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ВВЕДЕНИЕ
Если спросить у людей всего мира, какой для них самый любимый праздник, наверно, 99 % ответят, что это  встреча Нового года. 


Интересно то, что ритуал празднования Нового года практически одинаков по всему миру: люди приносят в дом ёлку, украшают её, приглашают Деда Мороза, поют песни, водят хороводы, дарят друзьям  и родным подарки. Вероятно, истоки этого праздника надо искать в одном месте. Обратимся к некоторым фактам древней европейской истории.

"НОВЫЙ ГОД" У  ДРЕВНИХ ЕВРОПЕЙЦЕВ (ФЛАМАНДЦЕВ, ГЕРМАНЦЕВ)

Был у фламандцев (народа современной Голландии, потомков древних германцев) праздник, самый важный в году, он приходился на середину зимы и назывался Йоль. День, когда тьма начинала убывать, 25 декабря. После христианизации его назвали Рождеством, а этимологию слова "йоль", которое сохранилось в германских языках, объявили неизвестной. Однако это не так.  Если знать, что основы европейской культуры были заложены во времена Великого переселения народов в 3-4 веках н.э., а это были в основной своей массе тюркоязычные народы (скифы, гунны, саки и т.д.), то название праздника можно расшифровать.

Точное название праздника "Йоль Тенгри", что в переводе с тюркского означает "Бог Судьбы". Символ праздника – дерево, получившее по празднику и название – «ель», «ёлка». Ель у тюрков считалась священным деревом. 

Дерево в  модели мира людей языческих времен – это универсальный символ, объединяющий все сферы космоса. Крона достигает небес, корни опускаются в преисподнюю, ствол - это срединный мир, земля. По вертикали с Мировым древом связаны существа, воплощающие космические зоны: на вершине — птица (две птицы), у ствола — копытные (олени, кони), иногда человек, у корней — земноводные, например, змей, черепаха.  По горизонтали мировое древо   ориентирует  по сторонам света. В симметрических построениях, связанных с мировым древом, воплощались  главные для людей различия между правым и левым, жизнью и смертью. Ель указывает дорогу к Небу, именно поэтому в культуре германских племен был распространен обычай: когда хоронили человека, путь до могилы и дно могилы устилали ветками ели.  


 Праздник сперва посвящался Йер-су, который жил в центре Земли - в месте отдыха божеств и духов.  Йер-су в переводе с тюркского означает «земля-вода», это  в мифологии алтайцев, киргизов, азербайджанских тюрков -  олицетворение земли и воды. Культ Йер-су восходит к мифологии древних тюрков, почитавших "ыдук Йер-Суб" ("священная земля - вода") как главное божество среднего мира, совокупность высших духов,  покровительствующих людям. Именно там, в центре земли (где расположен ее пуп),  и растёт гигантская ель, достигающая верхушкой дома Ульгеня. 


Ульгень (или Юргень) был главой  светлых духов. По другим источникам он является  и  родовым покровителем, предком-божеством, от которого берут начало члены этого рода. Обитает он на девятом слое неба за месяцем и солнцем (на востоке, где всходит солнце), где возвышается Золотая Гора (Алтын-туу). Ульгень живёт в золотом дворце с золотыми воротами, имеет золотой престол
. Внешность Ульгеня не изображалась, или очень условно, в виде  старика с белой бородой или в виде человекообразной фигуры, голова которой излучает сияние. Люди всегда представляли его в богатом красном кафтане. В мифах упоминается о 7 (или 9) сыновьях и дочерях Ульгеня, но не говорится о женах. Его дети не родились, а откололись от отца.
Праздник наступал в самый разгар зимы - 25 декабря. Тогда день побеждал ночь. И солнце чуть дольше прежнего оставалось над землей. Люди молились Ульгеню, благодарили его за возвращенное солнце. А чтобы молитва была услышана, украшали ель - любимое  дерево Ульгеня. Ее приносили в дом, к ветвям привязывали яркие ленточки, рядом укладывали подарки.  Вокруг елки до утра водили хоровод: люди вставали в круг, символизирующий солнце, ходили «посолонь» - по солнцу. Все верили, что самое сокровенное желание, загаданное в ту ночь, непременно сбудется.

...Прошло много веков, а древний праздник не забылся. Сегодня это всем известный праздник новогодней елки! Ульгень, правда, получил новое имя - Дед Мороз, но его роль и его одежда остались прежними. По-прежнему водят хороводы вокруг елки. И мало кто догадывается, кто такой Дед Мороз.. А между прочим, кафтан, шапка, кушак, валенки, т.е одежда Деда Мороза, - из гардероба древних тюрков.  По-прежнему, это старик с длинной белой бородой.  В мифах упоминается о 7 (или 9) сыновьях и дочерях Деда Мороза, но не говорится о женах. Его дети не родились, а откололись от отца. 

Почему же Ульгень превратился в Деда Мороза?

ИСТОРИЯ ДЕДА МОРОЗА
Чтобы это понять, надо обратиться к этимологии русских слов “дед» и «мороз».   
Дед — это домовой, то есть, дух предка, ох​раняющий дом от чужих, враждебных ду​хов. «Дедками» («дзядами» - это по-белорусски, а по-чешски – «dedek», по-украински – «дядько» и т. д.) славяне называли домашних божков, изображавших этих домовых. Слова эти очень-очень древние и свидетельствуют о большой роли культа умерших предков в мировоз​зрении славян-язычников. Добрым духам предков посвящали первые и последние плоды при сборе урожая. Для них готовили ритуальную пищу. Люди верили, что духи предков мо​гут воплотиться в живых существ — например, в ба​бочку (по-польски – «babka», по-словенски – «babucka») и даже в тучи и облака: русское слово «баба» имело еще одно значение — мифическая облачная жена, приносящая живую воду, то есть дождь.

«Дедком» в деревнях называют лопух, репейник. И вот почему. Существовал обычай ста​вить символ доброго духа — сноп этого колючего растения у ворот или дверей избы, хлева, чтобы отогнать чужих, враж​дебных духов, нечистую силу, — не слу​чайно репейник называется также черто​полохом, чертогоном.

Теперь понятно, что верования в деда — очень давняя традиция. Тюркский Ульгень превратился в славянского Деда именно потому, что обозначали эти два слова одно и то же: дух предка, покровителя и защитника людей.

 
Теперь о слове «мороз». 

В легендах древних славян можно встретить персонажи — Зимник, Мороз Васильевич, или Дед, который пра​вил зимой. Он представля​лся в виде старика небольшого роста с белыми волосами и длинной седой боро​дой, с непокрытой головой, в теплой бе​лой одежде и с железной булавой в руках.  Где он пройдет — там жди жестокой сту​жи. Это Дух Зимы — строгий, иногда сварливый, но всегда справедли​вый: хорошим людям он помогает и ода​ривает их, а плохих может и заморозить своим волшебным посохом. Называли су​рового властителя Зимы и Дедом Треску​ном, и Морозом Ёлкичем... 

Славяне считали, что Мороз — один из общих предков всех семей, поэтому именно для этого предка имелась общая обрядность, несколько отличающаяся от ритуального почитания остальных предков. Почести Деду Морозу воздавали не только в дни зимнего солнцестояния, но и весной, чтобы он хранил посевы и не портил их. 

С приходом на Русь христианства этот день прозвали Пасхой усопших, так как отмечался он вскоре после церковной Пасхи. Предков звали обедать и выстав​ляли пищу за окно или под стол. «Боль​шие деды», к которым относился и Дед Мороз, входили через дверь, а «меньшие» влетали через окно, поэтому во время та​кой ритуальной трапезы окна и двери раскрывались настежь. Во время этих кормлений Деда Мороза можно было попросить о чем-либо. Считалось, что получив пищу и внимание со стороны живых, великий предок становился бла​годушен и помогал своим потомкам.

А чтобы он стал еще добрее, наши предки всячески старались умилостивить его. Для этого устраивались всякие риту​альные действа. Зимой это были колядки
. Колядующие одевались как можно страш​нее: шубы наизнанку, маски, изображаю​щие духов. Духи стучались в окна и люди выносили им подарки, угощения. Смысл как раз и заключался в том, что участвовавшие в этом обрядовом действе изображали духов предков, кото​рые получали награду за неустанную за​боту о живущих. Среди колядующих обычно присутствовал один персонаж, одетый грознее всех. Как правило, ему запрещалось говорить. Он-то и называл​ся Дедом.

 
В уже более близкие к нам времена обряд немного изменился: Дед Мороз сам стал приносить подарки хорошим детям и вот почему. Здесь сказалось влияние соседних европейских стран.
В европейских странах этот персонаж получил другие имена: Фрезер Кристмас – в Англии, Пэр Ноэль – во Франции, Кристкиндл – в Швейцарии,  Санта Клаус – в Германии;  так же называют Деда Мороза и в Америке. Немецкий Санта Клаус очень похож на нашего Деда Мороза: с мешком подарков за плечами, но только сопровождает его не Снегурочка, а рыцарь Рупрехт с палкой. Хорошим детям Санта дарит подарки, а плохих детей Рупрехт наказывает палкой.
Прототипом Дедушки Николая, или Санта Клауса, стал святой Николай Мирликийский, реальный человек, живший в третьем веке нашей эры в Византии. В России он больше из​вестен как Николай Угодник и Николай Чу​дотворец. Почему Святой Николай стал главным персонажем нового года? Мо​жет быть, сыграла роль дата поминовения этого святого — 19 декабря — перед са​мым Рождеством.  Ведь и в России в ста​рые времена Рождество справляли еще до Нового года. По преданию, это был очень добрый человек. Рассказывают, что однаж​ды он спас трех дочерей бедствующего се​мейства, подбросив в окно их дома узел​ки с золотом. После смерти Николая объявили святым. В XI в. церковь, где он был захоронен, ограбили итальянские пираты. Они похитили останки святого и увезли к себе на родину. Прихожане церкви свято​го Николая были возмущены. Разразился международный скандал. История эта на​делала так много шуму, что Николай стал объектом почитания и поклонения христи​ан из разных стран мира. В Средние века твердо установился обычай: в Николин день — 19 декабря - дарить детям подарки, ведь так поступал сам святой. После вве​дения нового календаря святой стал при​ходить к детям на Рождество, а потом и на Новый год.  

Святой Николай как даритель рож​дественских подарков стал известен в Рос​сии приблизительно два века назад. Этот персонаж пришел к нам на корот​кое время из немецких рождественских сказок во времена Петра I. 

 Одна​ко постепенно свое место у елки опять прочно занял наш Дед Мороз. При этом он из не очень-то покладистого персонажа, кото​рым родители порой пугали детей, превра​тился в доброго волшебника, властителя зимнего леса, создающего нам праздник. И ныне все: и дети, и взрослые - знают, что живет Дед Мороз в лесу, дружит с лесными зверями и птицами, получает от нас почту, с удовольствием читает ее и спешит исполнить желания хороших и послушных детей и их родителей.


Таким образом, видно, что в нашем любимом празднике совместились как очень древние, еще языческие верования наших предков, так и новые праздники, пришедшие к нам с эпохой христианства.
ИСТОРИЯ  ПРАЗДНИКА В РОССИИ
 
 Наши предки, восточные славяне, точно так же, как и многие другие народы, отмечали приход Нового года, исходя из своих взаимоотношений с окружающей природой. Вот что пишет по этому поводу русский историк и литературовед, исследователь фольклора А.Н.Афанасьев в книге "Поэтические воззрения славян на природу": " Деление года у древних славян определялось теми естественными, для всех наглядными знамениями, какие даются самою природою. Год распадался на две половины: летнюю и зимнюю и начи​нался с первого весеннего месяца — мар​та, так как именно с этой поры природа пробуждается от мертвенного сна к жиз​ни, и светлые боги приступают к созида​нию своего благодатного царства». А еще 200 лет назад на Руси Новый год начинался с 1 сентября, и главным угощением на столе были яблоки. При этом празднование 25 декабря – как дня рождения нового солнца – продолжал отмечаться.  Со времени прихода христианства этот праздник совместился с празднованием Рождества Христова.


И только в 1700 году Указом царя Петра I новый год стал начинаться  с 1 января
. 

«7208 (1699) года декабря в 20 день великий государь царь и великий князь Петр Алексеевич всея Великия и Малыя и Белыя России самодержец указал сказать:

"Известно ему, великому государю, стало - не только что во многих европских християнских странах, но и в народах славянских… согласно лета свои исчисляют от Рождества Христова в восьмой день спустя, то есть генваря с 1 числа, а не от Создания мира…

И ныне от Рождества Христова доходит 1699 год, а будущего генваря с 1 числа настанет новый 1700 год, купно и новый столетний век. И для того доброго и полезного дела указал (великий государь) впредь лета счислять… с нынешнего генваря с 1 числа от Рождества Христова. 

А в знак того доброго начинания и нового столетнего века в царствующем граде Москве после должного благодарения к Богу и молебного пения в церкви, и кому случится и в доме своем, по большим и проезжим знатным улицам, знатным людям и у домов нарочитых духовного и мирского чина перед воротами учинить некоторые украшения из древ и ветвей сосновых, елевых и можжевелевых… 

А людям скудным - каждому хоть по деревцу или ветке над воротами или над хороминой своей поставить. И чтоб то поспело ныне будущего генваря к 1 числу сего года, а стоять тому украшению генваря по седьмой день того ж 1700 года. 

 
Да генваря ж в первый день, в знак веселия, друг друга поздравляя с Новым годом и столетним веком, учинить сие: когда на большой Красной площади огненные потехи зажгут и стрельба будет - то по всем знатным дворам боярам, и окольничим, и думным, и ближним, и знатным людям палатного, воинского и купецкого чина знаменитым людям каждому на своем дворе из небольших пушечек, если у кого есть, и из нескольких мушкетов или иного мелкого ружья учинить трижды стрельбу и выпустить несколько ракет, сколько у кого случится.

 
И по улицам большим, где пространство есть, генваря с 1 по 7 число по ночам огни зажигать из дров, или хвороста, или соломы. А где мелкие дворы -- собравшись по пять или шесть дворов такой огонь класть или, кто захочет, на столбиках поставить по одной, или по две, или по три смоляные и худые бочки, и наполняя соломой или хворостом зажигать. "

Таким образом, с 1700 года празднование Нового года и рождения нового солнца совместились, и стали одним праздником. С этого же времени берет начало и традиция празднования Нового года с елкой.
ПЕРВЫЙ «НАСТОЯЩИЙ» НОВЫЙ ГОД В МОСКВЕ  конецформыначалоформы
 
конецформыначалоформыИтак, новый век наступил 1 января 1701 г. Но это не помешало нашим пред​кам широко и весело отпраздновать на​ступление нового века и введение евро​пейского календаря на год раньше. Да к тому же новогодний праздник опять встречали дважды: сначала 1 сентября, как было заведено исстари, а потом 31 декабря, как приказал царь-реформатор.

«конецформыначалоформыИ вот утром 1 января Москва огласи​лась торжественным колокольным звоном всех московских церквей. По улицам шло войско со знаменами, барабанным боем и музыкой. По окончании молебствия, при возглашении многолетия, вместе с коло​кольным звоном раздался гром пушечных и ружейных выстрелов. Император «с приятною лаской» принимал поздравле​ния и потом угостил всех знатных особ, с женами и дочерьми, пышным обедом с музыкой и пением, а для народа пред дворцом и у трех триумфальных ворот были расставлены «различные яствы и чаны с вином и пивом». Вечером все ули​цы и дома были освещены, а дома знат​ных особ украшены разными огнями и картинами. Пред дворцом был зажжен фейерверк со множеством потешных ог​ней и громом пушечных выстрелов. За​кончилось это новое торжество вечерним столом во дворце и балом, и потом целым рядом пиршеств и балов, которые до 7 января устраивали у себя знатные осо​бы и на которых обязательно должны были присутствовать «жены и девицы господские»
.

конецформыначалоформыА КОГДА РОДИЛАСЬ НАША ПЕСНЯ О ЕЛОЧКЕ?

Новогоднюю елочку нельзя представить без любимой всеми с детства песенки «В лесу родилась елочка». Звучит она всегда  весело и молодо. А ведь ей уже больше ста лет. Написана была она в 1903 г., сначала как стихотво​рение, молодой  Раисой Кудашевой. Стихотворение было опубликовано в журнале «Малютка». А сама Раиса Кудашева вошла в историю русской лите​ратуры как автор этого единственного сти​хотворения.

История музыки тоже необычна. Ее сочинил Ле​онид Карлович Бекман,  кандидат естественных наук, биолог и агроно​м. С музыкой его связывало только одно — его женой была всемирно извест​ная пианистка  Елена Александровна Бекман-Щербина. Бекман напел мелодию своей маленькой дочке Верочке, а жена записала ее.  Супруги Бекман для своей дочери написали еще несколько песенок. И поскольку те пользовались большой популярностью у их знакомых, то Бекманы, устав переписывать их от руки, издали сборник «Верочкины пе​сенки». Сборник выдержал четыре изда​ния. И самой востребованной оказалась та самая «Елочка».

О дальнейшей ее автора ходят легенды. «Вот история, ре​альная или вымышленная, о том, как в 30-е гг. XX в. Кудашева вступала в Союз писателей СССР. Рассказывают, что однажды в кабинет Алексея Максимовича Горького постучалась пожилая женщина. Она сообщила, что хотела бы вступить в Союз писателей. Когда Горький поинте​ресовался, что же она написала, женщи​на ответила, что является автором не​больших детских книжек. Глава писа​тельской организации ответил, что в ее составе могут находиться лишь серьез​ные авторы, написавшие романы и по​вести. «Нет, так нет», — ответила на это женщина и пошла к выходу. А потом обернулась, и спросила: «Может, вы слышали хоть это мое стихотворение?» и прочла Горькому знаменитые строки:

В лесу родилась елочка, 

В лесу она росла. 

Зимой и летом стройная,

Зеленая была...»

Первоначально текст «Елочки» немного отличался от известного сейчас варианта. В дореволюционном издании вместо при​вычных для нас слов «спи, елочка, бай-бай» было «спи, елка, баю-бай». А в остальном она без всяких изменений прожила вместе с нами, нашими родителями, бабушками и прабабушками уже более ста лет.
ЗАКЛЮЧЕНИЕ

Таким образом, видно, что в нашем любимом празднике совместились как очень древние, еще языческие верования наших предков, так и новые праздники, пришедшие к нам с эпохой христианства. Праздник обрастает новыми традициями, которые складываются в каждой стране, но его древние корни продолжают питать разросшиеся ветви.
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� В отличие от Эрлика – владыке подземного мира, высшего правителя царства мёртвых. По представлениям камов (шаманов) Эрлик описывается следующим образом: чёрные, густые, кудрявые волосы, спускающиеся на плечи, большие чёрные усы, которые он закладывает за уши, длинная до колен борода. Одевается в семь медвежьих шкур, спит на семи чёрных бобрах. Меч его сделан из зелёного железа, а чаша из человеческого черепа. 


Подземный мир Эрлика находится на западе и начинается с земной щели, которая является дверью в него. По некоторым представлениям этот мир состоит из девяти слоев или ярусов, на которых живут сыновья Эрлика. Алтайцы почитают всех сыновей Эрлика, знают их имена и совершают им жертвоприношения родового характера. В нижнем мире тоже есть солнце и луна, но они светят тускло, поэтому там царит вечный полумрак. У входа в нижний мир есть чёрный пень, котёл с кипящей водой. Имеются там обширные болота, озеро, наполненное слезами людей, красное озеро, образовавшееся из крови убитых или случайно смертельно порезавшихся, а также самоубийц. Далее — бездонное чёрное озеро с мостом из одного конского волоса. За чёрным озером расположена область умерших предков. 


Живёт Эрлик во дворце из чёрной грязи или синего (чёрного) железа на берегу реки Тойбодым, которая наполнена людскими слезами. –  www.wikipedia.ru





� Слово коляда в переводе с тюркского «кол-ад» означает « вымаливай предзнаменование» или приземлено «кол-ата» - «вымаливай подарки». Цит. по Аджи. М. Тюрки и мир: сокровенная история. www.adji.ru


�  К 1700 году многие европейские страны перешли от юлианского к григорианскому календарю. Ошибка юлианского календаря заключалась в следующем. 


Созиген (александрийский астроном, по совету которого Юлий Цезарь установил новое летоисчисление – «юлианский календарь») оценивал продолжительность года, т.е. время между 2 днями весеннего равноденствия, в 365,25 суток. В реальности это число составляет 365,2422. Ошибка юлианского календаря в 11 мин 14 сек в год к XVI веку привела к тому, что весеннее равноденствие приходилось не на 21 марта, а на 11-е. Смещение приводило к соответствию тех же дней года другим природным явлениям. Это пагубно сказывалось на планировании сельскохозяйственных работ, установлении дат ярмарок и т.д. Результатом явился переход на григорианский календарь ("новый стиль"), это реформа папы Григория XIII,  предпринятая им в 1582 г.   – Энциклопедия «Вокруг света»


� Чачина Т.М., Денисова Л.А., Гарцов А. Д. Лингвокультурологическое учебное пособие по русскому речевому этикету, русской фразеологии и этимологии, Дрофа, 2007





� Там же.
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