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ში 2





პროლოგი 

ქორწინება ერთ-ერთი მნიშვნელოვანი სოციალური 
ინსტიტუტია, რომელიც მჭიდროდ არის დაკავშირებული 
სასოგადოების სოციალურ-ეკონომიკურ, სამართლებრივ, 

ეთნიკურ თავისებურებებთან, რაც ცალკეულ ხალხებში 
სხვადასხვა რიტუალური ქმედებით აღინიშნება. 

საქორწინო ურთიერთობის ხარისხზე მნიშვნელოვან- 
წილად დამოკიდებულია მოსახლეობის რაოდენობრივი 
(დემოგრაფიული) ზრდა, ოჯახის სიმტკიცე, მომავალი თა- 
ობის აღსრდა, რაც განსაზღვრავს ოჯახის ადგილს საზო- 
გადოებრივ ცხოვრებაში. ამდენად, საზოგადოება ადრეული 
ხანიდან დღემდე დაინტერესებულია მისი როგორც მორა- 
ლურ-ადათობრივი, ისე საკანონმდებლო ნორმების მოწეს- 
რიგებით. ეს კი იმაზე მიუთითებს, რომ ქორწინება და მის 
ნიადაგზე ახალი მიკროსოციალური უჯრედის – ოჯახის 
შექმნა არა მხოლოდ ორი ინდივიდის, არამედ გარკვეული 
სოციალური კოლექტივის საზრუნავი იყო. 

საქორწინო წეს-ჩვეულებები სამი ძირითადი ნაწილი- 
საგან შედგება: 1. წინასაქორწილო პერიოდი, 2. ქორწილი 
და 3. ქორწილის შემდგომი პერიოდი. თითოეული ნაწილი 
თავის თავში შეიცავს მრავალ ელემენტს. 

ქართველი ხალხის ყოფაში ქორწინების რიტუალის 
თანმიმდევრობა და ურთიერთკავშირი მკაცრად იყო რეგ- 
ლამენტირებული და ძირითადად თითოეული რეგიონის- 
თვის დამახასიათებელ ქორწინების სცენარს მიჰყვებოდა, 
რომელიც ხუთ ძირითად ციკლს შეიცაედა: ქალის დანიშ- 
ვნა, ნიშნობა, პერიოდი ნიშნობიდან ქორწილამდე, ქორწი- 
ლი, ქორწილის შემდგომი პერიოდი. 

დაქორწინებისათვის სავალდებულო წინაპირობები 

წყვილთა შეუღლებამდე გასათვალისწინებელი იყო 
დაქორწინებისათვის სავალდებულო წინაპირობები. ამ წი- 
ნაპირობათა შორის, უწინარეს ყოვლისა, უნდა გარკვეუ-



ლიყო ეგსოგამიის” საკითხი, ანუ იკვე დევდნენ დასაქორ 

წინებელ გვარებში იმ სასღვრებს, რომელთა შიგნი 

ქორწინება აკრძალული იყო. ეს კი, თავის მსრივ, ნათესა 

ური ურთიერთობის ნორმებს, როგორც საქორწინო კავში3 

რის განმსასღვრელ ფაქტორს, უკავშირდებოდა. ეგზოგაჭ 
მია სისხლითი, მოყერობითი და ხელოვნური ნათესაობის 
ფორმებში იყო და დღესაც არის დაცული. სისხლით ნა- 

თესაობაში ეგსოგამია დაცულია მანამ, სანამ ის შთამო- 
მავალთა მახსოვრობაში არსებობს. მოყვრობით ში, რომე- 
ლიც ცოლისა და ქმრის მხრიდან ნათესავებს გულის-: 

ხმობს, ეგზოგამიას იცავენ შვიდ თაობაში. ბელოვნურ ნა- 
თესაობას, რომელიც თავის თავში შეიცავს რიტუალურ 
(დაძმობილება-დადობილება, შვილობილება და სხვაა) და 
სულიერ ნათესაობას (ხელისმომყციდეობა, მეჯვარეობა და 
ნათელმირონობა), ეგზოგამია დაცულია თითქმის ისევე, 
როგორც სისხლით ნათესაობაში ოღონდ ძირითადად 
პირდაპირი ხაზით. 

ეგზოგამიას არა მარტო ნათესავთა წრეში, არამედ 
არამონათესავე სოციალურ ჯგუფებშიც იცავდნენ. აღმო- 
სავლეთ საქართველოს მთიანეთში, როგორც მონოგენური 
(ერთგვარიანი) და პოლიგენური (მრავალგბვარიანი) სოფ- 
ლის შიგნით, ასევე ერთ თემში, ერთი სალოცავის მფარ- 
ველობის ქვეშ გაერთიანებულებში ქორწინება იკრძალე- 
ბოდა. იმ გვარების წარმომადგენლები, რომელთაც საერ- 
თო წარმომავლობა ჰქონდათ და ცხოვრობდნენ არა თუ 
ერთ, არამედ სხვადასხვა სოფელში და, უფრო მეტიც, 
სხვადასხვა რეგიონში, ერთმანეთს ვერ შეირთავდნენ. 

სხვადასხვა მიზეზების გამო ქორწინება ზოგიერთ 
თემებს (სოფლებს) შორისაც (წარსულში დავა სხვადას- 
ხვა საკითხებზე, ერთ სალოცავში გაერთიანება და სხვე 
იკრძალებოდა. 

  

'” ეგზოგამია – (ბერძნ. 6Xბ გარეშე და «მიო0§ გვარი, წარმოშობა) 
– ჩვეულება, რომლის მიხედვითაც აკრძალულია ქორწინება 

ერთი და იმავე გვარის ან თემის წარმომადგენლებს შორის 
(უცხო სიტყვათა ლექსიკონი, თბ., 1973, ბვ. 121. 
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ქორწინება მოსისხლე გვარებს შორის, თუ გინდ შე- 

რიგებულებიც ყოფილიყვნენ ასევე დაუშვებელი იყო. მე- 
სისხლჟობას, როგორც სისხლით ნათესაობას, შთამომავ- 
ლობის მახსოვრობაში მტკიცედ ჰქონდა ფეხი მოკიდებუ- 
ლი. სანამ მახსოვრობაში არსებობდა მესისხლეობის ფაქ- 
ტი, ეს გვარები ერთმანეთში ვერ იქორწინებდნენ. 

ქალის ამორჩევა წარსულში საქართველოს ყველა 
კუთხის მოსახლეობაში შვილების : 23 
დაქორწინება მშობლების (განსა- 

კუთრებით მამის), უფლებებში შე- 

დიოდა. მოგვიანებით, მშობელთა 
მიერ შვილების სურვილის გათვა- 
ლისწინება სრულიად არ გულის- 
ხმობდა მათი უფლების შესუსტე- 
ბას. 

დასაქორწინებელი ქალ-ვაჟის 
შერჩევა-გაკით ხვა გულისხმობდა 
შესაფერისს წყვილის გამონახვას 
როგორც ჯიშ-ჯილაგით, ისე პირა- 

დი ღირსებებითა და საოჯახო-სამე- 
ურნეო საქმიანობის ცოდნით. ჯ-იიშ- 

ჯილაგის შესწავლისას განსაკუთრებით დიდი ყურადღე- 
ბა ექცეოდა ქალის დედის ჩამომავლობის გარკვევას, 
რადგან, ხალხის რწმენით, ქალს მემკვიდრეობით უფრო 
მეტად დედის მსრიდან მომდინარე ნიშან-თვისებები დაჰ- 
ყვებოდა. ქალ-ვაჟის პირადი ავკარგიანობის კვლევისას 
ყურადღება ძირითადად გამახვილებული იყო მათ ფიზი- 
კურ და გონებრივ სიჯანსაღეზე, საოჯახო თუ სამეურნეო 
საქმიანობის გაძღოლის უნარზე, მათ მიერ ზნეობრივი და 
მორალური ნორმების დაცვაზე. 

ქალის დათავისების (დანიშვნის ანუ დაწინდვის) წე- 
სები. ამ ციკლთან დაკავშირებული წესები საქართველო- 
ში, ისევე როგორც სხვაგან, მრავალფეროვანია და გარ- 

კვეული თავისებურებებით გამოირჩევა. 

  



დაბადებამდე დანიშვნა 

საქართველოს ზსოგიერთ კუთხეში ბავშვის ჯდაბადე- 
ბამდე დანიშენის წესი გავრცელებული ყოფილა. სხვადას- 
ხვა სქესის ბავშვების გაჩენის შემთხვევაში, დანათესავე- 
ბის მიზნით, მეგობრულად განწყობილი ოჯახები დანიშ- 
ვნის შესახებ მოილაპარაკებდნენ. სეანეთში, აფხაზეთში 
და ხევში ასეთ დროს უკვე დაბადებული ბავშვების აკვან- 
ზე ჭდეს ამოაგდებდნენ (ნიშანს ამოჭრიდნენ). ასეთ დანიშ- 
ვნას, მაგ)ლითად ფშავში მუცლად შათქმას უწოდებდნენ. 

აკვანში დანიშვნა. ამ წესის მიხედვით ბავშვების მო- 
მავალი ბედი მათი მშობლების შეთანხმების საფუძველზე 
წყდებოდა. ზოგიერთ კუთხეში ქალის შერთვა უფრო ხში- 
რად აკვანში დანიშვნით სცოდნიათ. ხევსურეთში მშობ- 
ლები მოილაპარაკებდნენ და დანიშნულს ლიშანს (თავსა- 
ფარს, ბეჭედს) მიუტანდნენ ზოგან თან წაილებდნენ 
არაყს, პურს, საკლავს და სხვ. მთიულეთში ვაჟის მშობ- 
ლები მიტანილ ნიშანს სამკაულს ან სხვა ნივთს აკვანზე 
დაკიდებდნენ. ეს წესი დამოწმებულია სამეგრელოში, ხევ- 
ში ქართლში, ფერეიდნელ ქართველებში. აჭარაში კი ამ 
დროს ნიშანი არ მიჰქონდათ. დანიშვნისას ქალ-ვაჟი სააკ- 
ვნე ასაკის (ან შეიძლება ვაჟი ქალზე უფროსი) უნდა ყო- 
ფილიყო. დანიშვნის შემდეგ ვაჟის მშობლები ყოველ 
ახალ წელს, ან წელიწადში ორჯერ, ძღვენით (არყით, ქა- 
დებით) ქალის სანახავად მიდიოდნენ. 

საქორწინო ასაკს მიღწეული აკეანში დანიშნულები 
აუცილებლად უნდა დაქორწინებულიყვნენ. თუ ქალი ვაუს 
ცოლობაზე უარს ეტყოდა, მაშინ ვაჟის მშობლები ჯდანა- 
ხარჯს ითხოვდნენ, ე.ი. იმის ანაზღაურებას, რაც რამდე- 
ნიმე წლის მანძილზე მათთან სტუმრობაში დაეხარჯათ. 
დაიანგარიშებდნენ, რამდენ წელსაც დადიოდნენ და ამის 
მიხედვით ქალის ოჯახი მათ ერთ ძროხას, ან სპილენძის 
ნივთებს, ან, ზოგჯერ, წელიწადში ერთ ცხვარს აძლევ- 
დნენ. ინფორმატორების გადმოცემით, წინათ ასე დანიშ- 
ნული ქალი ვაჟს თუ არ წაჰყვებოდა, იგი მას მოიტაცებ- 
და, ხოლო თუ გაექცეოდა, ისევ დააბრუნებდა. შემდეგ ეს 
წესი სამწუნებრო ჯარიმით შეიცვალა.



არასრულწლოვანთა დანიშვნის წესი, თავისი უარ- 
ყოფითი მხარეების გამო, ხალხთა ყოფიდან ადრევე გაქ- 
რა. დანიშვნის ამ წესში მთავარი როლი ქალ-ვაჟის მშობ- 
ლებს ეკუთვნოდათ, რაც ცხადია შემდგომში მრავალ წი- 
ნააღმდეგობასთან (ქალის ან ვაჟის მიერ უარის თქმა, 
წლების მანძილსე დანახარჯის მატერიალური ანაზღაუ- 
რება, სამოყვროდ განკუთვნილი ოჯახების შემდგომში 
მტრული დამოკიდებულება და სხვ.) იყო დაკავშირებული. 

დანიშვნის სხვა წესები 

აკვანში და მცირეწლოვანთა დანიშვნის გარდა ქა- 
ლის დათავისების სხვა სახეებიც არსებობდა. აღმოსავ- 
ლეთ საქართველოს მთიანეთში მხოლოდ ხევსურეთის 
ეთნოგრაფიულ სინამდვილეში გეხვდება ქალის დანიშ- 
ვნის საინტერესო ჩვეულება, რომელსაც ხელის დაკვრა 
ეწოდება. მსგავსი ჩვეულება ფრაგმენტულად აფხაზებში 
და რაჭაშიც ფიქსირდება. ასეთი წესით დანიშვნა შეიძ- 
ლებოდა ყველა თავშეყრის ადგილზე ხელის დაკვრით 
მხარზე, ხელის ჩამორთმევით მომხდარიყო. ხელდაკრულ- 
სე იტყოდნენ: ხელმოკიდებულია, ხელდაკრულია. ხელის 
დაკვრა შეეძლო ვაჟის მამას, ბიძას, ბიძაშვილს, დეიდაშ- 
ვილს და ვაჟის მეგობარს. ზოგ შემთხვევაში თვით ვაჟ- 
საც შეეძლო ეთქვა: „ცოლი ჩემი ხარ, ჩემი ხელმოკიდე- 
ბული, სხვაგან გათხოვების ნება არა გაქვს". თუ ხელის 
დაკვრას ქალის ახლო ნათესავები შეესწრებოდნენ, ისინი 
აუცილებლად შეეწინააღმდეგებოდნენ. ამის მიუხედავად, 
ქალი მაინც დანიშნულად ითვლებოდა. ქალის მშობლები 
გაიკითხავდნენ ვაჟის ოჯახის ვინაობას; თუ ქალის სურ- 
ვილი არ იქნებოდა, იგი შეიძლება არც კი წაჰყოლოდა 
ხელისდამკვრელ ვაჟს. მაგრამ უარის თქმა ძირითადად 
არ შეიძლებოდა. აჭარაში არსებობდა ოჯახში დაჯდომის 
წესი, რაც გულისხმობდა ქალის მისვლას ვაჟის ოჯახში 
და თავისი თავის რძლად გამოცხადებას. 

საქართველოს კუთხეებში ქალის დანიშვნის რიტუა- 
ლურ ქცევაში ერთი შინაარსის გადმოცემა, ანუ ქალის 
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დათავისება, სხვადასხვა საგნებით ხდებოდა. მაგალითად, 
სამეგრელოსა და აფხაზეთში სახლში მოსული სტუმარი 
რაიმე ნიეთს (სათუთუნე, ცხენის მათრახი, ალაბაში, ფუ- 
ლი, ცხენი) ტოვებდა. ასეთი მოქმედებით სტუმარი მასპინ- 
ძელს ამცნობდა, რომ მას ამ ოჯახში ქალი საცოლედ ან 
სარძლოდ მოეწონა. ოჯახის მასპინძლებს ეჭვიც კი არ 
შეეპარებოდათ იმაში, რომ სტუმარს ნივთი უნებლიედ 
დარჩა. ასეთ შემთხვევაში ყველაფერი ულაპარაკოდ გარ- 
კვეული იყო, ე.ი. ცნობილი ხდებოდა, რომ ოჯახში რომე- 
ლიმე ახალგაზრდა ქალი დაინიშნა ორი დლღის შემდეგ 
ოჯახს შუამავლებს გამოუგზავნიდნენ. ასეთი სერხით და- 
ნიშვნის სემანტიკაში ისიც საინტერესოა, რომ უარის 
თქმა დიდ შეურაცხყოფად ითვლებოდა. სამეგრელოში 
სარძლოდ მოწონებულ ქალს ცეკვის დროს ქუდს ესროდ- 
ნენ და ამ წესით ითავისებდნენ. ქვემო სვანეთში საცო- 
ლედ არჩეული ქალის სახლზე ჯოხის მიყუდებაც სცოდ- 
ნიათ. 

საქართველოში ქალ-ვაჟის ურთიერთმოწონებისას 
ნიშნად რაიმე ნივთს (ტყვიას, ვერცხლის ფულს, სამკა- 
ულს, ცხვირსახოცსა და სხვ.ე) მისცემდნენ. სვანეთში, მა- 
გალითად, ასეთი წესი იყო: თუ ვაჟის ოჯახის მიერ გაგ- 
ზავნილ შუამავალს ბოლოს მაინც უარით გამოისტუმრებ- 
დნენ, ეს დიდ შეურაცხყოფად აღიქმებოდა. ამიტომ ვაჟი 
სარკმლიდან ჩუმად შეაგდებდა ტყვიას, რომელიც აუცი- 
ლებლად კერიის ქვაზე უნდა დაცემულიყო. ამ დროს 
ოჯახის ყველა წევრი შინ უნდა ყოფილიყო. ეს რიტუალი 
ძნელად ჩასატარებელი იყო, მაგრამ თუ ვაჟი მაინც განა- 
ხორციელებდა, აუცილებლად გაამჟღავნებდა თავის იქ 
ყოფნას, რის შემდეგაც უარის თქმა გამორიცხული იყო. 

ეთნოგრაფიულ სინამდვილეში დამოწმებული დანიშ- 
ვნის ასეთი წესები მსოფლიოს სხვადასხვა ხალხში და 
სხვადასხვა ეპოქაში ფიქსირდება. რაც უნდა გასაკვირი 
იყოს, ქალის ხელის დაკვრის იდენტური წესი ინგლისში 
XIV საუკუნის საბუთებშია აღწერილი, ხოლო ქუდით და- 
ნიშვნა კი ანალოგს ბასკებში პოულობს. 
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მოტაცებით ქალის შერთვა 

საქართველოს ზოგიერთ რეგიონში (ხევსურეთი, სა- 
მეგრელო) ქალის შერთვა მოტაცებით თითქმის ჩვეულებ- 
რივ მოვლენად მიაჩნდათ, ხოლო აფხაზეთში ქალის და- 
თავისების ეს წესი ყველაზე პოპულარული იყო. მოტაცე- 
ბა ხან ქალთან შეთანხმებით, ხან კი – შეუთანხმებლად 
ხდებოდა. ქალს იტაცებდნენ იმ შემთხვევაში, თუ: 1. ქალი 
დანიშნული იყო და საქმროს იწუნებდა; 2. ქალი და ვაჟი, 
ორივე თავისუფალი იყო; 3. ქალი იყო ქერივი და ქმრის 
სახლმა მამის სახლში გაისტუმრა. 4. ქალ-ვაჟი შეთან- 
ხმდნენ, ზოგ შემთხვევაში მშობლების დასტურითაც. შე- 
თანხმებით მოტაცების წესი დასავლეთ საქართველოს 
ზოგიერთ კუთხეში თითქმის ჩვეულებად იქცა. ქორწილის 
ხარჯების თავიდან აცილების მიზნით, მას უფრო მეტად 
შედარებით ღარიბი მოსახლეობა იყენებდა. 

ქალს საქმროს ნათესავები ან ახლობლები (სამი- 
ოთხი კაცი) იტაცებდნენ. მოტაცებული ქალი ერიდებოდა 
რა მოსალოდნელ სისხლისღერას, ძირითადად ხმას არ 
იღებდა. თუ მომტაცებელს მდევარი დაედეენებოდა, საქ- 
მროს ოჯახს მისთვის სახლის კართან საკლავი უნდა 
დაეხვედრებინა, რის შემდეგაც ქალის ოჯახი შერიგებაზე 
იშვიათად თუ არ დათანხმდებოდა (აღმოსავლეთ საქარ- 
თველოს მთიანეთი). მაგრამ შერიგება ამით არ მთავრდე- 
ბოდა, მაგალითად ხევსურეთში – სანამ ვაჟი ქალის მა- 
მის გვარის ხატში არ დაკლავდა საკლავს – საგვაროს, 

მანამ გვარებს შორის სრულ კეთილგანწყობაზე ლაპარა- 
კი ზედმეტი იყო. მაგრამ თუ ქალი წინააღმდეგი იყო, მას 
სრული უფლება ჰქონდა მამის სახლში მდევართან ერ- 
თად დაბრუნებულიყო. ამ შემთხვევაში ქალის ხმას გა- 
დამწყვეტი მნიშვნელობა ენიჭებოდა. სხვის მიერ დანიშ- 
ნული ქალის მოტაცება მკაცრად ისჯებოდა. მომტაცებე- 
ლი და დანიშნული მესისხლეებად იქცეოდნენ. ქალის 
ოჯახი ამ საქმეში არ ერეოდა. თუ ქალი მომტაცებლის 
ოჯახში რჩებოდა, შური უნდა დანიშნულს ეძია. 
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გასინჯვა 

დაქორწინებისათვის არსებულ წინაპირობებს შორის 

ქალის გაჩხრეკის ანუ გასინჯვის, გაკითხვის (ცერეიდნელ 
ქართველებში გაკუთვა) ჩვეულება ერთ-ერთი აუცილებელი 
ეტაპი იყო. დასავლეთ საქართველოში, მაგალითად სამეგ- 
რელოში, გონიძირაფა (გასინჯვა), ქალის ოჯახში ფარუ- 
ლად და საიდუმლოდ ღამე ხდებოდა, რათა დაწუნების 
შემთხვევაში ხალხს არ გაეგო და ქალი უხერხულ მდგო- 

მარეობაში არ აღმოჩენილიყო. ვაჟი დედ-მამის და ბიძის 
თანხლებით ესტუმრებოდა ქალის ოჯასს. ქალი მორთულ- 
მოკაზმული კუთხეში იჯდა. დაშვებული იყო ქალ-ვაჟის 
ერთად გავლა, ერთმანეთთან საუბარი და ა.შ. მოწონების 
შემთხვევაში შლიდნენ სუფრას და სტუმრებს უმასპინ- 
ძლდებოდნენ. აღმოსავლეთ საქართველოში კი გასინჯვა – 
გაჩხრეკა (ხევი) მალულად, შორიდან ხდებოდა. 

გარიგებით დანიშვნა 

გარიგებით ქალის დანიშვნა ყველაზე მეტად ჩამოყა- 
ლიბებული რიტუალია დანიშვნის წესებს შორის და 
მთელ კავკასიაშია გავრცელებული. გარიგებით დანიშ- 
ვნას ჰქონდა ერთი თავისებურება: ვაჟის ოჯახი აუცილებ- 
ლად ირჩევდა შუამავლებს, რომელთაც ქორწილამდე არ- 
სებული ურთიერთობის მოწესრიგება ევალებოდათ. შუა- 
მავლობას ვაჟის ახლობელ მჭერმეტყველ, მოხერხებულ 
და დარბაისელ ადამიანს მიანდობდნენ. 

საქართველოს რიგ რეგიონებში შუამავლობა/მოცი- 
ქულობა ქალ-ვაჟის ახლო ნათესავების მოვალეობას შე- 
ადგენდა. ცალკეულ რეგიონებში კი ამ საქმეში ნათესავ- 
ახლობლების გვერდით მოქმედებდა სრულიად უცხო პი- 
როვნება – მაჭანკალი, რომელმაც ორი ფუნქცია შეიძინა: 
პირველი იგივე იყო, რაც მოციქულ//შუამავლისა (ქალი-ვა- 
ჟის დაქორწინება-დაოჯახება), მეორე კი – ეკონომიკური 
ინტერესი. 
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საქართველოს ზოგიერთი კუთხის მოსახლეობაში 
შუამავალ//მოციქულისათვის გასამრჯელოს ან სხვა რაი- 
მე. საჩუ; ქრის მიცემაც კი მიუღებლად და შეურაცხყოფად 

ითვლებოდა. ზოგ კუთხე- 
ში, მართალია, ის ქალის 
თუ ვაჟის ოჯახის ახლო 
ნათესავი იყო, მაგრამ ვა- 
ჟის ოჯახი რაიმე საჩუ- 
ქარს (და არა გასამრჯე- 
ლოს) მიართმევდა. ზო- 

გან უკვე მაჭანკყალს (და 
არა შუამავალ ხ/მოცი- 

ქულ!) გარკვეულ გასამ- 
რჯელოს აძლევდნენ, 
რომლის რაოდენობა და- 
მოკიდებული იყო მზით- 
ვის სიდიდესა და მასთან 
ერთად გაღებული თან- 
ხის რაოდენობაზე. ეს გა- 
სამრჯელო ერთდროუ- 

ლად ფულადიც იყო და ნატურალურიც. სწორედ ამან გა- 
ნაპირობა მაჭანკლობის პროფესიად გადაქცევა. 

სამეგრელოში მარებელი (შუამავალი) საქმის გარი- 
გების შემდეგ გასამრჯელოდ ქალის ქრთამის (მზითვი) 
ერთ მეათედს იღებდა. აჭარაში კი პირიქით კლჩად (შუა- 
მავლად) საცოლის სიძეს და დედის ძმა – ტაიას, რომლე- 
ბიც არავითარ გასამრჯელოს არ იღებდნენ, ირჩევდნენ. 

ძველად საქორწილო შუამავლობა, ყოველგვარი გა- 
სამრჯელოს გარეშე, საზოგადოებრივი მოვალეობის რან- 
გში იყო აყვანილი. ამას მოწმობს ის წესი, რომ აღმოსავ- 
ლეთ საქართველოს მთიანეთში საქმის მოუგვარებლობის 
შემთხვევაში შუამავლის როლს ხევისბერს აკისრებდნენ. 

რადგანაც შუამავლების მისვლა დიდი საქმის და- 
საწყისად ითვლებოდა, მოლაპარაკების დღე განსაკუთრე- 

ბულად შეირჩეოდა. ყურადლება მთვარის ფაზასაც ექცეო- 
და. მთვარე მოხარდი (არც ნაკლული, არც სავსე) უნდა 

ყოფილიყო. საშუამავლოდ უფრო შაბათ დღეს ირჩევდნენ, 
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რადგანაც უქმე იყო და მისულსაც და დამხედურსაც სა- 
უბრისათვის მეტი დრო ექნებოდა. ქალის სახლში მისულ 
შუამავალს, ოჯახის უფროსი, როგორც «ლიჯახის წევრთა 
შორის ყველაზე დიდი უფლებების მქონე პირი, შეეგებე- 
ბოდა. საუბარი მოკითხვით იწყებოდა. შემდეგ მოჰყვებოდ- 
ნენ სხვადასხვა ამბებს და თანდათან, ისე, რომ შესამჩნევი 
არ ყოფილიყო, მოსელის მიზეზსე გადავიდოდნენ. დაიწყე- 
ბოდა ქალის გვარის შექება და იმაზე ლაპარაკი, რომ 

ამისთანა გვარის ქალს, ასეთივე კარგი ყმაწვილი შეჰფე- 

რის. შემდეგ მოჰყვებოდნენ ვაჟის შთამომავლობის ქებას. 
საერთოდ, რაც უნდა შესაფერისი საქმრო ყოფილი- 

ყო, წესად არ იყო, პირველი მისვლისთანავე დათანხმება 
და შუამავლების გამასპინძლება. 

პირველად მიღებული უარის “შემდეგ შუაკაცების 
მოქმედება როდი წყდებოდა. ისინი მიდიოდნენ მეორედ 
და მესამედ, მაგრამ ქალის მშობლები უარით ისტუმრებ- 
დნენ, რადგანაც საჭიროდ თვლიდნენ ნათესავ-მოკეთეებ- 
თან მოლაპარაკებას და მხოლოდ ასეთი შეთანხმების 
შემდეგ მიიჩნევდნენ მიზანშეწონილად შუაკაცებისათვის 
პასუხის მიცემას. ვაჟის გაკითხვისას დიდი ყურადღება 
ექცეოდა მისი ოჯახისა და გევეარის ჯიშ-ჯილაგიანობას, 
ოჯახის ეკონომიკურ მდგომარეობას, სოფლის გეოგრაფი- 
ულ მდებარეობას, სასიძოს სამეურნეო საქმიანობის გაძ- 
ღოლის უნარს. განსაკუთრებელი პატივისცემით სარგებ- 
ლობდა გუთნისდედა (ბარში) და მწყემსი (მთაში). 

„ქალმა სთქვა გასათხოვარმა, 

ნუ გამათხოვებ დედაო, 
თუ მიმცემ ისეთ კაცს მიმეც, 

რომ იყოს გუთნისდედაო.” 
ქალ-ვაჟის მიერ ერთმანეთის უშუალოდ ამორჩევი- 

სას, იგივე პროცედურა ტარდებოდა, ოღონდ საქმე გაცი- 
ლებით უფრო ადვილად გვარდებოდა. 

მოლაპარაკების შემდეგ ქალს ნიშანს უგზავნიდნენ. 
ოჯახი შლიდა სუფრას, რომელიც სხვადასხვა კუთხეში 
სხვადასხვა მასშტაბის იყო. ამას პატარა ნიშნობას უწო- 

დებდნენ. აღმოსავლეთ საქართველოში დანიშნულნი ხში-



რად არც კი იცნობდნენ ერთმანეთს და პირველად მხო- 

ლოდ ქორწილის დროს ხვდებოდნენ. 

ნიშნობა 

ორი საქორწინო მხარის მოლაპარაკების საბოლოო 
დადასტურების გამომხატველ რიტუალს, რასაც წინ უს- 
წრებდა დაწინდვა, ნიშნობა წარმოადგენდა. ორ ოჯახს 
შორის მოლაპარაკების დადებითად დამთავრების შემდეგ 
ვაჟის მხარეს ქალის ოჯახში დასაწინდი ნივთები: ბეჭე- 
დი, თავსაფარი და სხვა რამ მიჰქონდა. ზოგან შუამავლე- 

ბის ბოლო მისვლისას, თანხმობის მიღებისთანავე, შუაკა- 

ცი თან მიტანილ ბეჯედს ქალის დედ-მამას გადასცემდა, 
რასაც ხევსურეთში ლიშანი, ანუ წინ-წინ ლიშანი ეწოდე- 
ბოდა, თვით ამ აქტს კი ლიშნის დაჭერა; ფშავში – Vწას- 
ლის სანახავი; აღმოსავლეთ საქართველოს ბარში კი 
ბელგა; ზოგადად საქართველოში კი ის პატარა ნიშნის 
სახელწოდებით იყო ცნობილი. 

ნიშნის მიცემიდან გარკვეული ხნის შემდეგ (ერთი 
თვიდან ერთ წლამდე) ეწყობოდა ნიშნობა, რომელიც 
ბარში მეტი პომპეზურობით სრულდებოდა, ვიდრე მთაში. 
ის სოგჯერ თავისი მასშტაბით ქორწილის ცერემონიალს 

უახლოვდებოდა. ნიშნობის შემდეგ ქალი ფაქტიურად 
-–-.. ა : გათხოვილად ითვლე- 

ბოდა. იგივე წესი ფე- 
რეიდნელ ქართველებში 
დღემდეა შემორჩენილი. 
ფშავში და მთიან აჭა- 
რაში თითქმის ქორწი- 
ლის სახე ჰქონდა. აჭა- 

რაში კი ნიშნობის 

დროს აღდის გაკეეთის 

შემდეგ. რაც ქორწინე- 
ბის ოფიციალურ გაფორმებას გულისხმობდა, დაშვებული 
იყო სქესობრივი კავშირი და ქორწილამდე შვილის გაჩე- 

ნაც. ნიშნობისას ვაჟის მხარე დატვირთული საჩუქრებით, 
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რომელთა შორის ხშირად ცოცხალი საქონელიც იყო, ეახ- 
ლებოდა ქალის ოჯახს და სსვადასხვა ცერემონიალის 

შესრულების შემდეგ ი შლებოდა სუფრა და იწყებოდა ნიშ- 

ნობის აღმნიშვნელი ნადიმი. რომელიც ჩვეულებრივი ქარ- 

თული სუფრის წესით მიმდინარეობდა. გამასპინძლების 

შემდეგ საქმე გადაწყვეტილად ითვლებოდა, რის შემდეგაც 
ორი ოჯახი ერთმანეთში ასრულებდა ჩვეულებრივ ნათესა- 
ურ ურთიერთვალდებულებებს. ხშირი იყო ვაუის ოჯახის 

სტუმრობა ქალის ოჯახში და დანიშნულის მონახულება. 

დანიშენიდან ქორწილამდე 

დანიშვნის შემდეგ ქალი ფაქტიურად გათხოვილად 
ითვლებოდა, იგი ქმრის ოჯახს ეკუთვნოდა და მისი სხვა 

პირის მიერ დანიშვნა მიუღებელი 

იყო. დამოყვრებული ორი ოჯახი 
ნათესავებად ითვლებოდნენ და 

უკვე ისეთ წესებს იცავენ ერთმა- 
ჩეთის მიმართ, როგორც ნათესა- 

ვებს შეეფერებოდათ. სასიძოს შე- 

ეძლი საცოლეს ოჯახში მისვლა 

რაიმე მისეხის გამო (მაგალითად: 

ქორწილი, ბავშვის დაბადება, 

მიცვალებული). სასიმამროსაც 
რაიმე საქმეში მისახმარებლად 

გ ““ I შეეძლო სასიძო დაებარებინა. იგი 

საცოლის ოჯახში დიდხანს არ დარჩებოდა. ზოგიერთ 

კუთხეში მას საცოლე არ დაენახვებოდა. 
ხევსურეთში აკვანში დანიშნული ქალს 10 წლამდე 

ქმრის სოფელში თავისუფალი მიმოსელის უფლება ჰქონ- 

და, ხოლო ამ ასაკის შემდეგ ქმრის ნათესავების წინ სია- 

რული მიუღებლად ითვლებოდა. თუ დანიშნულ ქალს 
საქმროს სოფელში რაიმე საქმე ჰქონდა (ქორწილი, მიც- 
ვალებული, ნათესავთან სტუმრობა), სოფელში დაბინდე- 

ბამდე ვერ შევიდოდა. ამის თავიდან აცილების მიზნით 
ჰქონდათ გზის ახსნის ჩვეულება. გზის ახსნას ნათესავის 

სიკვდილის, ბავშვის დაბადების და სხვ. შემთხვევაში ჩა- 
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ატარებდნენ. წესის მიხედვით, თუ ქალის სოფელში მო- 
დიოდა მამამთილი, მაზლი ან საქმროს სხვა ახლობელი, 

მაშინ საპატარძლო მათ დანახვაზე მანდილს დაიხურავდა 
და დაიმალებოდა. თუ ამას არ გააკეთებდა, ეს ქმრის და- 

წუნებას ნიშნავდა. ასეთ შემთხვევაში საქმროს მხარე და- 
აჩქარებდა გზის ახსნას. ვაჟის ოჯახი ყოველთვის დაინ- 
ტერესებული იყო გზა ახსნაში და ამიტომ მის შესასრუ- 
ლებლად ყოველგვარ საშუალებას მიმართავდნენ. ამისათ- 
ვის ქმრეულები ერთ ქვაბ არაყს გამოხდიდნენ, მივიდოდ- 
ჩენ ქალის სოფელში, მისი ნათესავებიდან ხანშიშესულ 
კაცს წაიმძლვანებდნენ და ქალის ოჯახს მისვლის მი- 
სესს განუცხადებდნენ. მათ შორის იმართებოდა დიალო- 
გი და დაითანხმებდნენ ქალის მამას ან ბიძას (თუ ორივე 

უარზე იყო, მაშინ გსის ახსნა არ ხდებოდა). ქალის მამა 
დაუნიშნავდა მოსვლის დროს. შემდეგ ვაჟის ბიძა და ერ- 
თი ახალგაზრდა (ახალგაზრდა მიჰყავდათ იმისთვის, რომ 
რძალს დალაპარაკებოდა, ვინაიდან უკანასკნელს უფრო- 
სებთან ლაპარაკის უფლება არ ჰქონდა), ქალის სახლში 
მივიდოდნენრ. დაკლაედნენ საკლავს (ყოჩს, თოხლს ან 
ბატკანს) შუაკაცს მისცემდნენ ნახევარ ხორცსა და 

ტყავს; გაშლიდნეჩ სუფრას და ამის შემდეგ წამოიყვან- 
დჩენ ქალს. ამ ქალს საკლაგ დაკლულს უწოდებდნენ. მას 
ჩიშნის უკან დაბრუნების უფლება აღარ ჰქონდა. იგი 
ქმრის სახლში ერთ ღამეს გაათენებდა და უკან მიდიოდა. 
ამ დროს ქალი თავის ქმარს არ ხვდებოდა. უკან დაბრუ- 
ჩნებისას მამამთილი, ქმრის ძმა ან ქმრის ბიძაშვილი გაა- 
ცილებდა. ამის შემდეგ ქალი გზახსნილი იყო. მას თავი- 
სუფლად შეეძლო ქმრის სოფელში სიარული, მაგრამ 

ქმრის სახლში, თუ არ მიიწვევდნენ არ მივიდოდა. 
თუ ქალს საქმრო მოუკვდებოდა, საცოლე გლოვობ- 

და და სხვაზე გათხოვება მხოლოდ ერთი წლის შემდეგ 
შეეძლო. ქალი თუ მოკვდებოდა, მისი ოჯახი ერთ ხელ 

ტანსაცმელს გაგზავნიდა საქმროს ოჯახში (ხევსურეთი). 
თუშეთში თუ ქალს საქმრო მოუკვდებოდა მას, ერთი წე- 
ლით გადაიყვანდნენ საქმროს ოჯახში, სადაც ყველა სამ- 
ბგლოვიარო წესს შეასრულებდა. მხოლოდ ამის შემდეგ 
ეძლეოდა გათხოვების უფლება. თუ ქალი მოკვდებოდა, 

17



კაცი გლოვობდა, სარჯებში იღებდა მონაწილეობას და 
ერთი წელი ცოლს არ "შეირთავდა. 

ფშავში რომელიმე მხარის სიკვდილის შემთხვევაში 
ვაჟის ოჯახს სახლის პატივი უბრუნდებოდა, ხოლო ნიშა- 
ნი (საკაბე, თავჩითა) – არა (რადგანაც მას ქალი მოიხ- 
მარდა) და უკან მოთხოვნა სირცხვილად ითვლებოდა. 
ქართული სამართლის ძეგლების მიხედვითაც იგივე ალღი- 
ნიშნება: ნიშანი უბრუნდება უკან, ხოლო გასაცვეთი ნიფშ- 
ნის უკან მოთხოვნა არ შეიძლება, რადგანაც „ყოველი 
ნითვი ხრწნადი არს". 

თუ ერთ-ერთი დანიშნული გარდაიცელებოდა, მიუხე- 
დავად იმისა, რომ ზოგჯერ დანიშნულებს შეიძლება ერ- 
თმანეთი არც ჰყოლოდათ ნანახი, ცოცხლად დარჩენილი 
მას როგორც ჯვარდაწერილ კანონიერ მეუღლეს, ისე გლო- 
ვობდა. ცოცხლად დარჩენილის ხელახლა დაქორწინებაში 
აქტიურად მონაწილეობდა და ზოგჯერ მოციქულის როლ- 
შიც კი გამოდიოდა გარდაცვლილის ოჯახის უფროსი. 

ქალ-ვაჟის ოჯახები ერთმანეთთან ურთიერთობას არ 
წყვეტდნენ, ჭირსა თუ ლხინში ერთმანეთს მხარში ედ- 
გნენ და ეხმარებოდნენ როგორც ახლობლები. თუ სარ- 
ძლო იყო გარდაცვლილი, მის მგლოვიარე ოჯახს ვაჟის 
მხარე არ ჰკადრებდა ნიშნის უკან დაბრუნებას, ეს მიუ- 
ღებლად და სირცხვილად ითვლებოდა. ხოლო თუ სასი- 
ძო იყო გარდაცვლილი, საცოლე მას, როგორც კანონიერ 

მეუღლეს ისე გლოვობდა. 

დაწუნება – კვეთილში ჩასმა 

აღმოსავლეთ საქართველოს მთაში, განსაკუთრებით 
ფშავსა და ხევსურეთში მიღებული იყო ქორწინების აკ- 
რძალვის წესი. თუ დანიშნული ქალი თავის საქმროს და- 
იწუნებდა, მას შეეძლო კვეთილ ში ჩავსვა საცოლე და თუ 

იგი სხვას გაჰყვებოდა ცოლად, მაშინ ქმარს მოუკლაე- 
დნენ. კეეთილში ჩასმა გულისხმობდა ეაჟის მიერ ქალის 
სხვაზე გათხოვების უფლების აღკვეთას. ქალს ვაჟი 

აღუკეეთავდა ქორწინებას რამდენიმე წლით, ან დაუსახე- 
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ლებდა იმ სოფლებს, სადაც ქალს არ ჰქონდა გათხოვე- 
ბის უფლება. თუ ვაჟი მიხვდებოდა, რომ ქალი მას სხვი- 
სი სიყვარულის გამო იწუნებდა, ქალს აღუკვეთავდა გათ- 
ხოვებას იმ სოფელში, საიდანაც მისი შეყვარებული 
ცხოვრობდა. შეიძლებოდა კეეთილის ასსნაც. თუ ვაჟი 
დათახმდებოდა და აიღებდა ჯარიმას, მაშინ ქალს კვეთი- 
ლი ეხსნებოდა და შეეძლო გათხოვება. 

ვინმე თუ კვეთილიან ქალს წაიყვანდა, უეჭველად 
დიდი შუღლი ატყდებოდა. საქმე ჯარიმის – ჯრამის (5 
ძროხა) გადახდით თავდებოდა, მაგრამ დრამას ყველა არ 

იღებდა. ქალი თუ კვეთილის ვადებს დაარლვევდა და 
სხვაზე გათხოვდებოდა, მის ქმარს მოკლავდნენ და ქალს 

დაასახიჩრებდნენ. 
ქალი თუ იწუნებდა დანიშნულს, მას შეეძლო ჯარი- 

მა – სამწუნებრო (16 ძროხა) გადაეხადა. საერთოდ, აკვან- 
ში დანიშნული ქალის ოჯახს უნდა აენაზღაურებინა 
წლების მანძილზე დანახარჯი, მაგრამ 16 ძროხაზე მეტს 
არ მოსთხოვდნენ. ზოგი ჯარიმას არ იღებდა. ქალს ერთი 
დღით მაინც წაიყვანდნენ საქმროს ოჯახში და მერე გა- 
მოაგდებდნენ. ამ შემთხვევაში ქალის ოჯახი არაფერს არ 
იხდიდა. სამწუნებრო გადახდილ ქალს ოჯახში ბარგიანს 

უწოდებდნენ. ვინც მას ითხოვდა, ჯარიმაში გადახდილი 
საფასური უნდა აენაზღაურებინა. 

გზაასსნილ ქალს წუნება რომ დაეწყო (ამისთანა 

ქალს ნაცვალ ე.ი. გულნაცვალს უწოდებდნენ), მოიტაცებ- 
დნენ და ქმართან დაძმურად (სქესობრივი კავშირის გარე- 
შე, სწორფრობის წესების დაცვით) დააწვენდნენ. თუ და- 
ნიშნულებს შორის მოხდებოდა დაწუნება, აქ სამწუნებ- 
როს გადახდით ან კვეთილში ჩასმით შეიძლებოდა საქ- 
მის დამთავრება. კვეთილში ჩასმა შეიძლებოდა უკვე გათ- 
ხოვილი ქალისაც. გარდა ამისა, მის დასასჯელად ქმარს 
შეეძლო დაეჭრა იგი სახის არეში. დანიშნული თავის 
მწუნებარი საცოლის დაჭრას ჩქარობდა, სანამ მას ვინმე 
შეირთავდა. ხევსურეთში დაწუნების მაგალითები მრავ- 
ლად არსებობდა. 

კაცი (ქმარი) თუ იწუნებდა ცოლს, მაშინ ქმარს ნა- 
მაშვრალი უნდა გადაეხადა. ნამაშვრალი გულისხმობდა 
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ცოლისათვის იმდენი ძროხის მიცემას, რამდენი წელიც 
ქალი ქმრის ოჯახში ცხოვრობდა და მუშაობდა, პირველი 
და ბოლო წლების გამოკლებით. 

ფშავში დანიშნულის მიერ დაწუნება სხვა პირის 
სიყვარულის გამო ხდებოდა. სხვა მიზეზები, როგორც წე- 
სი, არ არსებობდა. რადგანაც ასეთ შემთხვევაში დაწუნე- 
ბა უმიზეზოდ ითვლებოდა, დამწუნებელი მხარე ჯარიმ- 
დებოდა. ქართული ფეოდალური სახელმწიფო სამარ- 
თლის მიხედვით, დანიშნულთა გაყრა შესაძლებელი იყო 
ასაკის შეუფერებლობის (მუხლი 394), ქალის მიერ სხვას- 
თან შეცოდებისა და სულით ავადმყოფობის (მუხლი 396- 
397) შემთხვევაში (ვახტანგ მეექვსის სამართალი, მუხლე- 
ბი 396-397, 1963) ყოფაში ასეთი მიზეზები დანიშნულთა 
გაყრისას თითქმის არ ფიქსირდება. სავარაუდოა, რომ ვა- 
ჟის გვარი, სანამ ქალს ითხოვდა, ითვალისწინებდა ყვე- 
ლა წინაპირობას, რომელიც ქორწინებისას იყო გასათვა- 
ლისწინებელი. მწუნებარი ვაჟი ძალზე ზარალდებოდა. 
იგი იხდიდა სამ ძროხას, ანაზღაურებდა ნიშნობის ყველა 
ხარჯს, ხოლო საჩუქრები და ნიშანი რჩებოდა ქალს. აღ- 
მოსავლეთ საქართველოს მთაში მწუნებელს ხატში ხატო- 
ბისას დაიბარებდნენ. ხევისბერი დაწუნების მიზეზს გა- 
მოჰკითხავდა. გადახდილ ჯარიმას მწუნებელი დაწუნებუ- 
ლის ბიძაშვილს ჩააბარებდა. ასე საჯაროდ ამ საკითხის 
გამოტანა ზნეობრივ-აღმზრდელობითი მიზნით ხდებოდა, 
რათა შემდეგ სხვას არ გაემეორებინა. 

სვანეთში ქალის მიერ დაწუნების შემთხვევაში საქ- 
მე ეკლესიაში ირჩეოდა მედიატორის მეშვეობით. აუცილე- 
ბელი იყო სატზე დაფიცება რის “შედეგადაც ვაჟის 
ოჯახს სირცხვილის ლაქა შორდებოდა. ვაჟს შეეძლო ქა- 
ლისათვის გათხოვებაც კი აეკრძალა. 

თუშეთში კვეთილი თავის დანიშნულზე უარისმთქმე- 
ლი ქალი იყო. კვეთილს არ ჰქონდა უფლება სხვას გაჰყო- 
ლოდა ცოლად. ხდებოდა, რომ უარისმთქმელი შეურიგდე- 

ბოდა თავის დანიშნულს და საქმეც მშვიდობიანად თავდე- 
ბოდა. ისიც მომხდარა, რომ უარისმთქმელ ქალს, ანუ კვე- 
თილს „საპატიმროში" ჩასვამდნენ” როგორც იტყოდნენ. 
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„მოსარჯულებლად". სვანეთში დამწუნებელი ქალის მოკვე- 
თა ნიშნავდა მის სამუდამოდ შინაბერად დარჩენას. 

ზოგჯერ თვითონ ქალი თავის თავს კვეთილში ჩას- 
ვამდა. ამ უკიდურეს საშუალებას ქალი განსაკუთრებულ 
შემთხვევაში მიმართავდა. მაგალითად, როდესაც თავისი 
შეყვარებულის დათმობა უმძიმდა და სხვაზე გათხოვება 
არ სურდა, ან მშობლები ძალით ათხოვებდნენ. ზოგჯერ 
ქალს ორი მთხოვნელი გამოუჩნდებოდა, ორივე ქიშპობდა 
და ქალი თავს კეთილ ში /აისვამდა. მიდიოდა ხატში და 
აღთქმას დებდა, რომ ხელს იღებდა გათხოვებაზე და 
ქალწულად რჩებოდა. ამგვარად, ის ხატს სწირავდა თავს 
და ბატის მოწინდარი ხდებოდა. ამის შემდეგ ქალს ხელს 
ვერ ახლებდნენ. როგორც ვხედავთ, ამ შემთხვევაში კვე- 
თილში ჩამსმელად თვით ქალი გვევლინებოდა, რომელიც 
თავის ბედს ხატს უკავშირებდა და ამით თავიდან იცი- 
ლებდა არასასურველ მთხოვნელს. 

ნიშნობიდან ქორწილამდე 

ნიშნობიდან ქორწილამდე დრო საქართველოს ყქვე- 
ლა კუთხეში ცხრა-ათ თვეს, ზოგჯერ კი წლებსაც მოი- 

ცავდა. ყველაფერი ეს დამოკიდებული იყო ქალ-ვაჟის სა- 
ქორწინო ასაკზე და მათი ოჯახების (განსაკუთრებით ვა- 
ჟის ოჯახის) ეკონომიკურ შეძლებაზე. ამ ხნის განმავლო- 
ბაში, ზოგიერთ კუთხეში, საქმროს საცოლეს ნახვის უფ- 
ლება არა ჰქონდა, ზოგან კი დანიშნულებს არა მხოლოდ 
ნახვის, არამედ ერთად თანაცხოვრებაც შეეძლოთ. 

დანიშნულ ქალს ქორწილამდე (და ქორწილის შემდე- 
გაც) დიდი მორიდება მართებდა. სახლიდან გარეთ იშვია- 
თად თუ გავიდოდა, სახლში საქმიანობდა. მისი სტუმრობა 
სხვა სოფელში (განსაკუთრებით კი საქმროს სოფელში) 
მიუღებელი იყო. სწორედ ამის გამო სამცხე-ჯავახეთის 
მოსახლეობა ამ პერიოდს საპატარძლოს ტყვეობის პერი- 
ოდს უწოდებდა. ქალი განსაკუთრებული მორიდებით იქცე- 
ოდა საქმროს ახლობელთა წინაშე, რომლებიც შემთხვე- 
ვით თუ საგანგებოდ მიდიოდნენ მის სანახავად. 
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ნიშნობის შემდეგ ვაჟის მსრიდან ქალის მიტოვების, 
ან ქალის ოჯახის მიერ სასიძოზე ფარის თქმის ფაქტები, 
რა თქმა უნდა, არსებობდა, მაგრამ მაინც იშვიათ შემთხვე- 
ვად მიიჩნეოდა. ქართველთა აზროვნებაში, ჯვარდაწერილი 
კანონიერი მეუღლის მიტოვება. გარკვეული მიზეზების გა- 
მო, უფრო დასაშვები იყო, ვიდრე დანიშნყელი ქალისა. 

ნიშნობის შემდეგ ქალი ფაქტიურად გათსოვილად 
ითვლებოდა, რაც აშკარა ხდება სხვადასხვა იურიდიულ 
და სოციალურ წეს-ჩვეულებათა განხილვის დროს. ხოლო 
თუშეთში არსებელი წესი ნიშნობის შემდეგ ქალის პირ- 
დაპირ ქმრის ოჯახში გადაყვანისა, აჭარაში ცოლ-ქმრის 
სქესობრივი კავშირისა და შვილის გაჩენის უკლება ქორ- 
წილამდე ამის დამადასტურებელ მოვლენად უნდა მივიჩ- 
ნიოთ. ნიშნობის სოციალური და იურიდიელი დატეირთვა 
ქორწინების ტოლფასია, ანუ ეს ციკლი ისეთივე გადამ- 
წყვეტია ქართული ქორწინების ტრადიციისათვის, რო- 
გორც ქორწილი. 

ქალის ქონებრივი უფლება (მზითევი – სათავნო). 
ქორწინებაში დიდი მნიშვნელობა ენიჭება ქონებრივ კუთ- 
ვნილების საკითხს. ამ მხრივ საინტერესოა ქალის მზით- 
ვის, სათავნოსა და ე. წ. ურვადის (გამოსასყიდის) საკით- 
ხი. ურვადის გადახდის წესი საქართველოს ყოფაში გა- 
მოკვეთილად არ შეინიშნება, თუ არ ჩავთვლით ხეეს, სა- 
დაც ამ წესმა თავი იჩინა და ოსური წესის გავლენით 
დამკვიდრდა, თუმცა არა კლასიკური ფორმით. სვანეთ- 
შიც ეს წესი ნაწილობრივ ნაჭულაშის (ვაჟის ოჯახის მი- 
ერ ქალის ოჯახისთვის პირველი სავალდებულო გადასა- 
ხადი – 1 ხარი) და ნაყდანურის (ვაჯის ოჯახის მიერ ქა- 
ლის ოჯახისთვის უკანასკნელი გადასახადი – მიწა ან 6 
ხარი) სახით გვევლინებოდა. 

გათხოვებისას მშობლებს ქალისათვის გარკვეული 
ქონება მზითვისა (პირადი მოხმარების ჩიეთები, სამკაუ- 

ლი და უძრავ-მოძრავი ქონება) და სათავნოს, ანუ თაჟნის 
(საქონელი ან ფული) სახით უნდა გაეტანებინათ. მ'ხითე- 
ვის შემადგენლობა და რაოდენობა ქალის ოჯახის შეძ- 

ლებაზე იყო დამოკიდებული. ყოველივე ეს ქალის პირად 
საკუთრებას წარმოადგენდა და მთიანეთში შედარებით 
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მწირად გამოიყურებოდა. ვიდრე ბარში. დასავლეთ საქარ- 

თველოში (სვანეთი, რაჭა, აჭარა) მზითევში მისის მიცე- 

მის ფაქტებიც დასტურდება. მხითევი და სათავნო ქმრის 

ოჯახში ხელშეუხებელ საკუთრებად ითვლებოდა და მას 

ქალი თავი სურვილის მიხედეით განკარგავდა. თავნიდან 
მონატებს ძირითადას თავის ოჯახს ახმარდა, პირაღი 
მოხმარების ჩივთებს და სამკაულს კი ქალიშვილებს მემ- 
კვიდრეობით გადასცემდა მ ხითვისთვის. 

ქორწილი 

ეს ციკლი შეიცავს ქორწილის ორ ეტაპს: IL. ქორწი- 
ლი ქალის მამის სასლში და 2. ქორწილი ეაჟის მამის 

სახლში. 

განსაკუთრებული ყურადღებას იქცევს ხევსურული 
ქორწილი. რომელიც თავისი სტრუქტურით მკვეთრად 

განსხვავდება სხვა რეგიონებში ფიქსირებული საქორწჯი- 
დო რიტ ალისტან. თუ ქორწილი ქალის მამის სახლში 
ქვეს: ტან წის უსწრებდა ქორწილის ვაუის მამის სახლში, 

| : აქ პირიქით ხდებო- 

და. ქალი უქორწი- 
ლოდ მიჰყავდათ 
ქმრის სახლში. იქ 
იმართებოდა სამ- 
დღიანი ქორწილი, 

რის შემდეგაც ქალი 
მამის სახლში ერ- 

თიდან სამ Vლამდე 
რჩებოდა. სქესობრი- 

ვი კავშირი ამ პერი- 

ოდში ცოლ-ქმარს შორის არ შეიძლებოდა. საერთოდ, 
ადათის მიხედვით, ქალს ქორწილიდან სამი წლის შემ- 

დეგ ჰქონდა შვილის გაჩენის 'უყფლება. ასეთი სტრუქტ“უ- 

რის მქონე ქორწილი გამონაკლისია კაეკასიაში. 

  



საქორწინო კომპლექსში ამა თუ იმ რიტუალის შეს- 
რულებისას დიდი მნიშვნელობა ენიჭებოდა წელიწადის 
დროს, თვის, დღის და მთვარის ფაზების შერჩევას. ქორ- 
წილისათვის წელიწადის გარკვეული დროის შერჩევას იმ 
პერიოდისათვის ობიექტური, მართებული მიზეზები გააჩ- 
ნდა. შემოდგომა ისეთი დრო იყო, როდესაც თითოეულ 
ოჯახს მეტ-ნაკლებად უხვად ჰქონდა სურსათ-სანოვაგე 
მომარაგებული და ხალხის გამასპინძლება არ გაუჭირდე- 
ბოდა. ამავე დროს, მოსახლეობა შედარებით თავისუფა- 
ლი იყო მინდვრის, და საერთოდ ყოველგვარი, სამუშაოე- 
ბისაგან. გასათვალისწინებელი იყო ისიც, რომ დასაკლა- 
ვი საქონლის ხორცი ყველაზე კარგი და ხარისხიანი ამ 
დროს იყო. ყოველივე ზემოთქმულს თუ დავუმატებთ იმა- 
საც, რომ შემოდგომაზე ხორცისა და მზა პროდუქტების 
გაფუჭების ნაკლები საშიშროება იყო, ნათელი გახდება, 
თუ ქართველი კაცი რატომ ირჩევდა ქორწილისთვის უფ- 
რო მეტად გვიან შემოდგომას. 

მას შემდეგ, რაც მოგვარდებოდა საქორწილო ყველა 
პირობა, ორივე მხარე შეთანხმდებოდა ქორწილის გადახ- 
დის დღეზე. ქორწილისათვის მზადება ერთი კვირით ად- 
რე იწყებოდა: ამზადებდნენ სასმელს, საქონელს დასაკ- 
ლავად და სხვ. სანოვაგეს. ირჩეოდა სუფრის მომსახურე 
პერსონალი (მეკოდკჟები, ვისაც სასმელი ებარა და ზჟდამ- 
დეგები – სუფრაზე საჭმლის მიმტანები და სხვა). 

ვაჟის ოჯახი ქორწილზე სტუმრების მოსაწვევად მო- 
პატიჟეებს დააგზავნიდა. იწვევდნენ ნათესავებს, ახლობ- 
ლებს, სოფლელებს და ა.შ. ქორწილამდე ორი-სამი დღით 
ადრე სამზადისში მისახმარებლად მისვლა ვაჟის ოჯახი- 
დან გათხოვილ ქალებს ევალებოდათ. ირჩევდნენ აგრეთვე 
მაყრიონს. 

დათქმულ დღეს ვაჟი მაყრიონის, მეჯვარის, სელის- 
მომკიდის, მდადის თანხლებით მიდიოდა ქალის სახლში. 
ზოგ კუთხეში მათ თან საქორწილო სანოვაგე და საკლა- 
ვი მიჰქონდათ. შეხვედრის ცერემონიალი სხვადასხვაგვა- 
რი იყო. ძირითადად მათ პატივისცემით და კეთილად 
ხვდებოდნენ, ზოგან კი იმიტირებული იყო წინააღმდეგო- 
ბა. მაგალითად, თუშეთში ვგაჟის მაყრებს ქალის მაყრები 
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კეტებით დაერეოდნენ და ეზოში არ “უშვებდნენ. ასევე 
ხდებოდა დამალული პატარძლის გამოყვანისათვის სიმ- 
ბოლური თანხის გადახდა. 

სუფრები. ქალის სახლში გამართულ სუფრას შედა- 
რებით მცირე ხალხი ესწრებოდა. მაგრამ აქაც ტარდებო- 
და სხვადასხვა რიტუალები. მაგალითად, აღმოსავლეთ 
საქართველოს მთიანეთში ჯვრის (სატის) გამოტანა 
იცოდნენ. დაახლოებით შუა ქეიფში მეჯვარე ჯვრის შე- 
მოტანას მოითხოვდა. ქალის დედის ძმას შემოჰქონდა 
ჯვარი, რომელიც წარმოადგენდა პურში ან ქადაში ჩამაგ- 
რებულ დაახლოებით 75 სანტიმეტრის სიმაღლის ხის 
ჯვარს. ყველაფერ ამას დიდ ლანგარზე მოთავსებულს, 
გარშემო ეწყო ქათამი, მოხარშული ხორცი და სხვ. 
ჯვარს სამ წვერზე ჩამოცმული ჰქონდა ვაშლები, მათში 
ჩასმული ბაფთებით შეკრული 3 სანთელი. შუაში კიდებ- 
დნენ პირსახოცს. ჯვრის (ხატის) შემადგენლობაში შედი- 
ოდა აგრეთვე ხილით სავსე 15 სინი, რომლებიც ქალის 
დედის ძმის ოჯახის წევრებს მოჰქონდათ. ასეთივე ჯვრის 
მირთმევა იცოდა, ვაჟის სახლში ქორწილისას, ნეფის დე- 
დის ძმამ. იგი თვითონ თლიდა და რთავდა ამ ჯვარს. 
ქორწილის მესამე დღეს ამ ჯვარს მეჯვარე გაძარცვავდა. 
ეს ჯვრები ადგილზე რჩებოდა: ქალისა – ქალის სახლში, 
ვაჟისა - ვაჟის სახლში. ჯვარს ჭერში ჩამოჰკიდებდნენ 

(კოჭებში გაურჭობდნენ), სადაც 3-დან 5 წლამდე ეკიდა. 
იყო ოჯახები, სადაც რამდენიმე ჯვარი (ვაჟის და ქალის) 
ჰქონდათ. თუ რამდენი ქორწილი ჩატარდა ამ ოჯახში ამ 
სიმბოლოებით ნათელი ხდებოდა. 

ქალის სახლში იცოდნენ გადასალოცის მიცემაც, 
რაც შესაწევარი ფულით და საჩუქრებით განისაზღვრე- 
ბოდა. სანაწეო სუფრა კარგად იყო რიტუალიზებული, 
მას ჰყავდა ე.წ. მყეფარი, ანუ განმცხადებელი პირი, რო- 
მელსაც საჩუქრების გადალოცვა სიმხიარულეში უნდა 
გაეტარებინა. ნათესაური სიახლოვის მიხედვით, საჩუქრე- 
ბის გადაცემის რიგი მკაცრად იყო რეგლამენტირებული. 

ქორწილის დამთავრებისთანავე (ეს შეიძლება ყოფი- 
ლიყო იმავე ან მესამე დღეს) ქალი, თავისი მაყრების 
თანხლებით, მიჰყავდათ ჯვრის დასაწერად. 
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ჯვრისწერა 

საქორწინო რიტუალის ერთ-ერთი მნიშვნელოვანი 
შემადგენელი ელემენტი იყო ჯვრისწერა, რომელიც ძირი- 

თადად საპატარძლოს სოფლის ეკლესიაში სრულდებოდა. 
საქართველოს ყველა კუთხეში ეკლესია სასტიკად 

კრძალავდა ჯვრისწერამდე ქალ-ვაუის სქესობრივ ურთი- 
ერთობას. არ შეიძლებოდა ფეხმძიმე ქალისათვის ჯვარი 
დაეწერათ. თუ მღვდელი ამას მაინც გააკეთებდა, მას ჯა- 
რიმას გადაახდევინებდნენ და შეიძლება მლღვდლობაც აეკ- 
რძალათ. საქმროც ჯარიმდებოდა ჭჯევრისწერამდე საცო- 
ლესთან ასეთი ურთიერთობისათვის. 

მიუხედავად იმისა, რომ საქართველოს თითქმის ყვე- 
ლა კუთხეში ქრისტიანობას ძალიან დიდი გავლენა ჰქონ- 
და, რიგ რეგიონებში, საქორწინო ურთიერთობის მოწეს- 

რიგებისას, მთავარი ყურადღება ექცეოდა ადგილობრივი 
წესებისა და ვალდებულებების შესრულებას, ხოლო ამ 
ურთიერთობის დამაგვირგვინებელ საშუალებად გამოყენე- 
ბული იყო ხალხური საქორწინო რიტუალი. ეკლესიის 
გვერდის ავლით დაქორწინების ხშირი შემთხვევები უნდა 
ყოფილიყო მიზეზი სამართლის ძეგლებში სპეციალური 
მუხლების შეტანისა. საეკლესიო ჯვრისწერის გვერდის 
ავლით დაქორწინების არაერთი ფაქტია დამოწმებული 
საქართველოს სხვადასხვა კუთხეში. ასეთი მონაცემები 
იმის მანიშნებელია, რომ წარსულში საქართველოს საეკ- 
ლესიო ჯვრისწერა ხალხს მაინცდამაინც სავალდებუ- 
ლოდ არ მიაჩნდა. ქრისტიანობის სახელმწიფო რელიგიად 
გამოცხადებისა და ამის შედეგად ბევრი წარმართული 
წესის აღმოფხვრის მიუხედავად, ქართველი ხალხი დიდ- 
ხანს საეკლესიო გვირგვინთა კურთხევას ქორწინების ცე- 
რემონიალის სავალდებულო ეტაპად არ თელიდა. 

ჯვრისწერის რიტუალში ერთ-ერთი აუცილებელი და 
მნიშვნელოვანი ელემენტი იყო საქორწინო გვირგვინი. სა- 
ქართველოს თითქმის ყველა კუთხეში იგი წარმოადგენდა 
თავის ზომაზე რკალად შეკრულ ხის წვრილ ტოტს ან 
ვაზის ლერწს, რომელზედაც დახვეული იყო ოქროსფერი 
სირმის ძაფი. რკალის იმ ნაწილს, რომელიც შუბლს ებ- 
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ლჯინებოდა, გაკეთებული ჰქონდა სირმით გადახვეული ხის 
პატარა ჯვარი. ოთხ ადგილას, თანაბარი მანძილის და- 
შორებით, რკალს მძივებისაგან, ან, უფრო ხშირად, ხის 
ოვალური მოყვანილობის, ერთმანეთზე ძაფით მიმაგრებუ- 
ლი, სირმისმაფდახვეული ბურთულებისაგან შემდგარი 
ტოტები ჰქონდა. ეს ტოტები საკმაოდ დიდი სიგრძისა (30- 
40 სმ) იყო და ბოლოებში სირმის ძაფის ფოჩებით მთავ- 

რდებოდა. რკალზე ტოტები ისე იყო განლაგებული, რომ 
თავზე დადგომისას ორი ტოტი წინ საფეთქლებთან ეშვე- 
ბოდა, ხოლო ორი კი – ყურს უკან. ეს გვირგვინები ნეფე- 
დედოფალს ქორწილის დასასრულამდე ედგა თავზე. 

      
ჯერისწერა საქორწინო ურთიერთობაში ერთ-ერთ 

მეტად რთულსა და საინტერესო რიტუალს წარმოადგენ- 
და. იგი ქორწინების ოფიციალურ გაფორმებას გულის- 
ხმობდა. ამავე დროს, მასში წინაქრისტიანული ელემენტე- 
ბიც ფიგურირებდა. მაგ. ავი სულების საწინააღმდეგოდ 
მთაში ჯვრისწერისას ჟჯიბი (ხელისმომყკიდე) გარეთ გა- 
მოდიოდა, ეკლესიას გარს უვლიდა და უთვალთვალებდა 
რჯიიმ, მტერს უკუღმა მოგრეხილი წნელი არ ესროლა და 
მალეით არ შეეგდო, რათა ჯვრის წერა არ გაუკუღმარ- 
თებულიყო; გარეთ გამოსვლისას კი თოფს ისროდა. 
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საქართველოს თითქმის ყველა კუთხეში საპატარ- 
ძლოსათვის ჯერისწერის ტანსაცმელი იყო თეთრი ფერის 
სარტყელგულისპირიანი გრძელი კაბა, თავზე ჩიხტაკოპი 
მანდილ-ლეჩაქითა და სახეზე ჩამოფარებული თხელი, 
გამჭვირვალე, უმეტესად თეთრი ფერის პირბადით. 

სანეფოს ჯვრისწერის ტანსაცმელს “შეადგენდა 
ლურჯი შარვალი, თეთრი ფერის ჩოხა, ახალუხი და ყა- 
ბალახი, ფეხზე ცარსკები – უძმიროები, წელზე კი – ქა- 
მარ-ხანჯალი. სხვა ფერის ტანსაცმელში ჯვრისწერა მიუ- 
ღებელი იყო. სანეფოს თანმხლებთ სხეა ფერის ტანსაც- 
მელი უნდა ჩაეცვათ, არა თეთრი, რადგან ამ დღეს თეთ- 
რი ფერი მხოლოდ ნეფის კუთვნილება იყო. ნეფის ტან- 
საცმელი დანარჩენებისაგან, გარდა ფერისა, მასზე (საყე- 
ლო, გულისპირი) გამოყვანილი ორნამენტითაც განსხვავ- 
დებოდა, რომლის მიხედვით ნეფის ცნობა ადვილი შესაძ- 

ლებელი ხდებოდა. 
პატარძლისათვის საქორწილო ტანსაცმელი საქმროს 

ოჯახს ქორწილამდე რამდენიმე დღით ადრე უნდა გაეგ- 
ზავნა. ქალისთვის საქორწინო ტანსაცმლის მიტანის ყვე- 
ლაზე სასურველი დღეები სამშაბათი და ხუთშაბათი იყო. 
რელიგიური ფაქტორებიდან გამომდინარე, ამის გაკეთება 
ორშაბათსა და ოთხშაბათს არ შეიძლებოდა. 

ქალს, ჯვრისწერის ტანსაცმელს, საქმროს ოჯახი- 
დან მოსული ქალი (მდადე) აცმევდა. იმერეთში თუ ქალს 
თავისიანი ჩააცმევდა, ფარულად პურის მარცელებს ფეხ- 
საცმელში ჩაუყრიდა ხალხის შეხედულებით, რამდენ 
მარცვალსაც ჩაუგდებდნენ ფეხსაცმელში ქალს, იმდენ 
წელიწადს უშვილოდ ივლიდა, რაც სასიძოს ოდჯახისათ- 
ვის, რა თქმა უნდა, არასასიამოვნო მოვლენა იყო. გარ- 
კვეული მიზეზების გამო პატარძლისათვის საქორწინო 
ტანსაცმლის მირთმევა და ჩაცმა სასიძოს ოჯახის მოვა- 
ლეობას შეადგენდა და მისი დარღვევა მიუღებლად ით- 
ვლებოდა. ამის გამო მდადედ იგზავნებოდა ყოველმხრივ 
ბედნიერი (დედმამიანი, დაძმიანი, ქმარშვილიანი) ქალი, 
რათა მისთვის რაიმე მიზეზის გამო საპატარძლოსთვის 
ტანსაცმლის ჩაცმის უფლება არ ჩამოერთმიათ. 
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საპატარძლოსათვის ტანსაცმლის ჩაცმის პროცესს 
გარკვეული მაგიური ქმედებანი ახლდა (კაბის სახელოში 
პირველად მარჯვენა ხელის გაყრა, ფეხსაცმლის პირვე- 
ლად მარჯვენა ფეხზე ჩაცმა, პატარძლის სამჯერ შემოტ- 

რიალება მარჯევნივ და ა. შა. 
ჯვარდაწერილი ნეფე-დედოფალი, თანმხლები პირე- 

ბით, ეკლესიიდან გადაჯვარედინებული ხმლების ქვეშ 
გავლით, ნეფის სახლში (საქართველოს ზოგიერთი კუთ- 
ხის მოსახლეობაში დედოფლის მშობლების სახლში) 
ბრუნდებოდა. 

ვაჟის სოფელს მიახლოებულ მაყრიონს ყველაზე ყო- 
ჩაღი გამოეყოფოდა და მექორწილის ოჯახში მახარობ- 
ლად მიდიოდა. მას თან ნიშნად რაიმე ნივთი (აჭარაში – 
სარკიანი პატარა ბალიში, სამცხე-ჯავახეთში – სამახა- 
რობლო ქადა, ფერეიდნელებში – წითელი ბაიარაღები) 
მიჰქონდა ზოგან მახარობელი ცდილობდა მექორწილე 
ოჯახამდე შეუმჩჩევლად მიეღწია, რათა თავი აერიდებინა 
სოფლის მოსახლეობის მხრიდან თავდასხმისა და ცემის 
იმიტაციისათვის თავი აერიდებინა. სახლს მიახლოებული 
მახარობელი წარმოთქვამდა: „მე ვარ მახარობელი, სახ- 
ლის გამხარებელი, მიჭამია ბალი, შემიხვიეთ მხარი.” მას 
მარჯვენა ხელს გადაუხვევდნენ. სახლში შესულ მახარო- 
ბელს ღვინით (ზოგან, უფრო მეტად მთაში, არყით) სავსე 
ჯამს მიაგებებდნენ. ის დაილოცებოდა, სასმელს დალევ- 
და და ჯამს კედელს მიაფშვნიდა სიტყვებით: „ასე დაიმ- 
სხვრეს თქვენი მტერი და ავის მოსურნე”. მახარობლის 
ცხენს კისერზე წითელ ბაღდადს შემოახვევდნენ და ნე- 
ფიონისაკენ გაისტუმრებდნენ. მას თან ოჯახის უფროსი, 
ხანდაზმული მამაკაცების თანხლებით, გაჰყვებოდა და 
ნეფიონს სოფლის თავში შეეგებებოდნენ. 

ვაჟის სახლს მიახლოვებულ მაყრიონს ნეფე-დედო- 
ფალი გამოეყოფოდა და სახლის ზღურბლს გადაჯვარე- 
ღინებული ხმლების ქვეშ გადალახავდა. გარკვეული ხნის 
შემდეგ იმართებოდა ნადიმი. ნეფე-დედოფალი სუფრას- 
თან დაიკავებდა თუ არა კუთვნილ ადგილს, ხალხი რიგ- 
რიგობით მივიდოდა, მიულოცავდა, თაგგადასაგდებს – მი- 
სალოცს მისცემდა და შემდეგ სუფრასთან იკავებდა ად- 
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გილს. მილოცვის რიგი უფროს-უმცროსობისა და ნათესა- 
ობის მიხედვით იყო დადგენილი. პირველნი ყოველთვის 
მშობლები ულოცავდნენ, შემდეგ კი სხეა ახლობლები. 
მაყრებს ეს არ ეხებოდათ. თავგადასაგდებში აძლევდნენ 
ფულს ან რაიმე ქსოვილს – საკაბეს ან საპერანგეს, ვი- 

საც რა შეეძლო. რაც შეეხება ძღვენს (ღვინო, ქათამი, 
გოჭი, ინდაური თუ ჰური), ის თან მიჰქონდათ ქორწილში 
მიწვეულ ნათესავებს და მას ოჯახის უფროსს ან ამ საქ- 
მისთვის გამოყოფილი პირს ჩააბარებდნენ. ძღვენს ქორწი- 
ლის სუფრისთვის იყენებდნენ. ძღვენის მიტანა ნაბაყოფ- 
ლობითი იყო და არა სავალდებულო. შეიძლება ძღვენი 
არ მიეტანათ მექორწილე ოჯახში, მაგრამ მიხალოც-თაჟ- 
გადაზაგდები, რომელშიც სხვადასხვა ნივთები და სკა 

ფუტკრებითაც კი შედიოდა, ნეფე-დედოფლისათვის აუცი- 
ძშებლად უნდა მიერთმიათ. 

სამცხე-ჯავახეთის მოსახლეობაში კი, როდესაც სა- 

ქორწილო ლხინი დასასრულს მიუახლოვდებოდა, ნათე- 
სავ-მეზობლებს მაშინ უნდა გაეღოთ ძღვენ-საჩუქარი, რო- 
მელსაც შესაბამისად სუფრა და სანიჭარი ეწოდებოდა. 

ნათესავ-ახლობლების მიერ ახალდაქორწინებულთა 
დასაჩუქრება საქართველოში ძველთაგანვე გავრცელე- 

ბულ ჩვეულებას წარმოადგენდა, რომელიც ცალკეულ 
კუთხეებში სხვადასხვა სახელწოდებით იყო ლცანობილი. 
როგორც ეთნოგრაფიული მასალებიდან და წერილობითი 
მონაცემებიდან ჩანს, აღნიშნული საჩუქარი ნივთიერიც 

იქო და ფულადიც. 
ნათესავ-ახლობლების მიერ მექორწილე ოჯახისადმი 

მატერიალური დახმარების სიდიდე და მოცულობა თან- 
მიმდევრულად განისაზღვრებოდა სავალდებულო წესისა 
და რიგის დაცვით. საქართველოს თითქმის ყველა კუთხე- 
ში ყველაზე დიდი რაოდენობის ხარჯი ოჯახის ჩათლიას 
უნდა გაელო, შემდეგ კი სოფელში თუ სოფლის გარეთ 
მცხოვრებ ახლობელ-ნათესავს (დედის ძმა, ბიძა, მამიდა, 
დეიდა და ა.ე ვალდებულების მხრივ მესამე ადგილზე 

იმყოფებოდნენ ოჯახის განაყრები, სულ ბოლოს–მეზობ- 
ლები. აღნიშნული წესი იმდენად იყო დამკვიდრებული 
მოსახლეობის ყოფაში, რომ უახლოეს ნათესავსაც კი არ 
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შეეძლო ნათლიის მიერ გაღებულ დახმარებაზე არა თუ 
მეტის, არამედ თანაბრად მიცემაც კი. სვაჩეთში ქალის 
წაყვანისას ქალის მამა ვაჟის მაყრებს ცხენებით ასაჩუქ- 
რებდა. ასევე ცხენებით ასაჩუქრებდა ვაჟის ოჯახი ქორ- 
წილის შემდეგ ქალის მაყრიონს. 

როდესაც ნეფე-დედოფალი დაიკავებდა ადგილს, ჩე- 
ფეს მარჯვნივ მეჯვარე და ხელისმომკიდე, ხოლო დე- 

დოფლის მარცსნივ მდადე მოუსხდებოდნენ; მათ ირგვლივ 
მაყრები (ქალის სახლში ნეფის მაყრები და ნეფის სახ- 
ლში ქალის მაყრები) დასხდებოდნენ, შემდეგ კი ოჯახში 
მიწვეული სტუმრები იკავებდნენ ადგილს. სუფრის თავში 
ყოველთვის ოჯახის უფროსი მამაკაცი დაჯდებოდა. მის 
მარცხენა მხარეს სოფლის გარედან მოწვეული სტუმრე- 
ბი, ხოლო მარჯვენა მხარეს სოფლის ხალხი მოთავსდე- 
ბოდა უფროს-უმცროსობის მიხედვით. ხევში სუფრის თავ- 
ში ჩეეულებისამებრ გვარის უფროსი იჯდა, რომელსაც 

პირი აღმოსავლეთისაკენ ჰქონდა მიპყრობილი. მისგან 
მარჯვნივ ადგილს იკავებდნენ ამავე გვარის ხნიერი წარ- 
მომადგენლები – მარცხნივ ეჯიბი და ნეფე სხდებოდნეჩნ, 
მის მარცხენა ფლანგზე კი – მაყრები.     24+998 ი უპვობი 

  

· C საარი, = – ი 

აღსანიშნავია. ის ფაქტიც, რომ საქართველოში ზო- 
გადად და მათ შორის ქორწილში, იარაღით სუფრასთან 
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«დომა მიუღებლად ითვლებოდა. თამადა, ვიდრე ნადიმს 
მსვლელობას მისცემდა, იქ მჯდომ ყველა მამაკაცს შეახ- 
სენებდა – „იარაღი შეიხსენითო” და ამის მაგალითს პირ- 
ველი თვითონ იძლეოდა. ყეელა ვალდებული იყო ეს მი- 
თითება შეესრულებინა და სანადიმო სუფრასთან უიარა- 
ღოდ მჯდარიყო. სტუმრების იარაღს ოჯახის უფროსი მა- 
მაკაცი საიმედოდ ინახავდა ნადიმის დასასრულამდე. თუ 
ვინმე სუფრასთან იარაღით ჯდომას მოინდომებდა, მას 
შეახსენებდნენ, რომ სტუმარმასპინძლობის წესს არღვევ- 
და და ისიც იძულებული იყო ან საერთო წესს დამორჩი- 
ლებოდა, ან სუფრა დაეტოეებინა. 

წარსულში ყოველგვარ ალკოჰოლურ სასმელს პატა- 
რა ზომის სასმისით (თხის ან მოზვრის რქის ყანწი არყი- 
სათვის და თიხის მომცრო ჯამი – ღვინისა და ლუდი- 
სათვის) სვამდნენ. განსხვავებული სასმისით (ხარის თუ 
ჯიხვის რქის ყანწი, მარანი და კულა) მხოლოდ ცალკე- 
ულ სადღეგრძელოებს სვამდნენ. მარნის გამოყენების ჩვე- 
ულება ქართლში დაცული იყო შემდეგი სახით: ქორწილ- 
ში ნეფე-დედოფლისათვის საჯვრისწერო პურის მიტანის 
დროს, მარნის სასმისით ღვინოს მიართმევდნენ და ორი- 
ვეს რიტუალურად შეასმევდნენ. მარანი, მასზე გამოსახუ- 
ლი ნაყოფიერების გამომხატველი სიმბოლოებით, ყოჩის 

ტუჩით და წრიულად განლაგებული ქვევრებით, ქართული 
ქორწილის შემადგენელი ნაწილი იყო. 

ქორწილში სასმელის მიღების წესიც თავისებური 
იყო. ყანწი თუ თიხის ჯამი მთელ სანადიმო სუფრაზე 
სულ სამი-ოთხი იყო, რომლებიც სასმელთან ერთად მჯ/- 
რიქიფეებს (საქართველოს ბარი) თუ ზეზემდგმურებს (აღ- 
მოსავლეთ საქართველოს მთა) ებარათ. ყოველ სადღეგ- 
რძელოს ჯერ თამადა იტყოდა, შემდეგ შესვამდა და ცა- 
რიელ სასმისს მოპირდაპირე მხარეს (ქალის ოჯახში ნე- 
ფის, ხოლო ვაჟის ოჯახში დედოფლის მაყრებს) ერთ- 
ერთს გადააწოდებდა – დაულევდა, როგორც იმერეთში 
(დასავლეთ საქართველოში) იტყვიან. ის გამოცლიდა სას- 
მისს და ოჯახის სტუმრებში, ვინმეს დაულევდა. სასმელს 
მოპირდაპირე მხარეთა (იგულისხმება ქალისა თუ ვაჟის 
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მაყრები და ოჯახის წვეული სტუმრები) ამგვარი მონაც- 
ვლეობით სყამდნენ. 

სადღეგრძელოდან სადღეგრძელომდე ასრულებდნენ 
გარკვეული სახის სიმლერებსა და ცეკვებს. მიუხედავად 
ნადიმის ხანგრძლივობისა, ქორწილის სუფრაზე სიმთვრა- 
ლე იშვიათობას წარმოადგენდა. საქართველოს მთელ რიგ 
რეგიონებში ადრევე ჩამოყალიბდა შეხედულება, რომლის 
მიხედვით ქორწილსა თუ სხვა რიგის ხალხმრავალ ნადი- 
მებში სიმთვრალე დიდ სირცხვილად ითვლებოდა. 

საქართველოს ყველა კუთხეში საქორწინო ნადიმის 
ნორმალური მსვლელობა დიდად იყო დამოკიდებული 
სუფრის ხელმძლვანელის უნარსა და შეძლებაზე, რომელ- 
საც საქართველოს ყველა კუთხეში ორი სახელწოდებით 
– თამადა და ტოლუმბაში – მოიხსენიებენ. თამადად სა- 
განგებოდ ირჩევდნენ ისეთ პირს, ვისაც სუფრის ხელ- 
მძღვანელობა და სასმელის დალევა შეეძლო. ცალკეულ 
რეგიონებში თამადობა მექორწილე ოჯახის უფროსს 
უწევდა. მაგალითად, ხევში სუფრის გაძღოლა ჩვეულებ- 
რივად, გვარის უფროსს ევალებოდა, მაგრამ თუ ჯვრის- 
წერის წესს ეკლესიაში კი არ შეასრულებდნენ, არამედ 
სახლში და გვირგვინების კურთხევა ხევისბერს ან დეკა- 
ნოზს უწევდა, სუფრის ხელმძღვანელობასაც ნეფე-დე- 
დოფლის დამგვირგვინებელს აკისრებდნენ, რითაც მისდა- 
მი დიდ პატივისცემას გამოხატავდნენ. სამცხე-ჯავახეთში 
თამადობა ოჯახის უფროსის კომპეტენცია იყო, მაგრამ 
ქორწილის ნადიმს თუ მლვდელი ესწრებოდა, მაშინ ამ 
მოვალეობას აუცილებლად მას აკისრებდნენ. 

საქართველოს ყველა კუთხეში ქორწილის სუფრაზე 
სადლეგრძელოებს გარკვეული თანმიმდევრობის დაცვით 
წარმოთქვამდნენ. თითოეულ სადღეგრძელოს თან შესაბა- 
მისი სიმღერა ახლდა, რომელთაც კუთხეებისდა მიხედ- 
ვით შერჩენილი ჰქონდა მეტ-ნაკლებად ტექსტების არაჩვე- 
ულებრივი მთლიანობა და უძველესი ნიშნები. 

ქართულ საქორწინო სიმღერებში განსაკუთრებით 
დიდი ადგილი ეკავა სუფრულებს მრავალფეროვნებისა 
და მრავალრიცხოვნების წყალობით ნადიმის დროს ერ- 
თხელ შესრულებულ სიმღერას მეორედ აღარ იმეორებ- 

33



დნენ. სუფრულებში ერთმანეთისაგან გამოიყოფოდა სუფ- 
რის გახსნის, ლხინში შესვლის და სუფრის დახურვის, 
ანუ შემოძახილების სიმღერები. 

საქორწინო ცეკვებიდან გამოირჩეოდა რიტუალურ 
ცეკვები, რომლებიც ამა თუ იმ რეგიონის მოსახლეობაში 
მეტ-ნაკლები სპეციფიკურობით ხასიათდებოდა. ასე მაგა- 
ლითად, ქართლში ქორწილის მესამე დღეს დილით სუფ- 
რასთან დასხდომამდე ნეფე-პატარძლის მაყრები ჩააბამ- 
დნენ ესოში პახსტს, რომელსაც დედანი – თავკაცი ხელ- 
მძღვცანელობდა. მისი მითითებით ცეკვის ყველა მონაწი- 
ლეს ხეზე მიაბამდნენ და ვიდრე ვინმე გამოსასყიდს (ღვი- 
ნო, ქათამი, ხილი) არ გაიღებდა, მანამ არ გაუშვებდნენ. 

სამცხე-ჯავახეთში ქორწილის პირველ დღეს, როცა 
პატარძალს მოიყვანდნენ ნეფის სახლში, ხალხი ეზოში 
ფერხულის ცეკვით შეეგებებოდა. ზოგ შემთხვევაში ამ 
დროსვე სრულდებოდა შვიდი წყვილი ფერხული (მასში 
მონაწილეობდა შვიდი ცოლ-ქმარი ნეფე-დედოფლის ჩათ- 
ვლით). ქორწილის მეორე დღის შუადღის შემდეგ ნეფეს 
გაანადირებდნენ0, რაც ისევ ფერხულით მთავრდებოდა. 
ამავ დღეს სალამოს, ნადიმის დამთავრების შემდეგ, 
იცოდნენ სახუმარო ცეკვა სახელწოდებით – #ჟალიონი, 
ატუსა. ამ ცეკვაში ათი-თორმეტი ახალგაზრდა მამაკაცი 
იღებდა მონაწილეობას და რა ილეთსაც მეთაური შეას- 

რულებდა, ყველა მონაწილე ვალდებული იყო იგივე გაე- 
მეორებინა, წინააღმდეგ შემთხვევაში, მის ზურგსა თუ 
კანჭებს, მეთაურის შვინდის წკეპლა თუ მათრახის წვერი 
არ ასცდებოდა. 

რიტუალური ცეკვის საინტერესო სახეს წარმოად- 
გენს აჭარის მოსახლეობაში დაფიქსირებული ე.წ. ფადი- 
კრ, რომელიც ქორწილის პირველ ღამეს ნადიმის შემდეგ 
სრულდებოდა. 

მთიულეთ-გუდამაყრის მოსახლეობაშიც წესად იყო 
დედოფლის მოყვანის დროს ნეფის ოჯახში ფერხოსაის 
შესრულება, რომელსაც მხოლოდ მამაკაცები ასრულებ- 
დნენ სიმღერით – ”დიდება ღმერთსა, დიდება” და რომ- 
ლის შესრულების გარეშე სახლში არ შევიდოდნენ. 
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სხვა რეგიონებიდან მეტად საყურადლებოა ხევში და- 
ფიქსირებული რიტუალური ცეკვები. მოხეურ ქორწილში 
და, საერთოდ, ყველა სალხინო სუფრის გაშლასთან თუ 
რაიმე სახატო დლეობასთან დაკავშირებით სრულდებოდა 
წრიული, გრძელი და ორსართულიანი წრიული ფერხულე- 
ბი. 

ქორწილის მეორე დღეს წესად იყო ,ნეფის განადი- 
რება”. ეს რიტუალ, შედარებით სრული სახით, ეთნოგრა- 
ფიულ სინამდვილეში სამცხე –- ჯავახეთში შემორჩა. 
ქორწილის მეორე დღეს, ნადიმის დაწყებამდე, ნეფე მუსი- 
კოსებისა და მაყრების თანხლებით სოფელში „გაინადი- 
რებდა>” ყველა ოჯახში სახელდახელო სუფრა იყო გაშ- 
ლილი. რამდენიმე სადღეგრძელოს შემდეგ „მონადირენი 
სხვა ოჯახში გადაინაცვლებდნენ წასელისას ოჯახის 
უფროსი დიასახლისი მათ მცირეოდენ ძღვენს (ქათამი, 
ხილი, სასმელი) მიართმევდა. ყველა ოჯახში, სადაც „მო- 
ნადირეები” შევიდოდნენ, იგივე მეორდებოდა. ხშირად იმ- 
დენი „ნანადირევი” გროვდებოდა, რომ სუფრა ამ პრო- 
დუქტით იშლებოდა. ნადირობიდან დაბრუნებულები სახ- 
ლში სიმღერით შედიოდნენ. 

„.ნეფესა უნადირია მშვილდ-ისრით, ხმალი უკრია, 
მოუკლავს ხოხობ-კაკაბი და ირემ-შველი-ნუკრია” 

„მეფესა უნადირია არსიანის მთაზედაო, 
მოუკლავს ხარი-ირემი გადაუკიდავს მხარზედაო” 

ფშავში ქალის მაყრიონი ქათმებზე ნადირობას და- 
ივლიდა ყველა ოჯახს, მიტანილი არყით დალოცავდა და 
ქათამს მოსთხოვდა. მასპინძელი ქათამს ნებით გამოუტან- 
და და თუ თადარიგი არა ჰქონდათ დაჭერილი, მაშინ 
მაყრიონი თვით ნადირობდა ჯოხით. სამეგრელოში კი ვა- 
ჟის ეზოში დაერეოდნენ ქათმებს, ნანადირკუვს მოსახარ- 
შად რომელიმე სანდო ოჯახს ჩააბარებდნენ. 

ქორწილი ძირითადად სამ დღეს გრძელდებოდა. ბო- 
ლოს მაყრებს არყითა და სანოვაგით გაისტუმრებდნენ. 
მაგ, ფშავში მაყრებს გაცილებისას, სოფლის განაპირას, 
ნეფე-პატარძლის დასალოცად პატარა სუფრას გაუშლიდ- 
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ნენ. მაყრები ცდილობდნენ ნეფის სოფლელი გოგონა „გა- 
ეტაცებინათ”, რომელსაც არ აბრუნებდნენ, სანამ მასში 
გასამრჯელოს არ მიიღებდნენ. მაყრების გასტუმრების 
შემდეგ ოჯახში სუფრა შინაურებისთვის იშლებოდა. 

ქორწილში ადრე სპორტული შეჯიბრებებიც – იქნე- 
ბოდა ეს მიზანში სროლა თუ ცხენებით ჯირითი – იმარ- 
თებოდა. 

ქორწილიდან ძეობამდე 

დამოყვრებულ ოჯახებს შორის ქორწილიდან ძეო- 

ბამდე გარკვეული წესები სრულდებოდა. 
ფეხისბრუნება. საქართველოს თითქმის ყველა კუთ- 

ხეში ქორწილიდან ერთი კვირის შემდეგ სიძესა თუ პა- 
ტარძალს ქალის მშობლების სახლში ფები უნდა ქებრუ- 
ნათ ანუ დაბრუნებულიყვნენ. ახალშეუღლებულებს თან 
არაყი და ქადა მიჰქონდათ, რომელიც თანაბრად უნდა გა- 
ენაწილებინათ ქალის სოფლის მეკვემურთათვის. 

პატარძლის ფეხის ახსსნა. წერილობითი მონაცემები- 
თა და ეთნოგრაფიული მასალების მიხედვით, ახალ 
რძალს ვიდრე ფეხს არ აუხსნიდნენ, იგი სოფელში ვერ 
გამოჩნდებოდა. ამისათვის კი საქართველოს ყველა კუთ- 
ხეში საგანგებო რიტუალი ტარდებოდა, რომელიც კუთხე- 
ების მიხედვით მეტ-ნაკლები სახესხვაობითა და სახელ- 
წოდებებით იყო ცნობილი. 

ნაწვევად წასვლა. საყოველთაოდ ცნობილია, რომ 
საქართველოს ყველა კუთხეში ქორწილის წლისთავზე 
გათხოვილი ქალი მშობლების სახლში უნდა მიბრუნებუ- 
ლიყო და გარკვეული ხნით იქ დარჩენილიყო. აღნიშნულ 
ჩვეულებას კუთხეების მიხედვით სხვადასხვა სახელწოდე- 
ბა ჰქონდა (ნაწვ·ევად წასვლა, საიწილიოდ წასელა, წინ- 
ნაწევად წასელა და ა.შ) და მეტ-ნაკლები თავისებურებე- 
ბით ხასიათდებოდა. 

პატარძლის ზიარება ვაჟის ოჯასთან, გვართან, სა- 
ზოგადოებასთან. საწესჩვეულებო თვალსაზრისით, საქორ- 
წინო რიტუალს განსაკუთრებით ნეფის სახლში, მდიდარი 
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რელიგიურ-მაგიური ქმედებანი ახლდა თან, რომელიც 
მეტ-ნაკლები კუთხური სპეციფიკურობით ხასიათდებოდა. 

პატარძლის სახლთან მიყვანა. სამცხე-ჯავახეთში ნე- 
ფის სახლთან მექორწილეებს ფერხულის ცეკვით შეეგე- 
ბებოდნენ. ამ დროს პატარძალი ცხენზე იჯდა და მხო- 
ლოდ ცეკვის დამთავრების შემდეგ, როდესაც ცხენქვეშ 
ცხვარს ან მსხვილფეხა საქონელს გაუტარებდნენ, ჩამო- 
ვიდოდა. მსგავს წესს ქვემო ქართლშიც ასრულებდნენ. 

კახეთში კარების მაღლა თხილით ან კაკლით სავსე 
თიხის ქილას ჰკიდებდნენ, რომელიც მაყარს ხანჯლით 
უნდა გაეტეხა. კაკალი ხრიალით დაიბნეოდა, რაც მომა- 
ვალ ოჯახს ბარაქით უზრუნველყოფდა. 

სახლისკენ მიმავალ ნეფე-დედოფალს ზღურბლთან 
ტკბილეულით ან თაფლით ხელში ნეფის დედა შეხვდე- 
ბოდა. იგი ჯერ ნათლიას (მეჯვარეს), მერე ნეფე-დედო- 
ფალს გვირგვინებს დაულოცავდა და სამივეს თითო ნა- 
ტეხ შაქარს, (ზოგან თაფლს) პირში ჩაუდებდა. საქართვე- 
ლოს ზოგ კუთხეში პატარძალი შაქრის ნატეხს შეინახავ- 

და და შემდეგ ჩუმად წყლის ჭურჯელში საიდანაც წყალს 
სვამდნენ ჩააგდებდა, რათა ოჯახის წევრებთან კარგი და 
ტკბილი ურთიერთობა ჰქონოდა. 

კარის ზღურბლს შიგნით თიხის ჯამი (მოგვიანებით 
თეფში) იდო, რომელიც შესვლისთანავე ნეფეს უნდა გაე- 
ტეხა. დედოფლის მიერ მისი გატეხვა მიუღებელი იყო. კა- 
ხეთში ჯამის გატეხვას ვინც დაასწრებდა, მეუღლე მისი 
გუნებისა გამოდგებოდა. სვანეთში ნეფე-პატარძალს კა- 
რებში გადაჯვარედინებული ხმლების ქვეშ გაატარებ- 

დნენ, ფეხქვეშ მალულად დადებულ ჯამზე ვისი ფეხიც 
მოხვდებოდა, იმ სქესის ბავშვი გაუჩნდებოდა ამ წყვილს. 
სამეგრელოში ზღურბლზე გადატარებისას პატარძალს 
ფეხქვეშ გაღვივებულ ნაკვერჩხალს დაუყრიდნენ, რათა 

თვალი არ სცემოდა და ეშმაკი არ დაპატრონებოდა. 
პატარძლის კერასთან მიყვანა. საქართველოს ყველა 

კუთხეში ნეფის სახლში შესულ პატარძალს კერის გარ- 
შემო სამჯერ შემოატარებდნენ გარკვეული რიტუალური 
სიმღერის – ჯვარის წინას თანხლებით. ფშაეში კი სა- 
კიდლის ჩამოგლეჯა ქალის ძმის (არანამდვილი ძმა) მიერ 
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სავალდებულოც კი ყოფილა. საკიდელს ოჯახს მსოლოდ 
გამოსასყიდის შემდეგ უბრუნებდნენ. 

სამეგრელოში ნეფე-პატარძლის სახლში შესყლისას 
პატარძალი კარებში მდგარ ღვინით სავსე ჭიქას წააქცევ- 
და. შემდეგ მას ხელში ღომის მარცვლით სავსე ჯამს, 
რომელზედაც ერთი კვერცსი იდო, მისცემდნენ. პატარძა- 
ლი კერას უვლიდა და თან ღომს „თესაედა”. სვანეთში 
სახლში შესვლისას პატარძალი მარილს ყრიდა. აღმოსავ- 
ლეთ საქართველოში შესულ პატარძალს თავზე ფქვილს 
აყრიდნენ. ხეყში დედამთილი თაფლნარეე ერბოს შეაჭმევ- 
და ხევსურეთში დედამთილი პატარძალს ზღურბლზე 
მარჯვენა ფეხით გადაატარებდა და ფეხქვეშ ფქვილს და- 
უყრიდა. კახეთში და ქართლში სახლის ზღურბლთან 
ქოთნით პურის ცომს (ქართლში თაფლითაც) დაახვედ- 
რებდნენ. პატარძალი ამ ქოთანს სამჯერ ხელუკუღმა შე- 
მოატრიალებდა და მიმტანს დაუბრუნებდა. ეს რიტუალე- 
ბი ოჯახის ბარაქიანობას უკავშირდებოდა. 

ნეფე-დედოფლის მიერ შუაკერის შემოვლა ქორწინე- 
ბის ერთ-ერთი უძველესი რიტუალია. იგი დაკავშირებუ- 
ლია კერის კულტთან, რომელიც თავისი შინაარსით გვა- 
რის, ოჯახის გამაერთიანებელი ცენტრი იყო, ხოლო კერა 
– მარადიული სიცოცხლის სიმბოლო. კერასთან პატარ- 
ძლის მიყვანა გამოხატავდა ქმრის ოჯახში ახალი წევრის 
ზიარებას და მისი დაქვემდებარებას წინაპრის სულთან. 

რელიგიურთან ერთად დიდი იყო კერის როლი სო- 
ციალურ საკითხებში. საოჯახო საქმიანობა მთლიანად 
ქალის შრომას ემყარებოდა. შინ დარჩენილი ქალი ინა- 
ხავდა ცეცხლს მამაკაცების ხანგრძლივად სანადიროდ ამ 
საომრად წასვლის პერიოდში და შსრუნავდა სააქაო თუ 
საიქიო საქმეებზე, (კერაზე საჭმლის დამზადება, მკვდარ- 
თა სახელის მოხსენიება და სხვ.. ასე რომ, თუ კერა ერ- 
თი მხრიე, სულიერი სამყაროს მფლობელობის არეში იყო 
მოქცეული, მეორე მხრივ, მას პრაქტიკულად, ადამიანის 
ამქვეყნიური ცხოვრების მთელი გზის თანამგზავრად აღი- 
არებდნენ. ამ თანამგზავრის სულიერი პატრონად, თუ კე- 
რის ანგელოზად კი ქალი იყო მიჩნეული. ამიტომაც იყო 
ჩვეულებაში შემორჩენილი წესი, რომ ქალი ახალ ოჯახ- 
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ში ოჯახის როგორც არსებობის მთავარ ელემენტს უნდა 
ძერას ზიარებოდა. 

მაგიურ ქმედებათა რიგს უნდა დავუკავშიროთ პა- 
ტარძლის მარანში შეყვანის და მის მიერ ლვინით სავსე 
ქვეცრის თავის ახდის წესიც. 

საქართველოს ყველა კუთხეში მარანი წმინდა სა- 
ლოცავ ადგილად ითყლებოდა, სადაც სრულდებოდა საო- 
ჯახო რიტუალები. იქ იკვლებოდა შესაწირავი ცხოვე- 
ლიც. ზოგიერთ კუთხეში (სამეგრელო) მარანში სრულდე- 
ბოდა ჯვრისწერა და ნათლობაც. არსებული ეთნოგრაფი- 
ული მასალებითა და არქეოლოგიური მონაპოვრების ურ- 
თიერთშეჯერების საფუძველზე დადგენილია, რომ მარა- 
ნი სიუხვის ბარაქიანობის, ნაყოფიერების შემცველ 
-წმინდა ობიექტს და საკულტო ნაგებობას წარმოადგენ- 
და. აქ სრულდებოდა რიგი წეს-ჩვეულებებისა, ოჯახის 
სიუხვე-ბარაქიანობის მიზნით. პატარძლის მარანში გაყვა- 
ნაც, როგორც ჩანს, აღნიშნულ მიზანს ემსახურებოდა. 

პატარძლის წყალზე გაყვანა. პატარძლის ქმრის საგ- 
ვარეულოში ზიარების ერთ-ერთ ელემენტად წარმოგვიდ- 
გება მისი წყალზე გაყვანის წესი, რომელიც თავისი ფუნ- 
ქციით ნაყოფიერების კულტს უკავშირდება და რელიგი- 
ურ წესთა რიგში ჯდება. ამ წესის მიზანი იყო ქალის 
ზიარება ქმრის ოჯახის მეურნეობასთან, ძირითადად – 
საოჯახო საქმიანობასთან. ზოგიერთ შემთხვევაში იგი ამ 
რიტუალის შესრულების შემდეგ ხდებოდა სრულუფლები- 
ანი წევრი ქმრის მამის სახლისა. 

მეურენობასთან ზიარებას უნდა უკავშირდებოდეს 
თუშეთში არსებული კვალად გახელის წესი. ქორწილი- 
დან მესამე დღეს იცოდნენ ყანაში პატარძლის გაყვანა, 
თან სამი-ოთხი ქალი გაჰყვებოდა. მას ერთ-ორ კონას შე- 
აკვრევინებდნენ და აღნიშნავდნენ რომ მეკვალე იქო. 
უკან მობრუნებისას დალოცავდნენ – „კარგი ქალია, კარ- 
გად მოთიბაო” (ქალს სამკალში მუშაობა აუცილებლად 
ევალებოდა, იმიტომაც იყო, რომ მას მზითევში ნამგალს 
ატანდნენ). 

მსგავსი ცერემონიალები – გამინდვრება (საპატარ- 
ძლოს ოჯახის გარეთ მინდორში სამუშაო გაყვანა), 
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წყალზე გაყეანა თუ ნათესავ-ახლობლების მიერ ახალი 
რძლის გადაპატიჟება – გარკვეული რელიგიურ-სოცია- 
ლური დატვირთვა ჰქონდა და ყველა ერთ მიზანს ემსახუ- 
რებოდა. კერძოდ ის პატარძლის ქმრის საგვარეულოში 
ზიარების ელემენტად იყო მიჩნეული და თავისი ფუნქცი- 
ით ქალის შრომას უკავშირდებოდა და მის საოჯახო საქ- 
მიანობაში ჩაბმას უკავშირდებოდა. 

ხატში პატარძლის გაყვანა. მესამე საყურადღებო ეტა- 
პის ხატში პატარძლის გაყვანა ხევსურეთში ხატობის 
დროს (ძირითადად – ათენგენობას) იცოდნენ პატარძლის 
ხატში გაყვანა, ანუ დაკოჭვა. დაკოჭვისას ორი საკლავი იკ- 
ვლებოდა – ერთი ოჯახში და ერთიც ხატში. სახლში ხუ- 
ცესს მოიწვეცდნენ და ის ბანზე იხუცეპდა, საკლავს დაკ- 
ლავდა და ახალზალს ორივე ხელის მტევანზე სისხლს 

უწერდნენ (წაუსვამდნენ) შემდეგ ხუცესი ხატში წაუძღვე- 
ბოდა. მისვლისას ახალზალს ბეღლის კარებზე გააჩერებ- 
დნენ. იგი თავდახრილი დაიჩოქებდა ორივე მუხლით. ამ 
დროს ხატის დროშას მიიტანდნენ, თავზე მიადებდნენ, მან- 
დილს მოხდიდნენ თავიდან და მას დროშას შშეაბამდნენ. 
ქალს დალოცავდნენ: „ბედნიერი იყავ ამ სოფელში", დრო- 
შას თავზე დაადგამდნენ, რასაც დაკოჭვას ეძახდნენ. ფშავ- 
ში პატარძალი ხატში გაჰყავდათ ქადით (ამას კჟადა ხაწი- 
რავს ან გასამყვანო ქადას უწოდებდნენ) და სანთლით. პა- 
ტარძალს ხეყისბერი დალოცავდა, ქადას გაჭრიდა (დასერვა 
ხდებოდა ჯვარედინად). სადაც ქადა იჭრებოდა, იქ ქალები 
და პატარძალი არ იყვნენ, მაგრამ ისე იდგნენ, რომ ხევის- 
ბერის სიტყვები ესმოდათ. შემდეგ ხნიერ ქალს გადასცემ- 
დნენ ამ ქადას. ის დააჩოქებდა პატარძალს და დალოცაედა. 
ქადას ქალებს გაუნაწილებდნენ. თუშეთში პატარძლის ხატ- 
ში გაყვანა საინტერესოდ ხდებოდა. ალვანში ჩამოსახლებუ- 
ლები თავის სალოცავში წასვლისას პატარძალს თან წაიყ- 
ვანდნენ. ხატში, შესაწირის გარდა, ახალი ელემენტი – 
წითლად შეღებილი კვერცხი ჩნდება. იმ ოჯახში, სადაც 
ახალი რძალი იყო, მის სახელზე მეტი კვერცხი (30-40 ცა- 
ლი) იღებებოდა. ხატში მიყვანისას პატარძლის დედის მხა- 
რეც მისცემდა სინით კვერცხებს. შუა ქეიფის დროს პატარ- 
ძალი ადგებოდა და კვერცხებს ჩამოურიგებდა ქმრის გვა- 
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რის მამაკაცებს. თითო კაცს თითო კვერცხს აძლევდა. რაც 
მთავარია, ქვრივი ქალი და ქმარგაყრილები, მეორედ გათ- 
ხოვილები, ამ წესს არ ასრულებდნენ, რადგანაც, როგორც 
ინფორმატორები გადმოგეცემენ, ,მათ თავისი ვალი უკვე 
მოშორებული ჰქონდათ". ისინი სხვა (მეორე ქმრის) გვარ- 
თან დაკავშირებულები კი იყვნენ, მაგრამ არა რელიგიუ- 
რად. ამის გამოძახილი უნდა იყოს ისიც, რომ ძირითადად 

მთელ კავკასიაში ქალი საიქიოში პირველი ქმრის ცოლად 
ითვლებოდა, ე.ი. ნამდვილი კუთვნილება იყო პირველი 
ქმრის საგვარეულოსი, თემისა, რომელსაც სიცოცხლეში 
ეზიარა. 

ხატში გაყვანის წესი საბოლოოდ ამყარებდა კავ- 
შირს ქალსა და ქმრის საგვარეულო თემს შორის. მაგრამ 
იგი მამის სახლთან არ წყვეტდა კავშირს, ყოველწლიუ- 
რად (ან სამ წელიწადში ერთხელ) მიდიოდა მამის სალო- 
ცავში და კლავდა საკლავს. აქედან ჩანს, რომ იგი კავ- 
შირს ამყარებდა ორ თემს შორის, ვინაიდან იგი ორივე 
თემის კუთვნილება იყო. 

ახალი წევრის (პატარძლის) ოჯახსა და თემში მი- 
ღება მიმდინარეობდა ძირითადად სამ ეტაპად. ესაა: 1. პა- 
ტარძლის კერასთან მიყვანა, 2. პატარძლის წყალზე გავ- 

ვანა და 3. პატარძლის ხატ ში გაყვანა. 

ეპილოგი 

ქართველი ხალხის ტრადიციულ საქორწინო წეს-ჩვე- 
ულებათა, როგორც ზოგად ქართული, ისე ლოკალურ- 
კუთხური თავისებურებების მთლიანობა, აშკარად ცხად- 
ყოფს ამ ინსტიტუტის ძლირი გენეტილური საფუძვლების 
არსებობას იგი ნათელი გამოხატულებაა ეროვნული 
თვითშეგნების, მენტალობის და ზნეობის ღირებულებათა 
ერთიანობისა. საქორწინო წეს – ჩვეულებების თვითმყო- 
ფადობა და უნიკალურობა, რომელიც გვიჩვენებს ქართუ- 
ლი ტრადიციის ზნეობრივ შინაარსს და გამომსახველო- 
ბით ფორმას, საუკუნეებს გაუძლო და ჩვენამდე მოაღწია 
როგორც ერის სულიერი ცხოვრების მაჩვენებელმა. 
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