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წიგნი ორი მონაკვეთისაგან შედგება. ერთი შეხედევით ქართ- 

ეელთა ეთნიკერი ისტორია და საქართველოს ისტორიულ-ეთნოგრაფი- 
ული მხარეები (ანდა ქართეელთა ეთნოგრაფიული ჯგუფები) ორი სხვა- 
დასხვა თემაა, მაგრამ ისინი მჭიდროდაა ერთმანეთთან დაკაგშირებუ- 
ლი. ქართულ ეთნოსში ხომ არაერთი ეთნოგრაფიული ჯგუფი შედიოდა. 
ყველა ქართველმა უნდა იცოდეს (და უცხოელებსაც “თუნდა გავაგები- 
ნოთ) საქართველოს თითოეული კუთხის ისტორია და ამ კუთხეებში 
მცხოვრებთა ყოფითი რეალები. ამდენად, წიგნი გარდა სპეციალისტე- 
ბისა (ისტორიკოსები, ეთნოლოგები), მკითხველთა ფართო წრისთვისა- 
ცაა გაჩკუთვნილი. ის დამხმარე სახელმძღვანელოდ გამოადგებათ სტუ- 
დენტებს, რომლებიკც საქართველოს ისტორიას, ეთნოგრაფიას და 

მხარეთმცოდნეობას სწავლობენ. 

რედაქტორი - აკადემიკოსი წავით მუსხელიშვილი 

რეცენზენტები: წევი ბერძენიშვილი, 
ისტორიის მეცნიერებათა დოქტორი 
ირაკლი სურბულაძე, 
ისტორიის "'მეცნიერებათა დოქტორი 

წიგნში ჩართული რუკა გამოხაზა ავტორმა 

რუკის კომ·პიუტერული დამუშავება და 
მხატვრული რედაქცია თამაზ კვიჭიძისა 

ტექნიკური რედაქტორი: პაატა ვარდანაშვილი 

კომპიუტერული უზსრუნეელყოფა: მანანა ბარამიძე



ქართველთა ეთნოგენეზი, რომელიც დღევანდელი 
საქართველოსა და მის ისტორიულ სამხრეთ ტერიტორი- 
აზხე განსხორციელდა, საუკუნეთა მიღმა მოხდა. ქართული 
ეთნოსის წარმოშობის შესახებ ჯერ კიდევ ბევრი რამ 
გაურკვეველი და შესასწავლია, რადგან, ცნობილია, რომ 
ისტორიის სიღრმეში ჩამოყალიბებულ ხალხთა ეთნოგენე- 
ზის შესწავლა ერთობ ძნელია. ქართველთა ეთნოგენეზის 
კვლევას ისიც ართულებს, რომ დღეს მას არა ჰყავს უეჭ- 
ველად მონათესავე ენობრივ-ეთნიკური ერთეული. ისეეე 
როგორც სხვა ეთნოსები, ქართველებიც მხოლოდ ერთი - 
ქართველურ ენებსე მოლაპარაკე ტომების ”შერწყმის 
შედეგად როდი არიან ჩამოყალიბებული. ქართული ეთნო- 
სი, როგორც მისი ეთნოგენეზის, ისე მთელი ეთნიკური 

განვითარების მსვლელობაში მრავლად იკრებდა და ისრუ- 
ტავდა არაქართულ ეთნიკურ ერთეულებსაც. მიჩნეულია, 
რომ ქართული ეთნოსის ფორმირებაში მნიშვნელოვანი 
წვლილი შეიტანეს წინა აზიაში მცხოვრებმა ეთნიკურმა 
ერთეულებმა. უფრო ზუსტად რომ ვთქვათ, ამ თვალ- 
სასრისით მათ ერთ-ერთი კომპონენტის როლი შეასრუ- 

ლეს. 
კავკასიასა და მის მოსაზღვრე წინა აზიის ტერიტო- 

რიაზსე წინარე ქართველური ენის მატარებელი კოლექტი- 
ვების ფორმირება ოთხი ათასწლეულის წინ მოხდა. შემ- 
დეგ წინარე ქართველური ენობრივ-ეთნიკური ერთობა ძი- 
რითადად ბუნებრივ-გეოგრაფიული პირობებიდან გამომდი- 
ნარე ერთმანეთს გამოეთიშა და მივიღეთ სამი ქართველურ 
ენაზე მოლაპარაკე ერთეული: ქართები, ზანები და სვა- 
ნები. ქართული საისტორიო ტრადიცია ყოველთვის ხაზს 
უსვამდა სამივე ქართველურ ენაზე (თავდაპირველად დია- 
ლექტზე) მოლაპარაკე ერთობის საერთო წარმომავლობას. 
ქართების განსახლების არეალი ძირითადად აღმოსავლეთ 
საქართველოს მოიცავდა. ზანები და სვანები კი დასავლეთ 
საქართველოში ბინადრობდნენ. მიჩნეულია, რომ სამხრეთ- 
დასავლეთი საქართველოს ძირითადი ტერიტორიაც თავდა- 
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პირველად ზანური ერთობით იყო დასახლებული, სადაც 
შემდეგ ზანები ქართებთან ერთად თანაცხოვრობდნენ, ბო- 
ლოს კი ქართების საცხოვრისი იყო. როგორც ყველა ენო- 

ბრივ-ეთნიკური კოლექტივის, ისე ქართველურად მეტყვე- 
ლი ქართების, სანების (ჭან-მეგრელების) და სვანების გან- 
სახლების არეალი მუდმივი არ იყო. ის ცვლილებებს გა- 
ნიცდიდა, რაც ძირითადად ამ ქართველური ტომების ურ- 
თიერთში “შერევა-შეღწევით იყო განპირობებული. ასე, 
მაგალითად, ანტიკური წყაროებითა და ტოპონიმებით აშ- 
კარაა, რომ სვანები თავდაპირველად მხოლოდ დასავლეთ 
საქართველოს მთაში არ მკვიდრობდნენ. მათი განსახლე- 
ბის არეალი უფრო ვრცელ ტერიტორიას მოიცავდა და 
ისინი კოლხეთის დაბლობსა (მდ. ხობისწყლის ხეობა) და 
დღევანდელი აფხაზეთის გარკვეულ მონაკვეთშიც ცხოე- 
რობდნენ. უფრო ვრცელი მონაკვეთი ეკავათ ზანებს, რომ- 
ლებიც არა მხოლოდ დასავლეთ საქართველოსა და შავი 
ზღვის სამხრეთ-დასავლეთ სანპიროზსე, არამედ აღმოსავ- 
ლეთ საქართველოში, ქართლის დასავლეთ ნაწილშიც კი 
მკეიდრობდნენ მაგრამ ქართის ტომის თანდათანმა 
სამეურნეო-ეკონომიკურმა და კულტურულმა დაწინაურე- 
ბამ, რაც თავის მხრივ ბუნებრიე-გეოგრაფიული გარემოე- 
ბით იყო განპირობებული, განსასღვრა მასში როგორც ზა- 
ნების, ისე სვანების თანდათანობითი შესვლა. 

არქეოლოგიური მასალით დადასტურებულია, რომ 
ჯერ კიდევ ოთხი ათასი წლის წინ ქართველურ ტომებში 
საკმაოდ დაწინაურებული იყო მეურნეობის სხვადასხვა 
დარგი. ძე.წ. I ათასწლეულში ქართველურ ტომთა მნიშე- 
ნელოვანი მაღალგანვითარებულობის მაჩვენებელია აღმო- 
სავლეთ საქართველოში. (თრიალეთის მხარეში) ნაპოენი 
მაღალმხატვრულად დამუშავებული ოქროს, ვერცხლის, 
ბრინჯაოს განძი და აგრეთვე დიდი ხელოენებით დამუშა- 
ვებული კერამიკული ნაწარმი. 

ქართველურად მეტყველმა ტომებმა ქრისტეს დაბა- 
დებამდე ორი სახელმწიფოებრივი გაერთიანება-კოლხეთის 
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(ეგრისის) და იბერიის (ქართლის) სახელმწიფოები შექმ- 
ნეს. ძე.წ. VI ს-ში კოლხეთი მსხვილი სახელმწიფოებრივი 

ერთეული იყო, რომელიც მთელ დღევანდელ დასაგლეთ 
საქართველოს და შავი ზღვის სამხრეთ რაიონებსაც მოი- 
ცავდა.: კოლხეთის სახელმწიფოს შემქმნელები იყვნენ და- 
სავლურ ქართული კულტურის მატარებელი ზჭზანური (მეგ- 
რულ-ჭანური) ტომები. რაც შეეხება იბერიას (ქართლს), ის 
აღმოსავლურ ქართულმა ტომებმა, იბერებმა (ქართებმა) 
შექმნეს ძვ.წ. IV-III სს. მიჯნაზე. იბერიის (ქართლის) სამე- 
ფოს შექმნიდან ცოტა ხანში აღმოსავლურ ქართულმა ტო- 
მებმა დასავლეთ საქართველოს ტერიტორიაზეც იწყეს 
გავრცელება. ფაქტია, რომ უკვე ამ პერიოდისათვის ქარ- 
თები გავრცელებული არიან და მოსახლეობენ დასავლეთ 
საქართველოს აღმოსავლეთ მხარეში შემდეგდროინდელი 
(ფეოდალური) პერიოდის წყაროებში არგვეთის სახელით 
რომაა ცნობილი. ამ დროს იბერები (ქართები) მკვიდრად 
მოსახლეობენ სამსრეთ-დასავლეთ საქართველოშიც. იბე- 
რიის (ქართლის) სამეფოს გასასვლელი “შავ ჭზღვაზეც 
ჰქონდა და ქართის ტომის წარმომადგენელთა განსახლება 
ოდესღაც ზანური ტომებით დასახლებულ შემდეგდროინ- 
დელ კლარჯეთსა და შავშეთში ამ დროს უნდა განხორ- 

ციელებულიყო. 
ისტორიულად ჩამოყალიბებული ქართველურად 

მეტყველი სამი კოლექტივის (ერთობის) წარმომადგენლები 
მუდმივად ერთმანეთთან კავშირში იყვნენ, მუდმივად ერთ- 
მანეთს ერეოდნენ და ისტორიულმა მოელენებმა ისინი კე- 
ლავ ერთ ეთნიკურ ერთეულად (ეთნოსად) ჩამოაყალიბა. 
მიუხედავად იმისა, რომ ზანებმა: და სვანებმა დღემდე შეი- 
ნარჩუნეს საკუთარი მეტყველება, რომლებსაც ქართული 
ეთნოსის ხანგრძლივი ისტორიის მანძილზე მსოლოდ საო- 
ჯახო, საშინაო ენების ფუნქცია ჰქონდათ. 

ისევე როგორც ყეელა ეთნოსი, ქართული ეთნოსიც 
ეთნოგენეხის დღიდან მუდმივ განვითარბას განიცდიდა. 
ქართული ეთნოსი გადაურჩა მძიმე ისტორიულ განსაც- 
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დელს და თავი დღევანდლამდე მოიტანა. საკუთრივ ქარ- 
თველური ერთეულების გარდა, ქართველი ხალხის ფორ- 
მირებაში მნიშენელოვანი წვლილი აქვთ შეტანილი არა- 
ქართულ ეთნოსებსაც, რომელთაგან შეიძლება დავასახე- 
ლოთ მცირე აზიური ეთნიკური ერთეულები, მაგალითად, 
ურარტელები (მელიქიშვილი, 1954) მუდმივად შემოედინე- 
ბოდა ქართულ ეთნიკურ სამყაროში სხვადასხვა ჩრდილო- 
ეთ კავკასიური (დაღესტანური, ვაინახური, ადიღეური, ოს- 
ური) ეთნიკური ერთეულები, რაც ძირითადად მიგრაციის 
გზით ხორციელდებოდა. ქართულ ეთნოსში დადასტურე- 
ბულია აგრეთვე ალბანური და სომხური ელემენტის ინ- 
ფილტრაციაც. მეზობელ ეთნოსთა ქართულ ეთნოსში შე- 
მოდინება, ინფილტრაცია, მხოლოდ ცალმხრივი პროცესი 
არ ყოფილა. ქართველებიც თავის მხრივ სხვა ეთნოსებში 
შედიოდნენ, რაც მათ ასიმილაციას იწვევდა. 

ცნობილია, რომ მარქსისტული მეცნიერება ეთნოს- 
თა (ეთნიკურ ერთობათა) ძირითადად სამ კატეგორიას იც- 
ნობდა: ტომი-ხალხი ანუ ეროვნება (#200MX900C+L) - ერი (ნა- 
ცია). დასაკვლეთ ევროპულ ენებზე ყმგიი”ყ80თL--ს ადექვატუ- 
რად შესატყვისი ტერმინი არა აქვს. აშკარაა, რომ მარქ- 
სისტების მიერ შემოთავაზებული ეთნოსის ფორმები ხე- 
ლოვნურად იყო შექმნილი და რეალურად მხოლოდ ეთ- 
ნოსის ორი ფორმა - ტომი და ერი არსებობდა დასავლე- 
თის სოციოლოგიურ და ისტორიოგრაფიულ მეცნიერებაში 
ერის (ნაციის) წარმოქმნა განიხილება, როგორც გვარტო- 
მობრივი კავშირების უშუალო გაგრძელება და განვითარე- 
ბა. ისიც აღსანიშნავია, რომ ეტატისტური თეორია ერის 
(ნაციის) წარმოქმნას უშუალოდ სახელმწიფოს წარმოქმ- 
ნას უკავშირებს (ფილოსოფიური.., 1989) დლღევანდელი და- 
სავლეთის მეცნიერებაში ერებად (ნაციებად) ითელებიან 
ის ეთნოსები, რომლებსაც საკუთარი სახელმწიფოებრიო- 

ბა გააჩნიათ. ამასთანავე, ეთნოსი ერად (ნაციად) რჩება სა- 
ხელმწიფოებრიობის დაკარგვის შემთვევაშიც. ერთხელ ჩა- 
მოყალიბებული ერი (ნაცია) უფრო დაბალი საფესურის 
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ეთნიკურ ერთობას-ტომობრიობას აღარ უბრუნდება. ეს 
ტენდენცია მკვეთრად იყო გამოხატული XX საუკუნის და- 
საწყისის ქართულ ლიტერატურაში: “ეროვნება ისახება და 
ჩნდება სწორედ იმ ხანაში, როდესაც საგვარეულო წესს 
თავს აღწევს და როდესაც მყარდება და მკვიდრდება სახ- 
ელმწიფო” (ჯორჯაძე, 1990, გვ. 7), მარქსიზმის ერთ-ერთი 
ფუძემდებელი ფ. ენგელსიც წერდა: “: ''M3 2X6CM68 09238M- 
”Mხ0ს M9IIMM " 0-VI2ი0ლ”82' (IX.M., თ.3. ». 20, C. 493). ამავე 

დროს, ისტორიის თვალთა- ხედვით, აშკარა განსხვავებაა 
ძველ და ახალ ერებს (ნაციებს) შორის, რომელთა გამმი- 
ჯვნელად შეიძლება რელიგიური, სოციალური და პოლი- 
ტიკური მომენტები მოგვევლინოს (თოფჩიშვილი, ქურ- 
დიანი, 2000, გვ. 68-75). აგრეთვე: ერის ჩამოყალიბების მი- 
მანიშნებელია, როდესაც ეთნოსი სახელმწიფოებრიობის 
შექმნისაკენ ისწრაფვის. ამდენად, ჰქმნიან რა ძველი წელ- 
თაღრიცხვის VI და IV-III სს-ში ქართვეელური ტომები სახ- 
ელმწიფოებს (კოლხეთი ანუ ეგრისი და იბერია ანუ ქარ- 
თლი), ცხადია, რომ ისინი მაღალი. კლასის საფეხურის 
ეთნიკური ერთობები (ეთნოსები) არიან, რომლებსაც ტო- 
მობრიობის საფეხური უკვე განვლილი აქვთ და იწყება 
მათი ერებად (ნაციებად) ჩამოყალიბება, რადგან გააჩნიათ 
სახელმწიფოებრიობა, ერთ ტერიტორიულ ერთეულზე გან- 
სახლება და მჭიდრო თანაცხოვრება, საერთო სახელმწი- 
ფო ენა, საერთო რელიგია, საერთო ისტორიის მახსოვრო- 
ბა და რწმენა საერთო წარმომავლობის შესახებ. ქართუ- 
ლი საისტორიო ტრადიციით, ყველა ამ ნიშნის მატარე- 
ბელნი არიან იბერები, ქართლის სახელმწიფოს მკვიდრნი. 
ქართლის (იბერიის) მკვიდრნი გარშემო იკრებენ და თავი- 

ანთი კულტურული გავლენის ქვეშ აქცევენ სხვადასხვა 
ქართველურ ტომებს, როგორც აღმოსავლეთ, ისე სამხრეთ- 
დასავლეთ და დასავლეთ საქართველოდან. იგივე ქართუ- 
ლი საისტორიო ტრადიცია ხაზს უსვამს იმას, რომ დასავ- 
ლეთ ქართველთა გაერთიანება საერთო ქართულ სახელ- 
მწიფოში (ქართლის ანუ იბერიის სახელმწიფოში) მოხდა 
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მათივე ინიციატივით. ეგრისის ანუ კოლხეთის მმართველი 
ქუჯი მიმართავს ქართლის პირველ მეფეს ფარნავაზს: 
“შენ ხარ შეილი თავთა მათ ქართლისათა და შენ გმარ- 
თებს უფლობა ჩემი. შენ ხარ უფალი ჩუენი და მე ვარ მო- 
ნა შენი” (ქც, 1955, გვ. 22 კოლხეთის (ეგრისის) მმართვე- 
ლი ქუჯი თავისი ქვეშევრდომებით აღმოსავლეთ საქართ- 
ველოს ქართულ სახელმწიფოებრიობაში (ქართლში ანუ 
იბერიაში) შემოდის სვანეთთან ერთად, რომელსაც მეფე 
ფარნავაზი გარკვეულ ტერიტორიულ ერთეულზე (ეგრისსა 
და სვანეთში-რიონსა და ეგრისის წყალს შორის მდებარე 
ტერიტორიაზე) ერისთავობას უბოძებს. ამ დროს ყალიბდე- 
ბა ერთიანი ქართული ერი (ნაცია). თუმცა ქართული ტერ- 
იტორიული ერთეულები სხსშირად საგარეო ფაქტორის 
გამო, საერთო სახელმწიფოში აღარ თანაცხოევრობდნენ, 
მაგრამ მათ მუდმივად ჰქონდათ მისწრაფება ერთმანეთისა- 
კენ, საერთო სახელმწიფოში ცხოვრებისაკენ, რასაც რეა- 
ლურად კეებავდა გადმოცემა და საისტორიო ტრადიცია 
საერთო წარმომავლობის შესახებ. საქართველოს ისტორი- 
იდან კი ცნობილია, რომ ამ სურვილს ერთ ერად ყოფნისა, 
საერთო სახელმწიფოში თანაცხოვრებისა, უფრო ხშირად 
იჩენდა არა ქართლის მოსახლეობა და მისი ხელისუფლე-. 
ბა, რომლის გარშემო მოხდა საერთო ქართული სახ- 
ელმწიფოებრიობისა და ეროვნების ჩამოყალიბება, არამედ 
განაპირა მხარეების, ჯერ ეგრისის (კოლხეთის), შემდეგ 
აფხაზეთის (დასავლეთ საქართველოს), ტაო-კლარჯეთის 
(სამხრეთ-დასავლეთ საქართველოს) მცხოვრებნი და მათი 
ხელისუფალნი, რის განმაპირობებელ ფაქტორებთან ერთ- 
ად შეიძლება სამეურნეო-ეკონომიკურიც და სოციალური 
(ქართული ფეოდალური სისტემა) დასახელდეს. საქართვე- 
ლოს სხვადასხვა მხარეებს ერთმანეთის გარეშე, (ვალ- 
ცალკე არსებობა უჭირდათ. მათმა განეითარებამ უცილობ- 
ლად მოითხოვა ეკონომიკურ - სამეურნეო თვალთახედვით 
მჭიდრო კავშირები, დასავლეთ საქართველოს ეთნოგრაფი- 

ულ კუთხეებს ბუნებრივ-გეოგრაფიული და ლანდშაფტური 
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ფაქტორებიდან გამომდინარე არ შეეძლოთ დამოუკიდე- 
ბლად განვითარება. ეს განსაკუთრებით ითქმის როგორც 
სამეგრელოზსე (აქ ჭაობები ჭარბობდა), ისე აფხაზეთზე. 
აქედან გამომდინარე არაა გასაკვირი, რომ სწორედ აფხ- 
ასები აერთიანებენ მთელ დასავლეთ სამართველოს (VIII 
ს. 80-იანი წლები) და მათ აქვთ სწრაფვა ტაო-კლარ- 
ჯეთთან (სამხრეთ დასავლეთი საქართველო) ერთად სა- 
ქართველოს გაერთინებისაკენ. ასე რომ, სხვადასხვა ტერ- 
იტორიული ერთეულების პროგრესული განვითარების პი- 
რობა გაერთიანებაში და მჭიდრო სამეურნეო-ეკონომიკურ 
კავშირურთიერთობაში იყო. ქართული ეთნოსით დასახლე- 
ბული ტერიტორიების გაერთიანება ერთ ქვეყნად, როგორც 
ძე. წ. IV-III სს. (მეფე ფარნავაზის დროს), ისე X-XI სს-ში 

(ბაგრატ II-იის დროს) მოხდა არა საქართველოს ცენ- 
ტრალური პროვინციის ქართლის სხეა პროვინციების 
დაპყრობის სარჯზე, არამედ, პირიქით. განაპირა მხარეები 
მოისწრაფვოდნენ ქართლისაკენ. ეს იყო ეთნიკური ქართ- 
ველების (და არაეთნიკური ქართველებისაც) სწრაფვა ერთ 
სახელმწიფოში ცხოვრებისაკენ. ენობრივი ბარიერი პრობ- 
ლემას არ ქმნიდა. პირიქით, შეუძლებელი იყო როგორც 
მეგრელს, ისე სეანს, აფხასს და დვალს თავის მეტყველე- 
ბაზე შეექმნა დამწერლობა. ეს განეითარების ხელშემშლე- 
ლი იქჩებოდა. გაერთიანების, ერთ ერად (ნაციად) ჩამოყა- 
ლიბების გარეშე, ბუნებრივ-გეოგრაფიული, ლანდშაფტური 
პირობებიდან გამომდინარე, საქართველოს სხვადასხვა 
მხარეების ეკონომიკური და კულტურული განვითარება არ 
მოხდებოდა. 

მართალია, საქართველოს ისტორიული მხარეების- 
სამეგრელოსა და სვანეთის მცხოვრებთ საკუთარი საოჯა- 
ხო სალაპარაკო ენა ჰქონდათ, მაგრამ ისინი ყოველთვის 
თავს გაიაზრებდნენ საერთო ქართველი ერის (ნაციის) შე- 
მადგენელ ნაწილად. ამ თვალსაზსრისით ნიშანდობლივია 
და საერთო ქართული ერთობის შეგნების გამომხატველია 
XI ს-ის “სვანური ხატის” ერთი წარწერა: “ადიდენ მეფენი 
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ბაგრატოანნი”. სვანური სოფლის მიერ ამოჭრილი ეს წარ- 
წერა სსხსვა, სვანეთშივე შექმნილ საბუთთან ერთად, რო- 
მელშიც ლოცვაა აღვლენილი “ერთობილი საქართველოს” 
სიძლიერისა და კეთილდღეობისათვის, საკმაოდ ადრინდე- 

ლი ტრადიციის მქონეა. როგორც მეგრელებისათვის, ისე 
სვანებისა, დვალებისა და აფხაზებისათვის, სახელმწიფო, 
სალიტერატურო და საღვთისმეტყველო ენა ყოველთვის 
ქართული ენა იყო და მათ ისეთივე წვლილი ჰქონდათ შე- 
ტანილი საერთო ქართულ კულტურაში, რობორც სხვა 

ქართული ეთნოგრაფიული მხარეების წარმომადგენლებს. 
საყურადღებოა, რომ ქართული საისტორიო ტრადიცია 
ქართლის (ფაქტობრივად სრულიად საქართველოს) სამე- 
ფოს შემქმნელ მეფე ფარნავაზს მიაწერს ქართული დამწ- 
ერლობის შექმნასაც, რომლითაც სარგებლობდნენ ყველა 
ქართველურად მეტყველნი და რომელზედაც ქრისტიანო- 
ბის მიღების შემდეგ (IV ს. დასაწყისი) ითარგმნა ქრისტი- 
ანული სასულიერო ლიტერატურა. ქართველ მემატიანეს 
ესმის, რომ მყარი ეთნიკური ერთობის (ნაციის) არსებობი- 
სათვის ენასა, სახელმწიფოსა და საერთო ტერიტორიას- 
თან ერთად აუცილებელი ნიშანია რელიგიაც და ხაზსი ეს- 
მის იმ გარემოებას, რომ ქრისტიანობის მიღებამდე მეფე 
ფარნავაზმა ქართველებს საერთო რელიგიური სისტემაც 
ჩამოუყალიბა და ასეთ ღვთაებად თავისი სახელმწიფოს 
მკვიდრთ ის უწესებს არა ქართლის, ან რომელიმე სხვა 
ეთნოგრაფიული კუთხის ღვთაებას, არამედ უცხო ღვთაე- 
ბას არმახს, რათა ყველა ის ეთნოგრაფიული მხარე, 
რომელიც ქართლის სამეფოში შემოდის თანაბარ საწყისე- 
ბზე ყოფილიყო ერთმანეთთან. 

ქართლის (იბერიის) სამეფოს მცხოვრებთ ქართვე- 
ლი ეწოდებოდათ, მიუხედავად იმისა, ისინი ქართლის 
(იბერიის) პროვინციიდან იყენენ, თუ ქართლის სამეფოს 
სხეა ეთნოგრაფიული კუთხეებიდან. ქართული ეთნოსის 
სხვადასხვა ერთეულების ერთმანეთისაკენ ბუნებრივმა 
სწრაფვამ და ეთნოსის განეითარების ბუნებრივმა კანონ- 
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ზომიერებამ მიგვიყვანა ქართველი ერის წარმოქმნამდე. 
როგორც აღინიშნა, ქართველი ერი ჩამოყალიბდა მაშინ, 
როდესაც წარმოიქმნა ერთიანი ქართული სახელმწიფო 
მეფე ფარნავასის (ძვ.წ. IV-II სს. მიჯნა) მეთაურობით. 
მემატიანის სიტყვით, “ესე ფარნავაზ იყო პირველი მეფე 
ქართლსა შინა ქართლოსისა (ქართლოსი-ქართველთა ეპო- 
ნიმი - რ.თ.) ნათესავთაგანი. ამან განავრცო ენა ქართული, 
და არღარა ი'სრახებოდა სხუა ენა ქართლსა შინა (ამ ქარ- 
თლში მთლიანი საქართველო იგულისხმება - რ.თ.) თვინი- 
ერ ქართულისა და შექმნა მწიგნობრობა ქართული” (ქც, 

1955, გე. 26). ამრიგად, ძე.წ. IV-III სს. მიჯნაზე ქართველი 
ერის (ნაციის) ჩამოყალიბება უკვე ფაქტია. “ბარის ქართ- 

ლი ეროვნულად უკვე ჩამოყალიბებული იყო” (ბერძენიშვი- 
ლი, 1990, .გე. 252) თუმცა, როგორც ცნობილია, ეთნოსები 
და მათ შორის ერებიც მუდმივ განვითარებას განიცდიან. 
ნაცია განუწყვეტელ განვითარებაში მყოფი ფენომენია. ამ 
დროიდან მოყოლებული მუდმივ განვითარებას, თანაც აღ- 
მავალი ხაზსით, განიცდიდა ქართული ეთნოსიც (ქართველი 
ერი) ძველი წელთაღრიცხვის IV-II სს. მიჯნასე ჩამოყა- 
ლიბებული ქართველი ერი თავისი განვითარების გზაზე, 
მუდმივად იკრებდა, საკუთარ ეთნიკურ (ეროენულ) ქვაბში 
ხარშავდა იმ ქართულ ტომებს, რომლებიც ჯერ არ იყენენ 
შესული ქართველი ერის შემადგენლობაში. ამის საილუს- 
ტრაციოდ შეიძლება საქართველოს მთის ეთნოგრაფიული 
მხარეები დავასასელოთ. მართალია, მთიელები ეთნიკურ- 
ად ქართველები იყენენ, მაგრამ ერთიან ქართულ სახელმ- 
წიფოში მათი ავტონომიური ფუნქციონირება, როგორც სო- 
ციალური, ისე რელიგიური თვალსაზრისით, ნაკლებ სა- 

ფუძველს გვაძლევს, ისინი ქარველ ერში შესულებად ვი- 
გულისხმოთ მთელი ადრეფეოდალური პერიოდის განმავ- 
ლობაში. ეთნიკურად ქართველი მთიელები “შედარებით 
გვიან, განვითარებული ფეოდალური პერიოდიდან შედიან 

ქართველი ერის შემადგენლობაში. საერთოდ, ქართველი 
ერის (ნაციის) განვითარებაში ორი მნიშვნელოვანი პერი- 
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ოდი გამოიყოფა. პირველი ესაა ვახტანგ გორგასლის 
ეპოქა და მეორე - X-XI სს-ის მიჯნა, როდესაც ქართული 
ფეოდალური სამეფოები ერთ ფეოდალურ მონარქიად 
გაერთიანდნენ ქართველი ერის შემადგენლობაში შედი- 
ოდნენ აგრეთვე არაქართული ეთნოსების წარმომადგენლე- 
ბიც და თანდათან ხდებოდა ქართველი ერის თვისობრივი 
განვითარება, აღმასელა. ძე.წ. IV-III სს. მიჯნიდან ახ.წ. IV 
ს-ის დასაწყისამდე პერიოდი, ქართლის სახელმწიფოში 
ქრისტიანობის სახელმწიფო რელიგიად გამოცხადებამდე 
იყო ქართველი ერის დადგინების და განმტკიცების პერი- 

ოდი. “ქართველი სრულიად გამოკვეთილი კულტურული 
ცნება იყო და ამ მხრით ახალი სარწმუნოება “ქართვე- 
ლის” კულტურულ ჩამოყალიბებაში ახალ მომენტს ვერ 
შეიტანდა. ქრისტიანობამ მხოლოდ ის ქნა, რომ ქართული 

წარმართობის ადგილი დაიჭირა” (ბერძენიშვილი, 1990, გვ. 
383) ქრისტიანობის სახელმწიფო რელიგიად გამოცხადებ- 
ით, საბოლოოდ გამოიკვეთა ქართველი ერის კულტურუ- 
ლი იერსახე. ქართველი ერი ახალ თვისობრობაში გადავი- 
და და ის უფრო განმტკიცდა. ქრისტიანობამ ზღვარი გაავ- 
ლო ძველი და ახალი ტიპის (ფორმაციის) ქართველ ერს 
შორის. ამიერიდან ქრისტიანობა ქართველთა ეროვნულ 
რელიგიად და ქართული ეროვნული ცნობიერების (თვით- 
შეგნების) ერთ-ერთ მთავარ კომპონენტად იქცა. ქრისტია- 
ნობის მიღების შემდებ, ერთიანი ქართული კულტურა მას 
დაეყრდნო. ეს იყო ისეთი გარდატეხა, რომლის მსგავსი 
არც მანამდე და არც მას შემდეგ არ მომხდარა ქართველი 
ერის ისტორიაში. ამიერიდან ქრისტიანობა (სხეა რელიგი- 
ებთან დაპირისპირებაში) ქართველების ყველაზე დიდი 
განმსასღვრელი გახდა. ყველა ის, ვინც აღიარებდა ქრის- 
ტიანობას და წირვა-ლოცვას ქართულად ასრულებდა, 
ქართველად ითვლებოდა, მისი ეთნიკური წარმომავლობის 
მიუხედავად., ქართლად ითვლებოდა ყველა ის “ქვეყანა,” 
სადაც ჟამი ქართულად შეიწირებოდა: “ქართლად ფრიადი 
ქუეყანაი აღირიცხების, რომელსა შინა ქართულითა ენი- 
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თა ჟამი შეიწირვის და ლოცვაი ყოველი აღესრულების” 

წერდა X ს-ს ქართველი მწერალი გიორგი მერჩულე. 
უფრო მეტიც: ეთნიკურად არაქართველი, რომელიც ქრის- 
ტიანობას მიილებდა, ქართველად ითვლებოდა. VIII ს-ის 
მწერალი იოანე საბანისძე თავისი გმირის შესახებ ასეთ 
სიტყვას ხმარობს: “აბო ისმაიტელ-ყოფილისა ქართველი- 
სა”. აბო, რომელიც ეთნიკურად არაბია და სარწმუნოებ- 
ით მაჰმადიანი იყო, ქრისტიანობისათვის ეწამა. აგიოგრა- 
ფიული თხზულების ავტორისათვის მაჰმადიანი არაბი 
უკვე ქართველია, მას 'შემდეგ, რაც მან მიიღო ქართული 
აღსარება ქრისტიანობისა. აღნიშნული ეპოქა საინტერესოა 
იმ თვალსაზრისით, რომ არაბთა ბატონობის შედეგად 
მართალია, ერთიანი სახელმწიფო მოისპო და ქვეყანაში 
ახალი ფეოდალური სამთავროები წარმოიქმნა, მაგრამ 
ეკლესია ერთიანობას იცავდა, რაც გარანტი იყო ეროვნუ- 
ლი მთლიანობისა. ქართული საისტორიო წყაროებით გან- 
ვითარებული ფეოდალიზმის ეპოქაში ქართველად, ეთნიკუ- 
რად არაქართველები და არამართმადიდებელი სარწმუნოე- 
ბის მატარებელნიც ითვლებოდნენ. მთავარი იყო ესა თუ 
ის პიროვნება საქართველოს სახელმწიფოს მოქალაქე და 
ის ამ სახელმწიფოს სამსახურში ყოფილიყო. “უკვე საკმა- 
რისი არ ხდება რელიგიური მომენტი. უფრო მეტია ეროვ- 
ნული შეგნება” (ჯანაშია, 1988, გვ. 197) ასე რომ, ერის 
(ნაციის) ის გაგება არსებობდა XII ს-ის საქართველოში, 
რაკც დღეს დასავლეთის სახელმწიფოებში არსებობს. 

ქრისტიანობის მიღებით დადასტურდა, რომ ქარ- 
თულ ეთნოსს ტომობრიობის ეტაპი დიდი ხნის განელილი 
ჰქონდა. ქრისტიანობა სომ განვითარებულ საზოგადოებაში 
ვრცელდებოდა, ისეთ საზოგადოებაში, რომელშიც საზო- 
გადოებრივი წყობილება წინ იყო წასული, სადაც ერი 
(ნაცია) იყო ჩამოყალიბებული, ანდა ამის წინაპირობა 
მომზადებული იყო. “ქრისტიანობის გავრცელება და ოფი- 
ციალურ კულტად მიღება, შედეგი იყო არა რომელიმე 
მქადაგებლის მოღვაწეობისა, არამედ ქვეყნის სოციალური, 
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ეკონომიკური და კულტურული განვითარებისა” (სინ, 19713, 
გვ. 67). 

ქრისტიანობის მიღებამდე ქართველების ერად ჩამო- 
ყალიბება ჩანს იქიდანაც, რომ ქართულ ეროვნულ ორგა- 
ნიზმში პრობლემას არ წარმოადგენდა უცხო ეთნოსთა მი- 
ღება. ქართველად გაიზრებოდა არა მხოლოდ ნაოესავით 
ქართველი (სისხლით ნათესავი), არამედ, ნათესავით არა- 

ქართველიც, ვინც ქართული პოლიტიკურ-კულტურული 
ერთობის წევრი იყო. ამიერიდან, “ნათესავით ქართველში” 
მხოლოდ სისხლით ქართველი როდი იგულისხმებოდა, 

არამედ ყველა, ვისი დედაენაც უკვე ქართული იყო და 
ქართული კულტურის ნაწილად თვლიდა თავს. მკელე- 
ვართა სამართლიანი დაკეირვებით უკვე ადრეული პერიო- 
დიდან ტერმინი “ნათესავი” დლევანდელ ტერმინს “ერს” 
(ნაციას) შეესატყვისებოდა (ბერძენიშვილი, 1990, გვ. 288- 
289; დ. მელიქიშეილი, 1997). ამ თვალსაზრისით ნიშანდობ- 
ლივია ქართული წყაროების მონათხრობი მირიან მეფის 
შესახებ, რომელმაც IV ს-ის დასაწყისში საქართველოში 
ქრისტიანობა სახელმწიფო რელიგიად გამოაცხადა. ცნო- 
ბილია, რომ მირიანი სპარსი იყო. ქასრე სასანიანმა “მისცა 
ქართველთა მეფედ ძე მისი და დასუა მცხეთას”. “და 
აღიზარდა მირიან მსასურებასა მას შინა შყდთა მათ კერ- 
პთასა და ცეცხლისა ხოლო შეიყუარნა ქართველნი და 
დაივიწყა ენა სპარსული და ისწავა ენა ქართული” (ქც. 
1955, გვ. 64, 65) ამრიგად, ქრისტიანობამდელი ხანის ქარ- 

თველი იყო “გამოკვეთილი ეროვნულ-კულტურული მთლი- 
ანობა”, “აქედან ქართველი ამ კულტურის მატარებელი 
ადამიანი. ამრიგად, უცხო, არაქართული ჩამომავლობის 
ადამიანი შეიძლებოდა გამხდარიყო ქართველი. ასეთი იყო 
მირიან” (ბერძენიშვილი, 1990, გე. 378). 

ქართველი ერის შესახებ განსაკუთრებით მნიშვენე- 

ლოქეანია ენის საკითხი. ცნობილია, რომ ქართველი ერის 
შემადგენლობაში ოდითგანვე შედიან ზანები (მეგრელები) 
და სვანები. ასევე ქართველი ერის განუყოფელი ნაწილი 
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არიან წოვა-თუშები. ასევე იყვნენ ისტორიულად აფხაზები 
და დვალები. მათთვის ისტორიის მთელ მანძილზე ქართუ”- 
ლი ენა იყო სახელმწიფო ენა, ლიტერატურული ენა, საღ- 
ვთისმეტყველო ენა, საურთიერთო ენა. მართალია, ლინგვი- 

სტური თვალსაზრისით სვანური და მეგრული ეჩნებია (ქარ- 
თველური ენები) (თუმცა უკანასკნელ ხანს ენათმეცნიერთა 
ნაწილი მეგრულსა და სვანურს არა ენებად, არამედ დია- 
ლექტებად მიიჩნევს - ტ. ფუტკარაძე, თ. გვანცელაძე, რ. შე- 
როზია), მაგრამ სოციოლინგვისტური თვალსაზრისით ისი- 
ნი უთანაბრდებიან ქართული ენის სხვადასხეა დიალექ- 
ტებს (ჯორბენაძე, 1995, გე. 20; ონიანი, 1997; ფუტკარაძე, 

1997; ქურდიანი, 1997) სამართლიანობა მოითხოვს აღინიშ- 
ნოს, რომ იგივე მოსაზრება უფრო ადრე გამოთქმული იყო 
რუსულ საბჭოთა ეთნოგრაფიულ ლიტერატურაში (ს. არუ- 
თინოვი): “II0ყXM 806 31+0Cთ00M6I LCV3MMC#%000 3XVIIMM0Cმ, +.6. IVICმ, 

0003I+მI0LIMC CC69 L0CV3ML2MM, L2M 8 I 0XV/3MM, –+2M M 32 66 ი 060 2MVი 
”08009I ”წგ ტლ0მ3MV9IMნI 1VMმი6ლმX M ი0300მX L06V3MIICM01L0 
(«მიIVI6CICI0C) 9#36ICმ. II00CM6 X000, II606IM 09 CV65XIM96CMIMX 

IიVიი, #-მ2XVX, M2X M6”00/6I, C89LLI, 8 66II1V თI09ხ3VI0IC9 #3სIX2MM, 
60M6C VMIV9V M6MCC ლ019MმM6V9V0 ლ00/C+86CIIIხIMIM Vი0V3MIICM0MMV. C 

წI9C8MCIVVCCM0M X0VMM 306CLM# 66CC000M0, 90 310 0006LI6 #§3ხIMM, 
MM6CI0MIM 72X6 C060X8CIIILI0C6 8VX0CCIMV66 MMმICIIIVI06C VX6MლC8V6. 
ხMI0 MX 0CVMI70იMM 00C03I(2I0+ C069 LCV3MVI2MM M 0C06ხ6IX 5CC0 34 

#3ხIXM# 86 06C)IVXXM820+, Xმ% M-I0 C CVIIMIII0II2I6VC0CM, 3+8000LIV27ხ- 
#0M 109% 306% XX 006 0მ8V2გ 00IIV თი მ89090IX MMგM6CV00C8 L0V3Mხ- 
CM000 936IMმ, IXCM 60906 910 0 X0CმMILCM4 M606 8 #X00I6/Iმ2X I 0V3MM 
CLI0MXM 866 MX 1I10CM16IIM 8IIმ,ICI0I M IIIVII60მIV0Iნ6IM L00Mმ1M4811ხ1IM 
LI6V3MVCLVMM #3სIX0CM” (ეთნიკური..., 1987, გვ. 45). 

ისტორიული თვალთახედვით იგივე შეიძლება 
ითქვას აფსაზებისა და დვალების შესახებ. ქართული სა- 
ისტორიო წყაროებით აშკარაა, რომ ფეოდალური პჰპერი- 
ოდის აფხასი და დვალი (ეს უკანასკნელი XVII ს-ში, რო- 
გორც ცალკე ინდივიდუალური ერთეული, ქრება) ისეთივე 

ქართველად გაიაზრებოდა, როგორც საქართველოს სხვა 
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ისტორიულ-ეთნოგრაფიულ რეგიონში მცხოვრები ქართვე- 
ლები. მათაც თაევისი საკუთარი საოჯახო ენა ჰქონდათ, 
მაგრამ ცხოვრობდნენ რა ქართულ სახელმწიფოში, მათთ- 
ვისაც საურთიერთო, სახელმწიფო, საღვთისმეტყელო, 
კულტურის ენა ქართული ენა იყო. ნაციის აღმნიშვნელ, 
ადრეულ ქართულ ტერმინს თუ მოვიშველიებთ, ისინიც 
ისეთივე ნათესავით ქართველები იყვნენ, როგორც სხვადა- 
სხვას ისტორიულ-ეთნოგრაფიულ მხარეებში მცხოვრები 
ქართლელები, კახელები, იმერლები, სამცსხელები, ჯავახე- 
ბი, გურულები, კლარჯელები, აჭარლები და სხვ. ეთნო- 
ლოგიურ სამეცნიერო ლიტერატურაში აფხაზები ქართვე- 
ლი ერის ასოცირებულ წევრებად არიან მიჩნეული (არუ- 
თინოვი, 1989, გვ. 30, თავდაპირველად, აფხაზები ქართველ 
სალხთან იყვნენ ინტეგრირებულნი, მაგრამ გვიანშუასაუ- 
კუნეებიდან, ისტორიული მოვლენებიდან გამომდინარე, ეს 
ინტეგრაცია შეწყდა და სხვადასხვა ფაქტორების გამოი- 
სობით, ისინი დღეს ცალკე, მცირე ეთნოსად არიან ჩამო- 
ყალიბებული, რომელთაც აქვთ ტენდენცია ერად ჩამოყა- 
ლიბებისა, მაგრამ საამისოდ მათ რამდენიმე მნიშენელო- 
ვანი კომპონენტი არ გააჩნიათ. აფხაზეთსა და აფხაზებს 
განსაკუთრებული როლი უკავიათ საქართველოსა და ქარ- 
თული ეთნოსის (ქართველი ერის) ისტორიაში. აფხაზეთი 
ქართული სახელმწიფოს ნაწილი იყო და ის მთლიანად 

მოქცეული იყო ქართულ კულტურულ წრეში. საქარ- 
თველოს სახელმწიფოს ერთ მონარქიად გაერთიანებამდეც, 
ყოველ შემთხვეევაში, VIII-IX საუკუნეებიდან უცილობლად 
აფხაზეთში, სახელმწიფო, მწიგნობრობისა და საეკლესიო 
ენა იყო ქართული. აფხასთა მთავრებმა მთელი დასავლეთ 
საქართველოს გაერთიანებაც შესძლეს, რის გამოც საის- 
ტორიო წყაროები დასავლეთ საქართველოს აფხაზეთის 
სახელით მოიხსენიებენ. ისინი ერთ-ერთი აქტიურნი იყენენ 
საქართველოს ფეოდალური მონარქიის გაერთიანების 
საქმეში. 

ქართულ ენასა და ქართულ კულტურას თავისი 

16



წამყვანი როლი არ დაუკარგაეს მაშინაც, როდესაც გაერ- 
თიანებული საქართველოს დარღვევის შემდეგ, აფხაზსთა 
სამთავრო წარმოიშვა (XVII ს). ეკლესიურად აფხაზეთი 
მთელ დასავლეთ საქართველოსთან ერთად (იმერეთი-სა- 
მეგრელო-გურია) ერთ მთლიან ერთეულს წარმოადგენდა, 
ერთი საეკლესიო ქართული ენით. ქართული ენა იყო სამ- 
თავრობო დაწესებულებათა და მწიგნობრობის ენა. აფხა- 
ზეთში შემორჩენილი ფეოდალური ეპოქის ყველა მატერი- 
ალური კულტურის ძეგლი ქართულია და ქართული წარ- 
წერებით არის დამშვენებული. XIX საუკუნეშიც აფხაზე- 
თის მთავრის კანცელარია ქართულად მუშაობს. ქართული 
ენა რომ საერთოდ გავრცელებული იყო აფხაზეთში, ამას 
ადასტურებს ის ფაქტი, რომ 1714 წელს კუნძულ მალტაზსე 
ქართველ მწერალსა და ლექსიკოგრაფს სულხან საბა 
ორბელიანს ხვდება აფსაზი ტყვე, რომელიც ქართულად 
ლაპარაკობდა. ასე რომ, მართალია, აფხაზებს საკუთარი 
საოჯახო სამეტყველო ენა ჰქონდათ, მაგრამ ქართული 
მათთვის მეორე, კულტურის ენა იყო. დღევანდელი აფხა- 
ზეთის ტერიტორიაზე აფხასები თანაცხოვრობდნენ ქართ- 
ველთა ეთნოგრაფიული ჯგუფის სხვადასხვა წარმომად- 
გენლებთან (მეგრელები, სვეანები) ერთად. საკუთრივ აფ- 
ხასების განსახლების არეალი ახალი ათონის ჩრდილო- 
დასავლეთით იყო. ქართველები მათ ყოველთვის ეთნონიმ 
“აფხასით” მოიხსენიებდნენ და აფხაზსების ჩამოთვლა ქარ- 
თულ საისტორიო წყაროებში ხდებოდა ქართველთა სხვა 
ეთნოგრაფიული ჯგუფების გვერდით. მაგალითისათვის 
შეიძლება თამარ მეფის (1184-12133 წწ) ისტორიკოსის 

თხზულებიდან ერთი ნაწყვეტი მოვიყვანოთ. თამარ მეფე 
დიდ დარბაზობას აწყობს. აღმოსავლეთიდან სტუმრები 
მოდიან და როდესაც ისინი თბილისს უახლოვდებიან, მათ 
წინ ქართეელთა ლაშქარი მიეგებება ქართველთა ამ 
ლაშქარში ყოფილან “ჰერნი და კახნი. შემდგომად ქართ- 

ველნი (ე.ი ქართლელები-რ.თ. და შემდგომად მესხნი და 
თორელნი, შავშ-კლარჯ-ტაოელნი, შემდგომად სომხითარ- 
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ნი; შემდგომად აფხასნი და სუან-მეგრელ-გურულნი თანა 
რაჭა-თაკუერ-მარგველითურთ” (ქც, 1959, გვ. 65). 

ნიშანდობლივია ერთი ფაქტი. გვიანფეოდალური პე- 

რიოდის “ქართლის ცხოვრების” ერთ-ერთი გადამწერი, იქ 
სადაც საუბარია მეფე ლაშა-გიორგიზე, შემდეგ ჩანართს 
აკეთებს, რომ ლაშა “ითარგმნების აფსართა ენითა “ქუევ- 
ნის მანათობელად” (ქც, 1959, გვ. 151). აქ “აფხაზის” ნაცე- 
ლად ჩნდება ეთნონიმი “აფსარი” (აფხაზთა თვითსახელწ- 
ოდება “აფსუა”-დან). ჩანართის ავტორის მიერ “აფხაზის” 
ნაცვლად “აფსარის” ხმარება შემთხვევითი არ იყო, რად- 
გან გვიანფეოდალურ პერიოდში, კერძოდ, XVI-XVII სს-დან 
აფხაზის შინაარსი შეიცვალა. ისინი კულტურულად უკვე 

შეცვლილნი იყვნენ. ადრეული აფხაზები ქართული კულ- 
ტურის ერთ-ერთი შემქმნელნი, კულტურულ-ისტორიული 
თვალსაზრისით ქართველები იყვნენ. გვიანდელი აფხაზები 
კი ამ თვალსაზრისით ადრინდელი აფხაზებისაგან განსხ- 
ვავდებოდნენ, პირველ რიგში მათი ქრისტიანობისაგან მიქ- 
ცევის თვალსაზრისით. ადრინდელი აფხაზი თუ მიწათმოქ- 
მედი და ქრისტიანი იყო, რომლისათვის ქართული კულ- 
ტურა და ენა სისხლხორცეული იყო, მოგვიანო პერიოდის 
აფხაზი წარმართი და მეცხოველე გახლდათ, რაც მძირითა- 
დად ჩრდილოეთ კაეკასიიდან მოსახლეობის ახალი მიგრა- 
ციული ნაკადების გადმოსელის შედეგი იყო. ე.ი. აფხაზე- 
თის მოსახლეობის გაუცხოვება მას შემდეგ მოხდა, რაც 
მოსახლეობა შეიცვალა. ჩრდილოეთ კაევეკასიიდან მიგრირე- 
ბული სხვა კულტურისა და მენტალიტეტის მოსახლეობა 
დანარჩენ საქართველოსთან სამეურნეო-კულტურულ კავ- 
შირებს მეკობრეობას არჩევდა. გაუცხოებას ხელს უწყობ- 
და აგრეთვე საგარეო ფაქტორი და ფეოდალური სეპარა- 
ტიზმიც. გვიანდელი პერიოდის ჩანართის ავტორი კარგად 
გრძნობდა ქართული კულტურული სამყაროსაგან აფსაზე- 
ბის გაუცხოებას და სწორედ ამიტომ მათ აღსანიშნავად 
ხმარობს არა ქართულ ეთნონიმს აფხაზს, არამედ აფხაზ- 
თა თვითსახელწოდების აფსუას ვარიანტს აფსარს. 
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სულხან-საბა ორბელიანი, როდესაც აღნიშნავდა 
კუნძულ მალტაზე აფხაზის მიერ ქართულის ცოდნას, აფ- 
ხასებსაც ქართველებად თელიდა, მიუხედავად იმისა, რომ 
მათ თავიანთი საოჯახო სალაპარაკო ენა ჰქონდათ. ავტო- 
რი წერს, რომ კუნძულ მალტასე ოსმალთა ტყვეობიდან 
განთავისუფლებულთა შორის “ქართველებიც ვნახე: სოგი 
აფსაზი, ზოგი იმერელი, გურული, მეგრელი. ენა ისევ კარ- 
გად იცოდნენ.” 

ასე რომ, გვიანშუასაუკუნეებში (XVI-XVII სს-დან) 
“შეიქმნა ახალი აფხაზსეთი” (ბერძენიშვილი, 1990, გვე. 610) 
და ამ ახალი აფხაზსეთისა და აფხაზების შემადგენლობაში 
მსოლოდ ძველი აფხასები როდი შედიან. ლომის წილი 
ახალ აფხაზებში ჩრდილოეთ კავკასიიდან მიგრირებულ 
ადიღეურ ტომებს უძევთ და ამ ახალ აფხაზსებში მიგრანტ 
ჩრდილოეთკაეკასიელებს თავისი წილით არც ქართველები 
(ძირიოადად მეგრელთა ეთნოგრაფიული ჯგუფის 
წარმომადგენლები) ჩამორჩებიან მიუხედავად ახალი 
აფხაზების შექმნისა, აფხაზი ფეოდალის სახლი “ქართუ- 
ლიას” და ეს ასეა არა მსოლოდ ქრისტიანობის თვალსაზ- 
რისით, არამედ საერთო კულტურის თვალსაზრისით. სა- 
შუალსაუკუნეების აფსასეთში არ არსებობდა ფეოდალუ- 
რი კულტურა გარდა ქართულისა, გარდა ვეფსისტყაოსნის 
კულტურისა..” (ბერძეჩნიშვილი, 1990, გე. 610, 611). ამ თვალ- 
საზრისით ნიშანდობლივია ალექსანდრე შარვაშიძის პრო- 
ტესტი: “ჩ IM6 26X23CMXMM, გ L0XV3MIMICMIMM MXIIM3ს...” 

გვიანფეოდალურ პერიოდამდე ეთნიკური პროცესე- 
ბი საქართველოში აღმავალი ხაზით ვითარდებოდა. ერთი- 
ანი ქართული ეთნოსი (ქართველი ერი) ინტენსიურად ის- 
რუტავდა სხვადასხეა ტერიტორიულ და ეთნიკურ ერთეუ- 
ლებს. ის ფართოვდებოდა და თვისობრივად იცევლებოდა: 
“ქართველი ერი წარმოშობით რთული შემდგენლობისა 
არის, თავისი ტომობრივი წარმოშობის მიხედეით მასში 
შედიან არა მარტო ერთი ტომის შვილები, არამედ მონა- 
თესავე სხვეა ტომის შვილები და გარდა ამისა, აგრეთვე, 
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სხვ ტომის შვილებიც შეიძლება პირდაპირ ითქვას 
გადაჭჯრით იმის ”შესახებ, რომ ყველა მნიშვნელოეან ერ- 

თეულს კავკასიაში თავისი წვლილი უძევს ქართულ 
ეროვნებაში” (ჯანაშია, 1988, გვე. 187). 

ეთნიკური ისტორიის თვალსაზრისით უკვე აღარა- 

ფერს ნიშნავდა ის, რომ ერთიანი ქართული სახელმწიფო 
ხშირად იშლებოდა. ეს იყო შედეგი ფეოდალური საზო- 
გადოების განვითარებისა და საგარეო ფაქტორისა. სამე- 
ფო-სამთავროებად დაშლილი საქართველო მაინც ერთიანი 
(ერთი) სამყარო იყო ერთი საღვთისმეტყველო, სახელმწი- 
ფო და ლიტერატურული ენით, ერთი კულტურით. “არავი- 
თარი ტომობრივი დამოუკიდებლობისათევის ბრძოლა ფეო- 
დალურმა საქართველომ არ იცოდა. ფეოდალები “საქართ- 
ველოს” განსახიერება იყვნენ. ფეოდალი თუ სეპარატისტუ- 
ლად განწყობილი იყო, ის ამოდიოდა არა მისი საფეოდა- 
ლოს კულტურული (ტომობრივი) თავისებურებების ფაქტი- 
დან, არამედ საკუთარი ფეოდალური, სამეურნეო, პოლიტი- 
კური ინტერესებიდან. ამას მოწმობს ის გერემოება, რომ 
არც ერთი პოლიტიკურად დამოუკიდებლობამოპოვებული 
ფეოდალი არ ცდილა ქართული ფეოდალური კულტურის 
უარყოფას და მის ნაცელად ძველის (წინაფეოდალური 
კულტურის) აღდგენას, ან ქართული ენისა და ვეფხისტყვა- 
ოსნის კულტურის უარყოფას” (ბერძენიშვილი, 1990, გე. 
416). 

გვიანშუასაუკუნეებში ერთიანი ქართული სახელმ- 
წიფოს დაშლამ და საგარეო ფაქტორმა ქართველთა ეთნი- 
კური ისტორიის აღმასვლითი პროცესი შეაჩერა და სოგი- 
ერთ ისტორიულ-ეთნოგრაფიულ მხარეში რამდენიმე ხნის 

შემდეგ ნელ-ნელა დაიწყო ქართველი ერის დეზინტეგრა- 
ციული მოვლენები. ამ დეზინტეგრაციულმა მოვლენებმა 
ქართველი ერი საბოლოოდ ეერ აღგავა, რაც ფაქტორთა 
მთელმა რიგმა განაპირობა. გეოგრაფიულ ფაქტორთან 
ერთად გარკვეული როლი ითამაშა იმან, რომ ქართველი 
ერი უაღრესად მყარი ეროვნული ერთეული (ორგანიზმი) 

20



იყო მძლავრი კულტურით. ამ მძლავრი ეთნიკური კულტუ- 
რის მოშლა არც ისე ადვილად დასაძლევი აღმოჩნდა ქარ- 
თველთა მტრებისათვის. თუმცა გვიანშუასაუკუნეებში მას 
საგარეო ფაქტორის გამო ფრთები აქა-იქ ჩამოემტერა: 
“ნაციონალურ-კულტურული ერთობის შეგნება არ გამქრა- 
ლა საქართველოში გაერთიანებული ქართული სახელმწი- 
ფოს დაშლის შემდეგაც, არ გამქრალა იგი ქვეყნის უაღ- 
რესი სამეურნეო და პოლოტიკური დაცემის პერიოდშიც 
კი” (ჯანაშია, 1988, გე. 193). 

ერთიანი ქართული ეროვნული ცნობიერება (თვით- 
შეგნება) კარგად ჩანს 1790 წელს ქართეელი მეფეებისა და 
მთავრების მიერ დადებულ მოკავშირეობის ტრაქტატიდან: 
ჩვენ-ქართლის, კახეთის, იმერეთის, ოდიშის ანუ სამეგრე- 

ლოს, გურიის, მთელი ზსემო და ქვემო ივერიის მფლობელ- 
ნი, ერთმორწმუნე და ერთ ენაზე მეტყველი, ერთიანი კა- 
თოლიკური აღმოსავლური ეკლესიის შვილნი, მივედით იმ 
კეთილ ასრამდე, რომ დავამკვიდროთ ჩეენს სამშობლოში 
მშვიდობა, გავავრცელოთ მასში აღიარებული სარწმუნოე- 
ბა, აღვადაინოთ სიყვარული, რასაც გვიქადაგებს ჩვენ 
ქრისტიანული ენა და მჭიდრო ნათესაური კავშირი. 

ერთიანი სამეფოს დაშლის შემდეგ (XV ჭს. 
დასასრული) ქართული სამეფო-სამთავროები საქართვე- 
ლოებად იწოდებოდა. პოლიტიკური დაშლის შემდეგ რამ- 
დენიმე საქართველო გაჩნდა. “დაშლის “'შემდეგ საქართვე- 
ლოები დარჩნენ მესხეთსა და კახეთ-ჰერეთში, ქართლში, 
იმერეთში, გურიაში და ოდიშ-აფსასეთში. და ეს არა 

მარტო სახელად, არამედ საქმიან შინაარსიანად” (ბერძე- 
ნიშვილი, 1990, გვ. 190). “მართალია, ყველაზე ადრე ქართ- 
ლია ძველი საქართველოს მემკვიდრე და ამიტომ უპირა- 
ტესად შას უნდა ეწოდოს “საქართველო”, მაგრამ სხვა თე- 
მებსაც ხომ უპევთ წილი ამ მემკვიდრეობაში! მაშასადამე, 
მარტო ქართლი კი არ არის საქართველი, სსვა კუთხეები- 
დანაც თითოეული საქართველოა. ასეთი “მრავლობის” შე- 
განებიდან იბადება უჩვეულო ფორმა: “საქართველონი” ანუ, 
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“საქართველოები”: “როდესაც საქართველონი იყო ხელმწი- 
ფის ერთისა” ამბობს რუსთაველის ეპოქის შესახებ თეი- 
მურაზს მეორე” (ჯანაშია, 1988, გე. 56). 1722 წლის ერთ-ერთ 
საბუთში კი ვკითხულობთ: “ყოველთა შვიდთავე საქართ- 
ველოთა მეპატრონენი”, XVIII ს-ში საქართველოსა და 
ქართველების აღსანიშნავად აღორძინებული იქნა ანტიკუ- 
რი ტერმინები ივერია და ივერიელნი. 1790 წლის სელშეკ- 
რულებას, რომელიც საქართველოს სამეფო-სამთავროების 

მესვეურებმპა დადეს, ეწოდება “ტრაქტატი ივერიელთა 
მეფეთა და მთავართაგან დამტკიცებული..” საბუთში საზი 
ესმის ქვემო ივერიელთა (დასავლეთ ქართველების) და შე- 
მო ივერიელთა (აღმოსავლეთ ქართველების) ერთმორწმუ- 
ნეობას, საერთო ენის მქონებლობას. სისხლით ნათესაობ- 
ას, საერთო ისტორიის ქონას (ისტორიის მახსოვრობას). 

“კოველთა ივერიის” მეფე-მთავრები გამოსთქვამენ წა- 
დილს, “რათა არა განყოფილ იქნას საუკუნოდ ერი.” 

ერთიანი სამეფოს დაშლის შედეგად ქართულ სამე- 
ფო-სამთავროებში სალიტერატურო ენას ქართული ენა 
წარმოადგენდა, მათ შორის, იქაც, სადაც საკუთარი საო- 
ჯ«ახო სამეტყველო ენა ჰქონდათ. XVIII ს-ის პირველი ნა- 
ხევრის ქართველი ისტორიკოსი ვახუშტი ბაგრატიონი 
(1973, გე. 793) წერდა: “ხოლო რაოდენნი ქვეყანანი ანუ ად- 
გილნი დავსწერეთ მთათა, ბართა ანუ კავკასითა შინანი- 
საქართველოსანი, გარნა თუ აქუთ ზოგთა ენა სხუა, თკსნი 
საკუთარნი, არამედ წიგნი არცა ერთსა რომელსავე აქუს, 
თკნიერ ქართულის წიგნისა საკუთრად. ეახუშტი იმასაც 
ბვეუბნება, რომ მოუხედავად საქრთველოს სხვადასხვა სა- 
მეფო-სამთავროებად დაშლისა და ზოგიერთ მათგანში 
დამპყრობთა გაბატონებისად საქართველოს, რომელი 
კუთხის წარმომადგენელსაც გინდათ კითხოთ რა 
რჯულისა, ე.ი. რა ეროვნებისა ხარ, გიპასუხებენ, ქართვე- 
ლიო: “პირველი, უკეთუ ჰკითხო ვისმე ქართლსა ანუ იმერ- 
სა (იმერში დასავლეთ საქართველოს მცხოვრები ყველა 
ეთნოგრაფიული ჯგუფი იგულისხმება რ.თ.), მესხსა და 
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ჰერკახსა რა რჯული ხარ, წამს მოგიგებს: “ქართველი”. 
მეორედ, არს ამათ ყოველთა წიგნი და ენა ერთი-იგივე 
ფარნაოს პირველისა მეფისაგან ქმნული. და ჰკითხო რო 
წინათქმულთა მათ კაცთა: “რა ენა და წიგნი უწყი, მოგ- 
იგებს მყის: “ქართული” რამეთუ არა იტყვს, არცა რჯუ- 
ლსა, ენასა და წიგნსა იმერთასა, ანუ მესხთა და .,ჰერ-კახ- 
თასა, არამედ ქართულსა” (გვ. 291-292). ვასუშტი კარგად 
ახასიათებს ერთიან ქართულ ხასიათს, ქართულ ბუნებას, 
თვისებებს (ქართველთა ნათესავის ანუ ქართველი ერის 
დახასიათება ადრეული პერიოდის არაერთ ქართულ წყა- 
როშიც გვხვდება მაგალითად, XI ს-ში ანტიოქიის პატ- 
რიარქთან კამათისას ქართული ეკლესიის ავტოკეფალო- 
ბის უფლებამოსილებაზე გიორგი ხუცესმონაზონი ეუბნება 
მას, რომ ქართველთა ნათესავი (ერი, ნაცია) წრფელი და 
უმანკო ბუნებისა არის) თუმცა ვახუშტი იმასაც კარგად 
შენიშნავს, რომ ერთიანი სამეფოს დაშლის შემდეგ, საგა- 
რეო ფაქტორთა ზჭზემოქმედების გამო, შეიცვალა სხვადას- 
ხვა კუთხის ქართველთა წესი და რიგი. აქა-იქ ოსმალურმა 
და ყიზილბაშურმა რიგმა და წესმა დაიწყო დამკვიდრება. 

გვიანშუასაუკუნეებში ქართველ ერში მომხდარი 
დეზინტეგრაციული მოვლენები ძირითადად ორი მიზეზით 
იყო განპირობებული: ა) ქართეელთა შორის სხვადასხვა 
სარწმუნოების გავრცელებით და ბ) ქართველთა საცხოვ- 
რისში (განსახლების არეალში) უცხო ეთნიკურ ერთეულ- 
თა ჯგუფური შემოსახლებით და შესაბამისად ქვეყნის 
სხვადასხვა ნაწილში ეთნოდემოგრაფიული სიტუაციის 
შეცვლით. დეზინტეგრაციული მოვლენები განხორციელდა 
საქართველოს ჩრდილოეთ ნაწილში, სადაც XVI-XVII სს- 
ში მოსული უცხო ეთნოსების გარემოცვაში ქართველთა 
გარკვეული ჯგუფები გააფხასდნენ (საერთოდ, აფხაზთა 
ქართველთა კულტურული სამყაროსაგან მიქცევა მოხდა), 
გაოსდნენ და გალეკდნენ. ისტორიაში ცნობილია, აგრეთვე, 
ქართველთა გათათრება-გათურქების (სამცხე, ჯავახეთი, 
ტაო, კლარჯეთი, შავშეთი, კოლა, არტაანი, აღმოსავლეთ 
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კახეთი), გაგრიგორიანება-გასომხების (ჯერ ქვემო ქართ- 
ლი, შემდეგ შიდა ქართლი და კახეთი), “გაფრანგების” 
(კათოლიკური სარწმუნოების მიღების) არა ერთი შემთხვე- 
ვა, რის ძირითადი მისესი არამართლმადიდებლურ სარწ- 
მუნოებაზე გადასვლა იყო. 

ქართველი ერის დეზსინტეგრაციული მოვლენები, 
რომლებიც გვიანშუასაუკუნეებში დაიწყო, XIX საუკუნე- 
შიც გრძელდებოდა. ეს პროცესი ემთხვევა საქართველოს 
ერთიანი სახელმწიფოს დაშლას, ქეეყნის დაქუცმაცებასა 
და სახელმწიფოებრიობის დაკარგვას. XIX ს-ში მეფის რუ- 
სეთი ქართველი ერის (ნაციის) სხვადასხვა ეთნოგრაფიულ 
ჯგუფებს ცალკე ხალხებად (ყმიიიხ0თხ-ებად) აცხადებდა. 
1886 წელს შედგენილი საოჯახო სიების მიხედეით ასეთ 
ცალკე “ნაროდნოსტებად” არიან გამოცხადებული: მეგრე- 
ლები (მეგრელები და ლაზები), სეანები, აჭარლები, გურუ- 
ლები, ფშაველები, თუშები, ხევსურები, მთიულები. ნიშან- 
დობლივია, რომ დღევანდელი აფხასეთის ტერიტორიაზე 
მცხოვრები მეგრელები ცალკე “ყმიიიყილს” -ად სამურ- 
ზაყანოელებად არიან ჩაწერილი. მართალია, რუსეთის იმ- 
პერიაში საქართველო ტერიტორიულად გაერთიანდა, მაგ- 
რამ ხდებოდა ქართველი ხალხის სულიერად გათიშ;ვა. 
ოფიციალურად აღარსად არ იხსენიებოდა ქვეყნის სახელი 
“საქართველო”. ქართულ ეკლესიას წაერთვა ავტოკეფა- 
ლია (1811) და აიკრძალა ქართული წირვა-ლოცვა. ქართუ- 
ლი მართლმადიდებელი ეკლესია რუსული მართმადიდებე- 
ლი ეკლესიის ნაწილად იქცა. სკოლებიდან განიდევნა ქარ- 
თული ენა. ქართველი მაჰმადიანები არაქართველებად გა- 
მოცხადდნენ. ცარიზმს მათდამი ჰქონდა დიფერენცირებუ- 
ლი მიდგომა. აჭარასა და ართვინის მხარეში მცხოვრები 
ქართველი მაჰმადიანები 1886 წლის საოჯახო სიებში თუ 
ყგიიე80თიხ-ის გრაფაში ქართველებად არიან ჩაწერილი, 
სამცხე-ჯავახეთის მაჰმადიანი ქართველები-თურქებად. 
XIX ს-ში ეს უკანასკნელნი საბოლოოდ ჩამოშორდნენ ქარ- 
თულ ეთნიკურ სამყაროს და მიკუთვებული იქნენ თურქუ- 
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ლი ეთნოსისადმი. თუმცა ისინი თურქებად არ გაიაზრებ- 
დნენ თავს და მათგან გასამიჯნაეად თავის თაევს “იერ- 
ლის” (ადგილობრივს) უწოდებდნენ. ისინი ის მაჰმადიანი 
ქართველები არიან, რომლებიც ახლა “თურქი-მესხის” ეთ- 
ნონიმით არიან ცნობილი. ამავე დროს, ხელი ეწყობოდათ 
მაჰმადიან ქართველებს, რომ დაეტოვებინათ საქართველო 
და თურქეთში გადასახლებულიყვნენ. საბჭოთა ხელისუფ- 
ლების დროს (XX ს-ის 30-იანი წლები) სამცხე-ჯავახეთის 
მაჰმადიანი ქართველების თხოვნას, მათთვის ქართული 
სკოლების გახსნის შესახებ, უარი ეთქვათ. ამ ფონზე კი 
ფრიად ალოგიკურია იოსებ სტალინის და საბჭოთა მეცნი- 
ერების მტკიცება, რომ ქართველები ერად რუსეთის იმპე- 
რიაში XIX ს-ის მეორე ნახევარში წარმოიქმნა, მაშინ, რო- 
დესაც მას წაერთვა ერისათვის (ნაციისათვის) დამახასია- 
თებელი ისეთი მახასიათებლები, როგორიცაა ტერიტორია, 
სახელმწიფოებრიობა, სახელმწიფო ენა, ეთნიკურად ააჭ- 
რელა საქართველო. 

ქართველ ერში დესინტეგრაციული პროცესები ძი- 
რითადად XX ს-ში შეწყდა, მას შემდეგ, რაც საქართვე- 
ლომ სახელმწიფოებრიობის რაღაც ფორმა მიიღო, ფაქტი- 
ური ავტონომიის სახით საბჭოთა რუსეთის იმპერიაში. XX 
ს-ში საქართველოში თავი იჩინა ეთნიკური პროცესებისა- 
თვის დამახასიათებელმა აღმავალმა ხა'სმა-ინტეგრაციულ- 
მა მოვლენებმა. ამდენად, ქართული ეთნოსის (ქართეველი 
ერის) პროგრესული განვითარების ძირითადი პირობა სა- 
ხელმწიფოებრიობაა თუმცა, დღეს თითქმის რეალური 
სახელმწიფოებრიობის პირობებში, თავი იჩინა რამდენიმე 
საშიშმა მოვლენამ, რომლებმაც “შეიძლება სერიოზული 
ზიანი მიაყენონ ქართულ ეროვნულ ორგნიზმს. ესენია: ა) 
საქართველოს ტერიტორიული მთლიანობის დროებით 
დარღვევა, რასაც იმავდროულად ერთიანი კულტურული 
სივრცისა და პროცესის რღვევაც მოჰყვა,; ბ) ქართველთა 
ინტენსიური ემიგრაცია; გ) სხვადასხეა რელიგიური სექტე- 
ბის სწრაფი გავრცელება და დ) ზოგიერთი უცხოური (და- 
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სავლური) ცხოვრების წესის დაუბრკოლებელი დანერგვა, 
რამაც შეიძლება საუკუნოვანი ქართული ტრადიციის და 
წეს-ჩვეულებების (ეთნიკური კულტურის) ტრანსფორმაცია 
გამოიწზვიოს. ერის ერთად, კომპაქტურად ერთ სახელმწი- 
ფოში ცხოვრება, საერთო რელიგია და ტრადიციები კი 
ეთნოსის (ერის) დამახასიათებელი კომპონენტებია. 

" # X# 

როგორც აღინიშნა, ქართული ეთნოსის და მისი 
ეთნიკური კულტურის ფორმირება და განვითარება 
დღევანდელი საქართველოს ტერიტორიასა და მის 
ისტორიულ სამხრეთ-დასავლეთ პროვინციებში მოხდა. 
ქართული ეთნოსით განსახლებული ტერიტორია ორ 
ძირითად ერთეულად იყოფოდა: დასავლეთ საქართველოდ 

და აღმოსავლეთ საქართველოდ, სადაც თავის დროზე, 
კოლხეთისა და იბერიის სახელმწიფოებრივი ერთეულები 
წარმოიქმნა. შესაბამისად, პირველში დასავლურ-ქართული 
და მეორეში აღმოსავლურ ქართული ტომები მკვიდრობ- 
დნენ. ისტორიულად დასავლურ და აღმოსავლურ ქართულ 
ტომთა თანაცხოვრების ადგილად მიჩნეულია სამხრეთ- 
დასავლეთი საქართველო, რომლის ძირითადი ნაწილი 

დღეს საქართველოს სახელმწიფოს ფარგლებს გარეთაა. 
საქართველოს ორ ნაწილად დაყოფას ჰქონდა როგ- 

ორც გეოგრაფიული, ისე პოლიტიკური საფუძველი. ამას- 
თანავე, ქართველთა განსახლების მთელი ტერიტორია, ისე 
როგორც ყველა ხალხისა, შედგებოდა სხვადასხვა ტერი- 
ტორიული ერთეულისაგან. ამ ტერიტორიულ ერთეულებს 
შეიძლება ისტორიულ-ეთნოგრაფიული, ისტორიულ-გეოგ- 
რაფიული მხარეები ვუწოდოთ (ქართულ საისტორიო სა- 
ბუთებში, წყაროებში ამ ისტორიულ-ტერიტორიული ერთე- 
ულების აღსანიშნავად “თემი” გამოიყენებოდა. ამ ტერმინს 
ხმარობდა დიდი ქართველი ისტორიკოსი ივანე ჯავახი- 
შეილი) რომლებიცტც ისტორიის სხვადასხვა პერიოდში 
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ჩამოყალიბდა, ზოგიერთი საკმაოდ ადრე, ზოგიც კი 
შედარებით გვიან. თითოეული ისტორიულ-ეთნოგრაფიულ 
ერთეული სპეციფიური ეთნოგრაფიული თავისებურებებით 
ხასიათდებოდა, რაც მათ დღემდე შემოინახეს. თითოეულ 
ისტორიულ-ეთნოგრაფიულ მხარე'მი მაცხოვრებელ 
ქართული ეთნოსის წარმომადგენლებს როგორც 
მიღებულია დღევანდელ ეთნოგრაფიულ ლიტერატურაში, 
ჩვენკცკ ”შეიძლება ეთნოგრაფიული ჯგუფი ვუწოდოთ. 

ქართული ეთნოსის (ქართველი ერის) ყველა 
ეთნოგრაფიული ჯგუფი გამოირჩეოდა დიალექტური 
თავისებურებებით, ე.ი. ამა თუ იმ ისტორიულ-გეოგ- 
რაფიულ (ისტორიულ-ეთნოგრაფიულ) კუთხეში მცხო;ვ- 
რებნი მეტყველებდნენ ქართული ენის შესაბამის დიალექ- 
ტზე. უფრო მეტიც, როგორც ზემოთ აღენიშნეთ, ქართ- 
ველთა ისტორიულ-ეთნოგრაფიული ზოგიერთი მხარის 
მკვიდრებს საკუთარი საოჯახო-სამეტყველო ენაც ჰქონდა. 
მაგალითისათვის შეიძლება დავასახელოთ სვანეთისა და 

სამეგრელოს ტერიტორიულ-ეთნოგრაფიული ერთეულები, 
რომელთა შკვიდრნი ქართულ ენასთან ახლოს მდგომ შე- 
საბამის ქართველურ ენებზე მეტყველებდნენ. ისინი, ყვე- 
ლანი თავს ქართული ეთნოსის (ქართველი ერის) განუ- 
ყოფელ ნაწილად მიიჩნევდნენ. იგივე შეიძლება ითქვას 
წოვა-თუშების მცირე ეთნოგრაფიულ ჯგუფზე, რომელიც 

ორენოვანი იყო და არის (საოჯახო-სამეტყველო ენა ერთ- 
ერთი ვაინახური ენაა) მიუხედავად ამისა, კულტურულ- 
ისტორიული, ეთნოგრაფიული თვალსასრისით და, რაც 

მთავარია თვითშეგნებით ისინი ქართველები არიან. ასევე 
იყვნენ ისტორიული აფხაზები, რომლებიც გვიანშუასაუკუ- 
ნეებამდე ქართული სახელმწიფოებრიობისა და კულტუ- 
რის ერთ-ერთი აქტიური შემქმნელები იყვნენ. 

ქართული ეთნოსით განსახლებული ტერიტორია 
უაღრესად რთული რელიეფით და მრავალფეროვანი ბუ- 
ნებრივ-გეოგრაფიული პირობებით ხასიათდება. სწორედ 
ამით და სამეურნეო-ეკონომიკური განვითარების თავისე- 
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ბურებებით, ისტორიული განვითარების მსვლელობით იყო 
განპირობებული არცთუ ისე მცირე ისტორიულ-გეოგრაფი- 
ული//ისტორიულ-ეთნოგრაფიული ტერიტორიების (მხარე- 
ების) არსებობა და შესაბამისად, ქართულ ეთნოსში ეთნო- 

გრაფიული ჯგუფების სიმრავლეც. სამეცნიერო ლიტერა- 
ტურაში აღნიშნულია, რომ ესა თუ ის ქართული “ისტო- 

რიულ-გეოგრაფიული “ქვეყან”» გარკვეულ დროსა და 
ვითარებაში ჩნდება, სახეს იცვლის დროსა და ვითარების 
შესაბამისადვე:ე იზრდება, მცირდება თუ მოიშლება..” 
(ბერძენიშვილი, 1975, გვ. 345) ასე რომ, ისტორიულ-ეთნო- 
გრაფიულ მხარეებს და შესაბამისად ეთნოგრაფიულ ჯგუ- 
ფებს უცვლელად როდი მოუღწევიათ ჩვენამდე. ისტორიის 
მანმილსე ზსოგიერთი ისტორიულ-ეთნოგრაფიული მხარე 
გაქრა, სხვას შეეზარდა, გამსხეილდა, ანდა პირიქით, ორ- 
ად გაიყო. იმასაც უნდა გავუსვათ ხაზი, რომ ამა თუ იმ 
ტერიტორიულ-ეთნოგრაფიული ერთეულის ფართობი და 
საზღევრები მუდმივი არ იყო. ის ხშირად იცვლებოდა საგა- 
რეო და საშინაო ფაქტორების, მოსახლეობის მიგრაციის 
შედეგად. ბარში დიდი ისტორიულ-ეთნოგრაფიული ერთე- 
ულები არსებობდა, მთაში კი, პირიქით, მცირე ტერიტორი- 
ულ-ეთნოგრაფიული ერთეულები გექონდა, ამავე დროს, 
მეტი რაოდენობით. ისტორიულად არსებულმა ყველა ეთ- 
ნოგრაფიულმა ჯგუფმაც არ მოაღწია ჩვენამდე. საგარეო 
ფაქტორის გამო, რამდენიმე ქართულ ისტორიულ-ეთნოგ- 
რაფიულ ერთეულში საერთოდ გაქრა მოსახლეობა. “სა- 
ქართველოს აწინდელი მოსახლეობა მის ძველ მოსახლე- 
ობასთან შედარებით დიდად შეცვლილია. ძველი ტომურ- 
ნათესაური სიწმინდით დღემდის არცერთ კუთხეს არ 
მოუღწევისა” (ბერძენიშვილი, 1904, გე. 237). 

ქართულ ტერიტორიულ-ეთნოგრაფიული ერთეულე- 
ბიდან, რომლებიც დღევანდელი საქართველოს სახელმწი- 
ფოს ტერიტორიაზე არიან წარმოდგენილი, აღმოსაელეთ 
საქართველოდან შეიძლება ჩამოვთვალოთ: ქართლი, კახე- 
თი, ხევსურეთი, ფშავი, მთიულეთი, გუდამაყარი, ხევი, 
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ერწო-თიანეთი,; დასავლეთ საქართველოდან: იმერეთი, სა- 
მეგრელო, სვანეთი, რაჭა, ლეჩხუმი, გურია, აჭარა; სამ- 
ხრეთ საქართველოდან: სამცხე, ჯავახეთი. სამხრეთ-დასავ- 
ლეთ საქართველოში სხვა არაერთი ისტორიულ-ეთნოგრა- 
ფიული მსარეც გვქონდა, რომლებიც ახლა დღევანდელი 
თურქეთის ტერიტორიაზე მდებარეობს და რომელთა უმ- 
რავლესობამ დღეისათვის ფაქტობრივად დაკარგა ის ეთ- 
ნოგრაფიული თავისებურებანი, რაც მას XVIII ს-ში ჯერ 

კიდევ მკვეთრად ჰქონდა “'შემორჩენილი. სამცხისა და ჯა- 
ეახეთის გარდა, სამხრეთ-დასავლეთ საქართველოში ჩვენ 
ბექონდა შემდეგი ისტორიულ-ეთნოგბგრაფიული მხარეები: 

შავშეთი, კლარჯეთი, ერუშეთი, კოლა, არტაანი, ტაო... 
შავი სღვის სამხრეთ-აღმოსავლეთ სანაპიროზე განსახლე- 
ბული იყვნენ ჭანები (ლაზები), რომლებიც ერთ-ერთი ქარ- 
თველური ენის ზანურის ჯანურ (ლაზურ) ღიალექტზე 

მეტყველებდნენ და მეტყველებენ. ისტორიულმა მსვლელო- 
ბამ ლაზსების (ჭანების), მსოლოდ მცირე ნაწილს მისცა 
შესაძლებლობა ქართულ სახელმწიფოში თანაცხოერები- 
სა. ამავე დროს, სამხრეთ და აღმოსავლეთ საქართველოს 
შორის მოქცეული იყო ორი ისტორიულ-ეთნოგრაფიული 
მსარე - თორი და თრიალეთი - რომლებშიც გვიან შუასაუ- 
კუნეებში მოსასლეობის ცელა მოხდა, პირველში ქართუ- 
ლი ეთნოსით, მეორეში - საქართველოს საზსღერებს გარე- 
დან შემოსახლებული არაქართული ეთნოსებით. 

დღევანდელი საქართველოს სახელმწიფოს საზღე- 
რებს გარეთ აზერბაიჯანშია საინგილოს ისტორიულ-ეთ- 
ნოგრაფიული ერთეული, რომელიც ისტორიული აღმოსაე- 

ლეთ კახეთის მემკვიდრეა და დვალეთი, რომელიც დღეს 
რუსეთის ფედერაციის (ოსეთის) ტერიტორიის ფარგლებში 
შედის. 

ქართველთა კიდევ ერთი ეთნოგრაფიული ჯგუფი 
ირანში, ფერეიდნის პროვინციაში ცხოვრობს, რომლებიც 
სამეცნიერო ლიტერატურაში ფერეიდნელი ქართველების 
სახელწოდებით არიან ცნობილი. ისინი XVII ს-ის დასაწ- 
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ყისში კახეთიდან აყრილი ქართველების შთამომავალნი 

არიან. 

ქვემოთ მხოლოდ ზოგადად წარმოვადგენთ თითოე- 
ულ ქართულ ისტორიულ-ეთნოგრაფიულ ერთეულს, შესა- 

ბამისად, ეთნოგრაფიულ ჯგუფსაც. 
საქართველოს ყველაზე დიდი ისტორიულ-ეთნო- 

გრაფიული მხარეა ქართლი. ქართლში, როგორც პოლიტი- 
კურ ერთეულში სხვა ეთნოგრაფიული მხარეებიც შედი- 
ოდა და მასში მცხოვრებნი ყველანი ქართველებად იწო- 
დებოდნენ. “ქართველმა” კი სახელი მისცა საქართველოს. 

ქართლს დასავლეთიდან იმერეთის ისტორიულ-ეთნოგრა- 
ფიული მხარე, ჩრდილოეთიდან რუსეთის ფედერაცია, სამ- 
ხრეთით - სომხეთისა და ნაწილობრივ აზერბაიჯანის რეს- 
პუბლიკები ესაზღვრება. აღმოსავლეთიდან ქართლს კახე- 
თის ისტორიულ-ეთნოგრაფიულ რეგიონთან აქვს საზღ- 
ვარი. ამავე დროს, ქართლს ჰქონდა თავისი, მთის ეთნოგ- 
რაფიული მხარეები (მთიულეთი, ხევი, გუდამაყარი და 
დვალეთი, აგრეთვე: ისტორიული ცხრაძმა) ქართლი სამ: 
შიდა ქართლის, ქვემო ქართლის და ზემო ქართლის 
ერთეულებად იყოფოდა, რომლებიც ასევე მათთვის დამა- 
ხასიათებელი ეთნოგრაფიული რეალიებით ხასიათდებოდ- 
ნენ. შიდა ქართლი ქართლის ჩრდილოეთ ნაწილს მოი- 
ცავს, ქვემო ქართლი კი მის სამხრეთ ნაწილს. ქართული 
წყაროებით უფრო ადრე შიდა ქართლის სახელწოდება 
“ხენა სოფელი” იყო, ქვემო ქართლის შესატყვისი კი 
“ქვენა სოფელი” რაც შეეხება ზემო ქართლს, მას მესხე- 
თიც ეწოდებოდა (პოლიტიკური “სამცხე-საათაბაგო”) და 
ის საქართველოს მთელ სამხრეთ-დასავლეთს ფარავდა და 
ეთნოგრაფიულ ქართლად არ მოიაზრებოდა. 

ისტორიული ტრადიციით სახელწოდება ქართლი 
მომდინარეობს ქართველთა ერთ-ერთი ეთნარქის ქართ- 
ლოსის სახელისაგან (ქც, 1955, გვ. 4) თაედაპირველად 
ქართლი ერქვა ქართლოსის პირველსაცხოვრისის მთას, 
დღევანდელი მცხეთის საიხლოვეს, რომელიც შემდეგ არ- 
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მასის მთისა და არმასის სალოცავის სახელით იყო ცნო- 

ბილი. აღნიშნულ გეოგრაფიულ პუნქტზე გადიოდა საქარ- 

თველოს ისტორიულ-გეოგრაფიულ მხარეთა დამაკავშირე- 
ბელი უმოკლესი გზები. ქართულ ისტორიოგრაფიაში ის 

მოსასრებაც არსებობს (ნ. ბერძენიშვილი), რომ ქართის 
ტომის თავდაპირველი საცხოვრისი ქვემო ქართლი იყო. 
ძვ.წ. II ს-ში ქართლის ჰეგემონობით ჩამოყალიბდა ·]ართ უ- 
ლი სახელმწიფო, რომლის საერთო სახელწოდება “ქართ- 

ლი” იყო (ბერძნულ-ლათინური წყაროების “იბერია”). მოგ- 
ვიანებით, დაასლოებით X საუკუნიდან ქვეყნის აღმნიშვნე- 
ლი ახალი ტერმინი “საქართველო” წარმოიქმნა, რადგან 
ერთმანეთის პარალელურად არსებობდა ეთნოგრაფიული 

ქართლი და ქართლის სახელმწიფო, რომელიც ეთნოგრა- 

ფიული ქართლის გარდა სამხრეთ და დასავლეთ საქართ- 
ველოს ვრცელ ტერიტორიას მოიცავდა (ნიშანდობლივია, 

რომ VIII ს-ის დასაწყისში ატენის სიონის ფრესკული წარ- 
წერით სტეფანოზ III მამფალი (711-739) “ქართველთა და 
მეგრელთა ერისთავთ-ერისთავთა უფალი”-ა (აბრამიშვილი, 

1977). 
დღევანდელი ადმინისტრაციულ-ტერიტორიული და- 

ყოფით ქართლი მოიცავს ხაშურის, ქარელის, გორის, 

ცხინვალის, ჯავის, ზნაურის (ყორნისის), ახალგორის, კას- 
პის, მცხეთის, დუშეთის. თეთრიწყაროს, ბოლნისის, მარ- 
ნეულის, დმანისის, გარდაბნის რაიონებს. 

ქართლმა მნიშვნელოვანი როლი ითამაშა არა მარ- 
ტო ქართველი ხალხის სახელმწიფოებრიობის ჩამოყალი- 

ბებაში, არამედ ერთიანი ქართული კულტურისა და ენის 
(სახელმწიფო, საღვთისმეტყველო, სალიტერატურო ენის) 

შექმნაში. 
ქართლი დაწინაურებული მიწათმოქმედების ქვეყანა 

იყო. უძველესი დროიდანეე მიწათმოქმედების დაწინაურება 

სარწყავ სისტემებთან იყო დაკავშირებული. მიწათმოქმე- 

დება (მემინდერეობა, მევენახეობა, მეხილეობა, მებოსტნე- 
ობა) აქ მესაქონლეობის მაღალ კულტურასთან ერთად 
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იყო განვითარებული. როგორც აღნიშნულია სამეცნიერო 
ლიტერატურაში ქართლში მიწათმოქმედება და მესაქონ- 
ლეობა სიმბიოსური მეურნეობის სახით იყო წარმოდ- 

გენილი. ქართლში იყო სახვნელი იარაღის განსაკუთრებუ- 
ლი რთული კონსტრუქციული სახეობა “დიდი ქართული 
გ'უთანი”, რომელშიც 9-10 უღელ ხარ-კამეჩს აბამდნენ. ქარ- 
თლი დღესაც განთქმულია ხილის სხვადასხვა უნიკალური 
ჯიშით, რომლებიც ქართველი ხალხის მრავალსაუკუნოვა- 
ნი შრომა-საქმიანობის შედეგად არის მიღებულ-გამოყვანი- 
ლი. ქართლის სხვადასხვა კუთხეში გამოყვანილი იყო 
მხოლოდ ამ რეგიონისათვის დამახასიათებელი ვასის ჯი- 
შები, რომლებისაგანაც განსაკუთრებული ხარისხის ღვი- 
ნოები დგებოდა, რომელთაგან აქ შეიძლება ატენური დავა- 
სახელოთ. XVIII ს-ის პირველი ნახევრის ცნობილი ქართ- 
ველი ისტორიკოსი ვახუშტი ბაგრატიონი წერდა: “ღვინო 
აქაური (ქართლის გაღმა მხარი იგულისხმება რ.თ.ე უმ- 
ჯობესი ყოვლისა ქართლისა და უმეტეს ატენური ყოველ- 
თა საქართველოს ლღვინოთა” (ვასუშტი, 1973, გე. 345). 

ქართლში იყო გავრცელებული ქართული ხალხური 
არქიტექტურის შესანიშნავი ნიმუში-დარბასული საცხოვ- 
რებელი სახლი გვირგვინისებური გადახურვით. ქართლშია 
დღემდე შემორჩენილი უძველესი ქართული ეკლესია ბოლ- 
ნისის სიონი (V ს). 

ისევე როგორც საქართველოს სხვა კუთხეებში, 
ქართლშიც ხდებოდა მოსახლეობის მოძრაობა. ძველი 
ქართლის მოსახლეობის უმნიშვნელო რაოდენობას თუ მო- 
უღწევია ჩვენამდე. საგარეო ფაქტორის გამო მისი ძველი 
მოსახლეობა რამდენჯერმე შეიცვალა. მისი აღწარმოება 
ხდებოდა როგორც საკუთრივ მთიელთა, ისე დასავლეთ 
საქართველოდაჩ მიგრაციის “შედეგად. შიდა ქართლში 
XVII ს-ის შუა ხანებიდან იწყება ოსების ინტენსიური გად- 
მოსახლება ჩრდილოეთ კავკასიიდან: “ხოლო რაოდენნი 
ოსნი დავსწერეთ ამ ადგილებთ შინა, პირველად სახლე- 
ბულან ქართეელნი გლეხნი, შემდგომ მეპატრონეთ მათ- 
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თაგან გარდმოსახლებულან ოსნი, და ქართველნი ბართა 
წინა ჩამოსულან, ვინაითგან მტერთაგან ბარს შინა კაცნი 
შემცირებულან” (ვახუშტი, 1773, გვ. 363-364),) ქართლი 

ეთნოგრაფიული თვალსაზრისით იმითაც გამოირჩევა, რომ 

ქვემო ქართლში მკვიდრობდნენ ქართველ გრიგორიანელ- 
თა (მონოფიზიტთა) მნიშვნელოვანი ჯგუფები, რომლებიც 
ვახუშტი ბაგრატიონის სიტყვით მხოლოდ სარწმუნოებით 

იყვნენ სომხები, ენით, ქცევა-ხზნითა და ტრადიციით კი 
ქართველები. 

XIX საუკუნესა და XX საუკუნის დასაწყისში ქართ- 

ლში ჯერ კიდევ შემორჩენილი იყო ბევრი დიდი ოჯახი. 
ჩვეულებრივ, ქართლში დიდი ოჯახების სულთა რაოდე- 

ნობა ძირითადად 20-დან 30-მდე მერყეობდა. მაგრამ იყო 
ისეთი ოჯახები, რომელთა სულადობრივი რაოდენობა 40 
სულს აჭარბებდა. მაგალითად, 1830 წლის აღწერით შიდა 

ქართლის სოფელ ხოვლეში დიმიტრი ბახტაძის ოჯახში 45 

სული იყო აღრიცხული. დღეს ქართლში გვარსახელები 

ძირითადად – შვილი სუფიქსით ბოლოედება. მაგრამ, როგ- 
ორც ირკვევა, აქ გვარსახელებს თავდაპირველად –-ძე 
ფორმანტი ერთვოდა. მაგალითად, დღეს სოფელ დიღომში 

მოსახლე თეთრაშვილები, მძევაშვილები და სონღულაშვი- 
ლები XIV – XVIII სს-ის საისტორიო საბუთებში თეთრა- 
ძედ, მძევასძედ და სონლულიძედ არიან ჩაწერილი. 

აღმოსავლეთ საქართველოს შემდეგი ღიდი ისტო- 
რიულ-ეთნოგრაფიული: რეგიონია კახეთი. კახეთი მდ. ივ- 
რისა და მდ. ალასნის აუზებს მოიცავს. კახეთს დასავლე- 
თიდან ქართლი ესაზსღერება (აქ ქართლსა და კახეთს შო- 
რის სასღვარი მდ. არაგვზე გადიოდა), აღმოსავლეთიდან 
და სამხრეთიდან აზერბაიჯანი ჩრდილოეთიდან კახეთს 
კავკასიონის ქედი დაღესტნისაგან ყოფს. დღევანდელი კა- 
ხეთი ოთხ მცირე ერთეულად იყოფა: შიგნით კახეთი (მდ. 
ალაზნის მარჯვენა სანაპირო), გარე კახეთი (მდ. ივრის 
შუა წელი), ქიზიყი (მდ. ივრისა და მდ. ალაზსნის ქვემო 

წელს შორის მოქცეული ტერიტორია) და გაღმა მხარი (მდ. 
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ალაზნის მარცხენა სანაპირო) XVI-XVII სს-დან კახეთს 
გამოსცილდა ჩრდილო-აღმოსავლეთი ნაწილი, რომელიც 

დღეს აზერბაიჯანის შემადგენლობაშია და “საინგილოს” 
სახელს ატარებს. 

თავდაპირველად კახეთი გაცილებით მცირე ტერი- 
ტორიას მოიცავდა და იგი მდ. ივრის ზემო წელით შემო- 
ისაზღვრებოდა. ადრეფეოდალურ ხანაში კახეთის ცენტრს 
უჯარმა წარმოადგენდა. კახეთის ეთნოგრაფიული საზღ- 
ვრები შემდეგ თანდათანობით აღმოსავლეთის მიმართუ- 
ლებით გაფართოედა. VIII ს-თვის მან ჰერეთის მნიშვნელო- 
ვანი ნაწილი და კუხეთი გადაფარა. “ხოლო ქუეყანისა ამი- 
სა სახელნი არიან სამნი: რამეთუ ჰერეთი ეწოდა თარგა- 
მოზის ძისა ჰეროსის გამო, რომელსა ძმათა თვსთა შორის 
წილად ხუდა ქუეყანა ესე და დაიპყრა სასღვარი თუსი.. 
ხოლო კახეთი და კუხეთი არიან წილნი ქართლოსისა რა- 
მეთუ შემდგომად ქართლოსის სიკუდილსა, განუყო დედა- 
მან მათმან ძეთა თუსთა ქართლოსის წილი ქუეყანა” (ვა- 
ხუშტი, 1973, გვ. 523). შუა საუკუნეებში კასეთის მცხოვრებ- 
ნი ჰერკახებად მოიხსენიებოდნენ. გაერთიანებული საქარ- 
თველოს პირველმა მეფემ ბაგრატ IIL-ემ როდესაც კახეთის 
ტერიტორია შეიერთა მისი მცხოვრებნი ჰერკახებად მოიხ- 
სენიებიან. ვასუშტი ჰერეთის პროვინციის სახელის გაქრო- 
ბას კახეთის მეფე გიორგი VIII-ეს (1466-1476) უკავშირებს: 
“მანვე (გიორგი VIII-ემ - რ.თ) – მოსპო სახელი ჰერეთისა” 
(ვახუშტი, 1973, გე. 568მ) კახეთის მცხოერებთა შესახებ ვა- 

ხუშტი (1973, გე. 526) შემდეგს წერდა: “ხსოლო კაცნი და 
ქალნი შუენიერნი, ჰაეროვანნი და მგზავსნი ყოვლითავე 
ქართველთა ზნითა, ჩუეულებით და ქცევით, არამედ ლა- 
ლნი, ამაყნი, მეხოტბენი, დიდმთქმელნი, მეჩხუბარნი, შემ- 
მართებელნი, უფრო გლეხნი, ერთგულნი, მოსილნი ქართუ- 
ლად, ენით და სარწმუნოებით ქართლისათა, და სამწყსონი 
ქართლის კათალიკოზისანი.” 

საქართველოს ერთიანი სამეფოს დაშლის შემდეგ 
(XV ს.) კახეთი ცალკე სამეფო ერთეულს წარმოადგენდა. 
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ქართლისაგან განსხვავებით კახეთში გვიან'მუასაუ- 
კუნეებში მნიშვნელოვნად იყო წარმოდგენილი სახნავ-სა- 
თესი მიწების საერთო-სასოფლო (თემური) მფლობელობა. 

ნ. ბერძენიშვილი (1964, გვ. 239) აღნიშნავდა, რომ 

“ჩვენი დროის კახეთში, მაგალითად, მცირე ვინმეა ძეელ 
კახთა და ჰერთა ჩამომავალი, რომ ეთნიკურ-ნათესაურად 
ჩვენი დროის კახელს მცირე რამ აქვს საერთო ძველ კახ- 
თან და ჰერთან” “ისე როგორც საქართველოს სხვა მხა- 

რეები, კახეთიც რთული ისტორიული პროცესის შედეგად 
წარმოქმნილი ქვეყანაა.. აწინდელი კახეთი გაცილებით 
უფრო გვიან ყალიბდება, ვიდრე საქართველოს სხვა და- 
ნარჩენი კუთხეები და ამიტომაც ამ პროცესის შესახებ 
ცნობებიც მეტი მოგვეპოვება... კახნი, კოხნი, წანარნი, გარ- 
დაბანელნი, ალვან-ჰერნი, სოჯნი, ფხოელ-ფშაველნი, ხევ- 
სურნი, თუშები, ქისტები და შემდეგ ლეკები, თურქები, 
ოსები, სომხები და ყველა თემის ქართველები (მეგრელები, 
გურულები, იმერლები, რაჭველები, ჯავახ-მესხნი, სომხი- 
თარნი) - ყველა ამათ შერწყმა - “შეჯვარების” (ბრძოლისა 
და თანამშრომლობის) ისტორიული სარბიელი იყო ეს 
შედარებით პატარა, მაგრამ დიდი შესაძლებლობის ქყე- 
ყანა. თითოეულ ამათგანს თავისი წვლილი შეუტანია აწი- 
ნდელი კახეთის ”შექმნაში. ათეულ საუკუნეთა სიგრძე%ზე 
მიმდინარეობდა აქ მოსულ-დამხვდურთა თუ მეზსობელთა 
ეს რთული ურთიერთობა, მთისა და ბარის, ველისა და 
სეგნის სამეურნეო და სოციალურ სისტემათა ჭიდილი” 
(გვ. 175), სხვაგან ნ. ბერძენიშვილი იმასაც აღნიშნავდა, 
რომ XVII ს-ში ყისილბაშთაგან ამოწყვეტილი კახეთი 
იმერეთიდან, ქართლიდან და მთიდან გადმოსახლებულებ- 
მა მოაშენეს” (გე. 337). 

კახეთი დაწინაურებული მეურნეობის ქვეყანა იყო. 

“ხოლო ქუეყანა ესე არს ფრიად ნაყოფიერი ყოვლითა 
მარცვლითა, ვენახითა, ხილითა, პირუტყვითა, ნადირითა, 
ფრინველითა და თევზსითა.. რამეთუ თვკნიერ ნარინჯისა, 
თურინჯისა, ლიმონისა და ზეთისხილისა, ნაყოფიერებენ 
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ყოველნი, რომელნიცა აღვსწერეთ, აბრეშუმით ბამბით, 
ბრინჯით და ხურმა წაბლი იმერეთისგანაცა აქ უმჯობესი 
არს” (ვახუშტი, გვ. 525). კახეთში განსაკუთრებით მაღალ- 
განვითარებას მიაღწია მევენახეობა-მეღვინეობამ. კახური 
ღვინო არა მარტო გვიან პერიოდში, არამედ ადრეც ექსპო- 
რტის საგანი იყო. თითქმის ყველა სოფელში ვაზის ადგი- 
ლობრივი, მცირე რეგიონისათვის დამახსიათებელი ჯიშე- 
ბი იყო გავრცელებული, მაგრამ გვიანი პერიოდისათვის 
საბაზრო ურთიერთობების შედეგად განსაკუთრებით რქა- 
წითელი და საფერავი გავრცელდა. გარე კახეთში ამ 
მხრივ მანავის მწვანე გამოირჩეოდა. კახეთის ეთნოგრა- 
ფიულ ყოფაზე როდესაც ვსაუბრობთ, არ შეიძლება აქ 
დამზადებული ისეთი ნუგბარი დავივიწყოთ, როგორიცაა 
ჩურჩხელა რომელიც ყურძნის ტკბილი წეენისა და 
ფქვილის ნახარშში (თათარაში) ამოვლებული ნიგვზის 
ასხმულაა. თათარას ისედაც მიირთმევენ (დასავლეთ სა- 
ქართველოში კი მსგავს ნახარშს ფელამუში ეწოდება, რო- 
მელიც ყურძნის ტკბილი წვენისა და სიმინდის ფქვილის 

მოდუღების შედეგადაა მიღებული). 
კახეთში განსაკუთრებით განვითარებული იყო მეც- 

ხოველეობა. ამ მხრივ პანკისის ხეობა (მდ. ალაზნის ზემო 
წელი) გამოირჩეოდა, ცნობილი თავისი მდიდარი ტყეებით, 
სადაც ღორებისათვის ბუნებრივი საკვები უხვად მოიპოვე- 
ბოდა. ვახუშტი ბაგრატიონის სიტყვით, ზოგიერთ გლეხს 
ოთხასი, ათასი და ზოგჯერ ორი ათასი ღორიც ყოლია. 
კახეთში მეაბრეშუმეობაც სათანადო დონეზე იყო. 

კახეთში ერთგვარად გამოირჩეოდა ქიზიყის მხარე, 
რომლის ადრინდელი სახელწოდება კამბეჩოვანი იყო, რა- 
საც მესაქონლეობის ისეთი დარგის ფართოდ გავრცელე- 
ბას უკავშირებენ, როგორიცაა მეკამეჩეობა: “ამას ეწოდა 

პირველ კამბეჩოვანი, კამბეჩთა სიმრავლისათვის” (ვახუშ- 
ტი, გვ. 543) სტრაბონი კამბეჩოვანს კამბისენეს ფორმით 

მოიხსენიებს საისტორიო წყაროებითა და სამეცნიერო 
გამოკვლევებით აშკარაა, რომ კამბეჩოვანი (ქიზიყი), რომე- 
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ლიც დღეს თანამედროვე დედოფლისწყაროსა და სიღნა- 

ლის რაიონებს მოიცავს, ძეელი ჰერეთის შემადგენელი 
ნაწილი იყო და ის შედარებით უფრო ვრცელ ტერიტორია- 
ზე ვრცელდებოდა. თუ დღევანდელი ქიზიყი მდინარეების 
ალაზსნისა და იორის ქვემო წელს შორისაა მოქცეული, 
ადრე ის (კამბეჩოვანი) სამხრეთითაც გრძელდებოდა და 
ალასნისა და მტკეარს შორის არსებულ ტერიტორიას 
მოიცავდა (მუსსელი'შვილი, 1997). 

კამბეჩოვანი თავდაპირველად ცალკე ეთნოგრაფიუ- 

ლი ერთეული იჟო და შემდეგ, გვიანშუასაუკუნეებში, შე- 
ერწყა კახეთს. მხარის სახელწოდება - კამბეჩოვანი ქიზი- 
ყით XIV ს-ის მეორე ნახევარსა და XV ს-ის პირველ ნახე- 
ეარში შეიცვეალა (მუსხელიშვილი, 1997) რაც დაკავში- 
რებული იყო ისტორიულ-ეთნოგრაფიული რეგიონის ისტო- 
რიაში მომხდარ ცვლილებასთან. კამბეჩოვანი სამეურნეო 
თვალსასრისით ორ ნაწილად იყოფოდა: სამხრეთ-აღმო- 
სავლეთში საძოვრების სიმრავლის გამო მეცხოველეობა 
იყო განვითარებული, ხოლო ჩრდილო-დასავლეთ ნაწილში 
ინტენსიური მიწათმოქმედება. ამ ორი სამეურნეო ერთე- 

ულის შესაყართან, დღევანდელი დედოფლისწყაროს საიხ- 
ლოვეს იყო ძველი კამბეჩოვანის ცენტრი ხორნაბუჯი, 
რომლის დიდი ცისე-კომპლექსი აქ დღესაც დგას. კამბეჩო- 
ვანის სამხრეთ-აღმოსავლეთი ნაწილი XIII ს-ის ბოლოს 
მტერთა სშირი თავდასსმების შედეგად მოოხრდა არა 
მხოლოდ ეკონომიკური, არამედ დემოგრაფიული თვალ- 
სასრისითაც. კამბეჩოვანის ჩრდილო-დასავლეთ ნაწილში, 
სადაც ზამთრის საძოვრები არ იყო, მოსახსლეობა კვლავ 
აგრძელებდა ცხოვრებას აღნიშნულის გამო, მხარის 
ცენტრმა თავისი ფუნქცია დაკარგა და მან ხორნაბუჯიდან 
დაბა ქიზიყში (დღევანდელი სიღნალი) გადაინაცვლა. 
ისტორიულ-ეთნოგრაფიული ერთეულის ცენტრის სახელ- 
წოდება გვიანშუასაუკუნეებში მთელ მხარეზე გავრცელდა 
(მუსხელიშვილი, 1997) ასე დაერქვა კამბეჩოვანს ქიზხიყი. 

კამბეჩოვანი (ქიზიყი) საქართველოს მნიშვნელოვანი 
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სტრატეგიული მხარე იყო. აქ საქართველოს აზერბაიჯა- 
ნული (უფრო ადრე ალბანური) და სომხური პროვინციები 
ესაზღერებოდა. ამდენად, ის სტრატეგიულად მნიშვნელო- 
ვანი მხარე იყო. მისი უმნიშვნელოვანესი ფუნქცია ქვეყნის 
დაცვა იყო მაჰმადიანური გარემოცვისაგან. სწორედ ამაში 
იყო მისი გამორჩეულობა. ქიზიყში გლეხები თავისუფალნი 
იყვნენ. ქიზიყელებს ფაქტობრივად ბატონი არ ჰყოლიათ. 
ბევრი ქიზიყელი გლეხი სახელმწიფო გადასახედებისაგა- 
ნაც კი სრულიად თავისუფალი იყო ბრძოლებში გამორ- 
ჩეული განსაკუთრებული გმირობისათვის. კამბეჩოვანის 
(ქიზიყის) ამ ერთგვარად თავისუფალი რეგიონის სტატუსს 
საფუძველი ჯერ კიდე>ვ ვახტანგ გორგასლის დროს (V სა)ა 
ჩაჰყრია, რომელმაც ის საუფლისწულო მამულად აქცია 
(მუსხელიშვილი, 1997). 

ქიზიყში ზამთრობით აღმოსავლეთ საქართველოს 
მთიელთა საქონელი “გამოისამთრებდა. ეს, თავის მხრიე, 
ხელს უწყობდა კამბეჩოვანში (ქისიყში) მთიელთა მიგრა- 
ციასაც. ეს ტენდენცია საქართველოს თითქმის მთელი 
ისტორიის მანძილზე შეიმჩნევა. ქართველ მთიელთა უკა- 
ნასკნელი დიდი მიგრაცია აქ XX ს-ის დასაწყისიდან გან- 
ხორციელდა (თოფჩიშვილი, 1984). ქიზიყის ჩრდილო-დასავ- 
ლეთ ნაწილში განვითარებული იყო ინტენსიური მიწათ- 
მოქმედება, რასაც აქ არქეოლოგთა მიერ აღმოჩენილი 
საირიგაციო არხების ნაშთებიც მოწმობს. 

ქიზიყი იმ მხრივაცაა საყურადღებო, რომ აქ, ბოდ- 
ბეში განისვენებს ქართველთა განმანათლებელი წმინდა 
ნინო. ბოდბე ბოდბელი ეპისკოპოსის საჯდომიც იყო. იქვეა 
V-VI საუკუნეებით დათარიღებული ხირსის მონასტერიც. 

კახეთის ჩრდილო-აღმოსავლეთი მხარე ახლა 
საინგილოს სახელს ატარებს. დღეს ის აზერბაიჯანის 
შემადგენლობაშია და მოიცავს ამ რესპუბლიკის სამ 
რაიონს ზსაქათალის, ბელაქნისა და კახის რაიონებს. 
ტერმინები “საინგილო” და “ინგილო” XIX ს-ში დამკვიდ- 
რდა. მისი ქართული სახელწოდება გვიანშუასაუკუნეებში 
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ელისენი იყო, ხოლო უფრო ადრე ეს ტერიტორია 

საკუთრივ “ჰერეთს” მოიცავდა. საინგილოს ტერიტორიაზე 

დღემდე ქრისტიანული კულტურის არაერთი ძეგლი და 
ძეგლთა ნანგრევებია შემონახული, რომელთა მშენებლობა 
აქ VI-VIII საუკუნეებიდან ინტენსიურად მიმდინარეობდა.. 
საინგილოში ძირითადად XVI-XVII სს-დან მოსახლეობის 
ეთნიკური ცვლა მოხდა. შაჰ-აბასის გამანადგურებელი 
შემოსევების შედეგად ეს მხარე მოსახლეობისაგან თითქ- 
მის სულ ამოვარდა (მოსახლეობის დიდი ნაწილი გაწყვე- 
ტილ იქნა გადარჩენილი ნაწილი ირანში გაიყვანეს 
ტყვედ) ქართული მოსახლეობა მინიმუმამდე “შემცირდა. 
ქართველთა ნასოფლარებში დაღესტანელი ხუნძები და 
წახურელები დასახლდნენ0” რომლებმაკ ადგილობრივი 
ქართული მოსახლეობა ყმებად გაიხადეს და გაამაჰმადია- 
ნეს. ჩრდილოეთ კავკასიიდან გადმოსახლებული დაღესტ- 
ნელები თურქეთისა და ირანის მხარდაჭერით სარგებლობ- 
დნენ. საინგილოში ქართული მოსახლეობა კუნძულეობრი- 
ვად შემორჩა. ამ მხარის ადგილობრივ მცხოვრებ გამაჰმა- 

დიანებულ ქართველებს “ახლად მორჯულებულები” (ძვე- 
ლი თურქულით “იანგოლი”) უწოდეს, საიდანაც წარმოდგა 
“ინგბილო” და ამ მხარის სახელწოდება “საინგილო”. 

დღეს საინგილოში მკვიდრობენ როგორც ქრისტი- 
ანი„ ისე მაჰმადიანი ქართველები. მაჰმადიანი ქართვე- 
ლების (ინგილოების) გარკვეულ ნაწილს შემორჩენილი 
აქვს დედა-ენა, მაგრამ მიუხედავად ამისა, ადგილობრივი 
ხელისუფლება ქართველებად მხოლოდ ქრისტიან ინგილო- 
ებს ცნობს. XIX ს-ის რუსულ მეცნიერებაში აღნიშნულია, 
რომ “ბევრი შავი დღე ნახეს იმ ქართველებმა, რომელთაც 
სახელწოდება “ქართველი” “ინგილოთი” უნდა "მეეცეა- 
ლათ. ქრისტიან ქართველებს, რომელთაც დანარჩენი კახე- 
თიდან მდ. ალაზანი გამოჰყოფდა, თაყვანი უნდა ეცათ ის- 
ლამის მაშინდელი მრისხანე ხმლისათვის. ქართველებს 

არბევდნენ და ანადგურებდნენ, ერთი მხრივ, სპარსელები, 
მეორე მხრივ კი, კავკასიელი მთიელები. ორი ბარბაროსი 
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ხალხი, თითქოს ერთიმეორეს ეცილებოდა მათზე გაბა- 
ტონებაში” (პოსერბსკი, 1865, გვ. 17) გერმანელი ფონ 
პლატო (1870, გე. 9) კი წერდა: “საქათალის ოლქის ტერი- 
ტორია ოდესღაც შეადგენდა კახეთის სამეფოს აღმოსაე- 
ლეთ ნაწილს. გაბატონებული ხალხი იყო ქართველები, 
გაბატონებული რელიგია ქრისტიანობა”. 

წარმოადგენდა რა ლანდშაფტურად კახეთის გაღმა 
მხარის გაგრძელებას, საინგილოში მეურნეობის ის დარ- 
გები იყო განეითარებული, რაც კახეთში. ოღონდ კახეთი- 
საგან ამ მხარის ჩამოცილებამ და ძირითადი მოსახ- 
ლეობის ეთნიკურმა და რელიგიურმა ცვლამ აქ ოდესღაც 
აყვავებული მევენახეობა-მეღვინეობის კულტურა გადააშე- 
ნა საინგილოში მრავალდარგოვანი სოფლის მეურნეობაა 
განეითარებული, რომეთაგანაც აღსანიშნავია მეაბრაშუმე- 
ობა და თამბაქოს წარმოება, მემინდვრეობა და მესაქონ- 
ლეობა. საინგილო განსაკუთრებით განთქმულია კაკლის 
ნარგავებით. 

ცალკე ტერიტორიულ-ეთნოგრაფიული რეგიონია 
ერწო-თიანეთი, რომელიც ივრის ხეობის ზემო წელში 
მდებარეობს. სამეცნიერო ლიტერატურაში ერწო-თიანეთი 
ზოგჯერ კახეთის ერთ-ერთ მხარედ გაიაზრება. მაგრამ 
საისტორიო წყაროები და საბუთები ერწო-თიანეთს ცალკე 

ისტორიულ-გეოგრაფიულ//ისტორიულ-ეთნოგრაფიულ 

მხარედ გვაგულვებინებს, ასევეა დღევანდელი ეთნოგრა- 
ფიული მონაცემებით. ერწო-თიანეთი არც მთაა და არც 
ბარია. იგი მთიდან ბარში გარდამავალი ზჭზონაა, მთისწინე- 
თია. ერწო-თიანეთს, რომელიც დღევანდელი თიანეთის რა- 
იონს მოიცავს, ჩრდილოეთიდან ფშავი ესაზღერება, აღმო- 
სავლეთიდან-შიდა კახეთი„ სამხრეთიდან-გარე კახეთი, 
დასავლეთიდან კი არაგვის ხეობის დაბლობი ნაწილი. 

ერწო-თიანეთი, საქართველოს მთიანეთის სხვა კუთხეებ- 
თან ერთად, ნახსენები აქვს პირველად ლეონტი მროველს, 
როდესაც ის ქართველ მთიელთა გაქრისტიანების შესახებ 
საუბრობს (V ს.): “გარდმოვიდეს მუნით და დადგეს 
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ჟალეთს, და "უქადაგეს ერწო-თიანელთა. ხოლო მათ 

შეიწყნარეს და ნეთელ-იღეს” (ქც, 1955, გე. 126). თიანეთს 

ცალკე ახსენებსს ჯუანშერი ვახტანგ გ”რორგასლის 
ისტორიის თხრობისას. 

ერწო-თიანეთის დღევანდელი მოსახლეობა არაა 
მემკვიდრე XVII საუკუნემდე აქ მცხოვრები მოსახლეობი- 
სა. 1614 წელს, გაზსაფხულზე შაჰ-აბასის ურდოებსა და 
ქართველებს შორის პირველი შეტაკება სწორედ აქ, 
ჟალეთში მოხდა. ერწო-თიანეთიდან ირანის შაჰს მაშინ 
30.000 ტყვე და 40.000 მსხვილფეხა საქონელი გაუყვანია 
(სინ, 1973, გვ. 265) შემდგომში გადარჩენილი მოსახლე- 
ობის მცირე ნაწილი კახეთის ბარში გადასახლდა. ერწო- 

თიანეთში კი ძირითადად ქართველი მთიელები დაფუძნდ- 
ნენ XVII-XIX სს-ში (თოფჩიშვილი, 1984). ასე რომ, თითქვქ- 

მის სამი საუკუნის განმავლობაში ერწო-თიანეთი ისრუ- 
ტავდა საქართველოს მთიანეთის (ფშავის, სევსურეთის, 
მთიულეთის, გუდამაყრის.) ნამატ მოსახლეობას. აქ 
დასახლებულმა მთიელებმა ერწო-თიანელთა ეთნოგრაფი- 
ული ჯგუფი შექმნეს, რომელთა მეტყველება თიაჩურის კი- 
ლო-კავის სახელითაა ცნობილი და რომელიც კახურის, 
ფშაურის და ხევსურულის ურთიერთგაელენის შედეგადაა 
წარმოშობილი (ცოცანიძე, 1970). 

მეურნეობის დარგებიდან ერწო-თიანეთში მემინდე- 
რეობასა და მესაქონლეობას თანაბარი მნიშვნელობა ჰქონ- 

და. ერწო-თიანეთის ადრინდელი მოსახლეობისათვის ვენა- 
ხის კულტურაც არ უნდა ყოფილიყო უცნობი, რასაც ტყე- 
ებში გაველურებული ვაზის არსებობა მოწმობს. როგორც 
ჩანს, მის ადრინდელ მოსახლეობას ვაზის შედარებით ყინ- 
ვაგამძლე ჯიშები ჰქონდა გამოყვანილი. 

ერწო-თიანეთი არა მარტო მთისა და ბარის 
დამაკავშირებელი მთისწინა ტერიტორიულ-ეთნოგრაფიუ- 
ლი ერთეული იყო, არამედ მასსე გადიოდა ქართლისა და 
კასეთის დამაკავშირებელი უმოკლესი გზებიც. 

ერწო-თიანეთში ქრისტიანული ნაგებობების არაერ- 
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თი ნაკვალევია, რომელთაგან აღსანიშნავია VIII ს-ის 40- 
50-იან წლებში მოღვაწე მეფის - არჩილის აშენებული მო- 
ნასტერი, რომელსაც დღესაც ხალხი “არჩილის მონას- 
ტერს” უწოდებს მთიელთა მიგრაციამ ერწო-თიანეთში 
მთური სალოცავების ნიშებიც მოამრავლა, რომლებსაც ნ. 
ბერძენიშვილი მოსწრებულად “ქრისტიანობის მოქიშპეებს” 
უწოდებდა. შეიძლება დავასახელოთ “ლაშარის ჯვარი”, 
“თამარის სალოცავი”, “იხინჭა”, “კოპალა”, “ლომისა”, 
“იასსარი” და სხვ. მრავალი. 

ერწო-თიანეთს ჩრდილოეთიდან აღმოსავლეთ სა- 
ქართველოს მთიანეთის ერთ-ერთი ისტორიულ-ეთნოგრა- 
ფიული მხარე ფშავი ესაზღვრება. ფშავს ჩრდილოეთით 
ხეესურეთი აკრავს დასავლეთით-გუდამაყარი, სამსხსრეთ- 
დასავლეთით ქართლის მთისწინეთი. ფშავი დღეს ადმი- 
ნისტრაციულად დუშეთის რაიონში შედის და ის ფშავის 
არაგვის ხეობაში მდებარეობს. ფშავი ისტორიული ფხოეის 
ერთი ნაწილია. დღეს ფშავი ორად იყოფა: უკანაფშავად 

და წინაფშავად. უკანაფშავი არის ფშაველთა თავდაპირვე- 
ლი საცხოერისი. XVI ს-ში ფშაველთა უკანაფშავიდან წი- 
ნაფშავში მიგრაციის შედეგად წარმოიქმნა წინაფშავი და 
თავდაპირველი ფშავიც უკანაფშავად იქნა სახელდებული. 
ფშავი თერთმეტი ტერიტორიული თემისაგან შედგებოდა, 
რომლებიც გარეგნულად გვაროვნული თემის შთაბეჭდი- 
ლებას სტოვებდნენ, რადგან ამა თუ იმ ძირითადი გვარის 
გარშეგო იყო წარმოქმნილ-შემომტკიცებული ესა თუ ის 
ტერიტორიული თემი. ყველა ტერიტორიულ თემს თავისი 
გამაერთიანებელი სალოცავი ჰქონდა. ამავე დროს ფშავის 
თერთმეტივე ტერიტორიული თემი მკაცრად იყო თავმოვ- 
რილი ცენტალური სალოცავის ლაშარის ჯერის გარშე- 
მო. ქართული საისტორიო ტრადიციით, “აქ ფშავსა შინა 
არს ეკლესია მეფის ლაშასაგან აღშენებული, რომლისა 
შინა არიან მრავალნი სატნი და ჯუარნი ოქრო-ვერცხლი- 
სანი ჭურჭელნი და წიგნნი, და უწოდებენ ლაშას ჯუარს 
და აქუთ სასოება მას ზედა ფრიად” (ვასუშტი, 1973, გე. 
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533). ფშაველთა თავდაპირველი საცხოვრისი რომ უკანა- 
ფშავი იყო ეს იქიდანაც ჩანს, რომ თერთმეტივე ფშაური 
ტერიტორიული თემის ძირითადი განსახლების არეალი და 
მათი სალოცავები უკანაფშავში იყო. 

ფშავლებმა სხვა ქართველ მთიელებთან ერთად 
(ხევსურები, თუშები) დიდი როლი ითამაშეს 1659 წელს 
ბახტრიონის ბრძოლაში, რითაც· ფაქტობრივად კახეთი 

ეთნიკურ გადაგვარებას გადაარჩინეს ფშაეელებისა და 
სხეა ქართველი მთიელებისათვის უცხო დამპყრობთა 

წინააღმდეგ ბრძოლას ის მნიშვნელობაც ჰქონდა, რომ 
კახეთის ბარში უცხო ძალის გაბატონებით ხელი ეშლებო- 
და ტრადიციული სამეურნეო დარგის - მთაბარული (გადა- 
რეკვითი) მეცხოველეობის შემდგომ განვითარებას. ვახუშ- 
ტი ბაგრატიონი (1973, გე. 573) წერდა: “არამედ ამას წინათ- 

თა კახთა მეფეთა არღარა მორჩილებდნენ ფშავ-ხევსურნი 
და თუშნი და ამან ლევან დაიპყრა არა ძალითა, არამედ 
აღუთქვა, რათა ცხოვარნი მათნი უვნოდ მძოვარ იყვნენ 
კახეთს, და მისცა შეწირულობა ლაშას ჯუარსა თიანეთსა 
შინა და მიერითგან მოსცემდნენ ლაშკარსა და ბეგარასა”. 

ფშავისს და ბარის ურთიერთობისათვის იმის 
აღნიშევნაც ნიშანდობლივია, რომ ფშაველებისათვის, მათი 
ჯვარ-ხატ-სალოცავებისათვის ქართველ მეფეებს ბარში 
ნაბოძები ჰქონდათ მამულები, სადაც მოწეული ღვინო 
მთაში მიჰქონდათ და იქ რელიგიურ დღესასწაულებზე 
სვამდნენ (ბარდაველიძე, 1974). 

ფშავი, ისევე როგორც ხევსურეთი და თუშეთი, 
უშუალოდ ექვემდებარებოდა სამეფო ხელისუფლებას. 
ფშაველებს რომელიმე ფეოდალის ტეირთი არ ედოთ. მათი 
ვალდებულება მხოლოდ სამხედრო ბეგარა და სამეფო 
კარზე მცველთა გამოყვანა იყო. ანდა რა უნდა გადაეხა- 
დათ ფეოდალებისათვის, როდესაც ქვეყანა უაღრესად მცი- 
რემიწიანი იყო და ადგილზე მოწეული მარცვლეული თა- 
ვად არ ყოფნიდათ, თუ მეცხოველეობის პროდუქტებზე 
ბარში არ გადაცვლიდნენ. 
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საქართველოს სამეფო კარს გვიანშუასაუკუნეებში 
ფშაველებთან (და სხეა ქართველ მთიელებთან) ურთიერ- 
თობის ისეთი ფორმა ჰქონდა გამოძებნილი, რომელიც ად- 
გილობრივ მთურ ტრადიციებს ეყრდნობოდა. ცნობილია, 
რომ ქართველ მთიელებში მაღალ დონეზე იდგა ძმადნა- 
ფიცობის ინსტიტუტი. ძმად ეფიცებოდნენ ერთმანეთს არა 
მარტო პიროვნებები, არამედ მთის სხვადასხვა თემთა 
ჯეარ-ხატებ-ი ძმადნაფიცობა ავალდებულებდა გაფიცუ- 
ლებს თანხმობაში ყოფილიყვნენ და ერთმანეთს დახმარე- 
ბოდნენ. გარდა იმისა რომ ქართველი ხელისუფალნი 
ბრძოლებში დამსახურებისათვის უხვად ასაჩუქრებდნენ 
მთიელთა სალოცავებს ბარის საძოვრებით, უძრავი ქონე- 
ბითა თუ ვენახ-მარნებით, ისინი (ბაგრატიონები) თავიანთ 
თავს აცხადებდნენ მთიელთა სალოცავების, მაგალითად, 
ფშავის ცენტალური სალოცავის ლაშარის ჯვრის, ხევ- 
სურთა ძლიერი სალოცავის გუდანის ჯვრის და სხვათა 
მოძმეებად (ბარდაველიძე, 1971), გვ. 79-89), უფრო მეტიც, 
მთაში ამოსული მეფეები თავიანთ მოძმე ჯვარ-ხატებს 

ესაუბრებოდნენ და შემდეგ სალოცავის სურვილს, 
დანაბარებს ხალხს გადასცემდნენ. ასე უსაუბრია ხევ- 
სურეთში მეფე ერეკლეს გუდანის ჯვართან (ბარდაველიძე, 
1982, გვ. 14-15) მთიელებთან ურთიერთობის ეს ფორმა, 
როგორც ჩანს, ერთნაირად მისაღები იყო როგორც სამეფო 
ხელისუფლებისათვის, ისე თვითმმართველობით მცხოვრე- 
ბი მთიელთა (ამ შემთხვევაში, ფშაველთა) თემებისათვის. 
მეფის ხელისუფლებას მოძმეობის ინსტიტუტის საშუალე- 
ბით ისინი ჩართული ჰყავდა სახელმწიფოებრივ ცხოვრე- 
ბაში. უფრო მეტიც, 1747 წ. ერთი საბუთით ერეკლე II 
ფშავში წარგზავნილ თავის მოხელეზე თავდასხმისათვის, 
დამნაშავეს ასამართლებს არა ოფიციალური ფეოდალური 
კანონით, არამედ მთური, ხალხური, ჩვეულებითი სამართ- 
ლით. 

ფშავი ეთნოგრაფიული თვალსაზრისით იმ 
მხრივაცაა საყურადღებო, რომ, მართალია, ფშაველები და 
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სხვა ქართველი მთიელები ქრისტიანებად მიიჩნევდნენ 
თავს, მაგრამ აქ ქრისტიანობამ მხოლოდ ზედაპირულად 
შეაღწია და ფაქტობრივად, ისინი მიმდევარნი იყვნენ სინ- 
კრეტული რწმენა-წარმოდგენებისა, რაც ძველი ქართული 
ქრისტიანობამდელი რელიგიისა და ქრისტიანობის ნაზავს 
წარმოადგენდა. ფშავში არ არის არც ერთი ქრისტიანული 
ტაძარი. ფშავლები ლოცულობდნენ ადგილობრივ ჯვარ- 
ხატებში, რომელთა მნიშენელოვანი ნაწილი ქრისტიანული 
წმინდანების სახელს ატარებდა. ფშავში დიდი იყო თამარ 
მეფის კულტი, სადაც მის სახელზე სალოცავიც არსებობ- 
და. ფშავის ძირითადი, საერთო სალოცავი კი თამარის 
შვილის მეფე ლაშა-გიორგის სახელს ატარებდა, რაც 
მაჩვენებელია მთის ამ პატარა ეთნოგრაფიული რეგიონის 
ბართან, ცენტრალურ ხელისუფლებასთან სიახლოვისა და 
კავშირისა. 

არ შეიძლება არ აღენიშნოთ ფშაური ზეპირსიტყვი- 
ერების უაღრესად მაღალი დონე. ამ მხრივ განსაკუთრე- 
ბით გამოირჩევა სატრფიალო პოეზია. განთქმულია ფშაუ- 
რი კაფიები, რაც ექსპრომტად ლექსების თქმას ნიშნავს. 
თითქმის ყველა ფშაველს შეეძლო ექსპრომტად ლექსის 
თქმა და ალბათ, შემთხვევითი არაა ისიც, დიდი ქართველი 
პოეტი ლუკა რაზიკაშვილი (ვაჟა-ფშაველა) (1861-1915) ამ 
კუთხეში რომ დაიბადა. 

ფშავის ჩრდილოეთით ხევსურეთის ისტორიულ- 
ეთნოგრაფიული რეგიონი მდებარეობს: ხევსურეთს 
აღმოსავლეთიდან თუშეთი ესაზღერება, დასავლეთიდან 
ხევი და გუდამაყარი. ჩრდილოეთიდან ხევსურთა მეზობ- 
ლები ვაინახები არიან. ხევსურეთს, კავკასიონის მთავარი 
მთაგრეხილი ორ ნაწილად ყოფს. არაგვისა და მისი შენა- 
კადების ხეობებში პირაქეთა ხევსურეთია, ასა-არგუნის 
სათავეებში კი პირიქითელები-არსოტელები და შატილ- 
მიღმახეველები მოსახლეობენ. ხევსურების რემდენიმე სო- 
ფელი მეზობელი გუდამაყრის (სოფლები: ბაკურხევი და 
საკერპო, და ხევის (სოფლები ჯუთა და ართხმო) 
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ისტორიულ-ეთნოგრაფიულ მხარეებშიცაა. ისევე როგორც 
ფშავი, ხევსურეთიც წყაროებში XV ს-დან ჩნდება. ამავე 
დროს, წყაროებსა და საბუთებში (აგრეთვე დღევანდელ 
სასაუბრო ენაშიც) ხშირად ხევსურეთი ფშავთან ერთად, 
ხევსურები ფშაველებთან ერთად მოიხსენიებიან: ფშავ- 
ხევსურეთი, ფშაველ-ხევსურნი. ეს არცაა გასაკვირი, რად- 
გან უფრო ადრე ფშავი და ხევსურეთი ერთი ეთნოგრა- 
ფიული რეგიონი იყო, რომელიც ფხოვის სახელს ატა- 
რებდა: “.აწ უწოდებენ ფშავ-ხევსურეთს, რომელთა პირ- 
ველ ეწოდათ ფსოელნი“ (ვახუშტი, გვე. 523, 651). 

ფხოველები წყაროებში პირველად IV ს-ში იხსე- 
ნიებიან როდესაც ხელისუფლება მთაში ქრისტიანობას 
ავრცელებდა. წმინდა ნინომ სხვა ქართველ მთიელებთან 

ერთად (ჭჯართალელები, წილკნელები, გუდამაყრელები), 
ფხოველებსაც უქადაგა ქრისტიანობა. მათ ქრისტიანობა 
არ მიუღიათ, რის გამოც “ფხოელთა დაუტევეს ქუეყანა 
მათი და გარდავიდეს თუმეთს” (ქც, 1955, გვ. 125-126). ამის 
დამადასტურებელია დღეს, თუშეთში არსებული ხევსუ- 
რული სალოცავების ზხახმატის, კარატეს და აგრეთვე 
ფშაველთა სალოცავის ლაშარის ჯვრის ნიშები. XIII ს- 
ის დასასრულს ფხოვი ცენტრალურ ხელისუფლებას აჯან- 
ყებია. ნიშანდობლივია, რომ ხევსურეთის სოფლების მოსა- 
ზღვრე არაქართული მოსახლეობა (ვაინახები) ხევსურეთს 
“ფხიას” უწოდებს. 

ხევსურეთი ყოველთვის სამეფო ხელისუფლებას 
ემორჩილებოდა და მათი ვალდებულება ხელისუფლების 
წინაშე მხოლოდ სამხედრო ბეგარა იყო. გვიანშუასაუკუ- 
ნეებში არაგვის ერისთავებმა სცადეს ხევსურეთის დამორ- 
ჩილება, მაგრამ ამაოდ (ისინი, ვინც არაგვის ერისთავებს 
ხელს უწყობდნენ ხევსურეთის დამორჩილებაში, ხევსუ- 
რებმა აიძულეს მხარიდან აყრილიყვნენ). ხევსურეთში არ 
იყო რა სოციალური დიფერენციაცია, ასეთ სოციალურ 

სტრუქტურაში დისონანსის ყველა შემტანი სასტიკად ის- 
ჯებოდა (თოფჩიშვილი, 1991) ისევე როგორც საქართვე- 
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ლოს მთიანეთის სოგიერთი სხვა კუთხე, ხევსურეთიც სა- 
ქართველოს სახელმწიფოს სტრუქტურაში ავტონომიურად 
ფუნქციონირებდა (გ-მელიქიშვილი) ხევსურები არც 
ოფიციალურ ფეოდალურ სამართალს სცნობდნენ და ყეე- 
ლა სადავო საკითხი აქ ჩვეულებითი სამართლით განის- 
ჯებოდა. ხევსურეთი გადმოცემებით, ანდრეზსებით ცხოვ- 
რობდა (ოჩიაური, 1977). 

ხევსურეთისათვის, ისევე როგორც აღმოსავლეთ 
საქართველოს მთიანეთის სხვა მხარეებისათვის, კოშკურ- 
ქვიტკირული სახლთა ტიპები იყო დამახასიათებელი 
(ოჩიაური, 1977, გვ. 24). 

ხევსურები ბავშეებს გმირულ და ვაჟკაცურ სულს 
უნერგავდნენ. ისინი ხომ მუდმიეად მზად იყვნენ გარეშე 
მტერთა დასახვედრად. ამიტომაცაა, რომ ხევსურული 
პოესიის ძირითადი ჯანრი საგმირო პოეზიაა (შანიძე, 193I)).. 

ხევსურეთში მეურნეობის ძირითადი დარგი მესა- 
ქონლეობა იყო. ფშაველებისა და თუშებისაგან განსხვა- 
ვებით, ხევსურები მთაბარულ (გადარეკვით) მეცსხვარეობას 
არ მისდევდნენ ადგილზე თითოეულ ოჯახს მხოლოდ 
რამდენიმე სული ცხვარი ჰყავდა. საუკუნეების მანძილზე 
ხევსურეთში ადგილობრივი პროხის ჯიში იქნა გამოყ- 
ვანილი, რომელიც ამტანობითა და რძის ძალიან მაღალი 
ცხიმიანობით გამოირჩეოდა ბუნებრივია,კ ხევსურები 
მისდევდნენ მიწათმოქმედებასაც. მიწის პატარა ნაკვეთიც 
კი არ რჩებოდა დაუმუშავებელი. ისევე როგორც ფშავში, 
აქაც ჯვარ-ხატებს მიწის მოზრდილი და კარგი ნაკვეთები 
ჰქონდათ, საიდანაც მოწეული ჭირნახულიდან გამოხდილი 
არაყი და ლუდი რელიგიურ დღეობებსე იხარჯებოდა. 
უფრო მეტიც, ხევსურებს და სხვა ქართველ მთიელთა 
ჯეარ-ხატებს მიწის ნაკეეთები, ქართველ მეფეთაგან ნაბო- 
ძები ჰქონდათ ბარშიც. მიწის სიმცირე და სიმწირე ვერ 
უსრუნველყოფდა მოსახლეობას მარცვლეულით მთელი 
წლის განმავლობაში ამიტომ სევსურეთს სამეურნეო- 
ეკონომიკური კავშირები ბართან ჰქონდა და კარაქს, 
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ერბოსა და ყველს ბარში მარცვლეულზე ცვლიდნენ. 
ხევსურები ღვედების შესანიშნავი მკეთებლებიც იყენენ, 
რასაც ბარში ყიდდნენ. 

ხევსურეთი საქართველოს სხვა ეთნოგრაფიული 
რეგიონებისაგან სხვა მხრივაც გამოირჩეოდა. განთქმული 
იყვნენ ხევსური ხალხური მკურნალები, დასტაქრები, რომ- 
ლებიც თავის ქალის ურთულეს ოპერაციებს აკეთებდნენ 
(მინდაძე, 1981. ორიგინალური იყო ხევსურული ტანსაც- 
მელი ჯვრებისა და სხვა სიმბოლოების გამოსახულებით. 
“ხევსურული “ტალავარი” (კოსტუმი) იშვიათ ნიმუშს წარ- 
მოადგენს კავკასიის ხალხთა ეთნოგრაფიულ ტანსაც- 
მელებს შორის. ეს ტანსაცმელი მნიშენელოვანია როგორც 
თავისი მასალის და თარგის გამო, ისევე და კიდევ უფრო 
მეტად ორნამენტის გამოც. ხევსურული კოსტუმის ზემოს- 
სენებული იშვიათობა და მნიშენელობა ეხება არა მარტო 
ხეესურული მამაკაცის ტანსაცმელს, არამედ ამდენადეე, 
თუ უფრო მეტად არა, ქალის ტანსაცმელსაც (ბარდა- 
ლევიძე, ჩიტია, 1939, გე. I). 

ხევსურეთი ორიგინალური იყო იმ თვალსაზრისი- 
თაც, რომ თითქმის მთელ საქართველოში გავრცელებული 
დიდი ოჯახები ხევსურეთში არაა დადასტურებული. 

ხევსურთა სარწმუნოება ძირითადად წარმართული 
ხასიათისა იყო, რომელსაც უხვად ჰქონდა შერწყმული 
ქრისტიანული ელემენტები. ასე რომ, ისინი სინკრეტული 
რწმენა-წარმოდგენების მიმდევრები იყვნენ. აქ არ იყო 
არცერთი ქრისტიანული ტაძარი (ეკლესია), თუმცა ყველა 
თავს ქრისტიანად მიიჩნევდა (ხევსურეთი და ფშავი ხარ- 
ჭაშნელის ეპარქიაში შედიოდა. ხარჭაშნელი ეპიკოპოსი 
არაგვის ხეობის მთისწინეთში თვალივში იჯდა). 

ხევსურთა მთაევარ ღვთაებად მორიგე ღმერთი ითვლებოდა, 
მის ხელქვეითებად კი-ხევსურეთის სხვადასხვა თემ-სოფ- 
ლის ღვთაებები (ოჩიაური, 1977). ხალხმრავალი თემისა და 
გეარის ღვთაების კულტი უფრო ძლიერი იყო, ვიდრე 
მცირე საყმოსი. ხევსურეთის ძირითადი გვარების (არაბუ- 
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ლი-გოგოჭური-ჭინჭარაული) სალოცავი “გუდანის ჯვა- 
რი” ყველაზე ძლიერ სალოცავად ითვლებოდა, რასაც 

მის ყმათა სიმრავლე-სიძლიერე აპირობებდა (ოჩიაური, 
1977, გვ. 123) ხევსურეთში, ფშავისა და მთიულეთისაგან 
განსხვავებით არ გვქონდა ცენტალური ხევსურული 
სალოცავი. ისევე როგორც აღმოსავლეთ საქართველოს 
მთიანეთის სხვა რეგიონებში, ხევსურეთშიც ლუდს საკუ- 
ლტო დღესასწაულებსე ხდიდნენ როგორც დამოწმე- 
ბულია ხევსურეთის მკვიდრნი თავიანთ მიცვალებულებს 
სხვადასხვა ფერის სუდარაში ახვევდნენ. პირველი სუდარა 
თეთრი ფერისა უნდა ყოფილიყო, მეორე ლურჯი და 
მესამე - წითელი. 

ხევსურეთის ნამატი მოსახლეობა, ისევე როგორც 
მთის სხვა მხარეებისა დროდადრო ავსებდა ბარის 
შეთხელებულ მოსახლეობას. მაგრამ ხევსურეთისათვის 
სავალალო აღმოჩნდა, როდესაც 19522 წელს ხევსურები 
ხელისუფლებამ ნაძალადევად ჩამოასასლა სამგორის 
ველზე, რის შედეგადაც ბევრი სოფელი ნასოფლარად 
იქცა. 

ხევსურეთი გამოირჩეოდა სტუმარმასპინძლობის 
მდიდარი ტრადიციებით. აქ სტუმარ-მასპინძლობის დაუწე- 
რელი კანონი იერარქიულად აღემატებოდა სისხლის აღე- 
ბისას. ხევსურეთში ქალისა და კაცის ერთად წოლის 
(“სწორფრობა!) ტრადიციაც არსებობდა, რითაც ის 
მსგავსებას მეზობელ ფშავთან ჰპოვებდა, სადაც მსგავსი 
წეს-ჩვეულება “წაწლობის”V სახელით იყო ცხნობილი. 

თუშეთის ისტორიულ-ეთნოგრაფიული რეგიონი 
კახეთის მთიანეთს ეკუთვნის და ის მთლიანად კავკასიო- 
ნის მთავარი ქედის ჩრდილოეთით მდებარეობს. IV ს-ში 
თუშეთი გაქრისტიანების წინააღმდეგ მებრძოლი ფხოვე- 
ლების თავშესაფარი იყო. ქართული მხარეებიდან თუშეთს 
სასღვარი მხოლოდ ფშავსა და ხევსურეთთან აქეს. სხვა 
მხრივ მას ჩრდილო-კავკასიელი მთიელები-ჩაჩნები და დი- 
დოელები ესაზღერებიან. 

49



თუშეთი XIX-XX სს-ის მიჯნაზე ოთხ ტერიტორიულ 
თემად იყოფოდა: წოევა, გომეწარი, ჩაღმა და პირიქითი. 
პირიქითის თემს ვასუშტი ბაგრატიონი “ფარსმის თუშეთს” 
უწოდებს,„ გომეწრის ჩაღმისა და პირიქითის თემის 

თუშები ქართული ენის თუშურ დიალექტზე მეტყველებენ, 
რაც შეეხება წოვებს, ისინი ორენოვანნი არიან. მათი 
საშინაო-საოჯახო სალაპარაკო ენა ბაცბური იყო; გარეთ 
კი ქართული ენის კახური დიალექტის მსგავს კილოზე 
მეტყველებენ თუშების ეს ორი ჯგუფი სხვამხრივ კი 
თითქმის არაფრით განსხვავდება ერთმანეთისაგან. ეთნოგ- 
რაფიულად ისინი ერთნი არიან. დღეს თუშეთი ფაქტობ- 
რივად დაცლილია მოსახლეობისაგან და კახეთის ბარში 
არიან ჩამოსახლებულნი. თუშების კახეთის ბარში ჩასახ- 
ლება ერთდროულად მოხდა. XIX ს-ის 30-იან წლებში ჯერ 
მეწყერ-ნიაღვარისაგან შეწუხებული წოვები აყრილან, 
ხოლო XX ს-ის დასაწყისში ჩაღმა თუშები. თაედა- 
პირველად, წოვებისაგან განსხვავებით, ჩაღმა თუშებს თუ- 
შეთში ბინადრობა არ მოუშლიათ: ხვნა-თესვას ეწეოდნენ 
მთაშიც და ბარშიც. “ამისდაკვალად შეიქმნა საქართეე- 
ლოს სინამდვილეში მხოლოდ თუშეთისათვის დამახასია- 
თებელი ორგანბინადარი მოსახლეობის ტიპი, რასაც დაუ- 
კავშირდა სათანადო ტერმინებიც: “კახურაები”“ი საჭზამთ- 
როდ კახეთში მიმავალნი და “თუშურაები” ზამთარ- 
ზხაფხულს მთაში მცხოვრებნი” (ცოცანიძე, 1987, გვ. 13/. 

მართალია, XX ს-ის დასაწყისში თუშეთში ოთხი 

ტერიტორიული თემი იყო, მაგრამ ეთნოგრაფიული 
მონაცემებით აქ ტერიტორიულ თემთა რაოდენობა უფრო 
მეტი ყოფილა და მათი გამსხვილება მომხდარა. გომეწრის 
თემს ივანაურთა და ხეცურთა თემები შეუერთებია, ჩაღმის 
თემს-ჭანჭახოვანის თემი, პირიქითის თემს კი სამციხის 
თემი. ამრიგად, ისტორიულ თუშეთში რვა თემი არსებობ- 
და: ჭინჭახოვანი, ჩაღმა, ხეცუურთა, ივანაურთა, გომეწარი, 
პირიქითი (აღმა), სამციხი, წოვათა. 

თუშეთში მეურნეობის დარგებიდან მეცხვარეობა 
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იყო დაწინაურებული. კახეთის ბარში საზამთრო 
საძოვრებზე ცხვრის ჩამოყვანას ისინი უკვე საუკუნეებია 
მისდევენ“ი “თუშნი ინახავენ ცხოვართა სიმრავლესა, 
ვინაითგან აქუთ ზაფხულსა თვსთა მთათა შინა საძოვარი 
და ზამთარს ჩამოვლენ გაღმამვარსა შინა, და ამით 
უმეტეს მორჩილებენ კახთა” (ეასუშტი, გვ. 554). ვასუშტი 
ბაგრტიონი ხაზს უსვამდა, რომ თუშები საქართველოს 
სამეფო კარის მოლაშქრეები არიანო და განსაკუთრებით 
მათ ბრძოლისუნარიანობას აღნიშნავდა. 

თუშეთში მაღალ განვითარებას მიაღწია რა 
გადარეკვითმა, მთაბარულმა მეცხვარეობამ, საუკუნეთა 
განმავლობაში თუშებმა ამ პირობებს შეგუებული ცხვრის 
განსაკუთრებული ჯიში – თუშური ცხვარი გამოიყვანეს. 
საქართველოში განსაკუთრებით სახელგანთქმულია თუში 
მეცხვარეების მიერ დამზადებული თუშური გუდის ყველი, 
რომელიც მაღალი ცხიმიანობითა და კარგი გემოთი გამო- 
ირჩევა (მისი ცხიმიანობა 35-639% “უდრის) თუში ასევე 
გამოირჩევა ტილოების, ფარდაგების, წინდების ქსოვის 
მაღალი დონითა და ჩითების, ქუდების დამზდებით (თუ- 
შური ქუდი ქართლში “კახური ქუდის”» სახელით იყო 
ცნობილი). 

თუშეთი გამოირჩევა ციხე-კოშკების სიმრავლითაც. 
ეს საგვარეულო და სასოფლო ხუთ-ექვს სართულიანი 
კოშკები საიმედო თავშესაფარი იყო მტერთა თავდასხმე- 
ბის დროს. ყველა სოფელს თავისი სალოცავი ჰქონდა. 
მაგრამ ზოგან ორი სოფელი ერთ სალოცავს ლოცულობ- 
და. ორი და სამი მესობელი სოფლის ან ჯვრის საყმოს 
წარმომადგენლები ერთიმეორეს “მეკოდენი?“ იყვნენ და 
ამასთან განსასღვრული მოვალეობანი ეკისრებოდათ 
ერთმანეთის მიმართ (კანდელაკი, 1995; ცოცანიძე, 1987, გე. 
9) ამრიგად, თუშეთში მეკოდე სოფლების სახით ტერი- 
ტორიული თემის განსაკუთრებული, თავისებური სახე 
არსებობდა. სახნავი და სათიბი მიწები თუშეთში საერთო 
საგვარეულო საკუთრებას წარმოადგენდა, რომელიც გვარ- 
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ში შემავალ ოჯახებს შორის დროდადრო ნაწილდებოდა 
(ცოცანიძე, 1987, გე. 10-11). 

ხევი კავკასიონის მთავარი წყალგამყოფი ქედის 
ჩრდილოეთით მდებარე ერთ-ერთი ძველი ქართული 
ისტორიულ-ეთნოგრაფიული ერთეულია მდ. თერგის 
ხეობის ზემო წელში. ხევი იწყება ჯვრის უღელტეხი- 
ლიდან, რომელიც ზღვის დონიდან 2.2395 მ. სიმაღლეზე 
მდებარეობს და რომელიც მას მთიულეთისაგან გამოჰ- 
ყოფს და მთავრდება დარიალში. “ამას ქუეით არს დარი- 
ელა არაგვს აღმოსავლით, კიდესა ზედა, გ მეფის მირ- 
ვანის მიერ. შეაბა კარი და ქმნა სიმაგრე ხსაზართა და 
ოვსთათვს, რათა უმისოდ ვერღარა ვიდოდნენ” (ვახუშტი, 
358). 

დღევანდელი ადმინისტრაციულ-ტერიტორიული და- 
ყოფით ხევი ყაზბეგის რაიონს მოიცავს. ჩრდილოეთიდან 
ხევს რუსეთის ფედერაცია (ოსეთი და ინგუშეთი) ესაზ- 
ღვრება, სამხრეთიდან-მთიულეთისა და გუდამაყრის ეთნო- 
გრაფიული ერთეულები, აღმოსავლეთიდან-ხევსურეთი; 
დასავლეთიდან ხევს თერგისავე ხეობაში მდებარე მცირე 
ეთნოგრაფიული ერთეული თრუსო ესაზღერება, საიდანაც 
დვალეთის “ქვეყანაშია>» გადასასვლელი. ხევს, თავისი 
მდებარეობის გამო საქართველოს ისტორიაში ყოველთვის 
ჰქონდა მნიშვნელოვანი საკომუნიკაციო და სტრატეგიული 
დანიშნულება. ხევით ხდებოდა ძირითადად საქართველოს 
დაკავშირება ჩრდილოეთით მცხოვრებ ხალხებთან. თავისი 
საკომუნიკაციო და სტრატეგიული დანიშნულების გამო 
იყო, ალბათ, რომ ხევი სოციალურად უფრო განვითარე- 
ბული და დაწინაურებული იყო, ვიდრე ალმოსავლეთ 
საქართველოს მთიანეთის სხვა კუთხეები. განსხვავება იყო 
რელიგიურ ინსტიტუტებშიც. აქ აღმართული იყო მნიშვნე- 
ლოვანი ქრისტიანული საეკლესიო ნაგებობანი: სიონი, 
გერგეტის სამება.. “მყინვარის კალთასა ზედა, მონასტერი 
სამებისა, გუმბათიანი, მცხეთის სამკაულის სახიზარად, 
სადაცა ესუენა ნინოს ჯუარი, შუენიერნაშენი, შუენიერს 

52



ადგილს” (ვახუშტი, გე. 3597. გერგეტის სამება საერთო 
სახევო (სათემო) სალოცავი იყო. 

საისტორიო წყაროებით აშკარაა, რომ თერგის 
ხეობა თავის დროზე წანართა ქართველური ტომით იყო 
დასახლებული, რომლებმაც შემდეგ დიდი როლი ითამა- 
შეს VIII-IX სს-ში კახეთის სამთავროს წარმოქმნაში. მთიე- 
ლი წანარების კახეთში გადასახლების შემდეგ, მათი ის- 
ტორიულ-ეთნოგრაფიული ჯგუფი ისტორიის სარბიელიდან 
გაქრა. თერგის ხეობის ჭსემო წელი მოსახლეობისაგან 
თითქმის თავისუფალი გახდა. ისტორიული წანარეთის 
დიდ ნაწილს სახელი ეცვლება და ხევად იწოდება. “მოვ- 
ცევაი ქართლისაი”-ში ნახმარია ტერმინი “წანარეთისა 
ჭევსა”> დროთა განმავლობაში “წანარეთის ჭვევი”-დან “წა- 
ნარეთი” დაიკარგა და მივიღეთ “ხევი.” 

ხევი სამეფო ხელისუფლებას ემორჩილებოდა. 
მხოლოდ XVII ს-ს 20-იანი წლებიდან იყო არაგვის 
ერისთავების გამგებლობაში. მოხევეთა ძირითადი ფუნქ- 
ცია საქართველოს ძირითადი ჭიშკრის-დარიალის დაცვა 
იყო. 

ვარგისი მიწის სიმცირემ და სიმწირემ ხევში მეურ- 
ნეობის წამყვან დარგად მეცხოველეობა და განსაკუთრე- 
ბით მეცხვარეობა აქცია. “ხევის მოსახლეობის ძირითად 
საარსებო საშუალებას ოდითგანვე შეადგენდა მესაქონლე- 
ობა და მთის მიწათმოქმედება, ხოლო შემოსავლის დამ- 
ხმარე წყაროს-შინამრეწველობა, მონადირეობა, საქართვე- 
ლოს სამხედრო გზაზე მუშაობა და ქირის ტვირთის 
სიდევა” (ითონიშვილი, 1984, გე. 3). ხევის შესახებ ვახუშტი 
(გე. 358-359- 0% შემდეგს წერდა: “ხოლო ვეობა პვევის არს 
მოსავლიანი ხორბლისა, ქრთილისა, სელისა, შვრივისა 
შთასავლით გუელეთამდე. არა არს აქა ხილნი, თკვნიერ 
მთის ხილითა; არს კოწახური, მოცხარი, კლდის მერსენი 
და სხუანიცა ბალახთა ხილნი. არს ვარდი ჭალათა 
მრავალფურცლოვანი და წითელი მრავალი და სხუანიცა 
ყუავილნი მთისანი მრავალნი პირუტყუნი, რაც ოდენ 
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ეტევის მრავალნი ცხვარი უდუმო. არს აქა მჯიხკ 
მრავალი ჯოგად და არჩვ. არს ფრინველი შურთხი, გნოლი 
და ზაფხულს მწყერი ურიცხუნი იტყკან ლითონს 
ოქროსასა და ვერცხლისასა. არა არს ტყე აქა, არამედ 
ზიდვენ გუელეთის ქუემოდან. ჰავით არს კეთილმშუენი. 
კაცნი არიან მებრძოლნი, ძლიერნი, ახოვანნი, ჰაეროვანნი, 

ვითარცა მთიულნი. სარწმუნოებით ქართველთა თანა, 
არამედ მისიცა უმეცარნი”. 

ისევე როგორც მთიანეთის სხვა მხარეებშიც, 
ხევშიც ბეერი გვქონდა ციხე-კოშკები რომელთაგანაც 
ბევრმა ნაკოშკარ-ნაციხვრების სახით მოაღწია. 

ხევს სამხრეთიდან მთიულეთის ისტორიულ-ეთნო- 
გრაფიული ერთეული ესაზღვრება. მთიულეთს აღმოსაე- 
ლეთიდან გუდამაყარი„ დასავლეთიდან-შიდა ქართლის 
მთიანი ნაწილის ქსნის ხეობა (ისტორიული “ცხრაძმა”), 
სამხრეთიდან კი მცირე ეთნოგრაფიული ერთეული-ხანდო 
ესასღვრება სამხრეთით მთიულეთი ფასანაურამდე, 
თეთრი (მთიულეთის) და შავი (გუდამაყრის) არაგვთა 
შეერთებამდე გრძელდებოდა, ჩრდილოეთით კი მას 

ხევისაგან ჯვრის უღელტეხილი გამოყოფდა. დღევანდელი 
მთიულეთის ისტორიულ-ეთნოგრაფიული რეგიონი უფრო 
ადრინდელი, ორი სხვადასხვა ასეთი მხარის ხადისა და 
ცხავატის გაერთიანების შედეგადაა მიღებული, რაც XIV- 
XV სს. მიჯნისათვის უკვე ფაქტია. მთიულეთს ჰქონდა 
თავისი გამაერთიანებელი სალოცავი “ლომისა”, რომელ- 
საც ქსნისხეველებიც ეყმობოდნენ. “მთის თხემსა ზედა 
არს ეკლესია წმინდის გიორგისა, წოდებული ლომისა, 
არამედ უგუმბათო არს და არიან მრავალნი ხატნი და 
ჯუარნი ოქრო-ვერცხლისანი, დახიზნულობით უჭურეტს 
სამვრით კსანსა, ჩრდილოთ მთიულეთს” (ვასუშტი, გე. 
355) თუმცა XIV-XV“V სს. საისტორიო წყაროში (“ძეგლი 
ერისთავთა”) თეთრი არაგვის ხეობაში მოსახლე მთიელთა 

ხადელებად და ცხავატელებად სახელდება კვლავ გრძელ- 
დება. სოგჯერ ერთად (“პადელცხავატელნი”) არიან მოხ- 
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სენიებულნი (ქსძ, 1965, გე. 105). ირკეევა, რომ ხადასა და 
ცხავატს, როგორც დამოუკიდებელ ეთნოგრაფიულ ერთე- 
ულებს, თავისი სალოცავი ჰქონდა ასეთად წარმოგ- 
ვიდგება ხადაში არსებული სალოცავი “ხადიჯვარი” ანუ 
“ხადისა თორმეწამე” რომელიც ყველა ხადელის, ხადაში 
შემავალ სოფელთა და გვართა საერთო გამაერთიანებელი 
სალოცავი იყო და “ცეცხლიჯვარი” ნასოფლარ ზამთრეუ- 

ლთაში, რომელიც ცხავატის ისტორიული თემის საერთო 
სალოცავი იყო (თოფჩიშვილი, 1985) მთიულეთის ეთნო- 
გრაფიული რეგიონის ხადისა და ცხავატის ტრადიციის 
ძალით, ცალ-ცალკე სახელდება მოგვიანო პერიოდშიც 
გრძელდებოდა. მაგალითად, 1770 წლის საბუთში არაგვის 
ხეობის ჩამოთვლილ რეგიონთა შორის ხადა კვლავ 
ცალკეა მოხსენიებული. 

მიჩნეულია, რომ ხადის ადრინდელი სახელწოდება 
იყო წილკანი. ლეონტი მროველი, როდესაც წმინდა ნინოს 
მიერ მთიელთა გაქრისტიანებასე საუბრობს, სხვა 
მთიელებთან ერთად, წილკნელებსაც ასახელებს. ცხავატი 
კი პირვეელად ბუღა–თურქის ლაშქრობის დროსაა (853 წ) 
“ქართლის ცხოვრებაშიი სახელდებული. ხადისა და 
წილკანის გაიგივება ჩვენ არადამაჯერებლად მიგვაჩნია. 
წილკნელთა თემის არსებობა არაგვისავე სეობაში სხვა- 
განაა საგულვებელი. XIII ს. დასასრულს სამეფო ხელისუ- 
ფლებისაგან განდგომილი ფხოველების წინააღმდეგ ხადე- 
ლები და ცხავატელებიც იბრძოდნენ. XI ს-ში ცხავატსა 
და ხადას ბრძოლა ჰქონდა ცხრაზმისხევთან (ქსნის 
ერისთავებთან). ერთ-ერთი ბრძოლის დროს 18 ცხავატელი 
ხევისბერი დაღუპულა. 

მთიულეთი კოშკებით იყო დაფარული. მარტო 
ხადაში 60 კოშკი ყოფილა. “..გარდა სვანეთისა ჩეენ არ 
ვიცით არც ერთი კუთხე, სადაც მცირე ტერიტორიაზე ასე 
ბევრი კოშკი იდგეს” (ზაქარაია, 1962, გვ. 50). მთიულეთში 
კოშკების განსაკუთრებული ტიპი – ზურგიანი კოშკები 
იყო აგებული. კოშკებს ზურგი მთისაკენ აქვთ მიქცეული. 
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ისინნ ძირითადად ადრეფეოდალურ ხანაში (X L-ის 
ჩათვლით) არის აგებული. სამეცნიერო ლიტერატურაში 
შენიშნულია, რომ მთიულეთის კოშკებში შერწყმულია 

თავდაცვითი და საკულტო ფუნქციები. 
როგორც მთიანეთის ყველა მხარეში, მთიულეთშიც 

მეცხოველეობა, როგორც მესაქონლეობა, ისე მეცხვარეობა 
იყო განვითარებული. თავისთავად ცსადია, აქ მიწათ-მოქ- 
მედებასაც მისდევდნენ„ მაგრამ მიწის სიმცირისა და 
სიმწირის გამო, მოსავალს საკმარისი რაოდენობით ვერ 
იღებდნენ პურეულს ბარში ყიდულობდნენრ მთიულები 
ზამთრობით ცხვევარს თბილისის მახლობლად, დიღმის 
ველზე და აგრეთვე სოფელ აღაიანთან აბალასებდნენ, 
ხოლო ზაფხულობით-თავიანთ მთებში. ყიდდნენ ყველს, 
ერბოს, მატყლსა და ცხერის ტყავებს, ამზადებდნენ მატყ- 
ლის უხეშ ქსოეილს, თელავდნენ ნაბდებს. მოყავდათ კანა- 
ფი, რომლისაგანაც თოკს გრეხდნენ. მთიულეთში განვითა- 
რებული იყო ასევე ხელოსნობა, მატყლისა და რქის 
დამუშავება. მთიულეთსა და მთიულებზე საუბარს ევახუშ- 
ტის სიტყეებით დავამთავრებთ: “და არს მოზსღუდვილი 
მთიულეთი მთითა, ამის გამო მაგარი და შეუვალი არს, 
უვენახო, უხილო, მცირე მოსავლიანი. არამედ მოიღებენ 
ბარიდან ტკბილსა, შთაასხმენ აქა და ლომისას, და 
დადგების ღჯნო კეთილი, თეთრი და ტკბილი.. არს ცხვარი 
უდუმო-კუდიანი, ძროხა და ცხენიც არა მრავალ, სივიწ- 
როვის გამო. ჰავითა არს ფრიად კეთილი და შუენიერი, 
წყარო-წყლითა და მწუანითა.. პჰური ნოყიერი, ეგრეთვე 
ქრთილიცა. კაცნი ჰაეროევანნი, მვნენი და მბრძოლნი, 
ერთგულნი, ბრიყუ-უსაქციელონი, საჭურველთ-მოყუარენი, 
სამოსელთა და იარაღთა გამწყონი. ქალნიცა მშუენიერნი.” 
(გვ. 355-356). 

შავი არაგვის ხეობაში მდებარეობს გუდამაყარი. ეს 
ტერიტორიულ-ეთნოგრაფიული რეგიონიი მართალია, 

ხშირად მთიულეთთან ერთად ერთ კონტექსტში მოიხსენი- 
ება (მთიულეთ-გუდამაყარი”) და ეთნოგრაფიულად გუდა- 
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მაყარს ბევრი რამ აქეს საერთო მთიულეთთან, მაგრამ 
მაინც გუდამაყარი ცალკე ისტორიულ-ეთნოგრაფიული 
მხარეა. ცალკე გვიხასიათებს მას ვახუშტი ბაგრატიონიც. 
გუდამაყარს საზღვარი აქვს მთიულეთთან, ხევთან, ხევსუ- 
რეთთან და ფშავთან. მას იხსენიებს ლეონტი მროველი 
ქართლის გაქრისტიანებასთან დაკავშირებით (V ს). 
ქართველთა განმანათლებელი წმინდა ნინო ქრისტიანობას 
სხვა მთიელებთან ერთად გუდამაყრელებსაც უქადაგებდა 
(ქც. 1955, გვ. 125) გუდამაყარი ნახსენები აქვს VII ს. 

სომხური გეოგრაფიის ანონიმ ავტორს. 1071-1080 წლების 
საისტორიო საბუთში ნახსენებია “ჩაბალახი გუდამაყ- 
რული” (ქსძ. 1984, გვ. 40), ძეელ ქართულში “ჩანალახი” 
იგივე “მუზარადია”» ასე რომ, X ს-ის საქართველოში 
ძალიან ფასობდა გუდამაყრული მუზარადი. გუდამაყრე- 
ლებს, როგორც კარგ ხელოსნებს, ვასუშტი ბატონიშვი- 
ლიც ახასიათებს. მათ უკეთებიათ აგრეთვე მშვილდ-ისრე- 
ბი: “და არს გუდამაყრის პეობა მაგარი, მოსავლით ვითარ- 
ცა სხუა მთის ალაგნი და უფროს მწირი. კაცნი და ქალნი 
მგსავსნი მთიულთა, პელოსანნი მშელდთმოქმედნი, 
აკეთებენ რქისაგან მჯიხვისა, თხისაგან და ვართაგან” (გვ. 
354). 

გუდამაყარი რომ ცალკე ეთნოგრაფიული რეგიონი 
იყო და რომ ის მთიულეთთან ერთად ერთ ეთნოგრაფიულ 
ერთეულს არ ქმნიდა ეს ჩანს იქიდანაც, რომ გუდამაყრე- 
ლები არ ეყმობოდნენ საერთო მთიულურ სალოცავს 
“ლომისა” გუდამაყრელების საერთო სალოცავი “პირიმზე 
ფუძის ანგელოზი” იყო. გუდამაყრის დღევანდელი მოსახ- 
„ლეობის უმეტესობა ხევსურეთიდანაა მიგრირებული. ად- 
რინდელი მოსახლეობა რამდენჯერმე შეცელილა. ისინი 
ბარში გადასახლებულან. ხევსურეთიდან გუდამაყარში მო- 
სახლეობის მიგრაციამდე გუდამაყრის მოსახლეობის 
მთავარი სალოცავი “საბურთველოს წმინდა გიორგი” იყო 
(თოფჩიშვილი, 1935 მხოლოდ გუდამაყრისათვის იყო 
დამახასიათებელი ე.წ. “უყმო ყმის” ინსტიტუტი. “პირიმზე 
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ფუპძის ანგელოზი”? წიკლაურ-ბექაურთა საგვარეულო 
სალოცავი იყო. მაგრამ, როგორც ძლიერ სალოცავს, მას 
გბგუდამაყრის სხვა გვარები (ჩოხელები, აფციაურები, ანთა- 
ურები) ეყმობოდნენ როგორც 'უყმო ყმანი. 

გუდამაყარში განვითარებული იყო მესაქონლეობა, 
მეცხვარეობა და მთის მიწათმოქმედება. 

არაგვის ხეობაში, მთიულეთის სამხრეთით მდება- 
რეობს მთიანეთის კიდევ ორი ისტორიულ-ეთნოგრაფიული 
მხარე ხანდო და ჭართალი. ხანდოსა და ჭართლის ეთნოგ- 
რაფიული თემები არასდროს არ შედიოდა მთიულეთის 
ეთნოგრაფიულ რეგიონში. ამ ორი თემის მკვიდრნი ქართ- 

ლურ დიალექტზე მეტყველებენ. ხანდოელი მთხრობელის 
თქმით, “მთიულები იღმინებიან, რაღაც აგრძელებენ. ჩვენ 

კიდევ ქვევით ხალხს (ე.ი. ქართლელებს) ვემგვანებით.” 
ორივე მსარეში მოსახლეობის ცვლას ჰქონია ადგილი, 
განსაკუთრებით ეს ითქმის ჭართალზე, სადაც მხოლოდ 
ადგილობრივი მკვიდრი ორი გვარია. ჭართლის დანარჩენი 
მოსახლეობა ხევსურეთიდანაა გადმოსახლებული XVII ს- 
ის პირველ ნახევარში, XIX ს-ის შუა ხანებიდან კი 
მთიულეთიდან და გუდამაყრიდან. 1746 წლის საისტორიო 
საბუთშიდთ რომელშიც ჩამოთვლილია არაგვის ხეობის 
ისტორიულ-ეთნოგრაფიული ერთეულები, ხანდო და 

ჭართალი ცალკეა დასახელებული: “და ჩვენც პელახლა 
წყალობა გიყავითთ თქეენი სამწყსო: მთიულეთი, ვევი, 
გუდამაყარი, ვანდო, ჭართალი..” (ქსძ, 1965, გე. 397). XVIII 

ს. II ნახევრის საბუთში “კათალიკოზის სამწყსო სოფელნი 
და მლვედელმთავარნი ქართლსა და კახეთში” ეკითხულ- 
ობთ: “წილკანისა მიტროპოლიტი იოანე, რომელიც აქ 
სცხოვრობს წილკანს, რომელსაცა ჰყავს სამწყსოდ აწ 
შენნი სოფელნი რიცხვით ორმოცდაექვსი და ჩხეობანი: 
მოხევენი, მთიულნი, გუდამაყრელნი, ხანდოელნი, ჭართ- 
ლელნი” (ქსძ, 1970, გვ. 1114), პირეელი საბუთით ირკვევა, 
რომ XVIII ს-ის შუა ხანებში არაგვის ხეობის მთიელები 
(მთიულები, მოხევეები, გუდამაყრელები, ხანდოელები და 
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ჭართლელები) “რჯულზედ მიდრეკილები იყვნენ”» მათ 
წილკნელი ეპისკოპოსი თავის სამწყსოში არ შეუშვიათ. 
მთიელების მხრივ ამგვარი პრობლემები ცენტრალურ 
ხელისუფლებას, როგორც ირკვევა დროდადრო ექმნე- 
ბოდა. საქართველოს მთიანეთის ჩამოთვლილ მხარეებში 
ქრისტიანობის ოდითგანვე გავრცელების მიუხედავად 
კელაევ მძლავრად იყო შემორჩენილი წარმართული ელემე- 
ნტები ქართული საისტორიო ტრადიციით, ფარნავაზის 
მომდევნო მეფეს საურმაგს (ძე.წ. II ს.) აღმოსაელეთ და 
დასავლეთ საქართველოს მთიანეთში დურძუკები გადმოუ- 
სახლებია. მათი დასახლების ერთ-ერთი რეგიონი “ჭარ- 
თალეთი” ყოფილა (ქც, 1955, გე. 28) ჭართალი ნახსენებია 
“ქართლის ცხოვრებაში” ბუღა-თურქის ლაშქრობის დროს 
(გვ. 256) ცალკე ეთნოგრაფიულ ჯგუფად არის ნახსენები 
ჭართალელნი წმ. ნინოს მიერ ქართველთა მოქცევისას. 
“ხანდო” კი პირველად მოიხსენიება XIV-XV სს. მიჯნის 
“ძეგლი ერისთავთაში” (ქსძ, 1965, გე. 106) ხანდოში და 
ჭართალში სასოფლო სალოცავებთან ერთად სათემო 
ცენტრალური სალოცავებიც არსებობდა. 

ქართლის მთიანეთს ეკუთენოდა ისტორიული 
დვალეთი, რომელიც ახლა საქართველოს ტერიტორიის 
ფარგლებს გარეთაა. დვალეთი საქართველოს განუ-ყოფე- 
ლი ნაწილი იყო მთელი ისტორიის მანძილზე. ცარიზმმა 
დვალეთი ქართლ-კახეთთან ერთად შეიერთა,; თბილისის 
გუბერნიას ის 18595 წელს ჩამოაჭრა და თერგის ოლქს 
გადასცა. დვალეთი კავკასიონის ორ მთავარსა და პირიქი- 
თელ ქედებს შორის არის მოქცეული. ჩრდილოეთით 
მდებარე ქედი, ე.ი. პირიქითელი სამხრეთისაზე, ე.ი. წყალ- 
გამყოფ ქედზე (დეალთგორა) უფრო მაღალია. დეალეთი, 
როგორც საქართველოს მონაპირე მხარე, დანარჩენ 
საქართველოსთან გეოგრაფიულად და ორგანულად იყო 
დაკავშირებული თერთმეტი გადასასვლელით. ასე რომ, 
მიმოსვლა დვალეთსა და დანარჩენ საქართველოს შორის 
(შიდა ქართლისა და რაჭის გავლით) ზამთარშიც არ 
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წყდებოდა. შიდა ქართლიდან დვალთგორასე მთავარი 
გადასასვლელი იყო “ სეკარა”» ჩრდილოეთ კავეკასიასთან 
კი დვალეთი ერთი გადასასვლელით-კასრის კარით იყო 

დაკავშირებული, რომელიც მხოლოდ ზსაფხულში (სამი- 
ოთხი თვე) ფუნქციონირებდა ჩრდილოეთ კაეკასიიდან 
კასრის კარით შემოსასვლელ გზას ქართულ წყაროებში - 
“აზა დვეალეთისა” ეწოდებოდა. დვალეთი ექვსი ხეობის 
(თემის კასრის სხევი, ზრამაგა, ჟღელე, ნარა, ზროგო, 
ზახა-ერთობლიობას წარმოადგენდა. დღევანდელი ნომენ- 
კლატურით დვალეთი მოიცავს ჩრდილოეთ ოსეთის მდინა- 
რეების: არდონის, ფიაგდონის და გიზელდონის აუზების 
ზემო წელს. შეცდომით დვალეთს მიათვლიან მდ. თერგის 
სათავესს“ თრუსოს და მდ. დიდი ლიახვის სათავეს-მაღ- 

რან-დვალეთს, რაც იმითაა გამოწვეული, რომ ამ ორ, 
მცირე გეოგრაფიულ ერთეულში ისტორიის სხვადასხვა 
მონაკვეთში მოხდა დვალთა მიგრაცია. თრუსო ისტორიუ- 
ლი წანარეთის ერთი ნაწილია. 

შიდა ქართლის მთიანეთის სხვა ხეობების მსგავ- 
სად, დეალეთშიც ქრისტიანობა ადრიდანვე გავრცელდა 
(VI ს). დეალეთი შედიოდა ნიქოზის ეპარქიაში (სამწე- 
სოში) საქართველოს სამეფოს დაშლის შემდეგ (XV ს.) 
ჩრდილოეთ კაეკასიის მთიან ხეობებში ჩაკეტილმა ოსებმა 
დვალეთზე ხშირი თავდასხმების, ლაშქრობების შედეგად 
აიძულეს ადგილობრივი ქართული მოსახლეობა-დვალები, 
მიეტოვებინათ წინაპართა საცხოვრისი და საქართველოს 
სხვა მხარეებში გადასახლებულიყენენ. ოსთა მიგრაცია 
დვალეთში ძირითადად XVI ს-ში განხორციელდა და ად- 
გილზე დარჩენილი დვალური მოსახლეობის მცირე ნაწი- 
ლი მიგრანტთა ოსურ ენობრივ-ეთნიკურ სამყაროში გაოს- 
და. ასიმილაციის ეს პროცესი XVII-XVIII სს. მიჯნაზე 
ძირითადად დასრულდა. ერთიანი ქართული სამეფოს 
დაშლის შემდეგ (XV ს. II ნახევარი) დვალეთი ქართლის 
სამეფოში შედიოდა. დვალეთს, ჩვეულებრიე, როგორც სა- 
მეფო ქვეყანას, სამეფო კარის მიერ დანიშნული მოურა- 
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ვები განაგებდნენ. მაგალითად, XVII ს. დვალეთის მოუ- 
რავი იყო გიორგი სააკაძე, რომელიც ამ თანამდებობას 

თბილისისა და ცხინვალის მოურაობასთან ათავსებდა. მო- 
გვიანებით დვალეთის შსოგიერთი ხევი რაჭის ერისთავთა 
გამგებლობაში გადასულა. XVII ს, ბოლოს, მხოლოდ 
ზახა და ნარა იყო ქართლ-კახეთის მეფეთა გამგებლო- 
ბაში. მაღლა დვალეთი, ჟღელე (იოანე ბაგრატიონის მიხე- 

დვით - “ჟღერე”), ლესრე, თებე, ლეთა, კასარა და სხვა წე- 
რილი სოფლები რაჭის ერისთავებს ეკუთენოდა. დეალეთ- 
ში ოსთა დასახლკარების შემდეგ, ჩანს, ოსები ხანდახან 
ქართლის სამეფო კარის მორჩილებაზე უარს ამბობდნენ, 
მაგრამ ქართველი მეფეები მაინც ახერხებდნენ თავიანთ 
გამგებლობაში ყოლას. მაგალითად, დვალეთში განსახლე- 
ბული ოსების წინააღმდეგ ძალა გამოუყენებია მეფე ვახ- 
ტანგ VI-ეს. მან 1711 წელს ჯარით შემოიარა ეს კუთხე: 
“ჩავლო ზრამაგა და შემოვლო ჟღელის ხევი და გადმოე- 
ლო კედელასა ზედა და მოვიდა კუდაროს და კუდაროდან 
ქართლს გამარჯვებული” (ვახუშტი) ოს ისტორიკოსებს 
აქვთ ტენდენცია და სურვილი დვალეთად მიიჩნიონ საბჭო- 
თა პერიოდის სამხრეთ ოსეთის ტერიტორია, რაც ვერავი- 
თარ კრიტიკას ვერ უძლებს. შიდა ქართლის მთიანეთში, 
კერძოდ, დიდი ლიახვის ხეობის უკიდურეს სათავეში, 
არსებობდა მაღრან-დვალეთის თემი, რომელიც ცხრა მთუ- 
რი სოფლის ერთობლიობას წარმოადგენდა და რომელიც 
წარმოიქმნა გვიან, X-XI სს. დვალეთიდან დვალთა გადმო- 
სახლების შედეგად. 

დვალეთიდან გამოსულ მოღვაწეთაგან ცნობილი 
არიან XI ს-ის სასულიერო მოღვაწენი: მიქელ დვალი, 
იოანე დვალი და სვიმონ დვალი. 

დვალეთში, თავის დროზე ქართული მატერიალური 
კულტურის ბევრი ძეგლი იყო, რომელთაგანაც მცირე რაო- 
დენობამ მოაღწია ჩვენამდე. კასრის კარი იყო “კლდისაგან 
და ქეიტკირით ქმნილი, რათა არა ვიდოდნენ თკნიერ 
მთასა ოვსნი” ზრამაგაში იყო “ციხე დიდი, ფრიად მაგარი, 
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იტყყკან აღშენებულს თამარ მეფისაგან და დაბა კოშ- 
კოვანი” (ვახუშტი). ვასუშტი ბაგრატიონი ზახაში ეკლე- 
სიის არსებობაზე მიუთითებდა. მთლიანად დვალეთი კი 
თავის დროზე, ისევე როგორც საქართველოს მთიანეთის 
სხვა მხარეები, კოშკებით იყო დაფარული. 

ქართველი მთიელები-დვალები სპორადულად იყვ- 
ნენ განსახლებულნი დიდი ლიახვის მთის რამდენიმე სო- 
ფელსა და თრუსოში (მდ. თერგის სათავე, ისტორიული 
წანარეთის ნაწილი) ოსთა მოწოლის შედეგად დვალები 
განსახლდნენ საქართველოს სხვადასხვა კუთხეში (რაჭა, 
ზემო იმერეთი, შიდა ქართლი, ქვემო ქართლი, სამცხე), 
სადაც მტერთა ხშირი თავდასხმების გამო, ბეერი ნასოფ- 
ლარი იყო. 

დვალები პირველად ანტიკურ წყაროებში ახ.წ. 1 და 
I სს-ში არიან მოხსენიებული (პლინიუს უფროსი, პტო- 

ლემე) თალის, ვალის, უალის სახელწოდებით. ქართულ 
წყაროებში დვალებით დასახლებული ქევეყანა დვალეთი 
პირველად ნახსენებია II ს-ის შუა ხანებში მეფე ამა- 
სასპის დროს. მეცნიერებაში დეალთა ეთნიკური წარ- 
მომაელობის შესახებ სხვადასხვა შეხედულება არსებობ- 
და. ქართული წყაროებით ისინი ჩვეულებრივ ქართველი 
მთიელები იყვნენ, ისევე როგორიც ფხოველები, თუშები, 
წანარები „ გუდამაყრელებიდ„ი ხადელები, ლცხავატელები, 
ჭართლელები, ცხრაზმელები.. ოღონდ შენარჩუნებული 
ჰქონდათ მთიანეთისათვის დამახასიათებელი ზოგიერთი 
(სოციალური, რელიგიური) თავისთავადობა. ოსი მეცნიე- 
რები (ე. აბაევისა და გ. თოგოშვილის გამოკლებით) დვა- 
ლებს უსაფუძვლოდ ირანულენოვან ტომად მიიჩნევენ. ნ. 
ვოლკოვას, დვალები ერთ-ერთ იბერიულ-კავკასიურ ტომად 
წარმოედგინა. დვალების შესახებ ფუნდამეტურ გამოკვლე- 
ვაში ვ. გამრეკელმა ისინი ნახურ სამყაროს დაუკავშირა, 
რომლებიც ადრეფეოდალური ეპიქიდანეე გაქართებული 
იყვნენ. თუმცა შემდგომი კვლევა-ძიებით მან თავისი შეხე- 
დულება უარყო და ქსე-ში დვალთა ენა ქართველურ (ზა- 
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ნურ) ენას დაუკავშირა. მეცნიერებაში არის შეხედულება 
დვალების სვანურობის შესახებაც. უკანასკნელი გამოკე- 
ლევებით, დვალები ზანებსა და სვანებს შორის მდგომნი 
ერთ-ერთი ქართველური ტომი იყო. ისინი ერთ-ერთ (აწ 
გადაშენებულ) ქართველურ ენასე ლაპარაკობდნენ, რო- 

მელსაც ყველასე მეტი საერთო ზანურ მეტყველებასთან 
ჰქონდა. საქართველოს მთელი ისტორიის მანძილზე დვა- 
ლები აქტიური მონაწილენი იყვნენ საერთო ქართული კუ- 
ლტურის შექმნისა და მათ ისეთივე წვლილი შეიტანეს სა- 
ერთო ქართულ კულტურაში, როგორც საქართველოს სხვა 
მხარეების წარმომადგენლებმა. 

დვალეთში ქრისტიანობის ფართოდ გავრცელებაზე 
მიუთითებს XV ს. დასაწყისის სახარებაზე მინაწერი. ერთ- 
ერთი დვალი, გვარად ფარუხაული, ხელთ იგდებს რა 
აღნიშულ სახარებას, მას გასაყიდად დედამისს უგზავნის 
დვალეთში. მინაწერიდან ჩანს, რომ დვალეთში დიდი მოთ- 
ხოვნილება იყო ქართულ სახარებაზე, რომ აქ ღეთისმსა- 
ხურება ქართულ ენაზე მიმდინარეობდა (თოფჩიშვილი, 
1999) დვალეთში გვარსახელები ძირითადად საქართველოს 
მთიანეთის მოსახლეობისათვის დამასახიათებელი - ურ 
სუფიქსით იწარმოებოდა. დვალების ვაინასობასა და ოსო- 
ბას გამორიცხავს აგრეთვე დვალეთში მიწისზედა დასაკ- 
რძალავი ნაგებობების (აკლდამების) არარსებობა. ცნობი- 
ლია, რომ ოსები, ჩეჩნები და ინგუშები ასეთ ნაგებობებში 
იკრძალებოდნენ (თოფჩიშვილი, 200I). 

დვალების მსგავსად ასევე აღარ არსებობს თრი- 
ალელთა ეთნოგრაფიული ჯგუფი, რომლებიც თრიალეთის 
ისტორიულ-ეთნოგრაფიულ რეგიონში მკევიდრობდნენ. 
თრიალეთი დღევანდელი ადმინისტრაციული დაყოფით 
წალკის რაიონია თრიალეთი სამხრეთ-დასავლეთით და 
დასავლეთით ჯავახეთს ესაზღერება, ჩრდილოეთით-თორ- 
სა და შიდა ქართლს, აღმოსავლეთითა და სამხრეთით 
ქვემო ქართლს. თრიალეთის ქართული მოსახლეობის დი- 
დი ნაწილი მტერს შეაკვდა, ნაწილი კი აქედან აიყარა. 
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თრიალეთი პირველად ნახსენები აქვს ისტორიკოსს 
ჯუანშერს მეფე არჩილის დროს. ის მოხსენიებულია 1073 
წ. სიგელში, 1123-1124 წწ. მეფე დავით აღმაშენებლის 
ანდერძში (ქისკ. გვ. 46, 48, 56). 

ჯავახეთსა და ქართლს შორის მდებარე თრიალე- 
თის “ქვეყენა” მთიანი რეგიონია. თრიალეთი, რომელიც სა- 
მეფო მამული იყო (აქ საეკლესიო ყმებიც ცხოვრობდნენ), 
ეპოქათა მანძილსე აღმოსავლეთ საქართველოს გზასა- 
ყარს წარმოადგენდა. XVIII ს. ძეგ/ლის “დასტურლამალის"” 
მიხედვით, აქ 17 დასახლებული პუნქტი იყო. XVIII ს. და- 
სასრულს, იოანე ბატონიშვილს თრიალეთში 68 სოფელი 
აქვს ჩამოთვლილი, მაგრამ თითქმის ყველა მათგანი ნასო- 
ფლარია. დღეს თრიალეთის სოფლების. ქართული ოიკო- 
ნიმია (სოფლის სახელები) მთლიანად წარხოცილია, თუ 
არ ჩავთვლით წალკასა და რეხას. აქ მოსულმა არაქარ- 
თულმა ეთნიკურმა ერთეულებმა თავიანთი თავდაპირველი 
საცხოვრისიდან ტოპონიმებიც თან მოიტანეს. თრიალეთის 
სოგიერთი ტოპონიმი საქართველოს სხვა ისტორიულ- 
ეთნოგრაფიულ მხარეებშიც გვხედება (ოლთისი, ნადვალე- 
თი, აბანო, ახალქალაქი, ტამალა, ლიპი, მოხისი, კუკია, 
რეხა, თეზი, ლოში, მერეკანი.... თრიალეთის სახასო სოფ- 
ლები სამოურაოდ ქართველ აზნაურებს ჰქონდათ მიცემუ- 
ლი (ქსძ, 1965, გვ. 313-314). 1763 წლის ერთ საბუთში ლაპა- 
რაკიის თრიალეთის სოფელ ტამალიიდან მოსახლეობის 
მიგრაციაზე. XVIII ს. დასასრულსა და XIX ს. დამდეგს, 
თრიალეთი თითქმის უკაცრიელია. ქართული მოსახლეო- 
ბის მცირე ნაწილი, თითო-ოროლა ოჯახი, მთების 
შორეულ სოფლებშიღა იყო შემორჩენილი. დღეს აქ ძველი 

თრიალელებით დასახლებული ერთი ქართული სოფელია 
რეხა. 1829-18322 წლებში ცარიზმმა აქ თურქულენოვანი 

ბერძნები (ეწ. ურუმები და სომხები “შემოასახლა 
თურქეთიდან. 

თრიალეთი მდიდარია ძველი ქართული მატერია- 

ლური კულტურის ძეგლებით (ნაციხარ-ნაქალაქარები, მღ- 
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ვიმე ქვაბები ლოდოვანი ნამოსახლარები, ქვის მონოლი- 
თები “ვეშაპები”, “ცხენები”, “ვერძები”) აქ ასზე მეტი 
ეკლესია და ნაეკლესიარია აღრიცხული ქართული 
წარწერებით (ჩიქოვანი, 1976). 

თრიალეთი მესაქონლეობით განთქმული მხარე იყო. 
აქ შემორჩენილია ოვალური მოყვანილობის, ლოდებით 
ნაგები საქონლის ღია სადგომები. მესაქონლოებასთან ერ- 
თად მემინდვრეობასაც დიდი ადგილი ეჭირა. თრიალეთში, 
დღესაც მრავლადაა შემორჩენილი ხორბლის წთშესანახი 
ხაროები - მიწისქეეშა საცავები და ზეთსახდელის ნაშთე- 
ბი (ჩიქოვანი, 1976, გვ. 69) ორი-სამი მეტრის ქეიტკირით 
ნაგებ ხაროში, ხორბლის ჩაყრამდე, მის ძირზე ჯერ ბზესა 
და შემდეგ თივას ჩაყრიდნენ, რათა ხორბალი არ აშმორე- 
ბულიყო. სარქველის დახურვისა და ზსემოდან მიწის დაყ- 
რის შემდეგ, მხოლოდ მისმა პატრონმა იცოდა ხაროს 
ადგილსამყოფელი. საერთოდ, ხაროები მთელ აღმოსავლ- 

ეთ საქართველოში იყო გავრცელებული. 
თრიალეთში დიდი რაოდენობით მოყავდათ სელი, 

რომლისაგანაც ზეთს ხდიდნენ. გვიან პერიოდამდე რეგი- 
ონში შემორჩენილი იყო ძველი ქართული ზეთსახდელები. 
ვახუშტი თრიალეთს უვენახო და უსხილო მხარედ მოიხ- 
სენიებს. ისევე როგორც სხვა ქართველ მთიელებს, თრია- 
ლელებსაც მოჰქონდათ ბარიდან ყურძნის ტკბილი ნაწური, 
რასაც ადგილობრივ ქვევრებში ასხამდნენ და რისგანაც 
“კეთილი და გემოიანი” ღვინო დგებოდა. 

თრიალეთში საცხოვრებელი ნაგებობა ძირითადად 
დარბასი იყო გვირგვინისებური გადახურვით, ისეთი, რო- 
გორიც ქართლსა და სამცხეში გვხვდებოდა. 

ამით ვასრულებ აღმოსავლეთ საქართველოს ისტო- 
რიულ-ეთნოგრაფიული რგგიონების მიმოსილვას და ახლა 
ლიხის ქედის დასავლეთით, დასაელეთ საქართველოში 
უნდა გადავინაცვლოთ, სადაც ყველაზე დიდი ისტორიულ- 
ეთნოგრაფიული ერთეულია იმერეთი. იმერეთი საქართვე- 
ლოს ისტორიაში დიდი პოლიტიკური და გეოგრაფიული 
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ერთეულიც იყო. აღმოსავლეთ საქართველო თუ ქართულ 

წყაროებში ამერეთად (ლიხის ქედის ამიერ მხარედ) 
გაიაზრებოდა და იწოდებოდა, დასავლეთ საქართველოს 

(ლიხის ქედის იმიერ მხარეს) იმერეთს უწოდებდნენ, რომე- 
ლშიც საკუთრიევ იმერეთის ეთნოგრაფიული რეგიონის 
გარდა დასავლეთ საქართველოს სხვა ეთნოგრაფიული 
რეგიონებიც იგულისხმება ახლაც “იმერელი” აღმოსავ- 
ლეთ საქართველოში მცხოვრებთათვის დასავლეთ საქარ- 
თველოს ყველა მკვიდრია. ამავე დროს, ერთიანი საქარ- 
თველოს დაშლის შემდეგ, დასავლეთ საქართველო იმერე- 
თის სამეფოში შევიდა, რომელიც თავის მხრივ, რამდენიმე 

ცალკეული სამთავროსაგან შესდგებოდა. 
ისტორიოგრაფიაში არის მოსაზსრება, რომ იმერეთი 

უნდა მომდინარეობდეს ადრეფეოდალური ქართლის ანტი- 
კჰური სახელწოდებიდან “იბერია. ასეთი ფონეტიკური გა- 

დასვლა “იბერისა” “იმერში” არც ლინგვისტური თვალსა- 
ზრისითაა ლოგიკური და ისტორიული თვალსაზრისითაც 
ნაკლებ სარწმუნოა. მხოლოდ შემთხვევით დამთხვევასთან 

გვაქვს საქმე. 
დასავლეთ საქართველოში და აღმოსავლეთ საქარ- 

თველოში მცხოვრები ქართველების აღსანიშნავად ქართ- 
ველი ისტორიკოსები ხშირად “იმერნი და ამერნი”-ს ხმა- 
რობდნენ. მაგალითად, ვახუშტი ბაგრატიონი წერდა (გე. 
283): “.. ძლიერისა ბრძოლითა მოსწყდნენ მრავალნი იმერ- 
ნი და ამერნი.” 

ეთნოგრაფიულ იმერეთს აღმოსავლეთიდან ლიხის 
მთა ქართლისაგან გამოჰყოფდა. სამხრეთით იმერეთს სამ- 
ცხე ესაზღვრება, ჩრდილოეთით რაჭა და ლეჩხუმი, 
დასავლეთით-სამეგრელო, ხოლო სამხრეთ-დასავლეთით 
გურია. იმერეთი ორ ნაწილად - ზემო იმერეთად და ქვემო 
იმერეთად იყოფა. ზემო იმერეთი ქართლ-იმერეთის ქედი- 
დან იწყება და აღწევს იმ ადგილამდე, სადაც მდინარეები 
ყვირილა (ჩრდილოეთიდან) და ხანისწყალი (სამხრეთიდან) 
მდ. რიონს ერთვიან. ქვემო იმერეთი მოიცავს ტერიტორიას 
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მდ. ყვირილის შესართავიდან ცხენისწყლამდე. ქვემო იმე- 
რეთი კოლხეთის დაბლობზეა გაშლილი. ის მეტნაკლებად 
პლატოა, ვაკეა, ხოლო ზემო იმერეთი მთაგორიანი მხარეა. 
გარდა ზემო და ქვემო იმერეთისა, იმერეთში გამოიყოფა 
აგრეთვე ოკრიბა, რომელიც ძირითადად დღევანდელი ტყი- 
ბულის, რაიონია. დღევანდელი ადმინისტრაციული დაყო- 
ფით იმერეთი მოიცავს აგრეთვე წყალტუბოს, ხონის, სამტ- 
რედიის, ვანის, ბალდათის, თერჯოლის, ზესტაფონის, ხა- 
რაგაულის, საჩხერისა და ჭიათურის რაიონებს. ოთხი უკა- 
ნასკნელი რაიონი ზ%ემო იმერეთში შედის. იმერეთის ცენ- 
ტრია ქალაქი ქუთაისი. XVIII-XIX სს. მიჯნაზე იმერეთში 
120 ათასი მცხოვრები იყო. 

“სემო იმერეთი” ფეოდალური ხანის გვიან საუ- 
კუნეებში გაჩენილი ტერმინია. უფრო ადრე იმერეთის აღ- 
მოსავლეთი მხარის სახელწოდება არგვეთი (მარგვეთი) 
იყო. ლეონტი მროველის ცნობით არგვეთი (მარგვეთი) მო- 
იცავდა ტერიტორიას რაჭის მთებიდან ფერსათის 
მთებამდე და ლიხის ქედიდან რიონამდე. თაედაპირველად 
არგვეთში შედიოდა ოკრიბაც. არგეეთი საქართეელოს 
პოლიტიკურ-ადმინისტრაციული ერთეული იყო. არგვეთს 
ერისთავი მართავდა. ქართული საისტორიო წყაროების 
მიხედეით, არგვეთში ქართლის პირველ მეფეს ფარნავაზს 
დაუსვამს ერისთავი. ვახტანგ გორგასლის დროს (V ს 
არგვეთი თაკუერთან (შემდეგდროინდელი რაჭა და ლეჩ- 

ხუმი, ერთად ერთ საერისთავოს შეადგენდა როგორც 
ჩანს, თავდაპირველად, ფარნავაზ მეფის დროს, “მარგვი” 
მთლიანად დღევანდელი იმერეთის სახელწოდებაც იყო: 
“ერთი გაგზავნა მარგვს ერისთავად, და მისცა მცირით 
მთითგან, რომელ არს ლიხი, ვიდრე ხღურდამდე ეგრისისა, 
რიონს ზემოთ” (ქც, 1955, გვ. 24) ასეთივე ვითარება გვექო- 
ნდა ისტორიკოს ჯუანშერის ტექსტის მიხედვით VIII ს-ის 
დასაწყისში. ის ჩამოგვითელის დასავლეთ საქართეელოს 
ეთნოგრაფიულ რეგიონებს: ეგრისს, სუანეთს, თაკუერს, 
არგვეთს და გურიას (ქც, 1955, გე. 24)) როგორც ეხედავთ, 
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აქ იმერეთი საერთოდ არაა დასახელებული. შემდეგ თან- 
დათან “არგვეთი” დღევანდელი იმერეთის აღმოსავლეთ 
ნაწილზე ვრცელდება. დასავლეთ ნაწილს კი “სამოქალა- 
ქო” ერქმევა. დავით აღმაშენებლის დროს “დღესა ივანო- 
ბისასა ასისფორნი და კლარჯეთი ზღვის, პირამდის, შაე- 
შეთი, აჭარა, სამცხე, ქართლი, არგუეთი, სამოქალაქო და 
ჯყონდიდი აღივსო თურქითა” (ქც, 1955, გვ. 319). რაც შეე- 
ხება “ოკრიბას” ის პირველად XI ს-ის საბუთში იხსენიება 
(ქისკ, I, 1984, გვ. 43); ხოლო “იმერეთს” პირველად იხსე- 
ნიებს დავით აღმაშენებლის ისტორიკოსი: “მას ჟამსა მეფე 
გარდავიდა იმერეთს” (ქც, 1955, გგვე. 331) მაგრამ, მასში 
ეთნოგრაფიული იმერეთი იგულისხმება, თუ პოლიტიკურ- 
გეოგრეფიული (დასავლეთ საქართველოს მნიშვნელობით), 
გაუგაბარია. 

ეთნოგრაფიულად ზემო იმერეთი განსხვავდებოდა 
ქვემო იმერეთისაგან, რასაც უპირველეს ყოვლისა, რელ- 
იეფი, ბუნებრივ-გეოგრაფიული გარემო განსაზღერაედა. 
პირველი უფრო მშრალია და ხასიათდება გორებისა და 
ხეობების სიხშირით. ამდენად, სემო იმერეთში მეტწილად 
ხევური დასახლება შეიმჩნევა. ქვემო იმერეთში დასახლება 
უფრო გაშლილია და ეზსო-კარმიდამო დიდი. 

არგვეთში (ზემო იმერეთში) ძირითადად მევენახეო- 
ბა და მესაქონლეობა იყო გავრცელებული. იმერეთის პლა- 
ტოზე ძირითადად მარცვლეული კულტურების მოყვანით 
იყვნენ დაკავებულები. ვაზი თავისი განვითარების მაღალ 
დონეს მაღლობ ადგილებში აღწევს (ვანიი ბაღდათი, 
ჭიათურა, საჩხერე, ხარაგაული) რუსი ელჩების ტოლო- 
ჩანოვისა და იევლიევის აღწერილობაში, რომელიც 1650- 
1652 წლების ვითარებას ასახავს, ნათქვამია, რომ იმერეთ- 
ში ყოველ მოსახლეს, ეზოში ხეხილი და ვაზი აქვს დარ- 
გული, ისე რომ, ხეხილი ტყესავითაა და სახლები არ ჩანა- 

ნო (ტოლოჩანოვი და იევლიევი, 1970, გე. 187). 1578 წლის 
ქუთაისის საყდრის გამოსავალი ბეგარის დავთრით ქვემო 
იმერელი გლეხები იხდიდნენ: ღვინოს, საკლავს, ღომს, 

68



ფეტეს, გოჭს, ქათამს, ყეელს, კვერცხს, თევზს. ქვემო 
(ვაკე იმერეთში წამყვანი კულტურებია-სუბტროპიკული 
მცენარეები: დაფნა, ლეღვი, ხურმა, მანდარინი, ფორთოხა- 
ლი, ლიმონი, ჩაი... 

იმერეთში საცხოვრებელი სახლები ძირითადად ხის 
იყო, რასაც აქაური კლიმატური პირობები განპირობებდა. 
ღობეები წნულისაგან კეთდებოდა. იმერლები დახელოენე- 
ბული ხის მუშაკები იყვნენ. საქართეელოს ამ რეგიონში 
მეტად განვითარებული იყო მეჭურჭლეობა, ქვის კარიერის 
დამუშავება, ფეიქრობა. აქ თიხის ჭურჭლის ნაწარმის 
არაერთი ცენტრი იყო (შროშა, ტყემლოვანა, ოკრიბა, ვანი). 
XI ს-ში რაჭაში მოწონებაში ყოფილა არგვეთის სოფელ 
ნავარძეთში დამზადებული ჭურები. 

იმერეთისათვის დამახასიათებელი რელიეფი და 
დასახლების გაშლილი ტიპი მტერთა ხშირი თავდასხმე- 
ბისაგან დაცვის თავისებურ სისტემას მოითხოვდა. ამ 
სისტემაში განსაკუთრებულ როლს თამაშობდა უსწორმას- 
წორო რელიეფი და ტყე, რაც მოსახლეობას მტერთან 
ბრძოლას უადვილებდა. 

იმერეთში გევიან პერიოდში მარცელეული კულტუ- 

რებიდან სიმინდის მოყეანამ წამყვანი ადგილი დაიკაეა, 
რომელმაც უკანა რიგში გადასწია ისეთი ტრადიციული 

მარცვლეული, როგორებიცაა ხორბალი, ქერი და ფეტვი. 
იმერეთში ყანების დამუშავების ნადური ფორმა არსებობ- 
და. საქართველოში იმერული ყეელი ცნობილია თავისი 
შესანიშნავი გემოთი. 

იმერელ გლეხებს გარემო პირობებისათეის შეგუე- 
ბული ხალხური სატრანსპორტო საშუალებანიც შეუქმ- 
ნიათ. ბარში, ქვემო იმერეთში ორთელიანი ურემი იყო გაე- 
რცელებული, ხოლო მთაგორიან ადგილებში, ძირითადად 
სემო იმერეთში “აჩაჩა”, ჩოჩიალა ურემი თავისი სამუხრუ- 
ჭე სისტემით. იმერეთში ფართოდ იყო გავრცელებული 

დაწნული ჭურჭელიც. 
ზემო იმერეთს ეთნოგრაფიული თვალსაზრისით 
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ბევრი რამ აქვს საერთო შიდა ქართლთან (პურეულის კევ- 
რით ლეწვა, პურის ცხობა თორნეში და სხვა მრავალი). 

აღმოსავლეთ საქართველოში თუ ღვინის შესანახი 
ჭურჯჭელი ქვევრები დახურულ შენობაში იყო მოთავსე- 
ბული (“მარანი”), იმერეთში ღია ცის ქვეშ, ხეების 
ჩრდილქვეშ, რასაც “ჭურისთავი” ეწოდებოდა. ეს ბუნებ- 
რივია, რადგან მარნის დასავლური და აღმოსავლური ტი- 
პები კლიმატით იყო განპირობებული. როგორც შენიშნუ- 
ლია: “ღია ჭურისთავი კარგად იცავს ღვინოს, სიმშრალეში 
სომიერად ინახავს. დასავლეთში დასურული ჭურისთავი 
საზიანოა ღვინისათვის” (რუხაძე, 1982, გე. 78). 

მართალია, საქართველოს ყველა ეთნოგრაფიული 
რეგიონი გამოირჩევა სტუმართმოყვარეობით, მაგრამ იმე- 
რული სტუმარმასპინძლობის წესები განსაკუთრებულია. 
იმერელი გლეხკაცი თავისი ეტიკეტითაც ცნობილი იყო. 
ვახუშტი ბაგრატიონი (1979, გვ. 745-746) იმერლებს შემდეგ- 
ნაირად გვიხასიათებს: “–ხოლო კაცნი და ქალნი, ვითარცა 

ვსთქუთ, ეგრეთცა იუწყე, გარნა უშუენიერესადცა და 
უუჰაეროვნესადცა, ვინაითგან გლეხთაცა შვილნი მიგვანან 
წარჩინებულთა შვილთა. სუფთანი სამოსელთ გამწყსონი: 
ეგრეთვე ცხენთა, და იარაღთა, და საჭურველთა, ცქვტნი, 
კისკასნი ენატკბილნი, მსუბუქნი„ ფიცხნიი ბრძოლასა 

შემართებელნი და ძლიერნი, და არა სულგრძელნი მას 
შინა და სხუთთა შინაცა, უსუნი და მომხუეჭენი, დღეისის 
მძიბელნი, ხუალისის არა გამმკითხველნი, მომღერალ- 
მგალობელნი და მწიგნობარნი წარჩინებულნი. სარწმუნოე- 
ბითა და ენით არიან ქართველთა თანა აღმსაარებელნი, 
არამედ უცქვტესად მოუბარნი-” 

იმერეთს ჩრდილოეთიდან რაჭა ესაზღვრება. რაჭას 
კი ჩრდილოეთით ოსეთისაგან კავკასიონის მთავარი წყალ- 

გამყოფი ქედი ჰყოფს. აღმოსავლეთით რაჭას შიდა ქართ- 
ლი ესაზღვრება, ჩრდილო-აღმოსავლეთით ქვემო სვანე- 
თი, დასავლეთით ლეჩხუმი. რაჭა, რომელიც რიონისა და 
ჯეჯორის ხეობებში მდებარეობს, დღევანდელი ადმინისტ- 
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რაციულ-ტერიტორიული დაყოფით ამბროლაურისა და 
ონის რაიონებს მოიცავს. ისტორიულად კი რაჭა ზემო და 
ქვემო რაჭად იყოფა. ცალკე გამოიყოფა მთის რაჭაც. 

ხშირად რაჭას ლეჩხუმის ეთნოგრაფიულ ერთეულ- 
თან ერთად გაიაზრებენ ხოლმე - “რაჭა-ლეჩსხუმი” მაგრამ 
საქართველოს ჩრდილოეთის ეს ორი მხარე დამოუკიდებე- 
ლი ტერიტორი·ულ-ეთნოგრ·აფიული ერთეულებია, რაჭასა 
და ლეჩხუმის 'ერთად გააზრებას, ერთ კომპლექსში წარ- 
მოდგენასს ისტორიული საფუძველიც აქვს ამ ორი 
ეთნოგრაფიული ერთეულის გაჩენამდე, ეს ორი კუთხე 
ერთი ისტორიულ-ეთნოგრაფიული' რეგიონი იყო, რომელ- 
საც თაკვერი ეწოდებოდა. “თაკვერი” დამოწმებულია VII 
ს. სომხურ გეოგრაფიაში. თაკვერს თავდაპირველად რაჭის 

ერთეული გამოჰყოფია და “თაკვერის” სახელწოდება მხო- 
ლოდ ლეჩხუმს ჰქონდა შემორჩენილი. X ს-დან რაჯა 
ცალკე საერისთავო იყო. რაჭის შემადგენელი ნაწილი იყო 
კუდაროს “ქვეყანაც” რომელიც ჯეჯორის ხეობის ზემო 

წელშია. ის პირველად სორის სახარების XIV ს-ის მინა- 
წერშია მოხსენიებული: “ერთი ზროხა კუდარული და ერ- 
თი ცხვარი” (თაყაიშვილი, 1963, გე. 86). იმავე სახარების 
XVI ს-ის მინაწერში კი ვკითხულობთ: “ერთი ზროხა კუ- 
დაროს ბეგრისაგან” (გვ. 37). გვიან ფეოდალურ ხანაში კუ- 

დაროში ოცამდე სოფელი შედიოდა. მოგვიანებით, კუდა- 
როდან რაჭველთა გადასახლების შემდეგ, მათ ნასახლა- 
რებზე ოსები დაფუძნდნენ (XVIII ს. დასაწყისი) “მას ზეით 
მოსახლენი არიან ოვსნი, და უვენახო-უხილო, ვითარცა 
სხუანი მთის ადგილნი. უწოდებენ ამას კუდაროს” (ვახუშ- 
ტი, გე. 767) კუდაროს ოიკონიმია (სოფლის სახელები) 
ქართულია. 

მთის რაჭას რაც შეეხება, ის XV ს-მდე სვანეთის 
საკუთრება ყოფილა. ვახუშტი მთის რაჭის სოფლებს 
გლოლას, ჭიორასა და ღებს მოისსენიებს, როგორც “კოშ- 
კოვან-გოდლოვან-ზღუდიან” დასასლებულ პუნქტებს. მთის 
რაჭაში ბევრი კოშკი ყოფილა, რასაც ვახუშტიც აღნიშ- 
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ნავდა. ის ხასს უსვამდა იმას, რომ გლოლა, ჭიორა და 
ღები “კოშკოვან-გოდლოვან-ზღუდიანი... სოფლები იყო. 
ამას ადასტურებს დიუბუა დე მონპერეს მიერ XIX ს-ის 30- 
იან წლებში გადაღებული ღების სურათი, სადაც რაჭულ 
დუროიან (სათოფურიან სახლებს შორის არაერთი 
კოშკიც ჩანს. , 

რაჭაში ბევრი ეკლესია და ნაეკლესიარი, ციხე და 
ნაციხარია აღრიცხული. რაჭველები ცნობილი ხელოსნები 
იყვნენ (კალატოზები, ხე-ტყის ოსტატები, ქვის დამმუშავე- 
ბლები). XI ს-ში, ნიკორწმინდის “დაწერილის” მიხედვით, 
რაჭასა და მის მეზობელ არგვეთ-ოკრობაში მრავლად 
უშენებიათ ორსამსართულიანი სახლები, რომლის ქვედა 
ქვითკირით აშენებული სართული ბოსლად და ფარეხად 
იყო გამოყენებული. ზედა მეორე და მესამე სართულებში, 
რომელიც ძირითადად ხისაგან კეთდებოდა და “სენა” და 
“ქორედი” ერქვა, ადამიანები ცხოვრობდნენ. თუმცა ისეთი 
სახლებიც შენდებოდა, რომლის პირველი სართულიც საც- 
ხოვრებლად იყო გამოყენებული. აქვე ტრადიცია ყოფილა 
მარნის შენობების მუხის ხით აგებისა (ისინი ქვიტკირისაც 
უშენებიათ) და ზემოთ დახერხილი ხისაგან ბეღლების გა- 
მართვისა. სოფელი წედისი რკინის მადნის მოპოვებითა და 
რკინის იარაღების დამზადებით იყო ცნობილი: “ჯეჯორი- 
სავე აღმოსავლით არს დაბა წედისი და ციხე მცირე. აქ 
არს ლითონი რკინისა და იღებენ მრავალს” (ვახუშტი, გვ. 
766). 

რაჭაში მოჰყავდათ საგაზაფხულო და საშემოდგო- 
მო ხორბალი, ქერი და შვრია. ეს ორი კულტურა უფრო 
მაღალმთიან სოფლებში იყო გავრცელებული. აქვე დიდი 
ადგილი ეკავა მევენახეობას. ქვემო რაჭაში თუ მევენახეო- 
ბა-მეღვინეობა იყო წამყვანი - ზემო რაჭაში - მესაქონლე- 
ობა, “დახელოვნება ისე შორს წავიდა, რომ თითოეულმა 
სოფელმა თავისი მიკროჰავის შესაფერისი საგანგებო 
ჯიშიც კი გამოიყეანა (თხმორული, ხოტეური).. რიონის 
მარჯვენა სანაპიროზე მზიგულ, თირნიადაგიან ფერდო- 
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ბებზე გაშენებული ალექსანდროული, მუჯირეთული და 
კეთილშობილური საფერავი იძლეოდა საყოველთაოდ სა- 
ხელმოხეეჭილ “ყიფიანის ღვინოს; ამჟამად “ხვანჭკარის” 
სახელწოდებით რომაა ცნობილი” (ფრუიძე, 1986, გვ. 9). 

რაჭაში მესაქონლეობაც სათანადო დონეზე იყო 
განვითარებლი. რაჭველთა ყოფაში განსაკუთრებული ად- 
გილი ეჭირა ღორის მოვლა-მოშენებას. “ღორი-სიცოცხლე 
მათი,” წერდა ვახუშტი ბაგრატიონი. რაჭული ლორი 
მთელ საქართველოში იყო და არის ცნობილი. სალორე 
ღორებს საგანგებოდ უვლიდნენ. დამარილებული ღორის 
ხორცი კვამლში გამოყავდათ და იღებდნენ შესანიშნავი 
ბემოვნების ლორს. 

“მრავალდარგოვან მეურნეობას დიდი ოჯახები 
უძღვებოდნენ, ამიტომ ძმები გაუყრელად ცხოვრობდნენ და 
ერთ ჭერქვეშ 50-60-70 და მეტი სული ცხოვრობდა” (ფრუ- 
იძე, 1986, გვ. 8). 

რაჭველებს განსაკუთრებული ურთიერთობა ჰქონ- 
დათ ჩრდილო-კავკასიელ მთიელებთან. ისინი ერთმანეთს 
შვილებს უგზავნიდნენ აღსასრდელად, რათა მეზობელთა 
ენა და წეს-ჩვეულება ესწავლათ. ეს მათ ერთმანეთთან 
ურთიერთობას უადვილებდა. ამ წეს-ჩვეულებას რაჭვე- 
ლები “კერძ-მოკეთეობას” უწოდებდნენ. 

რაჭის მოსახლეობისათვის ტრადიციული იყო გარე- 
სამუშაოზე სიარული, რასაც “მოსაგებში” წასვლას უწო- 
დებდნენ. გარე სამუშაოზე რაჭველი გლეხები გვიან შე- 
მოდგომაზე მიდიოდნენ და გასაფხულზე, მიწის სა- 
მუშაოების დაწყების დროისათვის ბრუნდებოდნენ. XIX ს- 
ის 30-იანი წლებიდან რაჭველების გარე სამუშაოზე სია- 
რული საქართველოს ფარგლებს გასცდა. ისინი ჩრდილო- 
ეთ კავკასიაში და უფრო შორსაც მიდიოდნენ. აღსანიშნა- 
ვია, რომ ჩრდილოეთ კაეკასიაში გადასული ბევრი რაჭეე- 
ლი უკან აღარ დაბრუნებულა, საცხოვრებლად იქ დარჩა. 
რაჭველები საქონლით ვაჭრობასაც ეწეოდნენ “სამთრის 
მოახლოებისას გლეხი, საზამთრო საკვების სიმცირის გა- 
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მო, იალაღზე ნასუქ პირუტყვს მოგებით ჰყიდის, სამაგიე- 
როდ, გაზაფხულზე ამავე ფულით ნაზამთრ საქონელს 

იაფად ყიდულობს. რაჭველებს აგრეთვე გადმოყავთ ბალ- 
ყარეთიდან საქონლის ჯოგები და ონში მოგებით ჰყიდიან. 

ამ მხრივ დიდ უნარიანობას ჩრდილო კაეკასიაში ღებელე- 
ბი იჩენენ, რომლებიც გადადიან ჩრდილო კაეკასიაში, ეწე- 
ვიან იქ ფასიკურ შრომას და შინაური პირუტყვითაც ვაჭ- 
რობენ” (მაკალათია, 1987, გვ. 45). 

არ შეიძლება არ აღვნიშნოთ, რომ რაჭაში შემუშა- 
ვებული იყო განსაკუთრებული ტიპის სახვნელი იარაღი, 
რომელიც მხოლოდ ადგილობრივ ბუნებრივ-გეოგრაფიულ, 
რელიეფურ პირობებთან იყო შეგუებული. რაჭული სახ- 
ვნელი ნიადაგს ისე ამუშავებდა, რომ მის გამოფიტვა-და- 
ცურებას გამორიცხავდა. 

ეახუშტი ბაგრატიონი რაჭველებს ახასიათებს 
შემდეგნაირად: “კაცნი ტანოვანნი, მკცნენი, ბრძოლასა შემ- 
მართებელნი„ ძლიერნი ქალნი მშუენიერნი, მქცევნი 
ეგრეთნივე რბილი” (გვ. 770). 

რაჭას დასავლეთით ლეჩხუმი ესაზსღერება. მას 
სასღვარი აქვს აგრეთვე სვანეთთან, ქვემო იმერეთთან და 
სამეგრელოსთან. დღევანდელი ადმინისტრაციულ-ტერიტო- 
რიული დაყოფით ლეჩსუმი ცაგერის რაიონს მოიცავს. 
ისტორიული ლეჩხუმი, რომლის ადრინდელი სახელწოდე- 
ბაა “თაკვერი” უფრო დიდ ტერიტორიაზე ვრცელდებოდა 

(ვახუშტი “ხოლო გორდიდამ ვიდრე კავკასამდე არს 
ვეობა ლეჩხუმისა, რომელსა უწოდებენ თაკვერად”). ლეჩ- 
ხუმი მდინარეების: ცხენისწყლის, რიონისა და ლაჯანუ- 
რის ხეობებშია მოქცეული. ლეჩხუმის სოფლები, მსგავსად 
ზემო იმერეთისა და რაჭისა, მთის კალთებზე და გორაკ- 
ბორცვებზეა შეფენილი. 

ეთნოგრაფიული ლეჩსუმი XVII ს. 80-იან წლებამდე 

იმერეთის სამეფოში შედიოდა და მხოლოდ შემდეგ დაე- 
მორჩილა სამეგრელოს მთავარს. ისტორიოგრაფიაში გა- 
მოთქმულია მოსაზრება, რომ “თაკუერის მთლიანად ლეჩ- 
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სუმით შეცვლა XIII-XIV სს-ში მოხდა>” “ქართულ წერი- 
ლობით წყაროებში ლეჩხუმი პირველად XV ს-ის დასას- 
რულის, ჯაფარიძეთა და ბალსზსემო სვანეთის სისხლის 
ზღვევის სიგელშია მოხსენიებული” (ბერაძე, 1976, გვ. 66). 
ისტორიულ-ეთნოგრაფიული მხარის სახელწოდების 
“თაკვერის”» “ლეჩხუმით” შეცელა მოსახლეობის მიგრა- 
ციასთან უნდა იყო დაკავშირებული. თუმცა ტრადიციით 
ლეჩხუმის ძველი სახელწოდება “თაკუერი” ბოლო დრომ- 
დე არსებობდა. მაგალითად, ლეჩხუმის გვიანდელი მფლო- 
ბელების დადიანების ტიტულიტურაში “ლეჩხუმის მფლო- 
ბელის” ნაცვლად გვხვდება “სვან-თაკუერის მპყრობელი.' 
1748 წლის საბუთში დადიანი თავის თაეს იხსენიებს, რო- 
გორც “ველმწიფედ დადგინებულმან დიდისა ოდიშისა, 
სვან-თაკუერის მპყრობელმანდ„ დადიანმან პატრონმა 
ოტიამ..” (კაკაბაძე, 1921, გვ. 154). 

ლეჩხუმის ძველი მოსახლეობა სვანურენოვანი უნ- 
და ყოფილიყო. მის განაპირა მხარეებში კი მეგრული ელ- 
ემენტი ჭარბობდა. თაკვერის ქართიზაციას VIII ს. ბოლო- 

სათვის ვარაუდობენ (მუსხელიშეილი, 1977, გე. 146). ლეჩ- 
ხუმის დღევანდელი მოსახლეობა მიგრირებულია სვანეთი- 
დან, სამეგრელოდან, იმერეთიდან, გურია-აჭარიდან. პრო- 
კოფი კესარიელი (VI ს.ე) “თაკვერს” “სკვიმნიას” სახელით 
მოიხსენიებს. თამარ მეფის დროს რაჭასა და ლეჩხუმს 
(თაკვერს) ერთი ერისთავი ჰყოლია. თამარის მეფედ კურთ- 
ხევას I1I84 წელს ესწრებოდა “კახაბერი, ერისთავი რაჭისა 
და თაკუერისა” (ქც, 1959, გვ. 27). 

ბუნებრივი და კლიმატური პირობები ლეჩსხუმში ბა- 
რული ტიპის მეურნეობას ქმნიდა. ვახუშტი წერდა: “არა- 
მედ თუმცა არს ლეჩხუმი მთის ადგილად თქმული, გარნა 
არს ვენახიანი, ხილიანი, მოვალს ყოველნი მარცვალნი, 
თუნიერ ბრინჯ-ბამბისა, გარნა სივიწროვისა და კლდიანო- 
ბისათყს არა ეგოდენი სიმრავლით” (გე. 749). განეითარე- 
ბული იყო მევენახეობა-მეღვინეობა, მემინდვრეობა და მე- 
საქონლეობა. XVII ს-ში ლეჩსუმელი გლეხები იხდიდნენ: 
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ღომს, პურს, ცერცვს, ძროხას, ცხვარს, ტახს, ბატს, ქა- 
თამს, თევსს, სანთელს. ლეჩხუმში ღეინო ბევრი მზადდე- 

ბოდა. მას ჰყიდდნენ კიდევაც. XV ს. მიწურულს ლეჩსუმში 
400 საპალნე ღვინო სეანებს შეუძენიათ. განსაკუთრებუ- 
ლი ვაზის ჯიში “უსახელოური”” მხოლოდ ლეჩხუმის 
სოფლებში ზუბში, ოყურეშსა და ლასურიაშში იყო გავ- 

რცელებული. 
ლეჩხუმში მოყვანილი მარცვლეულიდან შეიძლება 

დავასახელოთ იფქლი, ზანდური, მახა. ლეჩსუმში ზჭანდუ- 
რსა და მახას სპეციალური საკრეფი იარაღით შნაკვით 
კრეფდნენ (აგროვებდნენ) ზანდური და მახა ლეჩხუმისა 
და აგრეთვე რაჭისათვის ენდემური კულტურები იყო. ასე 
რომ, “მსოფლიოში პურეული მცენარეების აკულტურაციის 
ერთ-ერთ წრეში ლეჩხუმ-რაჭაც შედის” (ჩიტაია, 1944, გე. 
264) გვიან პერიოდში ლეჩხუმში ფართოდ გავრცელდა 
სიმინდის კულტურა ლეჩხუმელთა მეურნეობაში ერთ-ერთი 
ძირითადი ადგილი მეხილეობას უკავია. 

ლეჩხუმელები ცნობილი ხის ოსტატები იყენენ. 

ზოგჯერ მასალად ვაზსაც ხმარობდნენ. ძეელად ლეჩხუმში 

ხიდების ასაშენებლად ეაზს იყენებდნენ”არამედ წყალი 
ესე, ვინაითგან არა უტევებს ხიდსა ქვისასა და ხისასა, ამ- 
ისთკს შესწვენ ვაზისაგან და გააბამენ ამიერ კიდით იმე- 

რამდე და გაუბმენ ვაზისგანვე სახელურებსა აქეთ და იქ- 

ით და ელენ ქვითინი მას ზედა” (ვახუშტი, გვ. 748). 

ლეჩხუმის სოფელ საირმეში ამზადებენ თიხის ჭურ- 

ჭელს. ცნობილი იყვნენ ლეჩხუმელი ქვის მთლელები და 

კალატოზები. ლეჩხუმელები ციხე-კოშკების მშენებლებიც 
ყოფილან, რომელთაგანაც დღეს არაერთია შემორჩენილი 
(მური ციხე, ორბელის ციხე..). ქართული საისტორიო ტრა- 
დიციით, ცაგერის ეკლესიაში “არს მაქსიმე აღმსარებელი 

დაფლული. არს შუენიერშენი, კეთილს ადგილს და აწ 
ხუცის ამარად” ლეჩხუმისა და ლეჩხუმელების შესახებ 

საუბარი ვახუშტი ბაგრატიონის (გვ. 749) სიტყვებით უნდა 
დავამთავროთ: “მოსახლენი არიან აზნაურნი და გლეხნი, 
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რემეთუ არა არს მოსახლე, რომელსა არა ედგას კოშკი 
ქვითკირისა და შენობანი ყოველნივე ქვითკირისანი. და 
არს მთითა და კლდითა ფრიად მაგარი, და კაცნი მუნებუ- 
რნი მბრძოლნი და შემმართებელნი, ჰაეროვანნი, ტანოვან- 
ნი, მყჭნენი და მორჩილნი უფალთა თუსთა.” 

სვანეთი საქართველოს ერთ-ერთი ყველაზე მაღალ- 
მთიანი ტერიტორიულ-ეთნოგრაფიული ერთეულია. იგი 
დასავლეთ საქართველოს ჩრდილოეთ ნაწილში, კაეკასიო- 
ნის ქედის სამხრეთ კალთებზე მდებარეობს. სეანეთი ზემო 
სეანეთად (ენგურის ხეობა) და ქვემო სვანეთად (ცხენისწყ- 
ლის ხეობა) იყოფა. ასევე ცალკე გამოიყოფა კოდორის ხე- 
ობის სვანეთი, სადაც სვანები XIX ს. არიან დასახლებუ- 
ლი, მაგრამ უფრო ადრეც აქ სვანები მკვიდრობდნენ, რა- 
საც ანტიკური წყაროებიც ადასტურებენ, რომლებიც სვა- 
ნებს “მისიმიანელების” სახელით მოიხსენიებენ. სვანების 
თვითსახელწოდება “მუ-შუან" ბერძნულ ენაზე “მისიმიან- 
ად” გარდაიქმნა (ყაუხჩიშვილი, 1936, გვ. 277-280; მელიქიშ- 
ვილი, 1965, გე. 67) ადმინისტრაციულად ზემო სვანეთი 
მესტიის რაიონში “შედის, ქვემო სვანეთი - ლენტეხის რაი- 
ონში, ხოლო კოდორის (დალის) სვანეითი აფხაზეთში, 
ბულრიფშის რაიონში. სვანეთს აღმოსავლეთით რაჯჭა ეს- 

აზღვრება, სამხრეთით ლეჩხუმი და სამეგრელო, დასავ- 
ლეთით-აფხაზეთი, ხოლო ჩრდილოეთით კავკასიონის 
მთავარი ქედის იქითა მხარეს-ყარაჩაი და ბალყარეთი. 

სვანები თავდაპირველად უფრო ევრცელ ტერიტორი- 
აზე იყვნენ განსახლებულნი. მათ თავის დროზე ეჭირათ 
ლეჩხუმისა და რაჭის მნიშვნელოვანი ნაწილი. სვანები 

ცხოგვრობდნენ დღევანდელი სამეგრელოს გარკვეულ ტე- 
რიტორიაზეც. სტრაბონი წერს, რომ სვანები კავკასიონის 
მწვერვალებზე, დიოსკურიის ზემოთ ცხოვრობენო, ე.ი. 
დღევანდელი აფსაზეთის ტერიტორიაზეც ყოფილან გან- 
სახლებულები, რასაც უდავოდ მოწმობს ის სვანური ტო- 
პონიმებიი რომლებიც არაერთია აფხაზეთში და მათ 
შორის “სოხუმი” რომლის თავდაპირველი სახელწოდება 
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“ცსხუმი” იყო. სვანები განსახლებულნი ყოფილან ჩრდილო- 
ეთ კავკასიაშიც, მდინარეების თერგისა და ყუბანის სა- 
თავეებში, სადაც ასევე დასტურდება სვანური ტოპონიმები 
(ლავროვი, 1956, გვ. 78, 89) თერგის, ბახსანის და ყუბანის 
სათავეებში ამჟამადაც არის სვანური ტიპის სხვადასხვა 
შენობა-ნეგებობანი. 

სვანეთი ჯერ დასავლეთ საქართველოს ეგრის- 
ლაზიკის მეფეებს ემორჩილებოდა, შემდეგ - ერთიანი სა- 
ქართველოს მეფეებს. სვანეთი, როგორც პოლიტიკურად, 
ისე კულტურულად საუკუნეთა მანძილზე საქართველოს 
განუყოფელი ნაწილი იყო. სვანებს ისეთივე წილი აქვთ 
შეტანილი ერთიანი ქართული კულტურის შექმნაში, რო- 
გორც საქართველოს დანარჩენი ეთნოგრაფიული ერთეუ- 
ლების წარმომადგენლებს. მიუხედავად იმისა, რომ სვანე- 
ბისათვის საოჯახო სამეტყველო ენა ერთ-ერთი ქართვე- 
ლური ენა-სვანური იყო, დღემდე შემორჩენილი ყველა 
საისტორიო საბუთი სვანეთში ქართულ ენაზეა შესრულე- 
ბული და ბევრ მათგანში სვანები ღმერთს შესთხოვენ არა- 
მარტო თავიანთი თემისა და სეანეთის, არამედ 
“ერთობილი საქართველოს” სიკეთეს. 

სვანეთი თემებად იყოფოდა. ქვემო სვანეთი, რომე- 
ლიც სამეგრელოს მთაერების გამგებლობაში იყო სამი თე- 
მისაგან (ლენტეხი, ჩოლური, ლაშხეთი) შედგებოდა. ზემო 
სვანეთი, რომელიც ბალის ქედით ორ ნაწილად იყოფოდა, 
”ა, თემის ერთობლიობას წარმოადგენდა. ბალს ქვემო 
სვანეთი დადეშქელიანების სამფლობელო იყო და მასში 
ეცერის, ფარის, ცხუმარის და ბეჩოს თემები შედიოდა. თა- 
ვისუფალ სვანეთში კი რეა თემი იყო: ლატალი, ლენჯერი, 
მესტია, მულახი (მულას-მუჟალი), წვირმი, იფარი, კალა და 

უშგული. 
სვანეთი ქართული ეკლესია-მონასტრების განძთსა- 

ცავი იყო. ამავე დროს სვანი ოსტატების მიერ დიდი რაო- 
დენობითაა შექმნილი ოქრომჭედლობის, კედლის მხატვ- 
რობისა და ხეზე კვეთის ნიმუშები. სვანეთი კოშკების მხა- 
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რეა, რომლებსაც თავდაცვის ფუნქცია ჰქონდათ. აქ ორა- 
სამდე კოშკს ითვლიან. სვანეთში ყველა გვარს თავისი კო- 
შკი ჰქონდა, რომელთა მშენებლობაში მთელი სოფელი, 

თემი მონაწილეობდა. არანაკლებ საყურადღებოა კოშკების 

ბვერდით მიდგმული ქვითკირის ორსართულიანი ძველი 

საცხოვრებელი სახლები. შემორჩენილია ასამდე, ბუნებ- 
რივ-გეოგრაფიულ გარემოში "შესანიშნავად ჩაწერილი 
ეკლესია. სვანური მცირე ზომის ეკლესიები ერთნავიანი 

და დარბაზული ტიპისაა. ისინი ძირითადად X-XV სს. შექ- 

მნილი და დამშვენებულია ქართული წარწერებით. სვანე- 
თი საქართველოს ერთადერთი ეთნოგრაფიული მხარეა, 

სადაც ეკლესიის გარეთა კედლებზე ფრესკები გვხვდება. 
ამასთანავე, გარე კედლებზე შესრულებული ზოგიერთი 
ფრესკა საეკლესიო-სასულიერო მოვლენასთან როდია და- 
კავშირებული. მაგალითად, ლაშთხეერისა და ჩაჟაშის 
ეკლესიების გარე ფრესკებზე მოსე ხონელის “ამირანდა- 

რეჯანიანის” რამდენიმე სიუჟეტია გამოსახული. 

სვანებს ჰქონდათ საერთო სასვანო დროშა - ლემ, 
რომელიც ზ%ემო სვანეთის დროშად ითვლებოდა. “ლემ”-ი 
სინამდვილეში მგლის გამოსასულებას წარმოადგენდა. 

სვანეთი მდიდარია მუსიკალური ფოლკლორით. 
განსაკუთრებით აღსანიშნავია საყოველთაოდ ცნობილი 

მსისა და განთიადის საგალობლები, საგმირო და საფერ- 
ხულო სახუმარო სიმღერები. სვანურმა ყოფამ დღემდე 

შემოინასა სიმღერის განსაკუთრებული სახე, სამგლოვია- 
რო სიმღერა - “ზარი;” რომელსაც მხოლოდ მამაკაცები ას- 
რულებენ. ბალს ზემო სვანეთის ყველა თემში მხოლოდ ამ 
თემისათვის დამახასიათებელი, ორიგინალური ჭზარი 
სრულდებოდა, ბალსქვემო სეანებს კი ერთი ზარი ჰქონ- 
დათ. სვანეთისათვის დამახასიათებელია ეპიკური პოეზია 
საგმირო ბალადები, რომლებიც ურითმოა. 

სვანური სოფლები მჭიდრო დასახლებით გამოირჩე- 
ოდა. აქ მცირე დასახლებული პუნქტები გვქონდა. მიწის 
ფართობი დიდი დასახლებული პუნქტების წარმოქმნის სა- 
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შუალებას არ იძლეოდა. XIX ს. ბოლოს სვანეთში ასორ- 
მოცზსე მეტი სოფელი იყო. 

მესაქონლეობა სვანეთ'ში, მარცვლეულის მეურნეო- 
ბასთან ერთად, სოფლის მეურნეობის მთავარი დარგი იყო. 
სვანეთი თითქმის ერთადერთი ისტორიულ-ეთნოგრაფიული 
რეგიონია, სადაც სათიბები ირწყვეებოდა, რაც ზაფხულის 
განმავლობაში ბალახის ორჯერ მოთიბვის საშუალებას 
აძლევდა აქაურ მკვიდრებს (გეგეშიძე, 1961, გვ. 116-118). 
სვანები მატყლისაგან ამზადებენ ქუდებს და ნაბდებს. 
სვანური ქუდები, რომლებიც მთელ საქართველოში მოწო- 
ნებით სარგებლობდა და სარგებლობს, სამი ფკრის (თეთ- 
რი, შავი და რუხი) მზადდებოდა. 

მიუხედავად იმისა, რომ სვანეთი მაღალმთიანი ეთ- 
ნოგრაფიული რეგიონი იყო, ის ჩაკეტილი, დანარჩენი სა- 
ქართველოსაგან მოწყვეტილი არ ყოფილა. სვანებს მჭიდ- 
რო სამეურნეო-ეკონომიკური კაეშირები ჰქონდათ ჩრდი- 
ლოეთ კავკასიელ მთიელებთანაც იმ არაერთი გზა-ბილი- 
კით, რომლებიც საუკუნეების განმავლობაში იყო გაჭრილ- 
გაყვანილი. 

სეანეთისათვის ნიშანდობლივი იყო გარე სამუ- 
შაოზე სიარული. მოსახლეობის ერთი ნაწილი – შრომის- 
უნარიანი მამაკაცები სვანეთიდან დასავლეთ და აღმოსაე- 
ლეთ საქართველოს სხვადასხვა ეთნოგრაფიულ რეგიონში 
გადიოდა სამუშაოდ. სვანების გარე სამუშაოზე გასვლა 
გეიან გაჩენილი მოვლენა კი არ იყო, არამედ ის ისტორიის 
სიღრმეში იყო წარმოქმილი და საქართველოს არც სხვა 
მთიანნ ეთნოგრაფიული მხარეებისათვის იყო ”უცხო. 
სვანების გარე სამუშაოზე სიარული დაფიქსირებულია 
1503 წ. საისტორიო საბუთში. აღნიშნული მოვლენა იყო 
სვანეთის ბართან სამეურნეო-ეკონომიკური კავშირის ერთ- 
ერთი სახე. ამასთანავე, ეს იყო ერთგვარი წინაპირობა სვა- 
ნეთის მოსახლეობის ბარში გადასახლებისა. გარე სამუ- 
შაოზე სიარული, რომელიც სახნავ-სათესი მიწების სიმცი- 
რით იყო გამოწვეული, ხანგრძლივი ზამთრის პერიოდში 
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ხდებოდა. გარე სამუშაოზე გასული სვანები ძირითადად 
მუშაობდნენ ხე-ტყის დამჭადებაზე, სამშენებლო მასალის 
ხერხვაზე ტყის გაჩეხვაზე ბარავდნენ ბაღებსა და 
ვენახებს, ჭრიდნენ თხრილებს და სხე. საყურადღებოა, 
რომ 1909 წელს 1646 პასპორტი გაუციათ გარე სამუშაოზე 
გამსვლელთათვის. 

ვახუშტის (Cგვ. 78ზ8) დახასიათებით, სვანები “არიან 
კაცნი დიდ-ტანოვანნი, ახოვანნი„ დიდ-მძლედ მუშაკნი, 
ბართა ვერ შემმართებელნი, მთათა სიმაგრეთა და ციხეთა 
შინა მაგარნი, სიკუდილის არა მომვსენენი..სარწმუნოებით 
არიან იმერთა თანა ქართულითა და უმეცარნი აწ 
მისნიცა.' აკად. ნ. ბერძენიშვილი საზგასმით აღნიშნავდა 

თავისუფალ მთიელთა, კერძოდ სვანთა, უდიდეს პო- 

ლიტიკურ როლს ქვეყნის ცხოვრებაში (“მოლაშქრენი მე- 
ფისა') შუა საუკუნეების მთელ სიგრძეზე. 

სვანეთის სამხრეთით სამეგრელოს ისტორიულ-ეთ- 
ნოგრაფიული მხარე მდებარეობს. აღმოსავლეთით სამეგ- 

რელოს იმერეთი ესაზღვრება, სამხრეთით-გურია, ხოლო 
ჩრდილო-დასავლეთით აფხაზეთი, დასავლეთით-შავი 
ზღვა. გეოგრაფიულად სამეგრელო დღეს რიონსა და ენ- 
გურს შორის არის მოქცეული. საისტორიო წყაროებით აშ- 
კარაა, რომ ძველად “სამეგრელო” ანუ ძველ წყაროებში 
მოხსენიებული “ეგრისი” შედარებით ვრცელ ტერიტორიას 
მოიცავდა, როგორც ჩრდილო-დასავლეთის, ისე აღმოსავ- 
ლეთის მიმართულებით. ჩრდილო-დასავლეთით, აფხაზეთ- 
თან, როგორც პოლიტიკური, ისე ეთნოგრაფიული საზღვა- 
რი უფრო შორს ვრცელდებოდა. ეთნოგრაფიული სამეგრე- 
ლოა დღეს აგრეთვე აფხაზეთში შემავალი სამურზაყანო, 
რომელიც მდინარეებს ენგურსა და ღალიძგას შორისაა 
მოთავსებული. ახ.წ. V ს-ის ანონიმი ავტორი, რომელიც 
ძე.წ. VI-IV სს-ის ვითარებას ასახავს, წერს: “დიოსკურიი- 
დან ანუ სებასტოპოლისიდან მოკიდებული ვიდრე აფსარო- 
სამდე ძველად ცხოვრობდა ხალხი, რომელიც კოლხებად 
იწოდებოდა, ხოლო შემდეგ ლაზებად. ქართული წყაროე- 
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ბით, უფრო ადრე ეგრისისა და აფხაზეთის საზღვარი კე- 

ლასურზე გადიოდა, სწორედ აქ ჭსღვიდან მთამდე ზღუდე 
(დიდი კედელი) გაუვლია (აუშენებია) სამეგრელოს მთაე- 
არს ლევან დადიანს (XVIIს. პირველი ნახევარი), რათა აფ- 
ხასები აქეთ არ გადმოსულიყენენ და სამეგრელო არ და- 
ერბიათ. სამეგრელო რომ დღევანდელი აფხაზეთის ტერი- 
ტორიაზე ჩრდილო-დასავლეთით შორს გრძელდებოდა, 
ამას ისიც ადასტურებს, რომ მეგრელთა ყველაზე ძლიერი 
და საერთო სალოცავი დღევანდელი სამურზჭზაყანოს დასავ- 
ლეთ საზღვარზე - ილორშია. 

გასასიარებელია ქართულ ისტორიოგრაფიაში გა- 
მოთქმული მოსაზრება (ო. ლორთქიფანიძე), რომ “კოლხე- 
თის ცხოველმა კონტაქტებმა ბერძნულ სამყაროსთან, 
რომელიც რეგულარულად ძე.ეწ. VIV სს-დან დაიწყო, 
იმთავითვე განსაზღვრა შემდგომში, უკვე ახ.წ. პირველი 
საუკუნეებიდან, ქართული სახელმწიფოების ორიენტაცია 
დასავლეთ-ქრისტიანულ სამყაროზე და მით სათავე დაუ- 
დღდო ქართული ცივილიზაციის ევროპულ განვითარების 
ტენდენციას” (სამეგრელო, 1999, გვ. 91). 

მხარის დღევანდელი სახელწოდება (“სამეგრელო'”) 
მომდინარეობს ისტორიული “ეგრისის” სახელიდან (”ეგრი- 

სი”–->” მ-ეგრ-ელი'->' სა-მეგრელო”)1. “სამეგრელო” ქართ- 
ულ წყაროებში პირველად XII ს-შია ნახსენები. ეგრისი 
თავდაპირველად მთელ დასავლეთ საქართველოსთან იყო 
გაიგივებული (მსგავსად აფხაზეთისა და იმერეთისა). ქარ- 
თული წყაროებით სამეგრელოს მეორენაირად “ოდიშიც” 
ეწოდებოდა. სამეგრელო (ოდიში)-ეს ანტიკური წყაროების 
“კოლხეთი”? და ბისანტიური წყაროების “ლაზიკეა” XIII- 

XIV სს-ში “სამეგრელოს” უკვე ეიწრო მნიშვნელობა აქვს 
და აღნიშნავს ქართველების ეთნოგრაფიული ჯგუფით 
მეგრელებით დასახლებულ მხარეს მდინარეების ფსირ- 
ცხასა (ანაკოფიისწყალი) და ცხენისწყალს შორის. გვიან- 
შუასაუკუნეებში ეს ტერიტორია სამთავროდ ჩამოყალიბდა. 
XVI ს-ის პირელელ სნახევარში აფხას ფეოდალთა 
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მოძალების შედეგად სამეგრელოს საზჭღვარმა მდ. კლი- 
სურაზე გადაინაცვლა, XVIII ს-ის დასაწყისში კი - მდ. ღა- 
ლიძგაზე.ე თანამედროვე ადმინისტრაციული დაყოფით 
სამეგრელო მოიცაეს აბაშის, მარტეილის, ზუგდიდის, ჩხო- 
როწყუს, ხობის, სენაკის, წალენჯიხის რაიონებს. სამურ- 
საყანოში კი გალისა და ოჩამჩირის რაიონის დიდ ნაწილს. 
დღევანდელ აფხაზეთში შემავალმა სამურზაყანოს მხარემ 
სახელი მიიღო XVIII ს-ის დასაწყისში. 1705 წ. აღნიშნული 
ტერიტორია მემკვიდრეობით მიიღო მურზაყან შარვაშიძემ 
და მისი სახელისაგან მივიღეთ მხარის სახელწოდება. გე- 
ოგრაფიულად სამურზაყანო კოლხეთის დაბლობის ჩრდი- 
ლო-დასავლეთი ნაწილია. სამურზაყანო რომ ისტორიუ- 
ლად ეგრისის (სამეგრელოს) ორგანული ნაწილი იყო, ეს 

იქიდანაც ჩანს, რომ “სამურზაყანოს ყველა ტოპონიმი, 
რომელნიც დამოწმებულია შუა საუკუნეების ქართულ თუ 

უცხოურ ისტორიულ წყაროებსა და რუკებზე და რომელ- 

თა ეტიმოლოგიაც შესაძლებელია, არის მხოლოდ და მხო- 

ლოდ ქართველური (ძირითადად მეგრულიX” (ცხადაია, 
2002, გვ. 29). 

სამეგრელოს ტერიტორიაზე მცხოვრები მეგრელთა 

ეთნოგრაფიული ჯგუფი ანტიკურ წყაროებში მოსსენიე- 

ბული კოლხების უშუალო მემკვიდრეები არიან. საშუალო 

საუკუნეების ადრეული პერიოდის უცხოურ წყაროებში ის 

ლაზიკად იწოდებოდა (ქართული ეგრისი). 782 წ. ლეონ 
აფხაზთა მთავარმა ისარგებლა ბიზსანტიის ხელისუფლე- 
ბის დაუძლურებით, ხაზარების დახმარებით დაიჭირა მთე- 
ლი ეგრისი ლიხის მთამდე და თავი გამოაცხადა აფხაზთა 

მეფედ. მთელმა დასავლეთმა საქართველომ მმართველი 
დინასტიის წარმომავლობის საფუძველზე აფხაზეთის სა- 
ხელი მიიღო. ეთნიკური შემადგენლობისა და ფეოდალური 
კულტურის თვალსა“სრისით, ეს იყო ქართული სახელმწი- 
ფო, რომლის დედაქალაქიც ქუთაისი გახლდათ. “აფხაზსთა 
სამეფომ” მთლიანად მოიცვა მთელი დასავლეთი საქართ- 
ქეელო, ეთნოგრაფიული ეგრისი (სამეგრელო), იმერეთი, გუ- 
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რია, აჭარა, თაკვერი, სვანეთი. “აფხაზთა სამეფო” თავი- 
დანვე ჩაება ერთიანი ქართული სახელმწიფოსათვის ბრძო- 
ლაში, რომელიც X ს-ის 80-იან წლებში დასრულდა, რის 

შემდეგაც ოდიშის სამთავრო ქართული ფეოდალური მო- 
ნარქიის განუყოფელ ნაწილად იქცა. თუმცა, როგორც ზე- 
მოთაც აღვნიშნეთ, VIII ს-ის დასაწყისშიც ქართლი და ეგ- 
რისი (სამეგრელო) ერთ პოლიტიკურ ერთეულს წარმოად- 
გენდა. მხედველობაში გვაქვს ატენის სიონის ფრესკული 
წარწერა, რომლითაც სტეფანოზ II მამფალი (711-739) 
“ქართველთა და მეგრელთა ერისთავთ ერისთავთა უფა- 

ლი”-ა (აბრამიშვილი, 1977). 

მიუხედავად იმისა, რომ მეგრელებს, ისევე როგორც 
სვანებს, თავისი საოჯახო სალაპარაკო ენა აქვთ, ისინი 
ეროვნებით ქართველები არიან. მათთეის სახელმწიფო 
საღვთისმეტყველო და სამწერლობო ენა ყოველთვის ქარ- 
თული იყო. სამეგრელოს სამთავროს განცალკევების დრო- 
საც სამეგრელოს მთავრების დადიანების კარსე ყველა 
საბუთი და დოკუმენტი ქართულ ენასე დგებოდა. მაშინ 
გადაწერეს სამეგრელოში “ქართლის ცხოვრება” და ქარ- 
თული ლიტერატურის ძეგლები, მათ შორის, “ვეფხისტყაო- 

სანი”'. სამეგრელოს ეკლესია-მონასტრები კი ქართული 
წარწერებითაა დამშვენებული. 

სამეგრელოში მრავალი ქართული ეკლესია-მო- 
ნასტერია შემორჩენილი, რომლებიც შუა საუკუნეების ხე- 
ლოვნების შესანიშნავ ნიმუშებს წარმოადგენენ. დღევან- 
დელი აფხაზეთის ტერიტორიაზეა: დრანდა (VIIL ს.), მოქვი 
(957-967), ბედია (X ს.) სამივე საეპისკოპოსო (საკათედრო) 
ტაძარი იყო. დრანდა ისტორიული აფშილეთისა და ოდი- 

შის საზღვარზე მდებარეობდა. მოქვის ტაძარი მდებარეობს 
ოჩამჩირის ჩრდილო-დასავლეთით 20 კილომეტრზე. ტაძარი 
აგებულია X ს-ში ლეონ III აფხაზთა (დასავლეთ საქარ- 
თველოს) მეფის მიერ. დავით აღმაშენებლის დროს ეკლე- 
სია მოუხატავთ. ბედიის მონასტერი დღევანდელი ოჩამჩი- 
რის რაიონშია. ტაძარი ააგო ბაგრატ III-ემ, რომლის პორ- 
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ტრეტიც ამშვენებს მის ერთ-ერთ კედელს. ბედიის ტაძარს 
დადიანთა გვარის წარმომადგენელთა გამოსახულებანიც 
ამშვენებს. სამეგრელოს სხვა ძეგლებიდან შეიძლება დავა- 
სახელოთ: მარტვილი (VI ს.), სადაც იყო ჭყონდიდელის 
კათედრა, წალენჯიხა (XI-XI სს), ცაიში, ხობი, კორ- 
ცხელი...· | 

სამეგრელო დაწინაურებული მეურნეობის “ქვეყანა” 
იყო. წამყვანი დარგი იყო მიწათმოქმედება. თავდაპირვე- 

ლად მარცვლეული კულტურებიდან პრიმატი ღომის კულ- 
ტურას ჰქონდა, რომელიც XVIII ს-ის შუა ხანებიდან სი- 
მინდმა შეცვალა. სამეგრელოს შსოგიერთ ადგილში ძეე- 

ლად პურიც “პიტა ქობალი” (ორფხიანი) ითესებოდა, რო- 
მელსაც “შანკით” მკიდნენ. სამეგრელოში მოჰყავდათ აგ- 
რეთვე ბრინჯი, ფეტეი, მცირე რაოდენობით ხორბალი, 

ტექნიკური მცენარეებიდან - კანაფი და სელი. განვითარე- 
ბული იყო მევენახეობა. ყველაზე უხვ მოსავალს და საუ- 
კეთესო ღვინოს იძლეოდა ოჯალეში. ვასუშტი (გვ. 732) 
წერდა: “ვენახი მაღლარნი, ღყნო მსუბუქი და კარგი” გან- 
ვითარებული იყო მეაბრეშუმეობაც. პირუტყვიდან ცხვარი 
ჰყავდათ მცირე რაოდენობით. ფართოდაა ცნობილი მეგრუ- 
ლი ჯიშის ცხენი, ძროხა და თხა, რომლებიც ადგილობრივ 
ბუნებრივ-გეოგრაფიულ და კლიმატურ პირობებთან იყვნენ 

შეგუებულნი. განვითარებული მეფუტკრეობის შედეგად აქ 
დიდი რაოდენობით ამზადებდნენ თაფლსა და ცვილს. 
დღეს სამეგრელოში წამყვანი სასოფლო-სამეურნეო კულ- 
ტურა - ციტრუსებია. დიდი რაოდენობით მოყავთ სიმინდი, 
რომლისაგანაც ტრადიციულ ფაფას “ღომს” ხარშავენ. 
სიმინდის ფქვილისაგან აცხობენ მჭადსაც (სიმინღის 

კულტურის გავრცელებამდე მჭადი ფეტვისაგან ცხვებოდა). 
მესაქონლეობას განსაკუთრებით მთიან ადგილებში, 
ტეხურისა და ხობისწყლის ხეობების სათავეებში მისდე- 
ვენ. აქ მცხოვრები რამდენიმე გვარი ტრადიციული მეჯო- 
გეები იყვნენ. ზაფხულობით მეგრელებს საქონლის ჯოგი 
არა მარტო სამეგრელოს მთებში, არამედ რაჯაში, იმერეთ- 
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ში (ბაღდათი) და გურიაშიც გაყავდათ. 
სამეგრელო ცნობილია ყველის განსაკუთრებული 

და ტრადიციული სახეობის “სულგუნის” დამზადებით. 
1616-I621 წლების საცაიშლოს გამოსავალი მოსაკ- 

რებლობის დავთრით, მეგრელ გლეხებს შეწერილი ჰქონ- 
დათ სხვადასხვა გადასახადი. მაგალითი: “მართებს მის- 
სუნდასა სერგიას 1 საკლავი, 1 ქათამი, 1 პური, )1 ლიჯი 
ღომი, !1!1 საწყავი ღვინო და გოჭკომური მისითა ღომითა, 
ღვინითა, ხორცითა, თევზითა, ყველითა, კვერცხითა..” 
(ქსძ, 1970, გვ. 453) 

სამეგრელოში, ისევე როგორც იმერეთში მოსახ- 
ლეობა გაფანტულად ცხოვრობდა. ერთი კომლი მეორისა- 
გან საკმაო მანძილით იყო დაშორებული. ძველად სამეგ- 
რელოშმში სოფლები გვარების მიხედვით იყო დასახლე- 
ბული, რასაც ოიკონიმები (სოფლის სახელწოდებები) მოწ- 

მობენ: ლესიჭინე, ლეწურწუმე, ლეძაძამე, ლეგოგიე და სხვ. 
ერთი სოფლისა და გვარის მოსახლეობას ჰქონდა თავისი 
სალოცავი - “ჯინჯი ხატი,:” რომელსაც მთელი გვარი ლო- 
ცულობდა. ასეთ “ჯინჯ ხატს” გადასახლებულებიც არ 
ივიწყებდნენ. 

სამეგრელოში, ისევე როგორც დასავლეთ საქართ- 
ველოს სხვა ისტორიულ-ეთნოგრაფიულ მხარეებში, სა- 
ახალწლოდ იცოდნენ ჩიჩილაკის დამზადება. ჩიჩილაკს 
თხილის ხისაგან ამზადებდნენ. ჩვეულებრივ, ის ერთი-ორი 
მეტრის სიმაღლის უნდა ყოფილიყო. “ჩიჩილაკის”» სილა- 
მაზე იყო მისი თეთრი და გრძელი ხუჭუჭა წილამიერები, 

რომელსაც ბასილის წვერს უწოდებდნენ. სამეგრელოში, 
ქრისტიანობის ოდითგანვე გავრცელების მიუხედავად, ბევ- 
რი ძეელქართული წარმართული ელემენტი შემორჩა. “სა- 

მეგრელოს ყოფაში, რომელიც მკვიდრთა ცხოვრების ამსა- 

ხველია, ვხვდებით არქაულ რიტუალებს, კულტებს, მი- 
თებს, საკრალურ და თაყეანისცემის ობიექტებს..” (ნ. აბა- 
კელია) ამ თვალსაზრისით ყველაზსე გამორჩეული იყო 
ღვთაება “ჟინი ანთარის” რიტუალი. ვარაუდობენ, რომ 
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“ჟნი ანთარი” ძველკოლხურ ცის ღვთაებას Vარმოად- 

გენდა (ნ6. აბაკელია). როგორც ზემოთაც აღვნიშნეთ, წინათ 

სამეგრელოში ყველაზე ძლიერ სალოცავად ითვლებოდა 

სამურზაყანოში, ოჩამჩირიდან სამ კილომეტრში არსე- 

ბული “ილორის წმინდა გიორგი,” სადაც მეგრელებთან 
ერთად ქრისტიანი აფხასებიც ლოცულობდნენ. ილორის 
წმინდა გიორგი მთელ დასავლეთ საქართველოში თავისი 
სასწაულებით გამოირჩეოდა. ეთნოისტორიული თვალსაზ- 

რისით საყურადღლებოა, რომ ხალხის რწმენით ილორის 
წმინდა გიორგი და სეანეთის ლატალისა და ლენჯერის 
ჯგრაგები (წმ. გიორგი) ძმები იყვნენ. სამეგრელოში გან- 

საკუთრებით იცოდნენ მიცვალებულის პატივისცემა. საერ- 

თოდ, უნდა ითქვას, რომ საქართველოს ამ მხარეში და- 

დასტურებული რიტუალები ანალოგიას პოულობს დასავ- 
ლეთ საქართველოს სხვა ეთნოგრაფიული კუთხეების რი- 

ტუალებთან. იგივე “შეიძლება ითქვას სოციალური ურთიე- 

რთობის შესახებაც მაგალითად, საქორწინო წეს-ჩვეუ- 
ლებებზე. 

სამეგრელოში შეიქმნა შესანიშნავი ხალხური ლი- 

რიკული პოეზია. მაგრამ განსაკუთრებით არ შეიძლება არ 

აღვნიშნოთ მეგრული ხალხური სიმღერები თავისი უაღრე- 

სად მელოდიური ხასიათით, რომელიც საერთო ქართულ 

ხალხურ სიმღერებს ამრავალფეროცნებს. 

დასავლეთ საქართველოს მნიშვნელოვანი ისტო- 

რიულ-ეთნოგრაფიული ერთეულია გურია. დღევანდელი 
ბურია მოიცავს ოზურგეთის, ლანჩხუთისა და ჩოხატაურის 
რაიონებს. გურიას ჩრდილოეთით სამეგრელო ესა'სღერება, 

სამხრეთიდან - აჭარა, აღმოსავლეთიდან - იმერეთი, დასაე- 
ლეთიდან - შავი სღვა. სამხრეთით გურიას საზღვარი სამ- 

ცხესთანაც აქვს. პოლიტიკური თვალსაზრისით ზოგჯერ 
გურია უფრო ვრცელ ტერიტორიას მოიცაედა და იგი სამ- 
ხრეთით ჭოროხის შესართავამდე აღწევდა. 1703 წელს 
გურიის სამთავრომ დაკარგა ბათუმისა და ჩაქვის მხარე- 

ები. ქუჩუკ-კაინარჯის შ%ავის ”შემდეგ (1774 წ.ე) ოსმალეთმა 

87



თანდათან დაიპყრო ზემოხსენებული ტერიტორია, დაიწყო 
გამაჰმადიანების პროცესი, რომელიც XIX ს-ის 70-იან 
წლებამდე გრძელდებოდა. გურიის სამთავროში მომხდარმა 
ამ პოლიტიკურმა ცვლილებებმა ეთნოგრაფიული გურიის 
ტერიტორიული შემცირებაც გამოიწვია. XVIII ს-ის ბო- 
ლოსა და XIX ს. 30-40-იან წლებში ქვემო გურულები გა- 
მაჰმადიანდნენ და ქვემო გურიას ქობულეთი და ქვემო გუ- 

რულებს ქობულეთელები ეწოდათ. იმ დროინდელ დოკუ- 
მენტებში არაერთი შემთხვევაა დაფიქსირებული, როდესაც 
ერთი ოჯახისა და გვარის წევრები ნაწილი მაჰმადიანი და 
ნაწილი ქრისტიანი იყო (ჩხატარაიშვილი, 1985, გვ. 10). 

გურია პირველად ქართველი ისტორიკოსის ჯუან- 
შერის თხზულებაშია ნახსენები VIII ს-ის ამბების თხრობ- 
ისას (ქც, 1955, გვ. 241) მეფე არჩილს გურიისა და საბ- 
ერძნეთის საზღვარს შორის ციხე აუშენებია იგივე 
ისტორიკოსი გურიას ახსენებს მურვან-ყრუს ლაშქრობების 
დროს (735-736 წწე. 

გურიის მეურნეობის ძირითადი დარგები მიწათმოვ- 
მედება და მევენახეობა იყო. მევენახეობა, ისევე როგორც 
სამეგრელოში, მაღლარი იყო. ვასუშტის სიტყვით, გუ- 
რიაში “ღვინო კეთილი და ”შემრგო” დგებოდა. გურიაში 
მრავალი ჯიშის მაღლარი ვაზი ხარობდა და ღვინო დიდი 
რაოდენობით გაჰქონდათ. უცხოელი მოგზაურები გურულ 
ღვინოს ფრანგულს (ბურგუნდიულს) ადარებდნენ. 

მესაქონლეობა დაქვემდებარებულ როლს თამაშობ- 
და, თუმცა საკმაო რაოდენობით იყო ცხენი, ხარ-ძროხა, 
თხები, კამეჩები, შინაური ფრინველი და განსაკუთრებით 
დიდი რაოდენობით ჰყავდათ ღორები. განვითარებული იყო 

მეფუტკრეობა და მეაბრეშუმეობა - თაფლი და აბრეშუმის 
ნაწარმი გატანის საგანს წარმოადგენდა. კლიმატის თავი- 
სებურების გამო, ცხვარს იშვიათად შეხვდებოდით. მნიშე- 
ნელოვან როლს ასრულებდა ნადირობა. პური მცირე რაო- 
დენობით მოჰყავდათ. ძირითადი მარცელეული კულტურები 
საქართველოს ამ ზღეისპირა ეთნოგრაფიული რეგიონი- 
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სათვის იყო ლომი და მოგვიანებით სიმინდი, აგრეთვე 

სხვადასხვა პარკოსნები ლობიო, ცერცეი, ხანჭკნოლა... 

თესავდნენ სელს და ბამბას. გურიიდან გასაყიდად გაჰქონ- 
დათ ღვინო, თაფლი.. სავაჭრო-ეკონომიკური ურთიერთობა 

XVIII ს-ის ბოლოსა და XIX ს-ის დასაწყისში გურიის მო- 
სახლეობას იმერეთისა და ახალციხის საფაშოს მოსახლე- 
ობასთან ჰქონდა. გურიის მთისწინა სოფლებში მოსახ- 
ლეობა მასობრივად ეწეოდა ხელოსნობას - ხის ჭურჭლისა 
და სხვა ნივთების დამზადებას. აჭარა-გურიის ქედის 
კალთები დაფარული იყო ტყეთა ტევრებით და ამ მხარის 
ეკონომიკურ ცხოვრებაში დიდ როლს თამაშობდა ნადი- 

რობა. ნადირობდნენ ირემზე, შველზე, არჩვსე, გარეულ 

ღორზე, დათვზე.. (ჩხატარაიშვილი, 1963). 
XIX ს. დასაწყისში გურიაში 35 ათასამდე ადამიანს 

უცხოვრია. მოსახლეობის მნიშვნელოვანი ნაწილი 1812 

წელს “ჟამიანობას” შეეწირა. 
ისევე როგორც საქართველოს სხვა კუთხეებში, 

ბურიაშიც ზოგ გვარს ცალკე საჯვარე (სამლოცველო) 

ჰქონდა. ქვემო გურიაში მაჰმადიანობის გავრცელების გა- 

მო, არაერთი გვარი ზემო გურიას და დასავლეთ საქართ- 
ველოს სხვეა ეთნოგრაფიულ რეგიონებში გადასახლდა. 

გურიის ყოფაზე როცა ვლაპარაკობთ, არ შეიძლება 

არ აღვნიშნოთ გურული სიმღერების შესახებ. სამეცნიერო 

ლიტერატურაში ხაზგასმით აღნიშნავენ გურულების მუსი- 

კალობას და მათი სიმღერების ორიგინალურ მრავალხმია- 
ნობას. მღეროდნენ არამარტო ლხინში, ქორწილში, არამედ 

შრომის დროსაც. “გურული სიმღერა, რომელიც შეგუებუ- 
ლი, შეხამებული, მისადაგებული, შეხმატკბილებული იყო 
შრომა-გარჯილობასთან, აადვილებდა, არაქაფებდა და მეტ 

ნაყოფიერ-ბარაქიანს ხდიდა შრომას, აძლევდა მას ში- 

ნაარსსა და ხალისს. ზარმაცს აბეჯითებდა, ლაჩარს ამხ- 

ნევებდა დაღლილს ძალ-ღონეს მატებდა, ხორციელად 
ამხნევებდა სულიერად აკეთილშობილებდა” (წულაძე, 
1971, გვ. 13). კარგი ყანური სიმღერა თურმე ოთხ კილომეტ- 
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რზედაც კი ისმოდა. 
ვახუშტი ბაგრატიონი (გვ. 793) გურულებს ”შემდეგ- 

ნაირად ახასიათებდა: “ხოლო კაცნი და ქალნი მგზავსნი 
იმერთა ზნითა, ქცევითა, სარწმუნოებითა, რჯულითა. სამ- 
წყსონი აფხაზეთის კათალიკოზისანი, შემოსილნი აგრეთ- 
ვე და შუენიერებითაცა, არამედ უმეტეს კეკელანი და რბი- 
ლნი·, ენა-ტკბილმოუბარენი, უმეტეს წიგნის სიტყვით (მეს- 

ხთაებრ), არამედ ქართულისავე ენისანი და არა სხვუსა. 
ბრძოლასა შინა შემართებელნი.. უქურდალნი, უავაზაკო- 
ნი; ეითარცა ოდიშარნი, სტუმრის მოყუარენი და კეთილად 
შემწყნარენი კეთილმგალობელ-მწიგნობარნი, მშვედნი, 
არამედ მყის გულმწყრალნი.” 

შემდეგი ისტორიულ-ეთნოგრაფიული რეგიონია 
აჭარა. აჭარას ჩრდილოეთით გურია ესაზხღვრება, აღმოსავ- 
ლეთიდან - სამცხე. აჭარის სამხრეთით დღევანდელი თურ- 

ქეთის სახელმწიფოში შემავალი შავშეთის ისტორიულ-ეთ- 

ნოგრაფიული ერთეულია. დღევანდელი აჭარა ქობულე- 
თის, ხელეაჩაურის, შუახევის, ხულოსა და ქედის რაიო- 
ნებისაგან შედგება. პოლიტიკურად, გვიანფეოდალურ პე- 
რიოდში, აჭარა სამცხე-საათაბაგოს, შემდეგ კი საფაშოს 
ნაწილი იყო. ისტორიულ-გეოგრაფიულად, უფრო ადრე, 
აჭარა ზემო ქართლის (მესხეთის) ნაწილს შეადგენდა. ლე- 
ონტი მროველის მიხედვით, მეფე ფარნავაზის მიერ დანიშ- 
ნული ოძრხის ერისთავის საგამგეო ტერიტორია აჭარასაც 
მოიცავდა (ქც,. 1955, გე. 24). 

ისტორიული ტრადიციით, საქართველოში ქრისტია- 
ნობა ყველაზე ადრე აჭარაში გავრცელდა. I ს-ში იგი აქ 
ანდრია მოციქულს უქადაგია. VII ს. სომხური გეოგრაფიის 
მიხედვით, აჭარა ქართლის პროვინცია იყო. VIII ს-დან იგი 
ბაგრატიონთა სამფლობელოს, ე.წ. “ ქართველთა სამეფოს” 
ნაწილად იქცა. XI ს. შუა ხანებიდან ზსზემო აჭარა კლარ- 
ჯეთთან და შავშეთთან ერთად აბუსერიძეთა საერისთა- 
ვოში შედიოდა, XIII ს. შუა წლებიდან სამცხე-საათაბაგოს 
ერთ-ერთი საერისთავო იყო. 
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XVII ს. 70-იან წლებში აჭარა ოსმალებმა დაი პყრეს. 

XVII ს. I ნახევარში აჭარის ფეოდალებმა მაჰმადიანობა 
მიიღეს, გლეხობა კი კელავ ქრისტიანობას იცავდა. ქრის- 
ტიანული სარწმუნოება აჭარაში XVIII ს. მიწურულამდე 
შემორჩა. XIX ს-შიც აქ არაერთი ქრისტიანი იყო, რომელ- 
იც ფარულად იცავდა ქრისტეს რჯულს. “ჩემს ახალგაზრ- 

დობაშ(·), დასძინა მოსუცმა, ჩვენ ვლოცულობდიი·) მათ ნან- 

გრევებში ძველი ჩვეულებისამებრ. ვიცოდით, რომ ჩვენი 
მამა-პაპანი ერთ დროს ქრისტიანები იყენენ და რომ ჩვენ 
თვითონ მოდგმით გურჯები ვართ.. ძველი ქრისტიანული 

ჩვეულებიდან ზოგი რამ შემორჩენილა, მაგალითად, კვერ- 
ცხების შელებვა სააღდგომოდ” (ბაქრაძე, 1987, გვ. 49). 
თურქთაგან შევიწროების გამო, აჭარის მოსახლეობის 
ნაწილი საქართველოს სხვა მხარეებში გაიხიზნა. აქ ოს- 
მალთა ბატონობა ნომინალური იყო. აჭარის მოსახლეობა 
სულთანს გადასახადს არ უხდიდა და რეგულარულ სამხე- 
დრო სამსახურში არ გადიოდა მხოლოდ ომის დროს 
აძლევდა მოლაშქრეებს. შემორჩენილი იყო მიწათმფლო- 

ბელობის ძველი ქართული ფორმები. 
თურქთა ბატონობის მიუხედავად, აჭარლებმა 

დაიცვეს და “შეინარჩუნეს ქართული დედა-ენა და წეს- 

ჩვეულებები. 
ფეოდალური ხანის აჭარა კულტურის მაღალ დონე- 

ზე იდგა. განვითარებული იყო არქიტექტურა, მწერლობა, 
წიგნების გადაწერა, ხით ხუროობა, ხისა და ტყავის დამუ- 

შავება თ”ურქთა ბატონობის დროს ძველი კულტურის 

მრავალი ძეგლი თითქმის მთლიანად განადგურდა. ჩვენამ- 
დე მოალწია სხალთის ტაძარმა, რამდენიმე ციხემ და 

თაღოვანმა ქვის სიდმა. 
აჭარლები იყვნენ “კაცნი ჭელოვანნი ხის მუშაკო- 

ბითა” (ვასუშტი, გვ. 677) ისინი მართლაც ხის დამუშავე- 

ბის ცნობილი ოსტატები იყენენ და ფლობდნენ ხეზე 
დამუშავების მაღალ ხელოვნებას. აჭარული ხით ნაშენი 
სახლები გამორჩეული იყო. აჭარელ ოსტატებს სახლების 
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ასაშენებლად აჭარის გარეთაც იწვევდნენ აჭარლები 
ადრეშუასაუკუნეებში შესანიშნავი ქვითხუროებიც იყვნენ. 
მაგალითად, ტბელ აბუსერიძის თხზულებიდან ჩანს, რომ 
ქვითხურო ბოლოკ-ბასილი ეკლესიების ასაშენებლად 
თბილისსა და მის მიდამოებში დადიოდა. ქვითხუროობა, 
ეკლესიების მშენებლობა აჭარელთა გარე სამუშაოზე 
გასვლის ერთ-ერთი ფორმა იყო. ისინი “სიგლახაკისა მთის 
მოსარეწლისათუს” ქვეყნის სხვადასხვა კუთხეში მუშაობდ- 
ნენ” (აბუსერიძე, 198), გვ. 24) რაჭისა და სვანეთის 
მსგავსად, აჭარაც მთიანი, ნაკლებმოსავლიანი მხარე იყო, 
რამაც განაპირობა ხუროობის მაღალი დონე და გარე 
სამუშაოზე სიარული. XIX ს-ში აჭარელი გლეხები 
ჭვანისა და ღორჯომის ხეობებიდან ხარითა და ცხენით 
ქირაზე სამუშაოდ ჭიათურის მაღაროებშიც დადიოდნენ. 

ორ-სამსართულიან აჭარულ სახლებში განსაკუთ- 
რებით მოწყობილი იყო და არის სასტუმრო ოთახები. 
აჭარაში, განსაკუთრებულ ადგილებში, სასტუმრო სახ- 
ლებიც არსებობდა. ისინი “სასტუმრო ჯარგვალის” სახ- 
ელით იყო ცნობილი და აშენებდა ჩვეულებრივ მოსახ- 
ლეობა, სოფლის განაპირა ანდა გზსაჯვარედინ ადგილე- 
ბზე. სათანადოდ მოწყობილი ასეთი სახლები უფასო იყო. 
სასტუმრო სახლების მშენებლობის ძველი ქართული ტრა- 
დიცია XX ს-ის დასაწყისში მხოლოდ აჭარამ შემოინახა 
(ჩიქოვანი, 1972; მოწერელია, 1987). ყველა სახლი მორთუ- 

ლი იყო ადგილობრივი ხელოსნების მიერ დამზადებული 
ავეჯით (ორნამენტირებული ტახტები, სკამ-მაგიდები, ჯამ- 

ჭურჭელი,. აჭარაში წნული ჭურჭლის მკეთებლებიც 
ბევრნი იყვნენ. 

აჭარა ხასიათდებოდა რა ვერტიკალური ზონალო- 
ბით, მთაში აქ მეურნეობა სიმბიოზური ხასიათის იყო. 
აჭარაში სამიწათმოქმედო ყოფის თავისებურება ფერდობე- 
ბის დატერასება იყო. მიწის დატერასება ნიადაგის ეროზი- 
ისაგან დაცვის ერთ-ერთი საშუალებაც იყო. ამასთანავე, 
იგი ხელს უწყობდა მიწის ფონდის გონივრულ გამოყე- 
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ნებას, ასეთი ტიპის ტერასები ბევრი იყო სამცხესა და 
შაეშეთ-კლარჯეთში. აჭარელთათვის არც ურთიერთდახ- 
მარების ფორმები იყო უცხო, რომელიც აქ მოდგამის, 
მანიდის და ნადის სახელწოდებას ატარებდა (აჭარა 
ნადური სიმლერების მრავალფეროენებითაც გამოირჩეოდა). 

მართალია, აჭარლები გეიან მევენახეობა-მეღვი- 
ნეობას აღარ მისდევდნენ, მაგრამ აშკარაა, რომ საქართვე- 
ლოს ამ კუთხის მცხოვრებთათვის, მეურნეობის ეს დარგი 

ისტორიულად ტრადიციული იყო. აჭარაში ვაზსის 70-მდე 
ჯიში ყოფილა გავრცელებული. მაჭახლის ხეობაში დიდი 
ადგილი ეკავა ჩხავერის მოშენებას ისევე როგორც 
დასავლეთ საქართველოს სხვა ისტორიულ-ეთნოგრაფიულ 
მხარეებში, აჭარაშიც ვენახი მაღლარის ფორმით იყო წარ- 
მოდგენილი. აჭარაში ვაზის ფართოდ გავრცელებასა და 
მევენახეობა-მეღვინეობის მაღალ კულტურაზე მიუთითებს 
აქ გამოვლენილი ქვის ლოდში ამოკვეთილი საწნახელები 
(იყო ხის საწნახლებიც). მიწებში ნაპოვნია არაერთი უზარ- 
მასარი ქვევრი: “თითქმის ყველა სოფელში დარჩენილა 
უზარმაზარი ქვევრები (შიგ ასი წლის წინ ჩასხმული 

ღვინოც კი უნახავთ) იმას-ღა ჰმოწმობს, რომ მევენახეობას 
აქ ოდესღაც საპატიო ადგილი ეჭირა და ცხოვრების ერთ 
სახსართაგანს “შეადგენდა” (სახოკია, I1965, გვ. 222). 
აჭარაში ქვევრები ადგილზე მზადდებოდა (შუახევის, 

მაჭახლის და მერისის ხეობები); შემოჰქონდათ ბორჩხიდან 
(ჭოროხის ხეობა). გავრცელებული იყო დასურული ტიპის 

მარნები. 
აჭარაში განვითარებული იყო მესაქონლეობა. აჭა- 

რული ერბო და კარაქი განთქმული იყო. ჯერ კიდევ XVIII 
ს-იის პირველ ნახევარში მიუთითებდა ვასუშტი ბაგრა- 
გიონი (1979, გვ. 677) აჭარაში განსაკუთრებით გემრიელი 
და განსხვავებული ტექნოლოგიით დამზადებული ყველის 

შესახსებ: “აქ აკეთებენ ყუელს.. არაოდესვე წახდების, 
არცა დაობდების, რაჟამს გნებავს შემგბარი კეთილსაკვმარ 
არს” თ. სახოკია აჭარულ ყველს თუშურ ყველს ადარებ- 
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და. აჭარაში მეწველი კამეჩიც ბევრი ჰყოლიათ. ისევე 
როგორც დასავლეთ საქართველოს სხვა რეგიონებში, 
აჭარაში ქრისტიანობის დროს ღორის მოშენებაც დაწინ- 
აურებული იყო. 

აჭარაში XX ს-ში დიდი გაქანება ჰპოვა სუბტროპი- 
კული კულტურების და თამბაქოს მოყვანამ. 

აჭარაში ფრიად დაწინაურებული ყოფილა მეფუტ- 
კრეობაც. აქედან, დ. ბაქრაძის ცნობით, კონსტანტინეპო- 
ლის ბაზარზ%სე ათი ათასი ოყა თაფლი და სანთელი გადი- 
ოდა. ყარსში თაფლი ხინოს (კინტრიშის) ხეობიდან მიჰ- 
ქონდათ. მაჭახლის ხეობის სოფელ ევფრატიდან XIX ს-ში 
ასეულ ფუთობით თეთრი თაფლი და სანთელი გაჰქონდათ 
ართვინელ ეაჭრებს ცხენებზე აკიდებული გთუდებით. 

აჭარაში მზადდებოდა აგრეთვე ცეცხლსასროლი 
და ცივი იარალი. თოფები და დამბაჩები ოსტატურად იყო 
მოსევადებული. იარაღისათვის საჭირო რკინას ადგილ- 
ჭევე-მაჭახელში მოიპოვებდნენ (კასიძე, 1978). 

აჭარელთა ყოფაზე როდესაც ვსაუბრობთ, არ შეი- 
ძლება ამ კუთხისათვის დამახასიათებელი ორიგინალური, 
ღრმა შინაარსით აღსავსე ცეკვები (მაგალითად “ხორუმი”) 
არ გავიხსენოთ. 

სამხრეთ-დასავლეთ საქართველოს გეოგრაფიულ 
რეგიონში, რომელსაც ზემო ქართლი ეწოდებოდა, სამცხ- 
ის ტერიტორიულ-ეთნოგრაფიული მხარე შედიოდა. საქარ- 
თველოს სახელმწიფოს ფარგლებში შედის აგრეთვე ჯა- 
ვახეთი და თორი. დანარჩენი ეთნოგრაფიული მხარეები 
თურქეთის სახელმწიფოს ფარგლებშია. სამცხე დღევან- 
დელი ადმინისტრაციულ-ტერიტორიული დაყოფით ახალ- 
ციხის, ადიგენის და ასპინძის რაიონებს მოიცავს. სამცხ- 
ეს დასავლეთიდან აჭარა ესაზღვრება, აღმოსავლეთიდან 

ჯავახეთი. სამცხის სამხრეთით ისტორიული ქართული 
პროვინციები ერუშეთი და შავშეთი იყო. ჩრდილოეთით კი 
გურია და იმერეთია. სამცხის ნაწილი - ფოცხოვის ხეობა 
დღეს თურქეფთშია. 
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სახელწოდება სამცხე წარმოსდგება მესხთა ტომის 

სახელისაგან (სამესხე–+სამცხე) სამცხე საქართველოს 
დაწინაურებული ეთნოგრაფიული რეგიონი იყო, როგორც 
ეკონომიკური, ისე კულტურული თვალსაზრისით. აქ იყო 
აგებული ქართული საეკლესიო არქიტექტურის შესანიშ- 
ნავი ძეგლები (საფარა, ჭზარზმა, ბიეთი, ჭულე..), კლდეში 
ნაკვეთი ნაგებობანი (ვარძიის კომპლექსი) სამცხეშია 
შექმნილი ბუღა-აღბუღას ფეოდალური სამართლის წიგნი. 
სამცხე მთლიანად გაუპარტახებიათ არაბ დამპყრობლებს 
ისე, რომ “არღარა იპოვებოდა ნაშენები, არცა საჭამანდი 
და პირუტყვი ყოვლადვე” (ქც, 1955, გვ. 234). მაგრამ ეს 

მხარე მთელ სამხრეთ საქართველოსთან ერთად, კვლაე 
მოშენდა. XVI ს-ის ბოლოს სამცხე-საათაბაგო თურქებმა 
დაი პყრეს და 1625 წელს მან, როგორც პოლიტიკურმა ერ- 
თეულმა, არსებობა შეწყვიტა. მიწათმფლობელობის ქარ- 

თული წესი ოსმალური წესით შეიცვალა. მიწის დროებით 
მფლობელად სამსედრო ვალდებული გამოცხადდა. სამხე- 
დრო ვალდებული კი მაჰმადიანი უნდა ყოფილიყო. ამან 
დააჩქარა სამცხე-საათაბაგოს (ახალციხის საფაშოს) 
ისლამიზაცია. ნელ-ნელა ჯერ ფეოდალები გამაჰმადიანდ- 
ნენ, შემდეგ - გლეხები. გლეხების გამაჰმადიანებამ ინტენ- 
სიური ხასიათი XVII ს-ის შუა ხანებიდან მიიღო. ბევრმა 
გამაჰმადიანებულმა ქართველმა ენაც დაივიწყა და მათ 
დედა-ენად თურქული იქცა სამცხელების შესახებ 
ვახუშტი ბაგრატიონი (გე. 660-66) წერდა: “ხოლო კაცნი 
და ქალნი არიან მგზავსნი ქართეელთანი, არამედ უმეტეს 
ნელიად და ენა-ტკბილად მოუბარნი, ტანოვანნი, მკნენი, 
შემმართებელნი, შუენიერნი, ცოდვა-ველოვნების მოყუარე- 
ნი, არამედ აწ, მაჰმადიანობის გამო, არღარა. სარწმუნოე- 

ბით იყვნენ წლისამდე ქრისტეს ჩ' ქკე, ქართულისა ტ” იდ- 
მდე სრულიად ქრისტინენი ქართველთა თანა და 
სამწყსონი ქართლის კათალიკოზისანი, სოლო აწ მთა- 
ვარნი და წარჩინებულნი არიან მოჰმადიანნი, და გლეხნი 
ქრისტიანენი.. ენა საკუთრად აქუსთ იგივე ქართული. 
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გარნა წარჩინებულნი ნადიმთა და კრებულთა შინა 
უბნობენ აწ თათრულსა და თვსთა სახლებთა ანუ ურ- 
თიერთის მეგობრობათა შინა იტყკან ქართულსავე. სამოს- 
ლით მოსილნი არიან წარჩინებულნი და მოჰმადიანნი ვი- 
თარცა ოსმალნი, და ქრისტიანენი ვითარცა ბერძენნი, ხო- 
ლო ჯავახეთისანი და ვიეთნიმე მესხნიცა, ვითარცა თრი- 
ალელნი და გულისვმა ჰყავ ეგრეთვე ქალნიცა მათნი, 
არამედ გლეხნი კუალადცა მაჰმადიანდებიან ჭირისათვს 
დიდისა” (გვ. 669). 

მიუხედავად იმისა, რომ სამცხის ისტორიულ-ეთნო- 
გრაფიული რეგიონი და მთლიანად სამხრეთ-დასავლეთი 
საქართველო თურქეთის გამგებლობაში აღმოჩნდა, გვიან- 
შუასაუკუნეებში აღნიშნული მხარის მოსახლეობას არ 
შეუწყვეტია სამეურნეო-ეკონომიკური კავშირები, როგორც 
აღმოსავლეთ, ისე დასავლეთ საქართველოს მოსახლეო- 
ბასთან. 

სამცხე განვითარებული მიწათმოქმედების “ქეეყანა” 
იყო VI ს-ის ბიზანტიელი ისტორიკოსი პროკოფი 
კესარიელი წერდა: “მესხეთის მთები არც მწირია და არც 
ნაყოფიერებას მოკლებული, არამედ სავსეა ყოველგვარი 
სიკეთით, რადგანაც მესხებიც მარჯვე მიწის მუშები არიან 
და აქ ვენახებიც არის”" (გეორგიკა, Iს 1965, გე. 127). სამ- 

ცხეში სახვნელი იარაღის რამდენიმე სახეობა არსებობდა 
(კავი, არონა, ჯილღა, დიდი გუთანი). ყველა ისინი სათანა- 
დო რელიეფსა და ნიადაგს იყო მისადაგებული. 

ძველთაგანეე სამცხის სოფლის მეურნეობაში გაევრ- 
ცელებული იყო ტერასების გამართვის ტრადიცია. როგ- 
ორც სამართლიანად მიუთითებენ, სამცხის მიწაზე, მის 
განსაზღვრულ მიკრორეგიონებში, ადგილობრივი პირობე- 
ბის ზუსტი გათვალისწინებით, კერძოდ, მზის, წყლის და 
მიწის სიკეთის სწორი შეთანწყობით ისტორიულად არის 
ჩამოყალიბებული ტერასული მიწათმოქმედება (გეგეშიძე, 
1978, გვ. 9) სწორედ ეს ფორმა იყო მეურნეობრივად ყვე- 

ლაზე ეფექტური ამ განსაზღვრულ გარემოში. ტერასებზე 
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სამცხელ გლეხებს ძირითადად ვენახი და ხეხილის ბაღე- 
ბი ჰქონდათ გაშენებული. მევენახეობა სამცხის სოფლის 
მეურნეობის ერთ-ერთი უძველესი დარგია, რასაც მოწმობს 
ნავენახარი ადგილები, ქვის საწნახელები, საქაჯავები, 
ქვევრები. სამცხემი თურქთა ბატონობისა და ისლამის 
გავრცელების შედეგად მევენახეობა დაკნინდა. ვაზის არა 
ერთი უძველესი ჯიში მივიწყებული იქნა. 1672 წელს სამ- 
ცხეზე გაიარა ფრანგმა ჟან შარდენმა (1975, გვ. 270-27)), 

რომელიც ფრიად აქებდა აქაური (ჯერ კიდევ უმეტესად 
ქრისტიანი) მოსახლეობის სტუმართმოყვარეობას, პურის 
გემოს: “სოფლებში რთველი იყო, შესანიშნავი მეჩვენა 

ყურძენი, ახალი და ძველი ღვინო. ჩვენ უხვად გვაძლევდ- 
ნენ ქათმებს, კვერცხებს, ბოსტნეულს. ღვინო, პური და 
ხილი ბლომად გვქონდა, რადგან თითოეულ მოსახლეს 
თავის წილად დიდი დოქით ღვინო, ერთი კალათა ხილი 

და ერთი კალათა პური მოჰქონდა. ჩემგან ფულს არ იღებ- 
დნენ” (შარდენი, 1975, გე. 270-271). 

საქართველოში ცნობილი იყო სამცხური ხილი; აქ 
ვაშლის ორმოცამდე ჯიში ყოფილა გავრცელებული. მდი- 
დარი იყო სამცხე მსხლის, ქლიავის, თუთის ჯიშებით. 
განსაკუთრებით სასიამოვნო გემო ჰქონდა სამცხის თუთის 
არაყს. 

სამცხეში კარგად იყო განეითარებული მესაქონ- 
ლეობა. დღესაც მოწონებით სარგებლობს მაღალკალორი- 
ული და ნოყიერი ე.წ. ახალციხური ყველი. 

სამცხელები რუმბებისა და ტიკების ცნობილი 
ოსტატები იყენენ რომელთა ნახელავი როგორც 
აღმოსავლეთ, ისე დასავლეთ საქართველოს მეღვინეობის 
ცენტრებში იყიდებოდა. 

სამცხეში, ისევე როგორც ქართლსა და თრიალეთ- 
ში გავრცელებული იყო ერთ-ერთი შესანიშნავი სალხური 
საცხოვრებელი-დარბასი გვირგვინისებური გადახურვით. 
ის დიდი ოჯახის ტიპიურ საცხოვრებელს წარმოადგენდა. 

სამცხე, რომელიც პირველად განიცდიდა სამსრეთი- 

97



დან შემოჭრილი მტრის თავდასხმებს, დასახლების თავი- 
სებური ტიპითაც გამოირჩეოდა. სახლები ისე შენდებოდა, 
რომ მომხდურისათვის თვალშისაცემი არ ყოფილიყო (ჩი- 
ქოანი, 1979, გე. 121) ამგვარ სოფელში მოხვედრილი ადამი- 
ანი ძნელად ერკვეოდა სოფელში იყო თუ დაუსახლებელ 
პუნქტში, რადგან სახლები არ ჩანდა. აქა-იქ რაღაც მიწა- 
ყრილის მაგვარი პატარა ბორცვები და მათ შორის გამა- 
ეალი ბილიკები თუ შეიმჩნეოდა. საგარეო ფაქტორმა აიძუ- 
ლა სამცხელი გლეხი მიწისქვეშა სამალავები, ე.წ. და- 
რანებიც აეშენებინა. სოფლის ქვეშ ანდა მის სიახლოვეს 
აგებდნენ მიწისქვეშა ოთახისმაგვარ სამალავებს, რომლე- 
ბიც ერთმანეთთან გვირაბებით იყო დაკავშირებული. და- 
რანებს საიდუმლო სასულეები ჰქონდა დატანებული. და- 
რანები სოფლის სიდიდის მიხედვით კეთდებოდა. მოზრდი- 
ლი სოფლების დარანებში 150-200 კაცი ეტეოდა. 

სამცხეს ჯავახეთთან. ერთად ხშირად ერთ ეთნო- 
გრაფიულ ერთეულადაც გაიაზრებენ და მას “სამცხე- 
ჯავახეთს” უწოდებენ. მაგრამ როგორც ისტორიული, ასევე 
ეთნოგრაფიული თვალსაზრისით ჯავახეთი ცალკე ისტო- 
რიულ-ეთნოგრაფიული რეგიონია. თუმცა დღევანდელ ჯა- 
ვახეთში ჯავახთა ეთნოგრაფიული ჯგუფების წარმომად- 
გენლები მცირე რაოდენობით მოსახლეობენ. დღევანდელი 
ადმინისტაციული დაყოფით ჯავახეთი მოიცავს ნინოწმინ- 
დის, ახალქალაქის და ნაწილობრიე ასპინძის რაიონებს. 
ჯავახეთს ჩრდილო-დასავლეთიდან სამცხე ესაზღერება, 
აღმოსავლეთიდან ქვემო ქართლი, ჩრდილეთიდან თორი 
და შიდა ქართლი, ჩრდილო-აღმოსავლეთიდან-თრიალეთი. 

სამხრეთით დღეს ჯავახეთს უშუალოდ ესაზღვრება თურ- 
ქეთი და სომხეთი. ამრიგად, ჯავახეთი მნიშევნელოვანი სა- 
კომუნიკაციო-გეოგრეფიული მსარე იყო. ნ. ბერძენიშვილი 
(1964, გვე. 53) აღნიშნავდა, რომ “გამტარგზების სიმრავლით 
და ცენტრალური მდებარეობით მხოლოდ თრიალეთი თუ 
შეედრება ჯავახეთს.” 

წყაროებში ჯაეახეთი, “ზაბახას სახელწოდებით, 
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პირველად ძვ.წ. 785 წ. იხსენიება ურარტუს მეფის არ- 
გიშტ I-ის წარწერაში. უძეელეს ხანაში ჯავახეთი ქართ- 
ლის სამეფოს ერთ-ერთი საერისთავო იყო. საქართველოს 
სახელმწიფოს ძლიერების ხანაში (XI-XIII სს.) ჯავახეთში 
აშენდა ქარვასლები, ხიდები, ეკლესია-მონასტრები, სამე- 
ფო რეზიდენციები. XII ს-დან ჯავახეთის ადმინისტრაცი- 
ულ საზღერებში შედიოდა პალაკაციო და სამცხის ნაწი- 

ლი (დ. ბერძენიშვილი, 1985) XVI ს. სამხრეთ საქართვე- 
ლოს სხვა ტერიტორიულ ერთეულებთან ერთად, ჯავახეთი 
ოსმალეთმა მიიტაცა. ჯავახეთის მოსახლეობის მნიშვნე- 
ლოვანი ნაწილი აღმოსავლეთ საქართველოში გადასახლ- 
და (თოფჩიშვილი, 2000). ადგილზე დარჩენილები აიძულეს 

ისლამი მიეღოთ. მაჰმადიანმა ქართველებმაც მასობრივად 

მიატოვეს ჯავახეთი მას შემდეგ, რაც ეს მხარე რუსეთმა 
შეიერთა. ისინი თურქეთის შიდა პროვინციებში გადასახ- 

ლდნენ. ქართველთა ნასოფლარებზე ცარიზმმა თურქეთი- 
დან სომხური მოსახლეობა ჩამოასახლა 1829-1832 წლებში. 
აქვე დაასსლეს რუსეთის შიდა გუბერნიებიდან მიგრირე- 
ბული სექტანტი დუხობორები. ჯავახეთში ადგილობრივი 
ქართული მოსახლეობა დღეს მხოლოდ რამდენიმე სო- 
ფელში ცხოვრობს და მთელი XX ს-ის მანძილზე მათ მი- 
გრაციისადმი მიდრეკილება ასასიათებდათ. 

საყურადღებოა, რომ ჯავახეთის სოფელ მურჯახეთ- 
ში XVIIIს-შიც კი გადაუკეთებიათ ძველი ეკლესია. ამ ეკ- 

ლესიის საკურთხეველზე XVIII ს-ის ასეთი მხედრული 
წარწერა ყოფილა: “ქ. ღმერთმან შეიწყალე საბა ჭანტურ- 

იძე მღვდელი..” (ბერძენიშვილი, 1964, გე. 58). 

ჯავახეთი ძირითადად მთიანი “ქვეყანაა” და მეურ- 
ნეობაკ მთისათვის დამახასიათებელი იყო. ვასუშტის 
სიტყვით, ჯავახეთი უვენახო და უტყეო მხარეს წარმოად- 
გენდა. მაგრამ ისტორიულად ასე არ ყოფილა, რაზედაც 
მოუთითებს სამსარის გამოქვაბულის X ს-ის ერთ-ერთი 
წარწერა. ეკლესიის მშენებლობის დაწყებისას ეს ადგილი 
ტყით ყოფილა დაფარული (Lდ. ბერძენიშვილი, 2000, გევ. 6), 
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“გურჯისტანის ველაიეთის დავთრით” კი ფარვანის ტყის 
ჩრდილოეთ ნაწილის ტერიტორია “ტყე-ჯავახეთის რაიონ- 
ადას”” სახელდებული (იქვე). მეურნეობის წამყვანი დარგე- 
ბი მესაქონლეობა და მემინდვრეობა იყო. სახნავ-სათესი 
ფართობების დიდი რაოდენობა, ჯავახეთში მემინდევრეო- 
ბის ფართოდ განვითარების საშუალებას იძლეოდა. ჯავასხ- 
ეთს საქართველოს ბეღელსაც უწოდებდნენ, რასაც ერთი 
ქართული ხალხური ლექსიც ადასტურებს: “მე ჯავახეთს 
რა მიშავდა, მთვარე იყო მზესავითა. კალმახი და ქერის 
პური წინ მეყარა ბზესავითა. ჯავახებს სხვა საქონელთან 
ერთად დიდი რაოდენობით ჰყავდათ ცხვარი. ტექნიკური 

კულტურებიდან მოყავდათ სელი, რომლისაგანაც ჭეთს 
ხდიდნენ. ზეთსახდელი გელაზები გვიანობამდე შემორჩა 
საქართველოს ამ ისტორიულ-ეთნოგრაფიულ პროვინციას. 
ზეთსახდელების (ბაზირხანების) სიმრავლის შესახებ მიუ- 
თითებდა ნ. ბერძენიშვილი (1964, გვ. 97-98): “ადგილობრიე- 
მა სომეხმა.. ეკლესიის მახლობლად ერთი ფრიად განიერი 
და ღრმა ორმო გვიჩვენა და დაურთო: “აი, აქ ძველად 
ქართველებს ბაზირხანა ჰქონიათ. საწნეხი დიდრონი ქეები 
მეც მახსოვს ეყარა.. დიდი ბაზირხანა ყოფილა. ძველად კი 
როგორც ასეთი ხარაბებიდან ჩანს, თითქმის ყოველ სო- 
ფელში ჰქონიათ ბაზსირხანა. ეტყობა სელი ბევრი უთესი- 
ათ და ზეთიც ბლომად უხდიათ ჯავახეთის სოფელ 
გოგაშენში ნ. ბერძენიშვილისათვის უამბნიათ: “ჯავახეთში 
კამეჩი ზეთის წაუსმელად სრულიად ვერ გაძლებდა, ასე- 
ვეა აქლემიც. ზეთია ხარ-ძროხის ერთადერთი წამალი, 
როცა მათ მუნი სჭირთ.. ზეთი ღარიბი ხალხის მთავარი 
საკვებია. მარხვაში კი ყველა ზეთს ხმარობდა მხოლოდ. 
სანათიც ზსეთისა იყო. ნავთი გვიან შემოვიდა..” მეცნიერი 
ასკენიდა: “ძეელ დროს ზხეთს, რა თქმა უნდა, გაცილებით 
ფართე მოხმარება ჰქონდა: ის იყო თითქმის ერთადერთი 
ასანთი სითხე, საჭმელადაც მისი მოხმარება შეუდარე- 
ბლად უფრო ფართე იყო: ღარიბი მოსახლეობის გვერდით, 
რომელიც მაშინ უმთავრესად ზეთის მომხმარებელი იყო, 
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აუარებელი მონასტრები ზეთის მუდმივი მომხმარებლები 
იყვნენ, ხოლო მარხვის დღეებში (და წლის ნახევარი, თუ 
მეტი არა, სწორედ მარხეის დღეები იყო) მთელი მოსახ- 

ლეობა ზეთის მომხმარებელი ხდებოდა.. საეაჭრო ტრანს- 
პორტის უმთავრესი მატარებელი - აქლემები დიდი რაოდე- 
ნობით მოითხოვდნენ სოფლის მეურნეობის ამ პროდუქტს. 
ყეელა ამის გათვალისწინებით ადვილი წარმოსადგენია, 
თუ რა დიდმნიშვნელოვანი უნდა ყოფილიყო სოფლის მე- 

ურნეობის ეს დარგი ჯავახეთისათვის და გასაგები ხდება 
ზეთსახდელთა ნანგრევ-ნაშთების ის სიმრავლე, რომელიც 
აგრე დიდ ყურადღებას იქცევს ადგილობრივი მოსახლეო- 
ბისას.” 

ჯავახეთში მრავლადაა ტბები. ტბები კი მდიდარი 
იყო თეესით, რაც აქ მეთევზეობის განვითარების შესა- 
ძლებლობას ქმნიდა. XVI ს-ში ჯავახეთის ყველა ტბა თევ- 
ზის გადასახადით იყო დაბეგრილი (ტბების დიდი რაოდე- 
ნობით არსებობამ ჯავახეთის ისტორიულ-გეოგრაფიულ 
განვითარებახეკ მნიშვნელოვნად იმოქმედა როგორც 
აღნიშნავენ “გეომორფოლოგიური თავისებურებების გამო, 
ზემო ჯავახეთის ცალკეული მდინარეები არ ქმნიდნენ 
ადმინისტრაციულ-ტერიტორიულ ერთეულებს“ “ხევებს.” 
აქ დიდი და მცირე ტბები ქმნიან პატარა მდინარეთა 
შემკრებ აუზებს, მთა-გორებით გამოყოფილი სხვა ასეთივე 
ან მშრალი ქვაბურებისაგან. სწორედ ამ ტბების ირგვლივ 
არსებული სოფლები შეადგენენ აქაურ მიკროქვეყნებს” – 
(დ. ბერძენიშვილი, 2000, გე. 9) ჯავახეთი რომ მეურნეო- 
ბრივი თვალსაზსრისით მრავალფეროვანი მხარე იყო, ამას 
ადასტურებს 1595 წლის “გურჯისტანის ვილაიეთის დიდი 
დავთარი”» რომლის მიხედვით ადგილობრივ მცხოერე- 
ბლებს შეწერილი ჰქონდათ გადასახადი ქერზე. ხორ- 

ბალზე, ჭვავსე, სელის თესლშზე, ოსპზე, მუსუდოზე, კა- 
კალზე, იონჯასა და თივაზე, იალაღზე, ცხვარზე, ღორზე, 

ფუტკარზე. მხოლოდ ჯავახეთის რეა სოფელშია აღნიშ- 
ნული ვენასის არსებობა. ნ. ბერძენიშვილიც (გე. 104) წერ- 
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და: “მსხვილი და წვრილფეხა საქონელი (მუშა-საქონელი, 
ხორცი, მატყლი, ტყავი, რძის ნაწარმი) სელი (ზეთი), 
თაფლი C თაფლი, სანთელი), შინაური ფრინველი და თეე- 
ზხი, ქერი იყო ჯავახეთის მოსახლეობის დოევლათი, რაის 
გარდანამეტსაც ის სააღებმიცემო საქმედ აქცევდა საქარ- 
თეელოს სხვადასხვა კუთხეებთან.” 

სამცხის მსგავსად, დარანები ჯავახეთშიც უკეთები- 
ათ. ასეთი დარანი ნ. ბერძენიშვილს (1964, გე. 59) სოფ. 
მურჯახეთში უნახავს. მას ის უწოდებს “მლვიმე ფრიად 
მაგარი და განიერი” დარანი ორი ნაწილისაგან შედგებო- 
და და ერთმანეთთან ეიწრო ხერელებით ყოფილა დაკავ- 
შირებული. 

ჯავახეთში ქართული საეკლესიო არქიტექტურის 
არაერთი შესანიშნავი ძეგლია, რომელთაგანაც შეიძლება 
დავასახელოთ კუმურდოსი და წყაროსთავის ტაძრები. 
პირველი მათგანი X ს-ის ძეგლია. მისი ამშენებელი ყოფი- 
ლა ქართველი ხუროთმოძღვარი საკოცარი კუმურდო 
თავიდანვე ჯავახეთის საეკლესიო ცენტრი ყოფილა. 
წყაროებში კუმურდოს მღედელმთავარი პირველად VI ს- 
ში იხსენიება. რაც შეეხება წყაროსთავს, ის ახლანდელი 
თურქეთის ტერიტორიაზეა, კარწახის ტბის მახლობლად. 
ჯუანშერის ცნობით, ტაძარი ააგო მეფე ვახტანგ გორგასა- 
ლის ძემ მირდატმა. წყაროსთავი, რომელიც ახლა დან- 
გრეულია, თავდაპირველად ბაზილიკას წარმოადგენდა, 
რომელიც X ს-ში გუმბათოვან ტაძრად გადაკეთდა. 

ჯავახეთში ძველ ქართულ სასაფლაოებზე დიდი 
რაოდენობით იყო შემორჩენილი ცხვარ-ვერძებისა და ცხე- 
ნის ქანდაკებები. ქვისაგან გამოქანდაკებული ეს ზოომორ- 
ფული ქანდაკებები საფლავის ძეგლებს წარმოადგენდა და 
“ხასიათდებიან ქართული ტრადიციული ხელოვნებისა და 
ხელოსნობის ნიშნებით, მათში გამოკვეეთილად ჩანს, ქრის- 
ტიანული აზროვნების ბევრი მნიშვნელოვანი მომენტი.. და 
მათში ძალზე რელიეფურადაა გამოკვეთილი ქართული 
სინამდვილისათვის დამახასიათებელი ელემენტები” (ნადი- 
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რაძე, 2001, გვ. 290). 

ჯავახეთი ძირითადად უტყეო მხარე იყო და მისი 
მკვიდრნი წივას სწვავდნენ. XX ს-ში ჯავახეთის სოფლის 
მეურნეობაში კარტოფილის მოყეანა დაწინაურდა. 

ვახუშტი ბაგრატიონი (გე. 672) ჯავახების შესახებ 
შემდეგს მოგვითხრობს: “კაცნი და ქალნი მგზავსნი ქართ- 
ლის გლეხთა, ტანოვანნი, შუენიერ-ჰაეროვანნი, უსაქციე- 
ლონი ბრიყუნი; სარწმუნოებით გლეხნი ჯერეთ ქრისტია- 
ნენი სრულიად, არამედ არღარა უვით მწყემსი ეპისკოპო- 
სი, გარნა ჰყავთ მღუდელნი ქართველნი. ენა აქუსთ ქარ- 

თული, და უწყიან მოთავეთა თათრულიცა დამჭირნეობი- 
სათვის ოსმალთა.” 

ზემო ქართლში (მესხეთში) შედიოდა თორიც, 
რომელიც ძირითადად ბორჯომის რაიონს მოიცავს. თორს 
სამხრეთიდან ჯავახეთი ესაზღვრება, დასავლლეთითძ სამ- 

ცხე, აღმოსავლეთით - თრიალეთი, ჩრდილო-აღმოსავლეთ- 
ით “შიდა ქართლი. შუაფეოდალურ ხანაში თორი იყო 

ცალკე სადროშო, რომელსაც სათავეში თორელების ფეო- 
დალური საგვარეულო ედგა. ამ დროს თორი ჯავახეთსა 

და სამცხის ნაწილსაც მოიცავდა XVI ს-ი თორი 
ოსმალებმა დაიპყრეს. XVII-XVII სს. თორი ქართლის 

სამეფომ დაიბრუნა, მაგრამ აქ ადგილობრივი მოსახლეობა 
ან ამოწყდა, ან სხვაგან გადასახლდა. თორი ხელახლა 
მოშენდა XIX ს-ის 30-იანი წლებიდან ძირითადად ზემო 

იმერეთიდან გადმოსახლებული მოსახლეობის მიერ. აქვე 
დაბრუნდა შიდა ქართლში გადასახლებული რამდენიმე 
გვარიც. ტყით მდიდარი თორიდან XIX ს-ში ხე-ტყე გაჰქონ- 
დათ ძირითადად ტივების საშუალებით. თორელები მის- 
დევდნენ მესაქონლეობას, მეცხვარეობას, მეღორეობას. 
თორის სასაფხულო საძოვრებს შიდა ქართლის მოსახლე- 
ობაც იყენებდა. თორელებს მოყავდათ ხორბალი და ქერი. 
“მთიან ნასოფლარებში ნაპოენი ჭურები კი მიგვანიშნებენ 
დაბლობიდან ღვინის ამოტანასა, ან ტკბილის ადგილობრ- 
ივ დაღვინებაზე” (დ. ბერძენიშვილი, 1987, გე. 5) თორელე- 
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ბი ხდიდნენ სელის რფსეთსაც. 
თორში არაერთი ქართული ქრისტიანული ძეგლია, 

რომელთაგანაც აღსანიშნავია ტიმოთესუბნის მონასტერი, 
სადგერისა და დაბის ეკლესიები. აქვეა არაერთი „ციხე და 
ნაციხარი. 

დღევანდელი თურქეთის ტერიტორიაზე ქართული 
ეთნოგრაფიული რეალიები და ქართული ენა უმეტესად 

შავშეთის ისტორიულ-ეთნოგრაფიულ რეგიონში მაცხოე- 
რებლებმა შემოინახეს. შავშეთი სამხრეთით უშუალოდ 
აჭარას ესაზღვრება. შავშეთში იყო X ს-ში დაარსებული 
ტბეთის მონასტერი, სადაც ტბელი ეპისკოპოსი იჯდა. 1547 
წელს შავშეთი თურქებმა დაიპყრეს, ხოლო 1878 წელს 
შავშეთი რუსეთმა შეიერთა. შემდგომ კვლავ ოსმალეთმა 
დაი პყრო. შავშეთის ძველი სოფლები იქ მოსახლე ძირით- 
ადი გეარის სახელს ატარებდნენ. გვართა უმეტესობა - ძე 
სუფიქსს ირთავდა. 1886 წ. რუსეთის ხელისუფლებამ აღწე- 
რა შავშეთშიც ჩაატარა. აქ მცხოვრებთა უდიდესი ნაწილი 
ქართველ მაჰმადიანადაა ჩაწერილი. 1874 წელს სამხრეთ 
საქართველოში იმოგზაურა დიმიტრი ბაქრაძემ, რომელიც 
წერდა: “ამ საუბრის დროს ქართული მაყრული შემომესმა. 
და მართლაც, სენდიდელი ბეგი თურმე შავშეთელი ბეგის 

ქალზე ქორწინდებოდა და “შაევშეთიდან მას სიმლერით 
მიაცილებდა კარგა მოზსრდილი მაყრიონი” (ბაქრაძე, 1987, 
გვ. 50). შავმეთში, კლარჯეთსა და სხვა ქართულ ისტორი- 
ულ-ეთნოგრაფიულ რეგიონებში ჯერ კიდევ შემორჩენილი 
ყოფილა არაერთი ქართული ტრადიციული ყოფითი რეა- 
ლია. იმავე ავტორს თუ მოვუსმენთ, ამაში უდავოდ დავრწ- 
მუნდებით: “აქაური საქორწინო წეს-ჩვეულება ბევრ რამეში 
ჰგავს ქართულს. მაგალითად, წინასწარი მოლაპარაკება 
მშობლებს შორის შუამავლის მეშვეობით, მსითეის პირო- 
ბა და თვით მზსითევი, დაწინდვა და მისი ცერემონია, სიძე- 
პატარძლის სახელები ქორწილის დროს მეფე, დედო- 
ფალი, ასევე სიძე პატარძლის მხლებელთა სახელები 
მაყრები, სიმღერა, რომელსაც ამ დროს ასრულებენ მაყ- 
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რული, მისი სიტყვები და კილო, თვითონ ქორწინების 

ზეიმი სამ დღეს - ქორწილი, - ყველაფერი ეს წმინდა ქარ- 
თულია და იგი შემონახულია არა მარტო აჭარაში, არამედ 
ყველგან ამ მხარის ქართველ მუსლიმებში” (ბაქრაძე, 1987, 
გვ. 50). 

ვახუშტი ბაგრატიონი შავშეთს შემდეგნაირად ახა- 
სიათებს: “და არს ესე შავშეთი ტყიანი, გორა-მთიანი, ღე- 

ლე-ღრანტოიანი, იწრო და მაგარი, ვენახ-ხილიანი. ნაყო- 

ფიერებენ ყოველნი მარცვალნი, თკნიერ ბრინჯ-ბამბისა. 
პირუტყენი, ნადირნი, ფრინველნი და თევზნი მრავალნი. 
და ნოყოფიერებს ფრიად მიწა ამისი, რაოდენაც ივმარების 

სივიწროვედ” 
შავშეთის სამხრეთით კლარჯეთის ისტორიულ- 

ეთნოგრაფიული მხარეა. კლარჯეთს გასასვლელი ჰქონდა 

შავ ზღვაზე. მდ. ჭოროხის დინების აუზში მდებარე კლარ- 

ჯეთის “ქვეყანა? მოიცავდა მურღულის, ეგრის, არტანუ- 

ჯის, ნიგალის და სხვა ხევებს. კლარჯეთი ძველი ქართ- 

ლის (იბერიის) სამეფოში საერისთავოს სახით შედიოდა. 

ერისთავის რეზიდენცია არტანუჯში იყო. ეახტანგ გორგა- 

სალს აქ ეკლესია-მონასტრები აუშენებია. VIIL ს. აქ დამ- 
კვიდრდა ბაგრატიონთა სამეფო დინასტიად რომელთა 
მეფობა საქართველოში XIX ს-მდე გაგრძელდა. VIII ს-ში 
არაბებმა კლარჯეთი გააპარტახეს. გადარჩენილი მოსახ- 
ლეობის ნაწილი ეპიდემიამ მოსპო. IX ს. დასაწყისში მეფე 
აშოტ I-მა მხარე აღადგინა და აქ დიდი სამონასტრო მშე- 
ნებლობა გაიშალა გრიგოლ ხანძთელის თაოსნობით. კლა- 
რჯეთში არაერთი ქართული ეკლესია-მონასტერი იყო აშე- 
ნებული. XVI ს-ში კლარჯეთი, სხვა ქართულ ისტორიულ- 
ეთნოგრაფიულ მხარეებთან ერთად, თურქებმა დაიჰყრეს. 
XX ს-ის დასაწყისში კლარჯეთში იმოგზაურა ნიკო მარმა, 
რომელმაც ქართულად მოლაპარაკე კლარჯელები საკ- 

მაოდ ნახა. XIX ს-ში კლარჯეთს ტაოსთან ერთად, უფრო 
სწორად მთელ ჭოროხის ხეობას “ლივანად” მოიხსენიებდ- 
ნენ, რომლის შესახებ XIX ს. 70-იან წლებში წერდნენ: 
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“საერთოდ ლივანაში ძალიან ბევრია ძველი ეკლესია. ზო- 
გი მთელია და დღემდე შემორჩენილა კედლის მხატვრობა 
ბერთაში, არტანუჯის ახლოს, ართვინიდან რვა საათის 
სავალზე, არის თამარ მეფის დროინდელი ციხე ეკლესი- 
ითურთ.. ბერთაში რამდენიმე სხვა ეკლესიაც არის, ერთ 
მათგანს ახლა მეჩეთად ხმარობენ” “ლივანელ მუსლიმებს 
შემორჩენიათ წასული ქრისტიანული დროის მოგონება. 30- 
ოდე წლის წინათ მათში ქრისტეს ფარულ აღმსარებელ- 
საც შეხვდებოდით; ახსლა ასეთები აღარ არიან. ქართუ- 
ლად მთელ ლივანაში ლაპარაკობენ, თუმცა არც ისე წმინ- 

დად. ქართული ყველაზე მეტად გავრცელებულია სოფლის 
მოსახლეობაში (ბაქრაძე, 1987, გე. 42) იგივე ავტორი 
კლარჯელთა და ტაოელთა ეთნოგრაფიული ყოფის ზოგი- 
ერთ რეალიაზეც წერდა: “რაც ”შეეხება ლიეანას, იგი ყვე- 
ლაზე უფრო ნაყოფიერად ითვევლება ლაზისტანის საფაშოს 
უბნებს შორის. აქ აწარმოებენ ცვილს, რომელიც ადგ- 
ილზე 18 მან. ღირს ფუთი, აბრეშუმს, მოყავთ ზეთისხილი, 
ჩინებული მსხალი და ვაშლი; აქ ყველა ჯიშის ყურძენი 
მოდის.. ლივანაში ვაზი ხეებზეა გაშენებული. მუსლიმები 
მას მეტწილად ფოთსა და ახალციხეში ყიდიან. ქრის- 
ტიანები კი ღვინოს აყენებენ, წურავენ ქართულად - შიშ- 
ველი ფეხებით საწნახელში და ინახავენ ქვევრებში, რომ- 
ლებიც ბლომადაა შემორჩენილი” (გვ. 41). “მისთვის ცნო- 
ბილი ლივანის დასახლებული პუნქტებიდან ნეგაშევმა 
(დიმიტრი ბაქრაძის მთხრობელი - რ.თ.) დაასახელა ისეთე- 
ბი, რომელთაგან ზოგი აღნიშნულია ახლანდელ რუკებზე, 
ზოგიც არა და თითქმის ყველა მათი სახელწოდება ქარ- 
თულია. ასეთები: მარადიდი, კათაფხია, ბორჩხა, მამაწმინ- 
და, ბარი, სვეტი, ლომაშენი, სინგოთი, წყალოქრო, არტა- 
ნუჯი, ბერთა, გეერდა, ორჯახი, ანჩა, ანაკერტი, ხლითი, 
პარხალი და უთაევი. მაოგან ართვინი ლივანის მთავარი ქა- 
ლაქია” (გე. 4L. 

ვახუშტის დახასიათებით “და არს ეს ლივანის 
პეობა, თუნიერ სივიწროვისა, ფრიად ნაყოფიერი ნარინ- 
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ჯით, თურინჯით, ლიმინით, ზეთისხილით, ბროწეულით, 
ლეღჯთ., ვენახით, ხილით შემკობილი, და ქებულნი მუნებ- 
ურნი ყოველნივე მარცვალნი ყოველნი ნაყოფიერებს, 
გარნა სივიწროვით ვერ სთესვენ ბრინჯ-ბამბას" (გვ. 680). 

კლარჯეთი ტაოსთან ერთად სშირად ერთ რეგიონ- 
ად გაიასრებოდა: “ტაო-კლარჯეთი” მაგრამ ისინი მაინც 
დამოუკიდებელი ეთნოგრაფიული ერთეულები იყო. ტაო 
მდ. ჭოროხის შუა დინების აუზჭშია. ძე.ეწ. 401 წ. ბერძენი 
ქსენოფონტი ამ კუთხის მოსახლეობას ტაოხებად მოიხსე- 
ნიებს. ძვ.წ. L ათასწლეულში ტაო კოლხეთის სამეფოში 
შედიოდა. ისევე როგორც კლარჯეთში, ტაოშიც თავდაპირ- 

ველად დასავლურ ქართული ელემენტი მკვიდრობდა. აქ 
ძალიან ადრე მოხდა აღმოსავლურ ქართული ტომების ინ- 
ფილტრაცია. ქართლის (იბერიის სამეფოს წარმოქმ- 
ნისთანავე (ძვ.წ. IV-III სს) ტაო მისი ორგანული ნაწილი 

გახდა. ტაოს ძე.წ. II ს. სომხეთი დაეუფლა. ახ.წ. L-IL სს. 
კელავ ქართლის სამეფოში შედიოდა. შემდგომ კევლავ 
სომხეთმა მიიერთა და მამიკონიანთა ფეოდალური სამ- 
ფლობელო იყო. ამიტომ ტაოში ქართულ მოსახლეობასთან 
ერთად, განსაკუთრებით იმიერ-ტაოში, სომხურიც გაჩნდა. 
ქართველებსა და სომხებს შორის საეკლესიო დაპირისპი- 
რების დროს, ტაოში დიოფიზიტობამ გაიმარჯევა და ის დი- 
ოფიზიტობის ძლიერ ცენტრს წარმოადგენდა. VIII-IX სს- 

ში ტაოში ფართო სამონასტრო მშენებლობა იყო გაჩაღე- 
ბული. აქ აიგო ქართული საეკლესიო არქიტექტურის შესა- 
ნიშნავი ნიმუშები (ბანა, ხახული, ოშკი, პარხალი..). 

კლარჯეთთან ერთად ტაოში მიეცა დასაბამი ბაგ- 
რატიონების სამეფო დინასტიას. ტაოში მოღვაწეობდნენ 
ქართული საეკლესიო კულტურის მოღვაწეები - იოანე და 
ექვთიმე მთაწმინდელები. XII-XII სს-ში ტაო საქართვევე- 
ლოს ფეოდალური მონარქიის სანაპირო ქვეყანა იყო. 
ერთიანი საქართველოს სამეფოს დაშლის ”შემდეგ, ტაო 
სამცხე-საათაბაგოს სამთავროში შედიოდა. XVI ს-ის 50- 
იან წლებში სამცხე-საათაბაგოს დასავლეთი ეთნოგრაფი- 
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ული ერთეულები და მათ “შორის, ტაოც ოსმალეთმა 
დაი პყრო. 

სამცხის სამხრეთით, ჯავახეთის დასავლეთით და 

არტნის ჩრდილოეთით ერუშეთი მდებარეობდა. იგი მოი- 
ცავდა ტერიტორიას არსიანის ქედსა და ნიალის ველს შო- 
რის: ერუშეთი, არტაანთან ერთად, წუნდის საერისთავოში 
შედიოდა. ძველი ქართული ტრადიციის თანახმად, საქარ- 
თველოში პირველი ქრისტიანული ტაპძარი ერუშეთში 
ააგეს (ქIV ს). ერუშეთში იჯდა ერუშნელი ეპისკოპოსი. 
XVI ს-ში ერუშეთი, საქართველოს სხვა სამხრეთ პროვინ- 
ციებთან ერთად. ოსმალთა მფლობელობაში გადავიდა. 
1878 წ. ერუშეთი რუსეთის იმპერიამ შეიერთა, მაგრამ მას 
შემდგომ ისევ ოსმალეთი დაეუფლა. ვასუშტის დახასიათ- 
ებით “არს ეს ერუშეთი უვენახო, უხილო, ვითარცა ჯავახ- 
ეთი, ეგრეთვე მოსავლითაცა, პირუტყყთ, ნადირითა და 
მდინარე-თევზითა, არამედ მთანი არიან ტყიანნი გარემოს 
მისსა და ყუავილოვან - ბალახოვან - წყაროიანი” (გვ. 673). 

მტკერის ზემო დინების ორივე მხარეს არტაანი 
მდებარეობს. “ხოლო არს არტანი ვაკე და უტყეო, ბალახ- 
ყუავილიანი, მოსავლით, ვითარცა ჯავახეთი, და მთანიცა 
უტყეონი, მცირე არყნალთაგან კიდე” (ვახუშტი გე. 674). 
არტაანი წუნდის საერისთავოში შედიოდა ჯავახეთთან და 
კოლასთან ერთად. ერთიანი საქართველოს სამეფოს დაშ- 
ლის შემდეგ (XV ს.. არტაანი სამცხე-საათაბაგოს სამ-თა- 
ვროს შემადგენლობაში შედიოდა. არტაანის ისტორიულ- 
ეთნოგრაფიული ერთეული თურქებმა, ამ მხარის დაპყრო- 
ბის შემდებ, ორად გაყვეს. “დიდი არტაანი” გურჯისტანის 
ვილაიეთში შედიოდა, პატარა არტაანი ყარსის ვილაიე- 
თში. “პატარა არტაანი” ანუ იგივე “კოლა” მდინარე 
მტკვრის სათავეების ქვაბულში მდებარეობდა. მიიჩნევენ, 
რომ ისტორიულ-ეთნოგრაფიული რეგიონის სახელწოდება 

კოლა, მომდინარეობს კოლხას ტომის სახელისაგან 
(თუმცა, პირიქით კი უნდა ყოფილიყო კოლასაგან უნდა 
მიგველო კოლხა), რომლის უძველესი მოსახლეობაც და- 

108



სავლურ-ქართული უნდა ყოფილიყო. იბერიის (ქართლის) 
სამეფოს წარმოქმნისთანავე, კოლა მის შემადგენლობაში 
შედიოდა. კოლაში შეიქმნა ქართული აგიოგრაფიის ერთ- 
ერთი ძეგლი “კოლაელ ყრმათა წამება; რომელშიც ქრის- 
ტიანობის გავრცელების გარიჟრაჟზე ქრისტიანებსა და 
წარმართებს შორის ბრძოლაა ასახული. ვახუშტი (გე. 673) 
კოლას შესახებ შემდეგს მოგვითხრობს: “და არს ადგილნი 

კოლისანი მოსავლით, პირუტყვთ და ჰავით, ევ“'ა ჯავახეთი, 
და კაცნიცა ჰგონე ეგრეთვე, არამედ აწ ”“უმეტესნი 
მოჰმადიანნი» XIX ს-ის მეორე ნახევარში კოლას მოსახ- 
ლეობა უკლებლივ გამუსლიმანებული იყო. “ქართულად 
ძნელად ვინმე ლაპარაკობს” (ბაქრაძე, გე. 40). რაც შეეხება 

არტაანის მხარეს, დ. ბაქრაძე (გე. 41)) წერდა: “არტაანის 
კაზაში მოსახლეობის მეათედი თუ ლაპარაკობს ქართუ- 
ლად. მოსახლეობას მოჰყავს კანაფი, ხორბალი და ქერი; 
ჰყავთ დიდძალი შინაური ფრინველი და ძროხა. აქედან 
ძალზე ძნელი გზით ოლთისში, არსიანის მთაზე გადავ- 
ლით ახალციხესა და სხვა მესობელ ადგილებში გასაყი- 
დად გააქვთ პური, ქერი, ერბო, მიერეკებიან ცხვარს და 
კამეჩს.” 

შავი ზლვის სამხრეთ-დასავლეთით ჭანეთი (ლაზე- 
თი) მდებარეობს. ვახუშტი ბაგრატიონის სიტყვით ჭანეთი 
“არს ესე შავი ზღვს კიდის წადევნებით, გონიიდამ ტრაპი- 
ზონის საზღვრამდე” (გვ. 689) სხეა ადგილას ვახუშტი 
საქართველოსა და ბიზანტიას შორის საზღვარს რიზეს 
დასავლეთით დებდა. ჭანეთი ნაყოფიერი მხარე იყო: “არს 
თხემთა უტყეო და კალთათა ტყიანი, ნადირიანი. გარნა 
ჭანეთიცა ფრიად ტყიანი, გორა-მთა-ღელიანი, არამედ ხი- 
ლიანი, ვენახიანი, მარცელებით მოსავლიანი ბრინჯ-ბამბი- 
თურთ, და ნაყოფიერებს ფრიად. პირუტყუნი, ნადირნი 
ფრიად მრავალნი, ფრინველნი და თევზნი ურიცხუნი, 
მწერნი მრავალნი, ფუტკარი და თაფლი ბევრად.” ჭანები 
(ლაზები) განთქმული მუშაკები იყენენ: “კაცნი არიან ჭე- 
ლოვანნი ხის მუშაკობითა და შენებითა ნავთათა, დიდთა 
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და მცირეთა და სარწმუნოებით აწ სრულიად მოჰმადიანნი, 
გარნა მცირედნი ვინმე მოიპოებიან ქრისტიანენი, არამედ 
იციან კუალად ქართული ენა ვიეთთამე” (გე. 690). ქართუ- 
ლი ენა ძირითადად ზედაფენის წარმომადგენლებმა იცო- 
დნენ და მათ ვინც დასავლეთ საქართველოში ხის სამუშ- 
აოდ დადიოდნენ. ასე რომ, მიუხედავად იმისა, რომ ჭანეთი 
(ლაზეთი) ხანგრძლივად მოწყვეტილი იყო საქართველოს, 
მის მკვიდრებს სამეურნეო-ეკონომიკური კავშირები ძირი- 
თადად სამხრეთ-დასავლეთ და დასავლეთ საქართველოს- 
თან ჰქონდათ. 

საქართველოს ისტორიულ-ეთნოგრაფიული მხარე 
იყო აფხაზეთიც. აფხასეთისა და აფხაზების შესახებ სა- 
უბარი წიგნის პირეელ მონაკვეთში გექონდა და აქ სიტყ- 
ვას აღარ გავაგრძელებთ. საერთოდ, არაერთი ყოფითი 

მოვლენა აფხაზებს მეგრელთა მსგაესი ჰქონდათ, განსა- 
კუთრებით სამეურნეო ყოფის სფეროში. საერთოდ, XVI ს- 
მდე აფხასები მიწათმოქმედნი და ქრისტიანები იყვნენ; 
შემდეგ კი მეცხოველეები და წარმართები. თავდაპირველ- 
ად ეთნოგრაფიულ ეგრისსა და აფხასეთს შორის სა“სღვა- 
რი, ეახუშტის სიტყვებით, ახალ ათონთან გადიოდა: “ხო- 
ლო ანაკოფიის დასავლეთით არს აფხაზეთი აფხაზეთში 
გამორჩეული იყო ბიჭვინტის ეკლესია “დიდი, დიდშენი, 
კეთილ ფრიად, გუმბათიანი, ხღუს კიდესა ზედა. პირველ 
იყო საეპისკოპოზსო. ჟამსა აფხაზთა მეფეთათა იქმნა საკა- 
თალიკოზოდ, და აწ არს საყდარი აფხასთა კათალიკო- 
სისა, არამედ აწ ხუცის ამარად, ვინაითგან აფხაზნი არ- 
ღარა მონებენ რჯულსა და სარწმუნოებასა” (ვახუშტი, გე. 
785) აფხაზების შესახებ ვახსუშტი შემდეგ დახასიათებას 
გვაძლევს: “ხოლო კაცნი მგეანენი მეგრელთა და უმეტეს 
ცქვტნი და ტანოვანნი, წერწეტნი, მპარავნი, ავა“ზსაკნი, 
ზღუათა შინა მაკვალნი ოლეჭკანდარებითა, რომელთა შინა 

შთასხდებიან რ“,, ს და ტ“, დაუვდებიან ოსმალთა ნავთა 
და ლაზ-ჭანთა და უფროსად ოდიშგურიასა. არამედ არიან 
ბრძოლასა შინა მდედრნი, მალ მიმდრეკნი, ზღუასა შინა 
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მაგარნი და ძლიერნი.. არა იქნებიან მათ “შმორის სიძვა, 
მრუშება, რამეთუ დასწუენ შემცოდეთა. უყუართ სტუმარი 
და პატივს “ოუყოფენ, და “შეიწყნარებენ ფრიად. ენა 
საკუთარი თყსი აქუსთ, არამედ უწყიან წარჩინებულთა 
ქართული (გვ. 785-786). 

ქართველთა კიდევ ერთი ეთნოგრაფიული ჯგუფი 
საქართველოდან შორს, ირანის ფერეიდანის პროვინციაში 
ცხოვრობს, რომლებიკ ქართული ენის ფერეიდნულ 
დიალექტზე მეტყველებენ. ლადო აღნიაშვილი, რომელმაც 
)ზე4 წელს იმოგზაურა ფერეიდანში გვიამბობს, რომ 
“ჩინებულად ლაპარაკობენ ნამეტნავ რამდენიმე სოფელში. 
როგორც წუნი არ დეედვის ჩვენ მიერ ქართულ ლაპარაკს 
ხევსურისის, ქისიყელი გლეხისას ანუ რომელიმე ტეტია 
სოფლელისას ქართლ-კახეთის კუთხე-კუნჯულებიდან, 

აგრეთვე წუნს ვერ დავდებთ იქაური ქართველების ლაპა- 
რაკს. აქცენტი მათი ლაპარაკში სწორედ ისეთივეა, რო- 
გბგორც ჩვენებური სოფლელი გლეხისა ნამეტნავ ქიზიყე- 
ლისა და ხევსურისა (ფშავისა)” (შარაშენიძე, 1979, გვ. 98). 
ფერეიდნელი ქართველები 1616 წელს კახეთიდან ძალად 
აყრილი და გადასახლებული მოსახლეობის შთამომავ- 
ლები არიან. 100 ათასამდე გადასახლებული ქართველის 
შთამომავალი ირანის სხვადასხვა პროვინციაში (ხორასა- 
ნი, ისპაჰანი) გასპარსელდა და მხოლოდ ფერეიდანში დამ- 
კვიდრებულებმა შემოინახეს თავისი ეთნიკური ქართველო- 
ბა, დედა-ენა და ზოგიერთი ტრადიცია. ფერეიდნელი ქარ- 
თველები ფერეიდანის 14-ოდე სოფელში არიან განსახლე- 
ბული. ქართველებს ირანში სოფლებისათვის თავიანთი 
სოფლების სახელები დაურქმევიათ: ნიჩოწმინდა, მარტყო- 
ფი, თელავი, ვაშლოვანი.. ირანში გადასახლების შემდეგ 
ქრისტიან ქართეელებს მაჰმადიანობა (შიიხმი) ძალით 
მიაღებინეს, როგორც სპარსელი ისტორიკოსი ისქანდერ 
მუნში წერს: “ქრისტიანებმა სიზღით შედგეს ფეხი მუსლი- 
მანობაში”. 1840 წელს ფერეიდანი მოუნახულებია ინგლი- 
სელ ჰენრი ლეიარდს, რომელიც აღნიშნავდა: “აქ იყო ჯერ 
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კიდევ შაჰ-აბასის მიერ დასახლებული ქართველთა 

კოლონია.. ეს იყო შრომისმოყვარე ხალხი. ხეხილის ბაღე- 
ბით გარშემორტყმული მათი სოფელი აყვავებული იყო. 
ქრისტიანთა ცნობა მაშინვე შეიძლებოდა, რადგან მათი 
ნაკვეთები განსხვავდებოდა მეზობელი მოსახლეობისაგან. 
ქალები უჩადროდ დადიოდნენ და ბევრი მათგანი საოცრად 
ლამაზი იყო. მთებიდან მომდინარე ურიცხვი წყაროებისა 
და ხშირი მიწისქვეშა არხების წყალი რწყავდა ბაღებს, 
სადაც მოდიოდა უმაღლესი ხარისხის ხილი, რომელსაც 
გასაყიდად გზავნიდნენ ისფაჰანში და სხვა ადგილებში” 
(შარაშენიძე, 1979, გვ. 61. ფერეიდნელი ქართველების 
რაოდენობას 12-დან 14 ათასამდე კაცით განსაზსღვრავენ. 

ფერეიდანში მცხოვრები ქართველების ყოფა უნიკა- 
ლურია და განსხვავებულია სხვაგან, მაგალითად თურქეთ- 
ში მცხოვრები ქართველების ყოფისა და კულტურისაგან, 
რადგან ფერეიდანში ისინი აღმოჩნდნენ შედარებით იზო- 
ლირებულ მდგომარეობაში. ირანის სხვადასხვა პროვინცი- 
აში მცხოვრებ ქართველთაგან, მხოლოდ ფერეიდნელებმა 
შეძლეს შეენარჩუნებიჩათ ეთნიკური თვითშეგნება, ენა, 
საოჯახო წეს-ჩვეულებები და მთელი რიგი ელემენტები, 
როგორც მატერიალური, ისე სულიერი კულტურის სფე- 
როში. სარწმუნოების შეცვლამ და ცხოვრების პირობებმა, 
ეკოლოგიურმა გარემომ მთლიანად “შეცვალა მათი 
ტანსაცმელი, სამეურნეო იარაღები და სხვ. მიუხედავად 
ამისა, ძეელქართული ცხოვრების წესი მაინც შენარჩუნე- 
ბული იქნა, მაგალითად, საქორწინო ურთიერთობის სფე- 
როში ეგზოგამიურობა, გვარებად დასახლების ფორმა; 
ქალს არ ათხოვებდნენ სპარსელზე, თუმცა თავად კი მო- 
ყავდათ ირანელი რძალი. ასევე შეძლეს არ გაევრცელები- 
ნათ ქართველთათვის უცხო სყიდვითი ქორწინების ფორმა 
(ურვადი,. საინტერესოდ გამოიყურება ფერეიდნელების 
მიერ შენარჩუნებული მთელი რიგი რეტუალები (პატარძ- 
ლის წყალზე გაყვანა, საოჯახო კერასთან ზიარება..), რა- 
შიც აშკარად ჩანს ძეელქართული ტრადიციული წეს-ჩვეუ- 

112



ლებების კვალი. ის გვარები, რომლებიც ამ ტრადიციულ 
წესებს არღვევდნენ და ასიმილირების პროცესში ერთვე- 

ბოდნენ, მიაჩნდათ, რომ მათ თავიანთ გვარს და წეს-ჩვეუ- 

ლებებს უღალატეს, რაც “ნაგვარობის» სახელით იყო 
ცნობილი (გოცირიმძე, 1987). 

თავისებური ეთნოგრაფიული ყოფით გამოირჩეოდა 
საქართველოს დედაქალაქი თბილისი, რომელიც ქართული 
საისტორიო წყაროებით V ს. ვახტანგ გორგასალმა გააშე- 
ნა. თუმცა თბილისის ტერიტორია დასახლებული ყოფილა 
ძე წ. IV ათასწლეულშიც. ვასუშტის მიხედვით თბილისი 

ოთხი უბნის - საკუთრივ თბილისის, კალის, ისნისა და გა- 
რეთუბნის ერთობლიობას წარმოადგენდა. XII-XIII სს-ში 
თბილისი კეთილმოწყობილი ქალაქი იყო და მისი მოსახ- 
ლეობა 80 ათასს აღწევდა. XVIII ს-ის დასაწყისისათვის 
თბილისში 20 ათასი კაცი ცხოვრობდა (ქართველი თავა- 
დაზნაურობა, ვაჭრები„ სოვდაგრები მოქალაქეები და 

გლეხები). საქართველოს დედაქალაქი გამორჩეული იყო 
აივნიანი საცხოვრებელი სახლებით. თბილისში ყოფილა 

არაერთი დარბაზული სასლიც. მას თავისებურ ეთნოგრა- 

ფიულ იერს აძლევდნენ ბაზრები და გოგირდოვანი წყლე- 
ბის აბანოები, რომლებიც ქალაქის მოსახლეობის თავშეყ- 
რის ადგილებსაც წარმოადგენდნენ. თბილისის ეკონომი- 

კურ ცხოვრებაში გაბატონებული იყო წვრილი ხელოსნუ- 

რი. წარმოება. თავდაპირველად ქალაქი (ასე უწოდებდა მას 
საქართველოს მოსახლეობა) ქართველებით იყო დასახლე- 
ბული. მაგრამ რთული საგარეო ვითარების გამო, ადგი- 
ლობრივი მოსახლეობა არაევრთხელ გაწყდა. წარმოადგენ- 
და რა კავკასიის ერთგვარ ცენტრს, თბილისი თაეშესაფა- 
რად იქცა მეზობელი სომხეთიდან ლტოლვილი მოსახლე- 
ობისათვის. აქვე სხვადასხვა პერიოდში ცხოვრობდნენ 
სპარსელები, თურქები, ქართველი ებრაელები. ვახუშტის 
სიტყვებით თბილისელი სომხები ქცევა-ზნით ქართველები 
იყვნენ. უფრო მეტიც, მათთვის დედა-ენაც ქართული იყო. 
თბილისის ეთნიკური აჭრელება XIX ს-ში, რუსეთის მიერ 
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საქართველოს სახელმწიფოებრიობის გაუქმების შემდეგ 
დაიწყო. თბილისისაკენ მოემართებოდა არა მხოლოდ სა- 
ქართველოს სხვადასხვა ისტორიულ-ეთნოგრაფიული მსა- 
რეების მოსახლეობა, არამედ უცხო ეთნოსთა წარმომად- 
გენლებიც. XIX ს-–ში თბილისი რელიგიურ-კონფესიურა- 
დაც ჭრელი ქალაქი იყო. მართლმადიდებლებს გარდა, აქ 
ცხოვრობდნენ კათოლიკეები, მუსლიმები, მონოფიზიტები 
(გრიგორიანელები), იუდეველები, ლუთერანელები... ყველა 
მათგანს თავისი სამლოცველო და სასაფლაო ჰქონდა. სა- 
ქართველოს მთელი ისტორიის მანძილზე ამ სხვადასხვა 
რელიგიისა და კონფესიის წარმომადგენლები მშვიდობია- 
ნად თანაცხოვრობდნენ. თბილისელებმა გართობაც სათა- 
ნადოდ იცოდნენ (ბერიკაობა, ყეენობა), ქართული ენის 
თბილისური კილო გამორჩეული იყო: “ქალაქის მოსახლე- 
ობა მუდამ ჯრელი და მრავალფეროვანი იყო, მაგრამ იგი 
ყოველთვის თავისი ენით მეტყველებდა, ეს იყო ქალაქური 
ენა. ქართული ენის ბგერაში ხშირად ისმოდა არაბულ-სპა- 
რსული, სომხური სიტყვები, მაგრამ ეს სიტყვები ყოველთ- 
ვის შესისხლხორცებული იყო ქართული ენის ცოცსალ 
გამოთქმასთან” (გრიშაშვილი, 1986, გე. 8). 

სემოთ ზოგადად მიმოვიხილეთ საქართველოს ის- 
ტორიულ-ეთნოგრაფიული ერთეულები (მხარეები), სადაც 
შესაბამისი ეთნოგრაფიული ჯგუფის წარმომადგენლები 
ცხოვერობდნენ და დღესაც ცხოვრობენ. სემოთაც აღვნიშ- 
ნეთ და აქაც გეინდა გავიმეოროთ, რომ საქართველოს ის- 
ტორიულ-ეთნოგრაფიული // ისტორიულ-გეოგრაფიული 
მხარეები, სხვადასხვა დროს ჩამოყალიბდა ბუნებრივ-გეოგ- 
რაფიული და ისტორიული მოვლენების შედეგად. ქართვე- 
ლთა ეთნოგრაფიული ჯგუფები XIX ს-ში ცარიზმს ცალ- 
ცალკე ხალხებად (Mმი0X900Lხ-ებად) ჰყავდა წარმოდგენი- 
ლი, რაც ერთიანი ქართული ეროვნული ორგანიზმის დაშ- 
ლისაკენ მიმართული ქმედება იყო. მხოლოდ ქართლელებ- 
სა და კახელებს მიაკუთვნებდნენ ქართულ ეთნოსს. ცალკე 
აღირიცხებოდნენ იმერლები (იმერლებში შეჰყავდათ რაჯჭ- 
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ველები და ლეჩხუმელები), მეგრელები (სამურსაყანოელი 
მეგრელები ცალკე ხალხად იყვნენ გამოცხადებულნი, რო- 
გორც “იCმMXVი03მMმ#I%იI) სვანები, ფშავლები, ხევსურები, 
თუშები, გურულები, აჭარლები (1910 წლის “კაეკასიის კა- 
ლენდარში” აჭარლები ქართველ მაჰმადიანებად არიან ჩა- 
წერილები). რაც შეეხება სამხრეთ-დასავლეთ საქართეე- 
ლოში მცხოვრებ ქართველთა ეთნოგრაფიულ ჯგუფებს 
(შავშელებს, კლარჯელებს..) 1886 წელს ისინი ქართველ 
მაჰმადიანებად იყვნენ ჩაწერილები. აღნიშნული ფალსიფი- 
კაცია დასავლეთის სამეცნიერო გამოცემებში ამჟამადაც 
გრძელდება. საკმარისია მოვიხსენიოთ აშშ-ში დასტამბუ- 

ლი მრავალტომეულის - “მსოფლიოს ხალხები და კულტუ- 
რები” VI ტომი. ხშირად ქართველთა ეთნოგრაფიულ ჯგუ- 
ფებს ეთნოსებად, ეთნიკურ ჯგუფებად მოიხსენიებენ, რაც 
დიდი შეცდომაა. ქართველი ხალხი არის ერთი და ერთი- 
ანი ეთნოსი, რომელიც ერად (ნაციად) საუკუნეების მიღმა 
ჩამოყალიბდა, რომელმაც შექმნა ერთიანი დიდი ეროვნუ- 
ლი (ეთნიკური) კულტურა, სალიტერატურო ენა და რო- 
მელსაც აქვს ჩამოყალიბებული მყარი ეროვნული თვით- 
შეგნება, ეროვნული ხასიათი, რომლის შესახებ ჯერ კიდევ 
შუა საუკუნეების ქართვლი მწერლები წერდნენ. მაგალი- 
თისათვის ჟამთააღმწერლის (XIV ს-ის I ნახ.) სიტყვებიც 
კმარა: “არა არს წესი ჩუენ ქართველთა უკეთუ, რა ვიხი- 
ლოთ მტერი ჩუენ კერძო მომავალი, შეუბმელად ზურგი 
შემოვაქციოთ, დაღათუ იყოს სიკუდილი;" “ვინათგან ნათე- 
სავნი ქართველთანი ესოდენ კეთილ არიან, და არ განც- 
რუვდებიან” “არა არს ნათესავი ქართველთა კაცის 
მკვლელი..” (ჟამთააღმწერელი, 1987, გვე. 150, 99, 92). ხოლო 

ვახუშმტისეული ქართველთა დახასიათება ყეელა ქართ- 
ველს ეხება და არა ქვეყნის რომელიმე ისტორიულ-ეთნო- 
გრაფიული კუთხის წარმომადგენელს: “ხოლო ანაგებით 
არიან კაცნი და ქალნი შეუნიერნი, ჰაეროვანნი, შავ 
თუალ-წარბ-თმისანნი, თეთრყირმი%სნი, იშკთ შაეგურემან 
და მოყვითან, იშკთ თუალჭრელ და გრემანი, და მწითურ 
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ანუ თეთრ. ქალთა თმა გარდაშუებული და დაწნული. ხო- 

ლო კაცთა ყურთა ზედა მოკუეცილნი; წერწეტნი, უმეტეს 
ქალნი, იშკთ სქელნი, მვნენი მუშაკნი, ჭირთა მომთმენნი, 
ცხენსა ზედა და მვჭედრობათა შინა კადნიერნი, მკყრცხლ- 

ნი, მსწრაფლნი, რამეთუ ვიეთნი ლ”““გ ეჯს ი“დ ჟამს გაირ- 
ბენს. სალაშკროთა შინა ახოვანნი, საჭურველთ მოყუარე- 
ნი, ამაყნი ლაღნი, სახელის მეძიებელნი ესრეთ, რამეთუ 
თკსთა სახელთათკვს არა რიდებენ ქუეყანასა და მეფესა 
თვსსა, სტუმართა და უცხოთა მოყუარენი; მხიარულნი, 
უკეთუ ორნი ანუ სამნი არიან არარაი შეიჭირვიან; უხუნი, 
არცა თვსა და არცა სხვსას კრძალავენ; საუნჯეთა არა 
მმესველნი, გონიერნი, მსწრაფლ-მიმვდომნი, მჩემებელნი, 
სწავლის მოყუარენი. ურთიერთის მიმყოლნი, სიკეთის 
დამსწავლელნი და მიმგებელნი, სირცხვილის მდევარნი, 
კეთილ-ბოროტზედ ადრე მიმდრეკნი, თავვედნი, დიდების 
მოყუარენი თუალმგებნი და მოთაკილენი” (გვ. 44-45). 

საქართველოს თითოეული ეთნოგრაფიული რეგიო- 
ნი ძირითადად ერთი სამეურნეო-ეკონომიკური ერთეული 
იყო. სოგიერთი ისტორიულ-ეთნოგრაფიული (ისტორიულ- 
გეოგრაფიული) მხარე გამოკვეთილი ბარი იყო, ზოგი 
მთიანეთი, ზოგიც კი ზეგანს (მთისწინეთს) წარმოადგენდა. 
ზოგიერთი მათგანი სამივე გეოგრაფიული ნიშნის შემცვე- 
ლი იყო. საქართველოს მთელი ისტორია იმას ადასტუ- 
რებს, რომ არა მარტო მთიანი და ბარის კუთხეები, არამედ 
ყველა ისტორიულ-ეთნოგრაფიული მხარე ერთმანეთთან 
იყო დაკავშირებული შესაბამისი გზებითა და ბილიკებით 
და მათ შორის მიმოსვლა და კავშირი ხორციელდებოდა 
იმ დროისათვის არსებული სხვადასხვა სატრანსპორტო 
საშუალებებით. 

საქართველოს ერთი ეთნოგრაფიული ჯგუფის წარ- 

მომადგენლებს თუ პურეული კულტურები ჰქონდათ მეტი 
რაოდენობით, სხვებს მევენახეობის პროდუქტები, ხილეუ- 
ლი, მესაქონლეობისა და მეცხვარეობის პროდუქტები ჰქო- 
ნდათ. ასე რომ, საქართველოს ეთნოგრაფიული ერთეულე- 
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ბი დანაკლისს სოფლის მეურნეობის პროდუქტებზე ერთ- 
მანეთთან სამეურნეო-ეკონომიკური კავშირებით ივსებდნენ. 

საერთოდ, “საქართველოს მიწა-წყალი მთლიან ერთეულს 

წარმოადგენს, რომელიც ბუნებრივი ზღუდეებითაც (მთები- 
თა და მდინარეებით) არის შემოფარგლული და თანაც, ვი- 
თარცა მტკვრისა, რიონისა და ჭოროხის აუზების შემცვე- 
ლი, გეოგრაფიულად და ეკონომიკურად ურთიერთთან მჭი- 
დროდ არის დაკავშირებული” (ჯავახიშვილი, 1919, გვ. 49). 

ხემოთ საქართველოს სხვადასხვა ისტორიულ-ეთ- 
ნოგრაფიულ მხარეებს შორის სამეურნეო-ეკონომიკური 
კავშირების არსებობის არაერთი მაგალითი მოვიყვანეთ 
(მთიელთა გარე სამუშაოზე საირული, მთიელ მეცხვარეთა 
მიერ ბარის საზამთრო საძოვრების გამოყენება და პირიქ- 
ით; აღებ-მიცემობა სხვადასხვა რეგიონებს შორის და 
სხვ.ე,. მიუხედავად იმისა, რომ სამხრეთ-დასავლეთ საქარ- 
თველოს ისტორიულ-გეოგრაფიული (ისტორიულ-ეთნოგრა- 

ფიული) ერთეულები XVI ს-ის ბოლოდან სხვა სახელმწი- 
ფოს შემადგენლობაში აღმოჩნდნენ, ისტორიის სიღრმეში 
ჩამოყალიბებული სამეურნეო-ეკონომიკური კავშირები 
თითქმის არ დარღვეულა. ისტორიკოს პაპუნა ორბელიანზე 
დაყრდნობით, ივანე ჯავახიშვილი (1919, გე. 42) ხაზს უსვა- 
მდა, რომ “XVIII საუკუნეშიაც, როდესაც მესხეთი ახალცი- 
ხის საფაშოს სახით ოსმალეთის სახელმწიფოს ეკუთვნო- 
და და საქართველოს პოლიტიკურად ჩამოშორებული იყო, 
მაშინაც კი მთელ მესხეთს, განსაკუთრებით კი ჯავახეთს 
და სამცხეს საქართველოსთან ჰქონდა სჭიდრო ეკონომი- 
კური დამოკიდებულება და იქაური სასოფლო-სამეურნეო 

ნაწარმი სანოვაგე, განსაკუთრებით კი პური ტფილისში 
და გორში ჩამოჰქონდათ გასაყიდად> ამავე დროს, მთელი 
საქართველოს საქონელი, ცხვარი, სამხრეთ საქართველოს 
საზაფხულო საძოვრებზე იყრიდა თავს. 

ამრიგად, “ივ. ჯავახიშვილის ფართო კელევაი-ძიები- 
დან გამომდინარეობს ის დასკვნაც, რომ საქართველოს 
თითოეულ თემს (ასე უწოდებდა იგი ისტორიულ-ეთნოგრა- 
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ფიულ მხარეებს - რ.თ.) სამეურნეო-კულტურული ხასიათის 

საკუთარი მიღწევები ჰქონდა, რომელთაგან უმეტესობა 
საერთო ქართული კულტურის ფონდში შედიოდა და მის 

დაწინაურებასა და განვითარებას უწყობდა ხელს” (გეგე- 
შიძე, 1979, გე. 53) ბუნებრივ-ისტორიული არეების დანაწევ- 
რებისა და სხვაობის პირობებში ჩამოყალიბებული ისტო- 
რიულ-ტერიტორიული ჯგუფების მჭიდრო კავშირურთიერ- 
თობა საქართველოს ერთიან კულტურულ-ეკონომიკურ 
ორგანიზმს ქმნიდა. მათ სხვამხრივი კავშირებიც ჰქონდათ. 
თავი რომ დავანებოთ მუდმივ მიგრაციულ კავშირებს, ის- 
ტორიულ-ეთნოგრაფიული მხარეების წარმომადგენლებს 
შორის მჭიდრო საქორწინო კავშირებიც არსებობდა. მაგა- 
ლითად, ასეთი საქორწინო კავშირები ჰქონდა რაჭის მო- 
სახლეობას ზემო იმერეთის, ოკრიბისა და ლეჩხუმის 
მკვიდრებთან. XVIII ს-ის ერთ საბუთში საუბარია თრიალ- 
ეთიდან ჯავახეთში (რომელიც ოსმალეთის “რშემადგენლო- 
ბაში იყო) ქალის გათხოვასე საქართველოს ამა თუ იმ 
ისტორიულ ეთნოგრაფიულ მხარეში არსებულ ეკლესია- 
მონასტრებს ყმა-გლეხები ჰყავდათ სხვა მხარეებში. მაგა- 
ლითად XIV ს-ში ხაჟიგ დადიანმა სამეგრელოს სოფელ 
წოუშხევში მცხოვრები გლეხები სეანეთის სეტის 
მთავარმოწამეს შესწირა. ასე რომ, საქართველოს მთელი 
ისტორიის მანძილსე მისი ისტორიულ-ეთნოგრაფიული 
მხარეები კარჩაკეტილები არ ყოფილან და მათ ერთმანეთ- 
თან მჭიდრო კულტურული, სამეურნეო, ეკონომიკური და 
სოციალური ურთიერთობანი ჰქონდათ. 

დასასრულს, ხაზგასმით უნდა აღვნიშნოთ, რომ ის- 
ტორიულ-ეთნოგრაფიული მსხარეები და ეთნოგრაფიული 
ჯგუფები მხოლოდ საქართველოსა და ქართველი ხალხი- 
სათვის არ ყოფილა დამახასიათებელი. ასეთი დანაყოფები 

თითქმის ყველა კულტურულ და ცივილიზსებულ ერს ჰქონ- 
და. მაგალითად შეიძლება ქართველთა მეზსობელი სომხები 
დავასახელოთ. ისტორიულ სომხეთში გამოყოფენ ათ დიდ 
ისტორიულ-ეთნოგრაფიულ რაიონს (ვარდუმიანი, 1964), 
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რომლებიც თავის მხრიე, შეიცავდნენ მცირე ეთნოგრაფი- 
ულ ერთეულებს. მეცნიგრები სომხურ ენაში რამდენიმე 
ათეულ (36, 44, 51) დიალექტს გამოყოფენ (ლინგვისტური.. 
1990, გე. 44) როგორც ცხნობილია, ყეელა ისტორიულ-ეთ- 
ნოგრაფიულ მხარეს თავისი დიალექტი ჰქონდა. დასავლეთ 
ევროპის ხალხებიდან ისტორიულ-ეთნოგრაფიული მხარეე- 
ბისა და ეთნოგრაფიული ჯგუფების სიმრავლით იტალია 
(ვენეციელები, ლიგურიელები, კალაბრიელები, ლომბარდი- 
ელები, პიემონტელები, ტოსკანელები, სიცილიელები, სარ- 
დინიელები..) და ესპანეთი (კასტილიელები, ასტურიელები, 
ლეონელები, ესტრემადურიელები, არაგონელები, ანდალუ- 
სიელები, ვალენსიელები, აგრეთვე საკუთარ ენაზე მოლა- 
პარაკე კატალონიელები, გალისიელები, ბასკები) გამოირ- 
ჩევა (სეხ, 1965) ეთნოგრაფიული მრავალფეროგნება განპი- 
რობებული იყო ამა თუ იმ ქვეყნის ბუნებრივ-გეოგრაფიუ- 
ლი პირობებითა და ისტორიული მსვლელობით. საქართვე- 
ლოს ბუნებრივ-გეოგრაფიული, კლიმატური გარემო კი 
უაღრესად მრვალფეროვანი, ისტორია კი მეტად რთული 
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