობა ადამიანის სხეულის გარეშეც 
არის ნავარაუდევი. 

მოყვანილი მაგალითების ანალიზი გვიჩვენებს, რომ სიტყვა 

„მხრიანი“ სულაც არ არის ისეთი საშიში (ბოროტი ძალა), როგორც 

მგოსანს ეგონა. თუ ჩვენს მსჯელობას გავყვებით, იგი კეთილი ძა– 
ლის, ღვთაების ერთ-ერთი (უნარი) ეპითეტია უნდა ვიფიქროთ, 

რომ თამარ მეფეს სამყაროს დრო-ჟამი ხელთ ეპყრა, ჩაკეტილი 

ჰყავდა, მხოლოდ მსახურის დაუდევრობით გაუფრინდა. მანამდე კი 

დრო-ჟამი არ არსებობდა. რელიგიის ისტორიაში ცნობილია თეო- 

ლოგთა აზრიც, რომ დრო-ჟამი გაჩნდა მაშინ, როცა ადამიანი შე- 

იქმნა; უფრო სწორედ ადამ და ევას გამოძევების შემდეგ. ადამ და 

ევას სამოთხიდან გამოძევებაში ნაგულისხმევია, სულიერი სამყა- 

როდან (სამოთხე) მიწაზე ჩამოსვლა, ადამიანის დაბადება, რაც დრო- 

ჟამის არსებობასაც ვარაუდობს. უნდა ვიგულისხმოთ, რომ აღნიშ- 

ნული ლეგენდა საქართველოში თამარ მეფემდე არსებობდა. 
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