Глава II
Праздничная культура
Всякая душа празднику рада.
Празднички — ватажнички, 
а будни — одиночки.
(Пословицы русского народа. Сборник B.Даля. М.,1957. С.821)
Развитие русских праздников
П

раздничный календарь русских на протяжении их многовековой истории не был стабильным, раз и навсегда данным. Каждая историческая эпоха накладывала на него свой отпечаток, внося в праздничный быт народа что-то свое, новое. Наиболее заметные изменения он претерпел трижды — после крещения Руси, в период петровских преобразований и после крушения самодержавия, т.е. в переломные периоды в истории русского народа.

Первыми, еще в глубокой древности, возникли праздники, связанные с земледельческим календарем предков восточных славян. Начинаясь в декабре, когда солнце «поворачивается на лето», пред​вещая скорое пробуждение кормилицы матери-земли от зимнего сна, и заканчиваясь осенью, с завершением уборки урожая, праздники составляли целостный календарный цикл. Отсюда и принятое в науке их название — календарные или праздники народного кален​даря. В отличие от праздников, появившихся в более поздние времена, они имели преимущественно магический характер. Их цель — обеспечить здоровье людям и лад в семье, хороший урожай полевых и огородных культур, богатый приплод домашней живности (см. ни​же «Календарные праздники и обряды»).

В конце Х в. вместе с принятием христианства на Русь пришли новые праздники — церковные (другие названия — христианские, православные, религиозные). Они были посвящены наиболее значительным событиям священной истории, особо чтимым христианским святым, чудотворным иконам. Сопровождаемые торжественны​ми красочными богослужениями, христианские праздники призваны были усилить эмоционально-психологическое воздействие церкви на прихожан и способствовать утверждению в народе православия. Значительная часть их приходилась на те же дни (или близкие к ним), что и древнерусские календарные празднества. Так, Пасха слилась с многодневным весенним празднеством древних славян, которое с помощью жертвоприношений и различных магических обрядов должно было обеспечить обильный урожай и приплод скота, благополучие в семьях. Праздник Рождества Христова соединился с древнеславянским праздником, посвященным зимнему солнцевороту. Рождество Иоанна Предтечи — с древним праздником Купалы, Троица — с Семиком, знаменовавшим окончание весенних полевых работ (пахоты и сева). Культ Ильи Пророка (и его праздник) совместился с культом древнеславянского Перуна — бога грозы (грома), высшего бога в пантеоне Киевской Руси. Успение, пришедшееся на время окончания уборки хлебов, впитало в себя ряд дохристианских обрядов и обычаев славян, связанных с завершением жатвы и т.д. Однако и содержание, и форма (ритуалы), и психологическая тональность, эмоциональный настрой церковных праздников были совершенно иными, чем в древнерусских календарных праздниках. В праздничные дни, включая и воскресные, верующим предписывалось «оставлять свои житейские дела и слу​жить одному Богу», для чего они обязаны были приходить в церковь для общественной молитвы и «для научения вере и добрым делам», а по выходе из церкви заниматься различными богоугодными делами (чтением или слушанием душеспасительных книг, домашнею молитвою, уходом за больными, благотворительностью, утешением скорбящих и «другими делами любви христианской»)
. «А который христианин, — писал в 1871 г. священник П. Красов​ский, — праздничные дни употребляет на празднословие, на пересуды, на пьянство, на распутство, на нескромные игры, на кулачные бои и на другие непотребные дела, тот мало того, что нарушает праздники Господни, а еще оскверняет их, и вместо Бога служит диаволу, вместо спасения губит душу свою»
.

Но верные заветам старины русичи не торопились расставаться с завещанными отцами и дедами своими исконными праздниками, сопровождавшимися разнообразными увеселениями: играми, хороводами, песнями, плясками, ряжением, игрой на свирелях, «сопелках» и «дуделках», зажиганием костров и другими «бесовскими занятиями». «Древнерусский народ в праздничный день, — по утверждению одного из авторов «Руководства для сельских пастырей», — после христианского богослужения, удалялся в поля, рощи или на берега рек и начинал отправлять обряды таинственного языческого характера. Праздничный день таким образом, разделялся на две половины — утро посвящалось торжеству христианских понятий о дне, а вечер остатку языческих»
. (Курсив мой — Н.П.) Понадобилось не одно десятилетие, чтобы православные праздники, сформировавшиеся в иных социальных условиях и на чуждой русским этнокультурной почве, вобрав в себя различные элементы древнерусских дохристианских празднеств, переосмысленных православной церковью, приобрели новую этническую окраску и стали доминирующими в праздничной культуре русского народа, сначала горожан, более восприимчивых ко всякого рода новациям, а затем и сельских жителей. Однако полностью вытеснить из народной памяти древние обычаи, обряды и верования Церковь так и не смогла, хотя в борьбе с ними она использовала достаточно широкий арсенал средств — от «обличительных слов» до физической расправы с участниками «бесовских игрищ и гульбищ»
. «И до сих пор (т.е. спустя почти девять веков после крещения Руси. — Н.П.),— писал в 1870 г. один из авторов журнала «Руководст​во для сельских пастырей», — древне-религиозные воззрения и обряды по местам еще крепко держатся в массе нашего народа. Многое, особенно из области обрядности, потеряло свой древний смысл, низошло на степень простых народных игр <…>; многое допущено у нас и терпится по своему безразличному характеру, не враждебному духу христианской религии, как, например, колядки, <…> увеселения на кладбищах, разнообразное употребление страст​ных и пасхальных свечей и пр. Но кроме этих мелких <…> обыденных обрядов, — отмечал он далее, — есть еще очень много таких, которые прямо и ясно указывают на время и источник своего нехристианского происхождения; таковы, например, обряды на Троицын день, в день Иоанна Крестителя, Юрия-весеннего и пр. <…>»
. Отдельные реликты древнерусских празднеств сохранились в народном праздничном быту до наших дней (см. ниже «Календарные праздники и обряды»). 

Общее количество праздников, установленных Церковью в разное время, значительно превышает число дней в году, так как на каждый день зачастую приходится по нескольку праздничных событий. Так, например, 12 (25) июня Православная церковь отмечает: день прп. Онуфрия Великого (IV)* и прп. Петра Афонского (734)**; обретение мощей (1649) и второе прославление (1909) блгв. вел. кн. Анны Кашинской; день прп. Арсения Коневского (1447), прп. Онуфрия Мальского, Псковского (1492), прпп. Вассиана и Ионы Пертоминских, Соловецких (1561), прпп. Онуфрия и Авксентия Вологодских (XV–XVI), прп. Стефана Озерского, Комельского (1542), прпп. Иоанна, Андрея, Ираклиона и Феофила (IV). В народе же 12 (25) июня — день летнего солнцестояния — назывался «Петр-по​ворот, солноворот». Считалось, что с этого дня солнце поворачивает на зиму, а лето на жару. «С Петра Афонского солнце на зиму, а лето на жары», «Солнце укорачивает ход, а месяц идет на прибыль»)
.
19 августа (1 сентября) посвящено памяти мч. Андрея Страти​лата и с ним 2593 мучеников (IV), свт. Питирима, еп. Великоперм​ского (1456), мчч. Тимофея, Агапия и Феклы (304–306). На 19 августа приходится и праздник в честь Донской иконы Божией Матери, установленный в память об избавлении Москвы от татар в 1591 г. В этот день на протяжении более трех столетий, вплоть до закрытия Донского монастыря в советское время, туда совершался Большой Крестный ход из Кремля. После торжественного праздничного богослужения в честь иконы, на которое приезжали и приходили толпы богомольцев из разных мест, Крестный ход возвращался в Кремль. А под стенами монастыря собиралось множество народа на так называемое «гулянье под Донским монастырем», в XIX — начале XX в. необычайно популярное среди московского простонародья
.

1 (14) сентября наряду с началом церковного новолетия отмечаются: день памяти прп. Симеона Столпника (459) и матери его Марфы (ок. 428), мч. Аифала диакона (380), мцц. 40 дев постниц и мч. Аммуна диакона, учителя их (IV), мц. Каллисты и братий ее мчч. Евода и Ермогена (309), прав. Иисуса Навина (XVI до Р.X.); собор Пресвятой Богородицы в Миасинской обители в память обретения ее иконы (864) и праздник в честь икон Божией Матери Черниговской-Гефсиманской (1869)*, Александрийской и именуемой «Всеблажен​ная» в Казани. Народное название 1 (14) сентября — Семенов день или Семен — летопроводец («Семен лето провожает» — говорили в народе).

По объекту прославления православные праздники подразделяются на Господни, Богородичные, в честь святых и «бесплотных сил» (мира ангельского). По времени проведения — на неподвижные (непереходящие), за которыми закреплены особые дни (числа) в церковном календаре, и подвижные (переходящие), перемещаю​щиеся по календарю в зависимости от не имеющей твердой даты Пасхи — главного, наиболее почитаемого общехристианского празд​ника («праздника всех праздников»). По степени торжественности (видам богослужения), различаются великие, средние и малые празд​ники. Последние отмечались только церковной службой. По масштабам празднования — общие и местные. Первые отмечались одинаково торжественно во всех православных храмах, вторые — в некоторых.

К великим праздникам относятся все двунадесятые и пять не двунадесятых. Среди двунадесятых праздников три подвижных: 
Вход Господень в Иерусалим — за неделю до Пасхи (Вербное воскресенье)*, Вознесение Господне (Вознесение) — в 40-й день по Пасхе и день Святой Троицы (Пятидесятница, Троица)— в 50-й день по Пасхе. Неподвижные праздники: Крещение Господне, Богоявле​ние (Водокрещи, Иордань) — 6 (19) января; Сретение Господне (Сре​тение) — 2(15)февраля; Благовещение Пресвятой Богородицы (Бла​говещенье) — 25 марта (7 апреля); Преображение Господне (второй Спас, Спас на горе, средний Спас, Спас яблочный)**— 6 (19) августа; Успение Пресвятой Богородицы (Успенье, Успенщина) — 15 (28) августа; Рождество Пресвятой Богодицы (Малая Пречистая, Спожа, Аспосов, Пасиков, Луков день и др.) — 8 (21) сентября; Воздвижение Честного Креста Господня (Вздвиженье, Вздвиженьев день) — 14 (27) сентября; Введение во храм Пресвятой Богородицы (Введенье) — 21 ноября (4 декабря) и Рождество Христово (Рождество) — 25 декабря (7 января).

Великие, но не двунадесятые праздники: Обрезание Господне — 1 (14) января; Рождество Иоанна Предтечи (Иванов день, Иван Купало, Купало) — 24 июня (7 июля); день святых первоверховных апостолов Петра и Павла (Петров день) — 29 июня (12 июля)***; Усекновение главы Иоанна Предтечи (Иван постный****, Иван полетный, полеток) — 29 августа (11 сентября) и Покров Пресвятой Богородицы (Покров) — 1 (14) октября.

Двунадесятые праздники (кроме подвижных) имеют так называемые предпразднества и попразднества. 

Предпразднества — дни, предшествующие празднику. Создавая определенный психологический настрой, они подготавливают верующих к его встрече. Все двунадесятые праздники, за исключением Рождества и Богоявления, имеют по одному дню предпразднества. Рождество Христово — пять и Богоявление — четыре дня. Попразд​нества — дни, составляющие продолжение двунадесятых праздников. Число таких дней колеблется от одного до восьми в зависимости от степени близости одних двунадесятых праздников к другим или к посту. В дни предпразднеств и попразднеств в храмах наряду с молитвами и песнопениями в честь отмечаемых в эти дни дат цер​ковного календаря прославляются и события предстоящего или про​шедшего двунадесятого праздника. Наиболее торжественны богослужения дня отдания праздника — последнего дня попразднества.
Содержание и ритуал церковных праздников, особые для каждого из них, были едины на всей территории России. Так, в Вербное воскресенье в православных храмах обязательно совершался обряд освящения вербы, на Пасху — куличей, творожной пасхи и кра​шеных яиц, на Преображение — яблок и других фруктов, а также овощей, на Крещение — воды, не только в самом храме, но и в специально устроенной проруби на реке (озере, в пруду), так называемой «Иордани». Крестный ход на Пасху устраивался вокруг хра​ма, на Крещение он направлялся к «Иордани», на Сретение — по городу, селу, заводскому поселку и т.д.

«Сколько дней у Бога в году, столько святых в раю, а мы, грешные, им празднуем», «У Бога всегда праздник. У Бога, что ни день, то праздник»
 «Всякому святому праздник бывает»
 — говорили в народе. Однако в реальной жизни отмечались далеко не все церковные праздники. И отношение к ним не всегда определялось их местом в церковной иерархии. Так, например, во многих селах Котельнического уезда Вятской губернии в середине ХIХ в. одним из наиболее почитаемых праздников был «Недостов день» (искаженное «Модестов»), справлявшийся, как правило, ранее установленного церковью дня свт. Модеста архиепископа Иерусалимского (18 декабря), считавшегося в народе покровителем рогатого скота. В одном селе его всегда отмечали в первое воскресенье после Покрова, в другом — в один из следующих за ним воскресных дней, в третьем — за три недели до Филиппова Заговенья… Самым поздним сроком празднования «Недостова дня» было 8 декабря — Михайлов день. По всей вероятности мы встречаемся здесь с отголосками какой-то древней местной традиции. Характерно, что праздник этот справлялся преимущественно в старых селах Котельнического уезда, где он знаменовал окончание всех полевых работ и срока найма «страдовок» — работниц, взятых на время полевой страды
.
На большинстве фабрик Московского фабричного округа в начале 1880-х годов в число праздничных дней не входили два двунадесятых Богородичных (Рождество Пресвятой Богородицы и Введение во храм Пресвятой Богородицы — их праздновали лишь 43 фабрики) и один великий праздник (Рождество Иоанна Предтечи — его отмечали 17 фабрик). Но зато на всех без исключения 174 фабриках, обследованных фабричным инспектором, не работали на Николу (Вешнего и Зимнего) и в Ильин день
, на которые приходилось особенно много престольных праздников. «Только 18 праздничных дней в числах встречается на всех без исключения фабриках,
 — отмечал земский врач и статистик Е.М. Дементьев, обследовавший в 1879–1885 годах фабрики и заводы Московской губернии, — из остальных же (до 34) одни празднуются на одних фабриках, другие на других, и мы насчитываем из них только 10 дней, празднуемых большинством»
. Из 47 обследованных в те годы фабрик и заводов не работали: на Казанскую (22 октября) — 46, на Происхождение древ Креста Господня (1 августа) — 43, в дни Соборов Архистратига Михаила (8 ноября) — 42 и Иоанна Предтечи (7 января) — 40, на Рождество Иоанна Предтечи (24 июня) — 39, в день Перенесения Нерукотворного Образа (16 августа) — 37, преставления ап. и ев. Иоанна Богослова (26 сентября) — 29, в день вмч. Никиты (15 сентября) — 27, в третий день Рождественских праздников (27 декабря) — 26, в день ап. и ев. Иоанна Богослова (8 мая) — 24 фабрики. На 14 фабриках праздновали Собор Трех Святителей (30 января), на 12 — день вмч. Георгия Победоносца (23 апреля), на 9 — Знамение Пресвятой Богородицы (27 ноября), на 7 — день мчч. Косьмы и Дамиана (1 июля), на 2 — Собор 12-ти апостолов (30 июня), на одной — день прп. Сергия Радонежского (25 сентября), Иоанна Милостивого (12 ноября), прп. Григория и свт. Прокла (20 ноября) и т.д.

Особенно много праздников, по свидетельству Е.М. Дементьева, было на фабриках с ручным производством, где главный контин​гент рабочих составляли жители местных и ближайших к фабрике деревень
. На таких фабриках, утверждает он, «Празднуются не только самые незначительные дни церковных праздников, но и выдумываются свои собственные праздники, придираясь ко всякому подходящему случаю. Не говоря уж о продолжительном, трех, четырех и пятидневном праздновании не только главного престола своего приходского храма, но и престолов всякого придела к нему, а их всегда несколько, нельзя не указать на такие праздники, — пишет он,— как празднование в воспоминание когда-то бывшего градобития, давно забытой бури, разметавшей сено, “отдание Пасхи” и “десятая пятница” по Пасхе и т.п., так называемых “заказных дней”. Мы видим здесь, на этих фабриках, повторение того же, что наблюдается у нас в сельском быту»
.

Подобного рода праздников, приуроченных к различным датам церковного календаря, отмечавшихся жителями отдельных сел, волостей, городов, слобод, улиц, рабочими разных промышленных предприятий, в России существовало огромное множество (см. ниже «Местные праздники»).

В течение семи веков (ХI–ХVII) монополия на формирование праздничного календаря и устройство праздничных церемоний при​надлежала Церкви. Утрачена ею она была лишь в первой четверти ХVIII в., когда в ходе петровских преобразований Русская пра​вославная церковь с заменой патриаршества Синодом была вклю​чена в систему абсолютистского государства. Но и в эпоху петровских реформ, и позже — вплоть до отделения церкви от государства в советский период, все праздники в России, в том числе и гражданские (светские), как правило, отмечались торжественными богослужениями и другими церковными ритуалами. Но не будучи основой содержания, идеологическим стержнем новых государственных и иных праздников они со временем превратились в освященную традицией их официальную часть — историческую предшественницу торжественных собраний советского времени.

В эпоху Петра I, для которой была характерна крутая ломка тра​диционного быта, резко активизировались начавшиеся еще в ХVII в. процессы европеизации и модернизации русской праздничной куль​туры и усиление в ней светского, гражданского начала, получившего дальнейшее развитие в последующие годы. Однако петровские преобразования затронули в основном представителей высших сло​ев общества, главным образом жителей обеих столиц. Лишь спустя годы они стали распространяться сначала на губернские, а потом на уездные и другие города, захватывая все более широкие слои населения. Нечто подобное имело место и после принятия христианства. Правда, тогда изменения были кардинальнее и происходили неизмеримо медленнее.

Если в древней и средневековой Руси праздничная культура господ и простонародья, города и села развивалась в одном русле, и различия между ними не имели принципиального характера, то с переходом от сословно-представительной монархии к абсолютизму они все более отдалялись и отличались друг от друга. К концу ХIХ в. хранителем традиционной праздничной культуры оставалось преимущественно крестьянство, хотя и у него она в ХVIII–ХIХ вв. претерпела существенные изменения. Утратив наиболее архаические черты, праздничная культура крестьян обогатилась новыми элементами, как заимствованными у господ и горожан, так и рожденными самой жизнью.

Истоки многих праздников, появившихся и утвердившихся в Рос​сии в ХVIII–ХIХ вв., восходят к петровскому времени. Именно тогда была заложена, например, традиция встречи гражданского Нового года в ночь с 31 декабря на 1 января, как это было принято в Европе. Ранее, до 1492 г., гражданский Новый год в России начинался 1 марта. А потом в течение более 200 лет он совпадал с церковным и приходился на 1 сентября — день Симеона Столпника. Праздник новолетия, начинавший «круг церковный», считался великим и богослужение, посвященное ему, сопровождалось особым церковным обрядом. Накануне Нового года (31 августа) по всей России раньше обычного времени раздавался колокольный звон, призывавший к вечерне, после которой совершалось «молебное пение по новолетию, а иногда и Симеону Столпнику». В полночь церковный колокол (а в Москве — вестовая кремлевская пушка) возвещал о наступлении нового года (новолетия). С первым ударом церковного колокола, призывающего к утрени, все устремлялись в храмы. 

Кульминацией новогоднего праздничного богослужения и новогоднего праздника в целом, по крайней мере в ХVII в., было так на​зываемое «действо нового лета или многолетнего здравия» (другое название — «чин препровождения лету»). Отправлялось оно на площади перед храмом между утреней и обедней (по одним источникам — на рассвете, по другим — в полдень) при огромном стечении народа. Особенно торжественно «действо многолетнего здравия», начинавшееся крестным ходом, проходило в Москве на Ивановской площади Кремля. Главными действующими лицами в нем были патриарх и царь. Завершалось действо провозглашением царем здравицы народу и ответной здравицей ему на многие лета. За обменом благопожеланиями между царем и народом следовали раздача царских пирогов приближенным и царской милостыни (денег) народу, а также прием принесенных царю челобитных*. Заслышав благовест к обедне, собравшиеся рас​ходились по своим приходским церквам. А после обедни навещали старших в роду, поздравляя их с наступлением нового года.

Сентябрьское новолетие, как уже отмечалось ранее, приравнивалось в допетровской России к великим праздникам. И потому благочестивые люди считали своим долгом в первый день сентября не только побывать на всех богослужениях, но и помочь бедным, сирым, больным и убогим. С этой целью посещали странноприимные дома и остроги, посылали туда милостыню и всякого рода кушанья, в том числе и разные «хлебы» (калачи, пироги, пряники и пр.), раздавали милостыню нищим, одаривали деньгами, одеждой, пищей бедняков
.

В последний раз обряд летопровождения совершался 1 сен​тября 1699 г. А в декабре того же года указом Петра I были изменены и дата начала нового года, и порядок летоисчисления, которое теперь стали вести не от сотворения мира, а от Рождества Христова (как в европейских странах), и церемониал праздника, в значительной мере заимствованный у голландцев и немцев. Первый январский Новый год праздновался целую неделю с широким размахом, присущим петровской эпохе. По указу царя встречу Нового года следовало всюду начинать в полночь не только торжественным молебствием с колокольным звоном, но и пушечною и ружейною пальбою. Велено было также по наступлении новолетия, т.е. 1 января, всем «в знак веселия» поздравлять друг друга с Новым годом и «столетним веком» (Петр I ошибочно посчитал 1700 год началом ХVIII в.). 

В Москве празднование новолетия проходило по более сложному сценарию. Наряду с богослужениями, провозглашением традиционного многолетия царю (под аккомпанемент колокольного звона, пушечной пальбы по всей Москве и троекратного беглого ружейного огня войска, расставленного царем на Ивановской площади) и традиционных взаимных поздравлений царя и народа с началом новолетия, в него вошли и необычные для русского новогоднего празднества действия светского характера. Среди них — званый обед в царском дворце для высшего духовенства, знатных русских и иностранных особ; угощения для народа (различные кушанья, пиво и вино), выставленные перед дворцом и Триумфальными воротами; вечерний бал и ужин во дворце. Новшеством было и распоряжение к 1 января 1700 г. «по большим проезжим улицам, и знатным людям и у домов нарочитых (именитых) духовного и мирского чина, перед воротами учинить некоторое украшение от древ и ветвей сосновых, еловых и можжевеловых. А людям скудным (т.е. бедным) хотя по древу или ветви над воротами или над хороминами своими поставить…»
. Эти украшения следовало сохранять в течение недели. Нововведением было и требование ежедневно с 1 по 7 января «по ночам огни зажигать из дров или из хвороста, или из соломы; а где мелкие дворы, — собравшись по пяти или шести дворов тако ж огонь класть, или, кто похочет, на столбиках по одной или по две или по три смоляные и худые бочки, наполняя соломою или хворостом зажигать…», а также устраивать иллюминации, «прозрачные картины», «потешные огни» и фейерверки, сопровождаемые пушечными выстрелами .

В годы правления Петра I стали устраиваться с невиданной преж​де пышностью и участием огромного количества людей празднества (нередко многодневные) по случаю военных побед России. Обязательным компонентом «военных» праздников рубежа ХVII–ХVIII вв. стал торжественный марш войск по красочно убранным улицам Моск​вы, а потом и Петербурга, совершавших церемониальные прохождения через несколько специально сооружаемых к празднику «разукрашенных» триумфальных ворот (арок). Иногда торжественный марш войск сопровождался «шествием» конвоируемых пленных, провозом трофейного оружия и «волочением» по земле взятых в бою знамен неприятеля
.

Торжественные марши войск-победителей, вошедшие в праздничный быт обеих столиц в эпоху Петра I, послужили прообразом будущих военных парадов в России, особую популярность приобретших в XIX в. Но тогда они посвящались уже не столько знаменательным событиям в истории России и российской армии, сколько религиозным праздникам («церковные парады») и царским дням (о них будет сказано ниже). Военными парадами отмечался и приезд особ царской фамилии в любой город. В XIX в. стало традицией проведение несколько раз в год парадов гвардейских полков в Петербурге: зимой — на Дворцовой площади, весной — на Марсовом поле, летом — в Красном селе. Принимал их царь. Он же принимал и парады военных кораблей, завершавшиеся праздничным артиллерийским салютом. Аналогичные, но более скромные по масш​табам, военные парады проводились во всех городах, где стояли воинские части или военные корабли
.

Значительно скромнее чем сами победы отмечались их годовщины. Так, ежегодно праздновавшийся в Петербурге день победы под Полтавой начинался торжественным богослужением на большой площади перед Троицкой церковью в специально поставленной для этой цели большой палатке. Присутствовавший на нем Петр I всегда был одет так же, как в день «преславной виктории» (27 июня 1709 г.). Церковная служба шла под аккомпанемент колокольного перезвона и пушечных выстрелов, видимо, воссоздававших звуковой фон полтавского сражения. За ней следовал парад гвардейских полков. А вечером в Летнем саду устраивались пир и праздничный фейерверк. На Царицыном лугу, находившемся рядом с Летним садом, располагались два гвардейских полка, участвовавших в полтавской битве, — Преображенский и Семеновский. Во время пира Петр I шел к ним, и сам подносил гвардейцам пиво и вино в деревянных чашках
.

В Петровскую эпоху появились и полковые праздники («дни рождения полков» и «дни одержанных ими побед»). Начинались они также молебнами с окроплением святой водой полковых знамен и рядов войск, за которыми следовал парад. А заканчивались товарищескими завтраками или обедами в офицерском собрании и угощением для солдат в казармах или палатках (в лагерях). Иногда после обеда для нижних чинов устраивалось на плацу перед лагерем гулянье. Традиция эта сохранялась вплоть до 1917 г.
 

С именем Петра I связано и рождение в России морских праздников, которыми отмечались и победы на море, и спуск на воду новых кораблей
. В годы правления Петра I утвердилась и заимствованная, по всей вероятности, от проживавших в Москве иностранцев приуроченная к I мая встреча весны (лета), так называемая маевка.

Гражданские праздники петровской эпохи сопровождались общественными развлечениями светского характера — грандиозными фейерверками с аллегорическими картинами, прославлявшими победы русского оружия и превращение России из сухопутной державы в морскую; артиллерийскими салютами и иллюминацией; уличными маскарадами, которые, хотя и устраивались по образу и подобию европейского карнавала, имели много общего с русскими скоморошьими играми и традиционным святочным и масленичным ряженьем. Неотъемлемой составной частью этих праздников были и многодневные народные гуляния с угощением народа
.

Гражданские праздники первой четверти XVIII в. по содержанию и тональности отличались от церковных не меньше, чем те в свое время от древнерусских дохристианских праздников. Новые праздники, вызванные к жизни значительными событиями современности или запросами времени, призваны были поднимать боевой дух на​рода, способствовать закреплению проведенных в стране преобра​зований, воспитанию у россиян новых традиций, приобщению их к европейской культуре. Основная тональность праздников петровского времени — безудержное, не знающее границ веселье, ликование — была близка к тональности традиционных народных празднеств.

Процесс создания гражданских праздников и новых праздничных ритуалов и традиций, столь бурно протекавший в петровскую эпоху, в последующие десятилетия XVIII в., как и в XIX — начале XX в., развивался эволюционным путем, без революционных преобразований праздничного быта. Постепенно в него вовлекались новые, все более широкие слои населения. В связи с активизацией общественной жизни в условиях развития капиталистических отношений инициаторами учреждения новых праздников, особенно со второй половины ХIХ в., все чаще выступали различные общественные объединения — сословные, корпоративные, профессиональные и пр., а иногда даже отдельные лица.

Новые праздники помимо обязательного церковного ритуала, начинавшего их (чаще всего молебен или панихида, иногда еще водосвятие или крестный ход, реже — то и другое), имели значительно большую по объему и разнообразную по форме и содержанию светскую часть, порой занимавшую два — три дня. Это могли быть: торжественные собрания (заседания) с докладами, речами, приветствиями (на всевозможных юбилеях); открытие приуроченных к празднику (юбилею) различных выставок; балы, концерты и спектакли для взрослых, утренники для детей; званые и товарищеские завтраки, обеды и ужины; с конца ХIХ в. — порой еще и спортивные состязания и т.д. и т.п. Некоторые праздники, например, юбилеи городов и известных литераторов, торжества по случаю открытия различных памятников нередко бывали разовыми мероприятиями. Но тем не менее и они имели особый, в своей основе общий для всей России церемониал, постепенно совершенствовавшийся. Как правило, подобные праздники проводились в воскресные дни по заранее разработанному плану, утвержденному в верхах, иногда (юбилеи некоторых городов) самим царем. Светская часть их обычно была как бы двухслойной — разной для представителей образованных слоев городского населения и простонародья. Первые — инициаторы и главные действующие лица гражданских праздников — активно участвовали в разнохарактерных и разномасштабных праздничных действах — от торжественно-офи​циальных и культурно-просветительских до сугубо увеселительных. Вторые — толпа, обреченная на роль статистов, — зачастую довольствовались набором стандартных развлечений для народа, дополнявшихся порой бесплатным угощением или раздачей памятных подарков (кружки, платочки, косынки и тому подобные сувениры, как, например, на Ходынке во время коронации Николая II)
.
Индустрия так называемых ярмарочных или развлечений для народа сложилась в России в основном к концу XVIII в. В XIX — начале ХХ в. городская и сельская ярмарочная площадь предлагала своим посетителям широкий выбор увеселений. Корни многих из них уходили в средневековую Русь, в искусство скоморохов. Неизменной популярностью пользовались в народе выступления кукольников (вертеп, театр марионеток и Петрушки) и сергачей — бродячих по​водырей с учеными медведями — выходцев из Сергачского уезда Нижегородской губернии
; разного рода представления в балаганах-театрах, цирк, а также панорама, диорама и раек, показ картинок в которых сопровождался остроумными рифмованными присказками их владельцев. На ярмарочной и праздничной площади можно было побывать в музее восковых фигур, познакомиться с различными монстрами (женщина-рыба, женщина-паук, теленок о двух го​ловах и т.п.), покататься на разнообразных качелях и каруселях, спуститься с катальных гор, на рубеже XIX–XX вв. преобразованных в так называемые американские горы, посетить другие аттракционы. Обязательной принадлежностью народных гуляний была широкая торговля сластями, фруктами, мороженым, разного рода напитками, продававшимися и в специально сооружаемых к празднику (ярмарке) палатках и «шалашах», и вразнос. На больших гуляньях, проходивших за городом (у монастырей, в рощах, на полях), как правило, устанавливался так называемый колокол — высокий парусиновый шатер в виде колокола, увенчанный флагом, в котором продавалось «зелено вино». Подобные увеселения и развлечения (в разном ассортименте) сопровождали городские народные гулянья во время различных праздников, а также сельские и городские ярмарки на всей территории расселения русских
.

Однако не все новые праздники, учреждаемые, как правило, с самыми добрыми намерениями, были долговечными. Так обреченной на неудачу оказалась попытка ввести в России по примеру Западной Европы заимствованный из США школьный праздник древонасаж​дения. Впервые он был проведен 16 апреля 1898 г. в Харькове. В нем участвовали преимущественно дети «беднейшего населения…, людей рабочих, трудовых» из 27 школ города, за два часа поса​дившие в городском парке около 5 тысяч саженцев дуба, ясеня и клена
. Через два года подобный трудовой праздник состоялся уже во всех городах, селах и станицах Терской области, а также в некоторых селах Ярославской губернии
, но в последующие годы сведения об этом празднике исчезают из периодической печати. Отсутствуют они и в полевых материалах, собранных этнографами в различных регионах России. Все это явно свидетельствует о том, что школьный праздник древонасаждений, задуманный с целью привить подрастающему поколению любовь к природе и понимание важности охраны общественных и частных садов и питомников, не прижился в России. Одной из основных причин его отторжения, воз​можно, послужила излишняя «заорганизованность» праздника, на что обращали внимание современники.

А вот упоминавшаяся ранее маевка стала неотъемлемой час​тью праздничного быта сначала жителей обеих столиц, а затем мно​гих губернских и уездных городов, а также ряда промышленных сел и заводских поселков Европейской части России и промышленного Урала. Будучи местным праздником, 1 Мая официально, по календарю, было рабочим днем. Там, где его праздновали, этот день счи​тался полупраздником, и большинство горожан работало только до обеда. После двух часов дня, если позволяла погода, значительная часть их, взяв с собой закуску и выпивку, а кое-кто еще и самовар*, а также гармонии, гитары, балалайки, отправлялись семьями, а молодежь — дружескими компаниями «на природу» встречать вес​ну, где и веселились до позднего вечера. В каждом городе маевка, как и любое народное гулянье, справлялась в одном и том же месте. В Воронеже, например, в Ботаническом саду, в Калуге — в Лаврен​тьевской роще, в Коврове Владимирской губернии — в городском лесу, в Иваново-Вознесенске (а ранее в с. Иванове) — в лесу на Сластихе, в Петрозаводске — за городом — «на Почтовой» и т.д.
. 

Особую известность приобрели наиболее старые и самые многолюдные первомайские гулянья — московские и петербургские, введенные Петром І. В Москве с 1730-х годов они устраивались преимущественно в Сокольниках (в XIX в. — иногда и в Марьиной роще, а в конце XIX — начале ХХ в. — еще и в Петровском парке)
. В Петербурге до конца 1880-х годов — в Екатерингофском парке
. В столичных, как впрочем и в других первомайских гуляньях, участвовали представители всех сословий. Каждый отмечал встре​чу весны по-своему. Для людей богатых маевка служила, как иронически писала в 1910 г. одна из московских газет, поводом лишний раз продемонстрировать себя, свои туалеты, свой выезд перед теми, кто соберется смотреть традиционный майский «разъезд» — катание на лошадях, аналогичное масленичному
.

Повсюду, в том числе и в обеих столицах, основную массу маевщиков, как называли участников первомайских гуляний, составляли простолюдины. Расположившись небольшими группами на молодой траве вокруг принесенных с собой снеди и напитков, а иногда еще и костра, они начинали маевку с трапезы. «Застолье» сопровождалось шумными беседами, песнями, порой исполнявши​мися под аккомпанемент гитары, гармонии или балалайки, а также танцами и плясками. К сожалению, эти «застолья» нередко заканчивались пьяными драками. Правда, в Москве и Петербурге такие случаи были менее распространены, чем в провинции. Думается, объяснялось это не только , а скорее даже не столько присутствием на столичных маевках большего числа полицейских, сколько обилием и разнообразием предлагаемых московским и петербургским маевщикам увеселений, что многих отвлекало от выпивки.

В 1890-е годы в России, в среде политически активных рабочих появилась еще одна маевка — нелегальная. Будучи самой ранней у нас формой празднования Международного дня солидарности трудящихся, она получила свое название от традиционной маевки-пикника, которую стали называть семейной маевкой. На нелегальной маевке, устраивавшейся единомышленниками подальше от посторонних глаз и ушей, выступали с политическими речами свои и приезжие ораторы, на ней исполняли, а порой и разучивали революционные песни, декламировали стихи, в том числе и собственного сочинения, посвященные первому рабочему празднику.

В разные годы Первомай в России отмечался по-разному, в зависимости от политической обстановки в стране и накопленного рабочими арсенала форм политической борьбы. На воле празднование 1 Мая могло вылиться в нелегальную маевку, забастовку, митинги и демонстрации, устраивавшиеся в ближайшее воскресенье к 1 Мая
; в тюрьме — в массовое исполнение революционных песен, в том числе и первомайских, и вывешивание в окнах тюремных камер красных «флагов» (рубаха, шарф, платок) и т.п.
 К 1905 году обычай празднования нового, рабочего 1 Мая, уже утвердился в быту политически активных рабочих и стал заметным явлением в общественной жизни России
. После 1917 года рабочий Пер​вомай вошел в число первых советских государственных празд​ников. Функции же традиционной семейной маевки перешли ко 2 мая.
Судьба январского новолетия, как гражданского праздника, в от​личие от маевки складывалась непросто, по-разному в городе и сельской местности, чему в немалой степени способствовала его календарная приуроченность, а также особенности механизма фор​мирования новых праздников в городской и сельской среде. В пер​вой преобладала ориентация на новацию, во второй — на традицию.
С переносом начала нового года на 1 января гражданский Но​вый год впервые после крещения Руси совпал с новолетием сол​нечного народного земледельческого календаря, что и определило его судьбу в праздничном быту крестьян и связанных с ними кровными узами городских низов. Как известно, в процессе христианизации Руси древнерусские празднества, сопровождавшие поворот солнца на лето, вошли в рождественско-крещенский цикл крестьянского календаря, так называемые Святки (святые дни), установленные Православной церковью в память рождения и крещения Иисуса Христа. (См. о них ниже «Календарные праздники и обряды»). Разделив Святки на два периода: святые (25–31 декабря) и страшные* (1–5 января) вечера, петровский празд​ник Нового года стал их органической частью. Одновременно он наложился на два церковных праздника, отмечаемых 1 января: Обрезание Господне и день памяти одного из отцов Церкви — святителя Василия Великого, архиепископа Кесарии Каппадокийской, считавшегося в России еще и покровителем свиней и свиноводства, почему и называли его порой «Василий-свинятник». В народном календаре первый день января известен как Васильев день, хотя он имел и другое, в XIX в., когда начался активный сбор этнографического материала, уже менее распространенное название — свиной праздник, которое, возможно, было изначальным, дохристианским наименованием этого дня. Думается, что и «специализация» святителя Василия Великого на Руси, и прикрепление к его имени определения «свинятник» — результат поглощения православным праздником пред​шествовавшего ему древнерусского, приходившегося на 1 января и сопровождавшегося культовым жертвоприношением и съеданием свиньи. Следы их еще в ХIХ в. обнаруживались в некоторых явно архаичных обрядовых действиях, сопутствовавших в отдельных регионах России закалыванию свиньи под Новый год и приготовлению из нее ритуальных блюд для новогодней трапезы**, а также в некоторых приуроченных к Васильеву вечеру (31 декабря) и Васильеву дню обычаях и обрядах, призванных предугадать будущее и попытаться воздействовать на него
.

Народное празднование январского Нового года, ставшее частью Святок, разумеется, не имело ничего общего, за исключением богослужений и поздравлений с Новым годом, с учрежденным Петром I праздником гражданского Нового года. Видимо поэтому среди советских этнографов утвердилось мнение, что в дореволюционной России крестьяне Новый год не праздновали. А между тем еще А.В. Терещенко — автор первого в России свода материалов по духовной и материальной культуре русских — писал в 1848 г.: «Поселяне равномерно встречают новый год поздравлениями, и канун его провожают пирушками. В Орловской губернии, под новый год, режут годовалого поросенка и жарят. Вечером садятся за стол и всего непременно съедают… Вменяют всем в обязанность пить во время ужина водку, чтобы прогнать старый год»
. Как бы перекликаясь с ним, известный исследователь народного быта Сибири конца ХIХ — начала ХХ в. А.А. Макаренко спустя почти семь десятилетий сообщает: «Новый год… ожидается деревенским населением Сибири как Феникс, чреватый различными перспективами, радостными и горестными, не выходящими, впрочем, за пределы общежитейских интересов и желаний. И новый год, или, как называют, «Васильев день», празднуется поголовно и повсеместно»
. (Курсив мой. — Н.П.) О праздновании Нового года крестьянами сви​детельствуют и многочисленные заметки в местных газетах середины ХIХ — начала ХХ в.
. Все это дает основания утверждать, что крестьяне тоже праздновали Новый год, но не так, как царь велел, и не так, как состоятельные горожане, а по-своему, в соответствии с многовековой традицией празднования Святок, одним из компонентов которых стал гражданский Новый год.

В городе он был преимущественно праздником «благородного общества» и даже в начале ХХ в. все еще оставался в большей мере общественным, чем семейным праздником. В конце ХIХ — начале ХХ в. многие представители привилегированных групп городского населения встречали Новый год в различных сословных клубах и собраниях, откуда большинство после провозглашения обязательного тоста за здоровье государя императора торопились разойтись по домам или ресторанам, чтобы продолжить встречу Нового года с родными или друзьями
. К концу ХIХ в. обычай встре​чать Новый год в кругу друзей стал распространяться и среди рабочей аристократии и молодых рабочих, вовлеченных в революционное движение. Те и другие переняли его у контактировавших с ними представителей демократической интеллигенции. На рубеже ХIХ–ХХ в. во многих городах Черноземья, а возможно и в других регионах России, стала входить в обычай встреча Нового года в храмах, куда на праздничное богослужение собирались «толпы мо​лящихся всех классов населения, всех возрастов и разнообразных характеров и направлений», чтобы помолиться «о ниспослании бла​гополучного года»
.

Возможно уже к концу XVIII или в начале XIX в. в городах, по крайней мере губернских, сложилась традиция 1 января по окончании утреннего богослужения, на котором обязательно присутствовали местные власти, наносить праздничные визиты с поздравлениями сильным мира сего и друг другу. С середины XIX в. эти визиты стали постепенно заменяться денежными пожертвованиями на различ​ные благотворительные цели или «общим съездом» в сословных собраниях и клубах для взаимных поздравлений. То же происходило на Рождество и Пасху
. В XIX — начале XX в. 1 января для «благородных» во всех российских городах устраивались днем торжественные приемы (губернаторами, предводителями дворянства, земскими начальниками и другими официальными лицами), а вечером — балы (нередко костюмированные)
. Проводились они не только в различных «собраниях» и клубах, но и в театрах. Там, где имелись воинские гарнизоны, после утреннего молебствия бывал «парад войскам местного гарнизона», собиравший многочисленных зрителей. Городские низы в массе своей не выделяли праздно​вание Нового года из святочного цикла и отмечали его традиционными гаданиями и молодежными вечеринками, а также, разумеется, посещением церковных служб
.

Большинство гражданских праздников становились достоянием праздничного быта не всех горожан, а главным образом представителей отдельных сословных, корпоративных или профессиональных групп. Так, не стал общенародным и «Татьянин день» — праздник Московского университета, названный Львом Толстым «праздником просвещения», хотя круг лиц, отмечающих его, постепенно рас​ширялся и уже к середине XIX в. из праздника студентов и про​фессоров Московского университета «Татьянин день» фактически превратился в праздник российской интеллигенции. Свое название он получил в память о дне утверждения акта об учреждении первого российского университета, совпавшем с Татьяниным днем (12 января ст. ст.). Из года в год первый в России студенческий праздник начинался торжественным богослужением в университетской церкви, отмечавшей в этот день свой храмовый праздник. По окончании службы в час дня в актовом зале тропарем «Днесь благодать Святаго Духа нас собра», исполнявшимся хором, открывалось «годичное актовое заседание». Первым на нем выступал ректор или наиболее уважаемый профессор, затем сообщались «краткие извлечения» из университетского отчета за прошедший год, после чего следовало вручение золотых и серебряных медалей, а также именных премий, присуждаемых студентам и выпускникам университета разными факультетами «за сочинения на заданные темы». Завершался торжественный акт государственным гимном («Боже, царя храни») в исполнении военного оркестра
.

После ухода официальных лиц, среди которых был и Московский генерал-губернатор, оркестр по требованию студентов обычно несколько раз исполнял «Гаудеамус», как бы служивший прологом к неофициальной части праздника. Распевая свой гимн, студенты группами покидали здание университета и отправлялись «завтракать» в свои излюбленные пивные, трактиры и рестораны «средней руки», расположенные у Никитских ворот и на Тверском бульваре. А с открытием сада «Эрмитаж» — в его ресторан, пользовавшийся особой популярностью у более обеспеченных студентов. На эти «завтраки» приходили и преподаватели, и бывшие студенты — именитые и не очень, окончившие университет в разные годы. По словам писателя Н.Д. Телешова, в этот «традиционный день и старики и молодежь, знаменитые и неведомые — все были знакомыми, все были равными»
. «Завтраки» обычно продолжались до темна. После шести часов вечера улицы Москвы превращались в царство студентов: всюду толпы шумящей молодежи, все говорят друг другу «ты», братаются, переходят из одного злачного места в другое. Многие на тройках, лихачах, извозчиках целыми компаниями вечером отправлялись в загородные рестораны «Яр» и «Стрельна», где гуляли до трех-четырех часов утра. Иногда, возвращаясь оттуда, студенты устраивали «факельные» шествия со свечами.

И за «завтраком», и за ужином произносилось множество торжественных речей во славу университета и его питомцев, перемежавшихся с хоровым исполнением песен, преимущественно студенческих. Чаще других в этот день звучала «Та​тьяна» — своего рода «обрядовая» песня студенческого праздни​ка. В ней нашли отражение и своеобразная атмосфера веселого, шумного мужского праздника (как известно, женщины до Октябрьской революции в университете не обучались), и не​гативные последствия «Татьянина дня» для бюджета студентов:

Да здравствует Татьяна, Татьяна, Татьяна!

Вся наша братья пьяна, вся пьяна, вся пьяна…

В Татьянин славный день…

За хоровым запевом следовал вопрос, задаваемый «громовым» голосом:

– А кто виноват? Разве мы?

На что хор отвечал:

– Нет! Татьяна!

После чего сотни голосов подхватывали:

Да здравствует Татьяна!…

После здравицы в честь Татьяны опять звучал запев, исполняемый хором или соло, например: 

В кармане без изъяна, изъяна, изъяна

Не может быть Татьяна, Татьяна, Татьяна.

Все пусты кошельки, 

Заложены часы…

– А кто виноват? Разве мы?

– Нет! Татьяна!…

Песня явно импровизационного характера, «Татьяна» постоянно пополнялась новыми запевами-куплетами, откликавшимися на злобу дня. Так, например, после обращения Л.Н. Толстого в январе 1889 г. к студентам Московского университета с призывом опомниться и не уподобляться пьяным мужикам в храмовые праздники в захолустных деревнях, в «Татьяне» появился новый запев:

Нас Лев Толстой бранит, бранит

И пить нам не велит, не велит, не велит,

И в пьянстве обличает!…

– А кто виноват? Разве мы?

– Нет! Татьяна!…

И все же призыв известного писателя несколько образумил и старших и младших участников Татьянина дня. По утверждению Н.Д. Телешова, с той поры праздник Московского студенчества изме​нился до неузнаваемости
, хотя, судя по воспоминаниям современ​ников, он и в последующие годы был весьма шумным и достаточно «пьяным»
. Но это уже характерная особенность студенческих праздников всех стран. Очевидно, в данном случае пьянство было в известном смысле ритуальным, своего рода символом «взрослости» юношей, демонстрацией их свободы, независимости от родительской опеки.

Нечто подобное происходило и в других российских университетах
. Следует заметить, что годовщину Alma mater принято было отмечать и находясь вдали от нее. Судя по сообщениям газет второй половины ХIХ — начала ХХ в., чаще всего бывшие питомцы того или иного университета в день его годовщины собирались на товарищеский обед, посылали поздравительные телеграммы «юбиляру»
. Но порой взамен обеда устраивались благотворительные вечера или организовывалась «подписка» с целью сбора денег на пособия нуждающимся студентам из числа местных уроженцев, обу​чающихся в старейших российских университетах
.

Корпоративными были и многочисленные заводские, фабричные, типографские и прочие праздники (обычно годовые), учреждавшиеся владельцами предприятий. Примером подобного праздника может служить Касьянов день суворинской газеты «Новое время», по свидетельству современников пользовавшийся широкой известностью среди наборщиков и печатников Петербурга. Приуроченный ко дню выхода первого номера газеты (29 февраля 1876 г.), совпавшего с днем св. Касьяна, он устраивался раз в четыре года. Начинался Касьянов день благодарственным молебном в типогра​фии, на котором присутствовали не только работавшие в ней наборщики, корректоры, печатники, рабочие, ученики, но и служащие главной конторы и книжного магазина «Нового времени», а также «сам хозяин с семейством» и многочисленные члены редакции. После молебна А.С. Суворин устраивал для своих работников празд​ничный обед («собрание») в одной из кухмистерских Петербурга. Присутствовало на нем до 400 человек. Обед, начинавшийся в два часа дня, заканчивался лишь к восьми вечера. Сопровождался он не только многочисленными речами и тостами, но и игрой «оркест​ра военной музыки»
. Приблизительно так же отмечались годовые праздники и юбилеи других издательств, типографий и многих про​мышленных предприятий. При этом обед мог заменяться выдачей денег на угощение, прогулкой на пароходе, загородным пикником «с хлебом-солью», всевозможными играми, спортивными состязаниями, а также гуляньями с увеселениями и угощением «от фабрики». Ученикам кое-где раздавали гостинцы (преимущественно сласти). К юбилейным датам нередко приурочивали награждение старейших работников ценными подарками, памятными медалями, «жетонами» (значками) и т.п.

Подобные праздники, призванные сплачивать трудовой коллектив в одну дружную семью, невзирая на табель о рангах, несом​ненно преследовали и еще одну, не декларируемую цель. Способствуя созданию мифа о единой семье работников, объединенных общими интересами, и добром хозяине — покровителе своих подданных, эти праздники должны были снимать напряжение, периодически возникавшее в отношениях между представителями администрации и рядовыми тружениками.

В предреволюционные годы в России насчитывалось свыше 30 государственных праздников. Преобладали среди них церковные. Государственными праздниками были: Пасха (четверг, пятница, суббота Страстной и вся Пасхальная неделя), все великие праздники, за исключением Рождества Иоанна Предтечи (24 июня), а также дни св. Николая Чудотворца (9 мая), перенесения мощей блгв. кн. Александра Невского (30 августа), преставления апостола и евангелиста Иоанна Богослова (26 сентября) и празднования Казанской иконе Божией Матери (22 октября). Неприсутственными (нерабочими) днями были также пятница и суббота масленичной недели. Из гражданских праздников в ранг отмечаемых государством (так называемых табельных дней) были возведены лишь январский Новый год и царские дни — дни восшествия на престол и коронации («коронования»), дни рождения и тезоименитства (именин) царствующей четы, наследника (цесаревича) и его супруги, вдовствующей императрицы, а также прочих особ царствующего дома
. Дни рождения и тезоименитства последних праздновались в ближайшие к ним воскресные дни
.

В отличие от церковных праздников, сопровождавшихся не толь​ко официальными мероприятиями (литургия, молебен, крестный ход, водосвятие, церковные парады и пр.) и общественными гуляниями, но и семейно-родственными гостеваниями, а нередко и традицион​ными обрядовыми действами и ритуальной пищей, празднование царских дней носило преимущественно официальный характер.

При дворе они ознаменовывались церковным парадом, принимавшимся царем, обедней, высочайшим завтраком или обедом, на которых помимо членов царской семьи и великих князей и княжон присутствовали и «многие генералы и офицеры всех частей, участвовавших в параде». Завершался праздничный день балом
.

Города в царские дни принимали праздничный вид: на улицах сооружались живописные арки с изображениями вензелей императорских особ и их портретами. Ими же, разноцветными «национальными» флагами, гирляндами из зелени и цветных фонариков украшались и здания, особенно в центральной части городов. По вечерам все главные улицы иллюминировались
. По окончании богослужения и церковного парада для именитых горожан устраивались званые завтраки и обеды, а вечером — балы; для всех остальных — народные гулянья, иногда — угощения от городских властей. Во всех воинских частях нижним чинам к обеду в эти дни давали по полчарки водки. В обеих столицах и губернских городах с наступлением темноты небо расцвечивалось огнями фейерверков
. В дни рождения царя, его тезоименитства, восшествия на престол и коронации в Москве и Петербурге по окончании торжественного молебствия производилась «пушечная пальба» (обычно 101 выстрел)
. Кроме того, в дни восшествия на престол и коронации царя в столицах, как и по всей России бывал «целодневный звон», продолжавшийся до вечернего богослужения.

Для подавляющего большинства горожан празднование царских дней сводилось к украшению фасадов своих домов в соответствии с требованиями городских властей и посещению приходских храмов, в которых с утра служились молебны о здравии императорских высочеств, а также к созерцанию парада частей местного гарнизона («парад царского дня») и участию в народных гуляньях. Отсутствие кого-либо в церкви в такие дни рассматривалось как свидетельство неблагонадежности. Младших школьников и малолетних рабочих нередко водили на молебен организованно, под присмотром наставников.

В сельской же местности празднование царских дней ограничивалось посещением церковной службы. Видимо, не случайно в народе говорили: «Царский праздник не наш, а государев»
. Бытовали и другие присловья о царских днях. Например: «И дни не на одну колодку сшиты-скроены; есть будни, есть празднички, есть дни царские!» или «Буден на работу будит, Христов праздник к обедне звонит, царский день про царя-батюшку весть подает», «Праздник — празднуй, будни — работай, царский день — царю отдай!»
. В си​бирском народном календаре, по утверждению А.А. Макаренко, «табельные дни» вообще отсутствовали: «…их не признают в деревнях за праздники и работают», — писал он
.

Видимо не признавали их за праздники (по крайней мере для своих рабочих) и владельцы большинства фабрик Центральной России, расположенных в сельской местности. Так, по утверждению уже упоминавшегося Е.М. Дементьева, в Московской губернии в первой половине 80-х годов ХIХ в. царские дни не праздновались «нигде на фабриках»
. В Костромской губернии тогда же они были нерабочими днями лишь не нескольких фабриках
. Подобная картина сохранялась и в последующие годы. Например, в 1897–1900 годах в «Правилах внутреннего распорядка на фабриках Товарищества мануфактур Ясюнинских» (с. Кохма Шуйского уезда Владимирской губернии) царские дни упоминались только в «Табели праздников для малолетних»
. В общей же «Табели праздников» они отсутствовали
. Не исключено, что аналогичное положение бы​ло характерно и для многих других промышленных предприятий.

*     *     *

Светская струя, едва заметная в праздничной культуре русских в ХVII в., постепенно расширявшаяся с эпохи Петра 1, после 1917 г. превратилась в мощный поток, смывший некоторые пласты православной и дохристианской праздничной культуры.

Советские государственные праздники, городские по происхожде​нию, как и праздники петровского времени, родились как политичес​кие и идеологические. В силу этого их создание также было преи​мущественно организованным, целенаправленным процессом
, хотя элементы стихийного творчества масс в нем несомненно присутствовали. Достаточно вспомнить получившие широкое распростране​ние в 20-е годы театрализованные процессии, вкрапленные в колонны демонстрантов; разыгрывавшиеся на городских площадях и улицах массовые инсценировки, сюжеты которых черпались из событий недавнего прошлого
, а также художественное оформление (убранство) городов и праздничных колонн, обратившее на себя вни​мание современников. «…оригинальные замыслы попадаются чаще, чем это можно было ожидать от мало искушенной по части фестивалов пролетарской среды» — писал 12 ноября 1918 г. в «Известиях Тверского совета рабочих, крестьянских и красноармейских депутатов» автор обзора «Советская провинция в великую годовщину».

В формировании праздников советской эпохи наиболее продуктивными были 20-е и 60-е — начало 80-х годов
. Знаменем первых было революционное преобразование мира. Отсюда стремление отметать все устаревшее или казавшееся таковым и заменять его новым, соответствующим духу времени. 60-м — началу 80-х годов была присуща иная тенденция, в послевоенные годы получившая широкое распространение во всех промышленно развитых странах, — повышенный интерес, прежде всего городского населения, к национальным праздничным традициям и стремление воз​родить их, так называемый фольклоризм. С конца 80-х годов, после торжественного празднования 1000-летия крещения Руси, в России стала набирать силу новая тенденция — реабилитация православных праздников, которые теперь столь же рьяно внедряются в быт, сколь в недавнем прошлом «выкорчевывались» из него.

Для первого послеоктябрьского десятилетия было характерно сосуществование старых (церковных и аграрных календарных) и но​вых революционных праздников, так называемых дней «красного календаря», который начал складываться в 1918 г. Официально советский праздничный календарь был введен в начале декабря этого года. «Правилами об еженедельном отдыхе и о праздничных днях» (Приложение к ст. 104 «Кодекса законов о труде») в соответствии с декретом об отделении церкви от государства были установлены новые государственные праздники Советской Российской республики, «посвященные воспоминаниям об исторических и общественных событиях»: 22 января — день 9-го января 1905 г., 12 марта — день низвержения самодержавия, 18 марта — день Парижской коммуны, 1 Мая — день Интернационала и 7 ноября — день пролетарской революции, а также 1 января — Новый год
. Менее чем через месяц (2 января 1919 г.) постановлением Пленарного заседания Совета Профессиональных Союзов нерабочими, но не праздничными и потому не оплачиваемыми, были объявлены и дни пяти наиболее почитаемых праздников православной церкви: 6 января — Крещение, 25 марта — Благовещение, 15 августа — Успение, 25 и 26 декабря — Рождество, а также пятница и суббота Страстной, понедельник и вторник Пасхальной недель
. Это постановление узаконило сложившуюся в России в 1918 г. практику празднования дней церковного календаря, главным образом в горо​де — в государственных и культурно-просветительских учреждениях, в учебных заведениях, на промышленных предприятиях, в торговле. 

Небезынтересно отметить, что в голодном 1918 г. жителям Петрограда, Москвы и некоторых других городов к пасхальным и рождественским праздникам выдавали «усиленные продовольственные пайки», об ассортименте и размере которых население заранее из​вещалось через местные газеты
. В сельской местности празднич​ный календарь до начала 30-х годов (массовое закрытие церквей) не претерпел сколько-нибудь существенных изменений по срав​нению с дореволюционным периодом, хотя в быт крестьян с сере​дины 20-х годов настойчиво внедрялись альтернативные празд​ники. Например, Егорьев день заменялся праздником скотовода, Спас — днем Плодов, Покров — днем (праздником) Урожая
. Впро​чем и после закрытия церквей в семьях верующих по-прежнему отмечались все двунадесятые, престольные и некоторые другие церковные праздники, особо почитаемые в той или иной местности. Семейную традицию нередко поддерживали и неверующие из уважения к обычаям отцов и дедов
.

В советский период праздничный календарь русских, как и других народов СССР, не был стабильным. Многие праздники, особенно ранние, из-за чрезмерной политизированности изначально обрекались на короткую жизнь. Мертворожденным «ребенком» был, например, день Революционного студенчества (21 февраля), учрежденный в 1924 г. в Москве в связи с 25-летием со дня первого революционного выступления российских студентов взамен традиционного для москвичей Татьянина дня
. Недолговечными оказались и не связанные с какими-либо памятными датами достаточно широко отмечавшиеся в 1919 — начале 1920-х годов праздники Советской пропаганды, Древонасаждения, Электрификации и т.п., создававшиеся по образу и подобию 1 Мая и 7 ноября. Эти праздники отмечались многочасовыми шествиями с пением революционных песен, митингами, иногда торжественными вечерами и концертами
.
К десятой годовщине Октября число памятных дат и государственных праздников России по сравнению с узаконенными в декабре 1918 г. возросло более чем вдвое и достигло 13. Среди новых праздников, утвердившихся в эти годы, было три международных и четыре советских: Международный день работниц и крестьянок (8 марта), Международный день кооперации (первая суббота июля), Международный юношеский день — МЮД (первое воскресенье сентября), День Красной Армии (23 февраля), первый в России го​сударственный профессиональный праздник — День печати (5 мая), учреждение которого было приурочено к 10-летию со дня выхода в свет первого номера рабочей газеты «Правда» (1912 г.), День СССР (6 июля) и День (Праздник) Урожая (с 1923 г.)
.Все они сох​ранились и в праздничном календаре конца 80-х годов. Правда, за шесть десятилетий, разделяющих их, названия отдельных праздников претерпели некоторые изменения, отражая перемены, происшедшие в СССР и в мире. А два праздника были к тому же перенесены на другие дни. Так День СССР, переименованный в День образования СССР, стал отмечаться не 6 июля, а 30 декабря (день принятия 1 Всесоюзным съездом Советов Декларации и Договора об образовании СССР). Международный юношеский день с 1945 г. праздновался 10 ноября уже как Всемирный день молодежи.

Наряду с общегосударственными в послеоктябрьское десятилетие появлялось много региональных и местных праздников (преимущественно в городах, фабричных и заводских поселках), посвященных отдельным региональным и местным событиям и памятным датам. Например, на Урале — Годовщина освобождения Урала от Колчака, в Москве — День Красной Пресни, в Иваново-Вознесен​ске — Годовщина рабочей забастовки (23 августа 1915 г.) и т.д.

Формирование советского праздничного календаря завершилось к середине 80-х годов. К этому времени в России насчитывались де​сятки гражданских праздников и различных памятных дней, чрез​вычайно разнообразных как по общественному статусу (всемир​ные, международные, всенародные, региональные, местные), так и по содержанию (общественно-политические, военно-патриотические, историко-мемориальные, профессиональные, трудовые, литератур​ные, фольклорные и пр.)
. Подавляющее большинство их отмеча​лось в определенные указами Верховного Совета СССР воскрес​ные дни. А те, которые были «в числе», — зачастую в ближайшие к ним субботу и воскресенье
. В 80-е годы лишь дни всенародных праздников, за исключением Дня Советской Армии и Военно-Мор​ского Флота СССР, были нерабочими. Нерабочим было также 1 января — Новогодний праздник.

По-разному сложилась судьба всенародных, главных праздников советского периода истории России.

День «брежневской» Конституции, принятой 7 октября 1977 г., был преимущественно официальным праздником, чему в немалой степени способствовала и его «молодость». Предшествовавший ему День «сталинской» Конституции, принятой 5 декабря 1936 г., в послевоенные годы среди части населения, главным образом городского, отмечался уже не только проведением официальных мероприятий (встречи с депутатами, митинги, специальные передачи по радио, а потом и телевидению, торжественные собрания и празд​ничные вечера, детские утренники и прочие организованные действия), но и гостеванием, и молодежными вечеринками-складчинами, что свидетельствовало о начавшемся вхождении Дня Конституции СССР в праздничный быт народа.

Некоторые официальные мероприятия, предварявшие большинст​во советских праздников, например, выступления по радио и телевидению государственных и общественных деятелей, соответствующие публикации в периодической печати, тематические лектории, кинофестивали, художественные выставки и т.п. фактически выполняли те же функции, что и упоминавшиеся ранее предпразднества двунадесятых праздников. Как и последние, они призваны были создавать определенный психологический настрой в обществе — для каждого праздника свой. Завершающим актом этой подготовительной агитационно-пропагандистской работы, ее кульминацией, были торжественные собрания, проводившиеся в канун праздника. Эталоном для них служили заканчивающиеся большими концертами мастеров искусств совместные торжественные заседания руководителей партии и правительства и представителей общественности Москвы, с докладами на которых выступали первые лица государст​ва. В 20—50-е годы они проходили в Большом театре, с начала 60-х годов — в Кремлевском Дворце Съездов. С распространением ра​дио, а потом и телевидения аудитория этих предпраздничных вечеров все более расширялась. У миллионов русских, как впрочем и других народов СССР, незримое присутствие на торжествах в Москве постепенно вошло в обычай, ставший одной из характерных особенностей праздничного быта советского времени. Торжествен​ные же собрания на местах, главным образом в небольших трудовых коллективах и учебных заведениях в послевоенный период стали превращаться в формальные мероприятия, проводимые для «галочки», и к 80-м годам уже утратили свою обязательность.

Празднование Первомая и годовщины Октября, как и 8 марта и 23 февраля, за годы советской власти не только укоренилось в об​щественном и семейном быту основной массы городского и сельского населения, но и наполнилось новым содержанием, в значительной мере утратив агитационно-пропагандистский характер, присущий ему в первые послеоктябрьские десятилетия 
.
В послевоенный период 8 марта в массовом сознании постепенно стало восприниматься уже не как международный день борьбы трудящихся женщин за свои права, а как праздник, славящий женщину во всех ее ипостасях — женщину-мать, хранительницу семейного очага, женщину-созидательницу. В 1965 г. 8 марта было объявлено нерабочим днем. К этому времени уже сложилась традиция 8 марта дарить женщинам, девушкам и даже девочкам цветы и различные подарки — от всякого рода самоделок, любовно выполненных детьми дома, в детских садах и школах, и мелких сувениров до предметов роскоши. Вошло в обычай также посещение в этот день старших в роду женщин (с цветами, тортом, подарками) и устройство праздничных застолий не только дома, но и на работе (в канун 8 марта или сразу же после него)
 .

Не меньшую метаморфозу претерпел и День Советской Армии и Военно-Морского Флота. Оставаясь в значительной степени корпоративным праздником военнослужащих (только для них 23 февраля всегда было нерабочим днем), он в послевоенные годы постепенно начал приобретать черты всеобщего мужского праздника. 23 февраля «именинниками» стали себя чувствовать не только кадровые военные, солдаты и сверхсрочники, как то было в 20–30-е годы, но и те, кто когда-либо служил в армии. А таких при всеобщей воинской повинности в стране были миллионы. 23 февраля стали считать своим праздником и те, кто готовился к армейской службе, и даже… потенциальные защитники Отечества, еще сидящие за школьными партами. Уже с середины 60-х годов, видимо не без влияния 8-го марта, стал утверждаться обычай 23 февраля поздравлять с праздником едва ли не всех мужчин и делать им небольшие подарки. В городах он широко распространился среди разных слоев населения и не только в семейном, но и в производственном быту, а также среди учащихся. В начале 70-х годов 23 февраля и 8 марта даже первоклассники дарили друг другу подарки (самоделки, карандаши, ручки, книги, игрушки и т.п.).

В семейном быту прочно укоренились также первомайские и октябрьские торжества, первоначально бывшие сугубо политическими и идеологическими праздниками. Как когда-то к Пасхе и престольным праздникам, так теперь к 1 Мая и 7 ноября в домах проводилась генеральная уборка, готовились праздничные блюда, пеклись пироги и торты, покупались и шились обновы. Во многих городских семьях считалось обязательным посещение праздничных демонстраций, с которых нередко возвращались с гостями. Гостей приглашали также вечером в первый и днем или вечером на второй день праздника. Молодежь нередко собиралась в складчину. На май, если была хорошая погода, многие горожане выезжали за город. 2-го мая всюду устраивались спортивные состязания.

Те, кто проводил утро первого праздничного дня дома, а таких с середины 50-х годов в связи с сокращением продолжительности демонстраций
, а следовательно и числа их участников, становилось все больше, смотрели по телевизору передачу с Красной площади, где проходили главные торжества. Те, кто участвовал в демонстрации или в качестве зрителей заполнял тротуары улиц, по которым проходили колонны демонстрантов, могли «побывать» на Красной площади вечером, поскольку парад и частично демонстрация обязательно показывались в вечерних информационных программах. Праздничные демонстрации и, особенно парады — военный
 (он проводился и во всех городах-героях) и спор​тивный вызывали большой интерес у значительной части горожан и сельских жителей. Их всегда ждали с предчувствием очередного сюрприза, которым могли быть: новинки военной техники; живописные композиции выступлений спортсменов, поражающие пластикой и синхронностью движений, а также игрой цвета; убранство колонн демонстрантов и декор главной площади страны. Для миллионов жителей разных регионов России «соучастие» в московских парадах и демонстрациях постепенно превратилось в традицию. Традиционными стали и народные гулянья, начинавшиеся с 6–7 часов вечера на центральных улицах и площадях городов, поселков и сел, а 1 Мая — и в городских парках, открывающих в этот день свой летний сезон. Завершался праздничный день салютом в Москве и городах-героях
 .

1 Мая и 7 ноября не только главные, но и фактически первые советские праздники, ставшие своего рода эталоном гражданского праздника нового типа, оказали огромное вли​яние на формирование как сценариев, так и художественного оформления всех советских праздников.

С середины 60-х годов в связи с введением второго выходного дня продолжительность первомайских и октябрьских праздников увеличилась. В значительной степени благодаря этому к ним стали переходить некоторые функции семейно-родственного общения, в прошлом присущие престольным праздникам и Пасхе. Как когда-то на Пасху и «престолы», так теперь на 1 Мая и 7 ноября в отчий дом съезжались или сходились вместе со своими семьями в разное время покинувшие его дети. Впрочем, многие, преимущественно жители небольших городов и сельской местности, навещали в эти дни родственников и друзей, живущих в крупных городах, где можно было веселее и интереснее провести праздники. Москва, Ленинград, областные и крупные промышленные центры привлекали и торжественным шествием многолюдных колонн демонстрантов, и красочным убранством центральных улиц, площадей, парков, и богатой, с выдумкой, иллюминацией, и праздничным салютом или фейерверком, и, наконец, массовыми народными гуляньями с концертами на открытых эстрадах, играми, танцами и т.п. Начиная с 70-х годов широкую популярность стали приобретать коллективные и индивидуальные праздничные туристические поездки по стране на близкие и дальние расстояния (автобусом, поездом, самолетом). Коллективные поездки почти целиком оплачивались профсоюзами. Участвовали в них, как правило, сослуживцы, в том числе и семейные пары, нередко родители или один из родителей с детьми.

В конце 80-х — начале 90-х годов характер празднования Первомая и Годовщины Октября претерпевает существенные изменения. Ушли в небытие праздничные застолья «по месту работы», устраивавшиеся ранее в канун праздников во многих трудовых коллективах. Теперь на первый план, как и в послеоктябрьские годы, выступает изначальное политическое содержание этих праздни​ков, которые вновь становятся важнейшим средством мобилизации тру​дящихся на борьбу за жизнь, достойную человека. И если в 70–80-е годы 1 Мая и 7 ноября кто-то принудительно, по разнарядке, ходил на демонстрации, а кто-то, наоборот, не мог на них попасть из-за отсутствия таковой, то с начала 90-х годов в праздничных демонстрациях уже участвуют только по зову сердца. Для одних это — семейная традиция, для других — ностальгия по прошлому
, для третьих — возможность встретить единомышленников и, следовательно, взаимопонимание, для четвертых — способ выразить свое несогласие с политическим курсом, проводимым в стране. Видимо, и 1 Мая и 7 ноября, как семейные и соседско-дружеские праздники советского времени, в значительной мере остались в прошлом. Теперь для многих они опять стали прежде всего политическими праздниками, праздниками солидарности трудящихся, борющихся за свои права, за лучшую жизнь для себя, своих детей и внуков.

Самым популярным не только общественным, но и семейным праздником послевоенного периода стал День Победы, в котором слились воедино радость и скорбь, торжество победителей и оплакивание жертв войны. В 1945 г. Праздник Победы отмечался дважды: 9 мая — стихийными народными гуляньями по всей стране и праздничным салютом в Москве, а 24 июня — парадом Победы и демонстрацией трудящихся на Красной площади. Следующий, посвященный ему военный парад состоялся лишь в 1965 г., когда весь мир праздновал 20-летие победы над фашистской Германией. В том же году впервые были проведены фестивали песен военных лет, способствовавшие возвращению в активный песенный репертуар разных возрастных групп русского народа песен Великой Отечественной войны, начинавших уже понемногу забываться. Тогда же был зажжен вечный огонь над могилой Неизвестного солдата в Александровском саду у Кремлевской стены, а 9 мая, наконец, объявлено нерабочим днем. К этому времени у русских, как и у других народов СССР, уже в значительной мере сложился неофициальный ритуал празднования Дня Победы, в котором нашли отражение и традиционные народные представления о почитании усопших. К 60-м годам вошло в обычай чествование фронтовиков в трудовых коллективах; устройство 8 и 9 мая праздничных застолий дома и на работе. Традиционными стали майские встречи однопол​чан и фронтовиков, служивших в одной дивизии, корпусе, армии, сражавшихся на одном фронте. Некоторые приходили и приезжали на них с детьми. Со временем кое-кто из детей стал заменять на этих встречах своих заболевших или умерших родителей. К 9 мая всюду старались привести в порядок захоронения воинов, погибших в бою и умерших от ран, в том числе и в тыловых госпиталях. На их мо​гилах в соответствии с древней народной традицией поминовения усопших рассыпали крупу (зерно) и крошили печенье для птиц, оставляли конфеты. Во многих селах вдовы собирались на общий поминальный обед, а в городах, в семьях, потерявших в войну близких, 9 мая устраивали поминки. Все эти стихийно сложившиеся формы празднования Дня Победы повлияли на его официальный ритуал, в который вошла вахта памяти, проводимая с 3 по 9 мая. Органической частью ее стали встречи с ветеранами войны; траур​ные митинги в местах массовых захоронений воинов, партизан и мирных жителей; почетные караулы у мемориалов воинской славы, памятников жертвам войны, у Вечного огня, на братских кладбищах; возглавляемые фронтовиками торжественные шествия к мемориальным сооружениям для возложения венков и цветов и т.п. Возло​жение венков к памятникам и могилам воинов, павших в годы Великой Отечественной войны, проводилось также 7 ноября и 23 февраля.

Кульминацией Праздника Победы с 1965 г. стала минута молчания, в 19 часов по московскому времени отсчитываемая по радио и телевидению метрономом. А его завершением — вечерние народные гулянья и праздничные салюты в Москве, городах-героях и ряде других городов
.

В годы советской власти одним из самых любимых государствен​ных праздников стал и Новый год, к которому перешли некоторые обычаи, присущие ранее Рождеству. Среди них — украшение новогодней елки (ранее рождественской), постепенно превратившейся в непременный атрибут и семейного, и общественного новогоднего торжества; детский новогодний праздник, так называемая «елка»; обмен новогодними подарками и сувенирами с родными, друзьями, сослуживцами
; отправка поздравительных писем, открыток и телеграмм 
, новогодние поздравления по телефону.

В связи с переносом в 1931 г. начала нового бюджетного и хозяйственного года с 1 октября на 1 января родилась традиция отмечать Новый год «трудовыми подарками» — досрочным выполнением производственных заданий, сдачей в эксплуатацию новых промышленных предприятий, объектов коммунального хозяйства, учреждений культуры, жилых зданий, благодаря чему на Новый год справлялось особенно много новоселий. Сам же Новый год стал осмысляться как рубеж в жизни не только отдельного человека или семьи, но и трудового коллектива и общества в целом. Отсюда традиция на новогодних вечерах, устраивавшихся в трудовых коллективах, подводить краткие итоги ушедшего года.

Начиная со второй половины 30-х годов символом новогоднего праздника наряду с Дедом Морозом и Снегурочкой становится нарядно украшенная новогодняя елка, изъятая из числа его атрибутов в середине 20-х годов и восстановленная в правах с 1936 г.
. Она — центр новогодних празднеств в городе и селе, в семье и в местах коллективных встреч Нового года и проведения детских и молодежных новогодних праздников. Главная елка страны в течение многих лет устраивалась в Колонном зале Дома Союзов, с середины 1950-х годов — в Большом Кремлевском дворце, а с открытием Кремлевского Дворца Съездов — в нем.

В послевоенные 40-е — начале 60-х годов во многих городах новогодние елки устанавливали не только в детских учреждениях (школьных и дошкольных), различных клубах и домах (дворцах) куль​туры, в фойе театров, концертных залов, цирков, кинотеатров, но и едва ли не на всех площадях и даже во дворах многоэтажных домов в новых микрорайонах, где в новогоднюю ночь они оказывались центрами дворовых гуляний. В последующие годы число «уличных» елок заметно сократилось. Они сохранились лишь на центральных площадях, а также в парках и на стадионах — там, где устраивались детские и молодежные новогодние праздники.

На рубеже 50-х — 60-х годов в СССР появились синтетические елки. Их сразу же стали широко использовать для украшения новогодних витрин и прилавков магазинов, всякого рода присутственных мест. Желанными гостями стали они и в больничных палатах, куда их приносили родственники и друзья больных. Как правило, это были маленькие елочки, которые ставили на прикроватные тумбочки, стол или на подоконник.

Постепенно искусственные елки стали заменять натуральные и в квартирах все большего числа горожан, принося несомненную пользу и людям и природе. Первых они избавляли от необходимости ежегодно тратить время и деньги на приобретение елки. А вторую спасали от чрезмерной вырубки (особенно незаконной) хвойных деревьев. Правда, многие обладатели синтетических елок считают необходимым принести в дом хотя бы две-три еловых или сосновых ветки, чтобы в доме привычно пахло елкой, чтобы в нем был «смоляной дух», ассоциирующийся с Новым годом. В сельской местности синтетические елки не получили такого широкого распространения как в городе.

В послевоенные годы сложилась традиция за две-три недели до Нового года открывать в магазинах игрушек, «Детском мире» и во всех универмагах «елочные базары» с широким ассортиментом елочных украшений. И если в 30-е–40-е годы на домашних елках преобладали игрушки собственного изготовления
, а среди детей даже проводились конкурсы на лучшую елочную игрушку, то в последующие десятилетия они практически исчезают. Игрушки-само​делки не выдержали конкуренции с фабричными. А жаль, поскольку участие детей в изготовлении елочных украшений имело огромное воспитательное значение. Оно не только прививало им любовь к творческому труду, но и способствовало развитию смекалки, фантазии, художественного вкуса. Развитию и совершенствованию этих качеств, несомненно, содействовали и приуроченные к новогоднему празднику детские карнавалы и молодежные балы-маскарады. И если дети обычно только помогали старшим в создании своих карнавальных костюмов, то юноши и девушки делали их сами, проявляя порой незаурядную изобретательность
.

Обязательным компонентом новогоднего праздника еще в довоен​ный период стало поздравление советского народа по радио (а в послевоенные годы и по телевидению) с наступающим годом от имени руководства государства. Передавалось оно в последние ми​нуты старого года, когда все уже сидели за праздничными столами, и завершалось боем кремлевских курантов, извещавших о наступлении Нового года. С декабря 1991 г. с новогодним обращением к граж​данам России стал выступать Президент Российской Федерации
.

Судьба новогоднего праздника и в советский период складывалась непросто, что было связано с переходом Советской России с 1 февраля 1918 г. на григорианский календарь (новый стиль). В ре​зультате давно назревшей реформы гражданского календаря (пред​ложение о ней Российская Академия Наук выдвинула еще в 1830 г.) новогодний праздник из Святок переместился на Рождественский (Филиппов) пост. А это, учитывая высокий уровень религиозности населения в то время (особенно в сельской местности), не могло не сказаться на отношении к «советскому» Новому году приверженцев православия и соответственно на темпах его вхождения в быт широких масс. Характерно, например, что даже в конце 1950-х годов в старообрядческих (семейских) селах Забайкалья «советский» Новый год считался молодежным праздником и встречу его организовывали комсомольцы
. Традиция отмечать Новый год по старому стилю и теперь строго соблюдается среди воцерковленных верующих. И елку они устанавливают и наряжают не к Новому году, а к Рождеству. Неудивительно, что в России во многих семьях, а также в дружеских компаниях вошло в обычай встречать Новый год дважды: первый раз как государственный (в ночь с 31 декабря на 1 января), а второй (в ночь на 14 января) — уже как традиционный («народный») праздник.

В советский период сложился новый для русских цикл гражданских трудовых праздников и обрядов. К концу 80-х годов насчитывалось уже свыше 20 государственных праздников, посвященных наиболее массовым и общественно значимым профессиям и отраслям народного хозяйства (дни железнодорожника, шахтера, учи​теля, медицинского работника, геолога, мелиоратора и др.). Все они не имели аналогов в праздничном календаре дореволюционной России. Первый из них — День печати — был учрежден еще в 1922 г., а один из последних — День работников сельского хозяйства и перерабатывающей промышленности агропромышленного комплек​са — в октябре 1986 г. В масштабах государства подавляющее большинство профессиональных праздников представляло собой официальные мероприятия в значительной мере пропагандистского характера и проводились они в соответствии с установившимся в стране стандартом. В день праздника — поздравление представителей профессии или работников отрасли руководством страны. Тогда же и накануне — выступления в центральных и местных средствах массовой информации руководителей отрасли и наиболее отличившихся работников, а также концерты по радио и телевидению, подготовленные по заявкам тех, кто отмечал свой профессиональный праздник
.

Задуманные как государственные, т.е. общенародные, праздники профессий и отраслей народного хозяйства в реальной жизни стали корпоративными праздниками. И лишь там, где среди населения преобладали работники одной отрасли или представители определенной профессии, они превращались если не в общенародные, то уж во всяком случае в общерайонные или общегородские. Такими стали, например, День металлурга в Нижнем Тагиле, Новолипецке и Череповце; День химика в Ефремове Тульской области; День машиностроителя во Владимире; День работников легкой промышленности в Иванове, Кинешме, Орехово-Зуеве и т.п. Специфической особенностью профессиональных праздников были торжественные шествия лучших по профессии («марш почета»); награждение их почетными грамотами, вымпелами, ценными подарками, а также использование в художественном оформлении праздничных колонн и мест народных гуляний профессиональной символики и эмблематики.

Наряду с государственными праздниками профессий в разных регионах России широко отмечались так называемые праздники и обряды трудовой доблести — вечера трудовой славы и трудовых династий — «вечера-портреты», встречи трех поколений, чествование ветеранов труда и пр., которые нередко становились состав​ной частью праздников профессий. В 60-е годы появились молодежные трудовые торжества и обряды — торжественное посвящение в рабочие (в профессию) и праздник первой получки, в 70-е годы — День молодого рабочего. Все они обычно проводились в клубах, домах и дворцах культуры, иногда — в цеховых красных уголках.

Возникшие в советское время трудовые праздники, возвеличивающие людей труда, создавали в трудовых коллективах особую психологическую атмосферу, способствовавшую воспитанию не только уважения к своей профессии, но и творческого отношения к труду, стремления к сохранению и развитию трудовых традиций коллектива
.

В сельской местности приобрели популярность трудовые празд​ники, связанные с началом и завершением отдельных циклов сельскохозяйственных работ (учрежденный еще в 20-е годы Праздник Урожая, праздники первой борозды, косцов, проводов на уборку, праздники первого и последнего валка и пр.), в сценариях которых были использованы отдельные элементы традиционной аграрной обрядности и символики.

В послевоенный период стал входить в традицию и Праздник Серпа и Молота, символизирующий союз рабочего класса и колхозного крестьянства, трудовую смычку города и деревни. Отмечался он в один из воскресных дней конца лета или первой половины сентября
.

Новыми для России были и профессиональные праздники родов войск и военных профессий. Два из них — День Воздушного Флота СССР и День Военно-Морского Флота СССР были учреждены еще в 30-е годы (1933, 1939). Третий —День артиллерии — в период Великой Отечественной войны (1944). Спустя 20 лет он был переименован в День ракетных войск и артиллерии. Все остальные воинские праздники, как и День артиллерии, установленные в ознаменование заслуг воинов Советской Армии в Великой Отечественной войне, появились уже в послевоенные годы. Наиболее широко и торжественно всегда отмечались первые два празд​ника родов войск, возможно потому, что они были первыми и к тому же (там, где имелась необходимая база) сопровождались яркими зрелищными мероприятиями: один — парадом военных кораблей, другой — воздушным парадом.

Наряду с государственными каждая воинская часть, соединение, боевой корабль, погранзастава, как и в дореволюционной России, имели свои праздники, посвященные памятным для них датам: дню «рождения», присвоения гвардейских и иных почетных званий, награждения орденами и пр.

Под влиянием все более усиливавшейся тенденции к регенерированию национальных традиций, в том числе и праздничных, в России, как и в других союзных республиках, с конца 50-х годов стали формироваться новые сезонные праздники, как трудовые, о которых речь шла выше, так и посвященные смене времен года. Наибольшую известность среди них получили Проводы русской зимы (Русская зима) и Русская березка (Березка, кое-где — Лето, Праздник лета). Проводы русской зимы, в состав которых вошла и встреча весны, устраивались в конце февраля — начале марта. В первые годы — нередко в Великий пост, что, естественно, вызывало неодобрение верующих. С конца 70-х годов их стали приурочивать к Масленице. Русская березка обычно праздновалась в конце мая —начале июня — после завершения весенних полевых работ. В некоторых городах — в конце июня — начале июля. Иногда она совпадала с Троицей.

Созданные по мотивам древних аграрных праздников Масленицы и Семика, Русская зима и Русская березка, будучи детищем советского времени, имели лишь некоторое внешнее сходство с традиционными праздниками русского аграрного календаря. Праздники общественного характера (они проходили на улицах и площадях городов и сел, на стадионах, в парках и других местах общественных гуляний), Русская зима и Русская березка не имели домашней части (предпраздничная уборка, приготовление праздничной трапезы, гостевание). Проводились эти праздники по заранее разработанному сценарию, существенно варьировавшемуся как в пространстве, так и во времени.

К началу 80-х годов Проводы русской зимы, зрелищно-развле​кательная часть которых была разработана лучше, чем в Русской березке
, стали уже традиционными во многих регионах России. При этом смысловая нагрузка праздника в селе и в городе несколь​ко различалась. В городе смена времен года не отражается ни на характере работы, ни на ритме трудовой деятельности. Поэтому для горожан Проводы зимы были лишь поводом повеселиться. В селе же смена времен года — рубеж между рабочими сезонами. Поэтому сельские Проводы зимы наряду с массово-развлекатель​ной обязательно имели и официальную, торжественную часть — чаще всего в форме митинга, на котором после подведения итогов зимних работ, Весна-Красна принимала рапорт о готовности сельхозтехники к выходу в поле.

Массово-развлекательная часть праздника Русской зимы в городе и сельской местности имела много общего. И там, и здесь устра​ивалось театрализованное действо с участием Зимы, Весны, Деда Мороза, Снегурочки (иногда еще зимних и весенних месяцев), героев русских сказок и былин, ряженых, скоморохов, популярных литературных героев и т.п. И в городе, и в селе элементы народных масленичных гуляний (катание с гор на санках, на ледяных каруселях, на русских «тройках», взятие снежной крепости, ряженье, сожжение чучела Зимы, в некоторых селах — чучел тунеядцев, хулиганов, пьяниц, а также торговля горячим чаем из самоваров, блинами, бубликами, шаньгами и пр.) сочетались с более поздними, городскими по происхождению, развлечениями (концерты, всевозможные «парады», факельные шествия, различные смотры, спортивные состязания, ярмарочные аттракционы и пр.). И театрализованные представления (их сюжеты, персонажи, художественное оформление), и характер массовых гуляний Праздника русской зимы имели много локальных особенностей
.

Еще ярче тенденция к возрождению национальных традиций про​явилась в создании в 70–80-е годы многочисленных, как правило, местных фольклорных и праздников народных ремесел. В их программе — выступления различных фольклорных коллективов, воспроизведение традиционных календарных, семейно-бытовых и других обрядов, разучивание старинных русских народных песен, танцев, игр; знакомство с традиционным народным декоративно-при​кладным искусством, образцы которого народные умельцы нередко изготовляли тут же, на глазах участников праздника; выставка-про​дажа работ народных мастеров, массовые народные гулянья и пр. Такие праздники обычно проводятся в парках, на берегах рек и озер, а также на территории этнографических и историко-архитек​турных музеев
.

Рост национального самосознания, сопровождаемый обострением интереса к собственной истории, характерный в 70–80-е годы для определенной части городского населения, главным образом молодежи, способствовал появлению значительного числа всевоз​можных праздников историко-мемориального характера, как общероссийских, так и местных. Наибольшую известность среди них при​обрел День Бородина, с начала 80-х годов регулярно отмечаемый в первое воскресенье сентября красочным театрализованным пред​ставлением на Бородинском поле, воспроизводящем историческое сражение
.

С ростом национального самосознания связано и рождение Праздника (Дней) славянской письменности и культуры. Впервые этот праздник был проведен в 1986 г. в Мурманске. К 1990 г. он уже получил статус Всесоюзного, а в постсоветской России — государственного праздника. Прототипом его послужил популярный в Болгарии День славянской письменности, болгарского просвещения и культуры, отмечаемый 24 мая — в день памяти создателей славянского алфавита (кириллицы) свв. Кирилла и Мефодия. В России праздник славянской письменности и культуры проводится в последнюю неделю мая.

Центр праздника ежегодно перемещается из одного древнего города в другой. В разные годы им были Вологда, Новгород, Киев (1989 г.), Минск (1990 г.), Смоленск, Москва, Ярославль, Белгород, Кострома… В 90-е годы праздник стал начинаться с торжественного богослужения в храмах всех епархий Русской православной церкви. Официальная программа его весьма разнообразна. Она включает: научную конференцию и «круглые столы» по проблемам истории и культуры славянских народов, встречи с писателями и деятелями культуры, тематические выставки в библиотеках и музеях, театральные постановки, концерты церковной музыки, фольк​лорно-этнографические действа
.

Почти одновременно с Праздником славянской письменности и культуры — в последнюю неделю мая — начале июня — проходит Пушкинский праздник поэзии (ранее — Всесоюзный). Центрами его бывают места, связанные с жизнью и творчеством поэта
.

Литературные праздники необычайную популярность приобретают в 70–80-е годы. Так, в 1970 г. в подмосковном Шахматове (бывшее имение А.Н. Бекетова — деда А.А. Блока), где прошло раннее детство поэта, состоялся первый Блоковский праздник поэзии
. Год спустя в Государственном музее-заповеднике «Тарханы» (Пензенская обл.) было положено начало ежегодным Лермонтовским праздникам поэзии
. Через два года в г. Вязники Владимирской области, на родине одного из самых любимых поэтов-пе​сенников советского времени А.И. Фатьянова, состоялся первый Фатьяновский праздник поэзии и песни «На солнечной поляночке». Через 25 лет он получил статус Всероссийского
. На 23-м Фатьяновском празднике (1996 г.) русским поэтам и исполнителям песен, «продолжающим фатьяновские традиции патриотизма, лиризма, любви к согражданам», впервые была вручена премия им. А.И. Фать​янова «Соловьи, соловьи», учрежденная Союзом писателей России, администрацией Владимирской области и городскими властями Вязников. Хрустальных соловьев для лауреатов Фатьяновской премии изготовили мастера из знаменитого Гуся-Хрустального
.

К концу 80-х годов традиционными стали Дни Шукшина на его родине в с. Сростки Алтайского края
, Шолоховские весны на Дону в ст. Вешенской
, Толстовский и Тургеневский праздники в Чернском районе Тульской области: первый в с. Никольском-Вяземском (бывшее родовое имение Толстых)
, второй — на Бежином лугу
.
Инициаторами, организаторами и основными участниками подобных праздников, а их в России немало
, как правило, являются местные жители — почитатели таланта своих именитых земляков. Многие из этих праздников, родившись как местные, со временем приобрели всероссийскую известность.

В постсоветское время праздничный календарь Российской Федерации претерпел некоторые изменения. В нем появились новые праздничные даты, посвященные событиям начала 90-х годов — День России (12 июня), День российского флага (22 августа), День Конституции Российской Федерации (12 декабря). В 1998 г. впервые отмечался День матери (в последнее воскресенье ноября). Некоторые государственные праздники, утвердившиеся в быту народа в советское время, стали называться иначе. Так, День Советской Армии и Военно-Морского Флота (23 февраля) был переименован в День защитника Отечества, День международной солидарности трудящихся (Первое мая) — в Праздник Весны и Труда, День Воздушного Флота СССР — в День военно-воздушного флота и десантных войск, День годовщины Великой Октябрьской Социалистической революции (7 ноября ) — в день согласия и примирения. Вновь обрел статус государственного Праздник Рождества Христова, утративший его в 20-е годы.

Праздники русских, как и любого другого народа, — неотъемлемая часть общественного быта, изменяющегося под влиянием политических, социально-экономических и культурных преобразований. Их состав, общественные функции, содержание, структура, художественное оформление определяются потребностями общества. На разных этапах его истории появляются новые праздники, отвечающие запросам времени. Большинство их недолговечны. И лишь некоторые входят в праздничный календарь народа если не навсегда, то на многие десятилетия и даже столетия.

Местные праздники

Н

аряду с общими для всех в России существовало множество разных по происхождению, назначению и времени возникновения местных
, территориальных праздников — городских и слободских, волостных, сельских, деревенских и даже уличных, а также общественных гуляний, истоки которых нередко уходили в седую древность. Большинство таких праздников, особенно в сель​ской местности, было приурочено к осенне-зимнему сезону, когда и хлеб новый был, и разные овощи, и деньги появлялись, да и работы становились меньше, и к периоду между Пасхой и началом летней страды, т.е. ко времени свободному от полевых работ. К сожалению, в отличие от общих местные праздники изучены еще недостаточно. Сведения о них, подчас весьма отрывочные, разбросаны по множеству публикаций. Систематизация их только начинается. В силу этого данный очерк не претендует на исчерпывающую характеристику местных праздников, все еще ждущих своего заинтересованного исследователя.

Престольные праздники

Среди местных праздников у русских преобладали церковные. Наиболее чтимыми из них были престольные (другие названия — престолы, храмовые, часовенные, придельные). Наряду с Пасхой они считались в народе главными праздниками и назывались еще годовыми или большими, хотя Православная церковь относила их к средним праздникам. В старину храмовые праздники сопровождались «целодневным» звоном, как было принято в пасхальные дни, на Рождество Христово, а также в дни восшествия на престол и коронации русских императоров. Во многих селах обычай «целодневного» звона в престольные праздники сохранялся еще в 1870-е годы.

Особенно многолюдными и разгульными храмовые праздники бывали в сельской местности. К ним старались вернуться домой или хотя бы приехать на побывку отходники, не только живущие на ближ​них промыслах, но и ушедшие на дальние заработки
. Кроме того, на престольные праздники обязательно приезжали и приходили мно​гочисленные гости из других приходов — родственники, друзья, зна​комые, богомольцы. Как правило, они являлись накануне или рано утром в день праздника, чтобы вместе с хозяевами сходить к обедне.
Престольные праздники были приурочены к дням освящения храмов, воспоминаний о событиях священной истории или памяти святых и явлений икон, в честь которых были сооружены храмы и их приделы. Поскольку в большинстве храмов, особенно в городах, придел был не один, то и престольных праздников в России было зна​чительно больше, чем культовых зданий. Распространяться на Руси они стали с ХIII в. К началу ХХ в. число их достигло, видимо, нескольких тысяч.

Престольные праздники отмечались всем приходом, поэтому в некоторых местах их еще называли приходскими. В городах, особенно больших, эти праздники одновременно справляла лишь часть жителей — прихожане одной или нескольких церквей. Так, например, в Ярославле в конце ХIХ — начале ХХ в. 29 июня (день свв. апп. Пет​ра и Павла) храмовые праздники отмечали три Петропавловских церкви —на Большой Ярославской мануфактуре, на Волге и в кадетском корпусе
. В трех церквах престольный праздник был там и 20 июля (день св. прор. Илии): в Ильинской церкви на Ильинской площади — храмовый, в церквах св. Тихона близ Демидовского ли​цея и Троицкой в Тверицах — придельный
. В Москве в первой половине 1890-х годов, судя по сообщениям московских газет, в день Рождества Иоанна Предтечи (24 июня) отмечалось 5 храмовых и 12 придельных праздников
; в день св. апп. Петра и Павла — соответственно 14 и 14
; на Успение Пресвятой Богородицы (15 августа) — 19 и 4
; на Николу зимнего (6 декабря) — 24 и 125
. Недаром в старину говорили, что в Москве (из-за множества церквей) «каждый день праздник»
.

Часть престольных праздников, как видно из приведенных примеров, совпадала с общими. В этих случаях некоторые официальные торжества храмовых праздников (крестный ход, встреча иконы), особенно в небольших городах и крупных фабричных селах и заводских поселках, из приходских часто превращались в межприходские. В городах, где в далеком и менее отдаленном прошлом обычно компактно селились представители не только одного сословия, но нередко и одной профессии*, храмовые праздники порой приобретали характер профессиональных
.

В сельской местности после реформы 1861 г. храмовые праздники, как правило, были общеволостными. Их одновременно справ​ляли жители всех селений, входящих в волость, территория которой обычно совпадала с церковным приходом. До отмены крепостного права такая строгая соотнесенность прихода и волости соблюдалась далеко не всегда, особенно на помещичьих землях. И порой в один приход входили селения, расположенные не только в разных волостях, но и в разных уездах и даже губерниях
. В больших приходах Вологодской, Костромской, Новгородской и некоторых других губерний, а также в Сибири, престольные праздники могли длиться одну-две недели, в течение которых храмовый празд​ник по издавна установленной очереди «переходил» из одной деревни в другую. Каждое селение принимало гостей в «свой» день. Придельные же праздники нередко справлялись не всем приходом, а группой селений и даже отдельными деревнями
.

Церковный ритуал престольных праздников, т.е. их официальная часть, и в столицах и в самом отдаленном от нее, затерянном на необъятных просторах России селении, варьировался мало. В храмовые праздники в сельской местности после праздничного бо​гослужения (обедни) по всем селениям прихода совершался крест​ный ход с хоругвями и иконами, которые несли так называемые богоносцы из числа прихожан. Если приход был небольшим, то иконы проносили по всем деревням еще и до литургии. В некоторых сельских приходах священник с причтом начинал ходить по домам прихожан и служить молебен перед образом святого, которому был посвящен праздник, за несколько дней до престола. В городах крестный ход после литургии совершался вокруг храма, иногда между одноименными храмами или из близлежащих храмов к «имениннику», но затем обязательно по территории прихода или вокруг нее
. 

Заводские и фабричные престольные праздники обязательно соп​ровождались торжественным молебном во дворе предприятия, при​сутствие на котором было обязательно для всех служащих и рабочих, а также крестным ходом вокруг фабричных и заводских корпусов и обходом с иконами церковным причтом квартир рабочих и фабричных казарм (так называемых спален)
. В различных учреждениях и учебных заведениях, имевших свои церкви, официальная часть престольных праздников, как правило, ограничивалась богослужением, завершавшимся «установленным многолетием» царствующему дому, за которым обычно следовал «ежегодный обед» (чаще всего для избранных) с традиционными здравицами сначала в честь «императора и августейшей семьи его», а затем и других официальных лиц (глав местной администрации, ведомства, учебного заведения и пр.)
.

В небольших городах и особенно в сельской местности во время крестного хода в престольный праздник окроплялись святой водой не только дома жителей и надворные постройки, но и источники воды, поля, домашний скот. Там, где хозяева выставляли у ворот накрытый белой скатертью стол с приготовленной для освящения водой, служился молебен. В придельные праздники после торжественной литургии дома прихожан обычно обходил церковный причт со святой водой. По просьбе прихожан в храмовые праздники в отдельных до​мах служились молебны. В награду за труды церковный причт одари​вали «кто чем мог» — деньгами, продуктами. В селах к праздничной трапезе обычно приступали лишь после того, как в избе побывала «святыня» (икона). В городах же, судя по источникам, по крайней ме​ре в ХIХ — начале ХХ в. это правило не соблюдалось столь строго.

В городах там, где имелась свободная (незастроенная) территория рядом или поблизости от храма, в престольные праздники, преимущественно те, которые совпадали с великими или двунадесятыми, устраивались многолюдные (порой двух- и даже трехдневные) так называемые народные гулянья с разнообразными развлечениями и угощениями. Наряду с теми, кто отмечал свой храмовый праздник, их посещали и прихожане других городских церквей, а нередко и жители ближайшей сельской округи. Аналогичная картина наблюдалась и в крупных селах, особенно подгородных и фабричных
.

Прием гостей (родных, друзей, соседей) и уличные гулянья всю​ду имели свои особенности. До середины ХIХ в. храмовые праздники (осенью и зимой) обычно продолжались пять-семь дней, позднее, как правило, не более трех дней. В селах и деревнях на третий день зачастую гуляли только «свои», местные, устраивая порой складчину
. Но бывали и отклонения от «нормы» в ту или другую стороны. Так, в начале 1860-х годов в Вологодском уезде одноименной губернии в летние приходские праздники, когда для крестьян был дорог каждый час, гуляли лишь сутки. При этом в одних селениях прихода гулянья устраивались с обеда до вечера, в других — с вечера до утра
. В Нижегородском же уезде одноименной губернии в конце первого десятилетия ХХ в. продолжительность престольных праздников зависела от того, на какой день недели они выпадали, так как в любом случае гуляли до конца недели
.

К храмовому празднику начинали готовиться загодя. Подметали все улицы и переулки в приходе. Подновляли и убирали храм: чистили оклады на иконах, подсвечники, паникадила, обновляли резьбу и краску на церковной утвари, мыли полы, украшали храм новыми вышитыми полотенцами и т.п. В городах и кое-где в сельской мест​ности вечером накануне и в день праздника плошками («стаканчиками») с горящими фитилями иллюминировали колокольню, окна храма, а нередко и церковную ограду. Всю эту работу обычно выполняли мужчины. Женщины же хлопотали по дому: приводили в порядок жилище
, если позволял достаток, покупали обновы для членов семьи, варили пиво и брагу, пекли хлеб и пироги. Во всех семьях, ожидая наплыва гостей, и следуя традиционному правилу «про гостя хороше, про себя поплоше»
, заранее закупали необходимые припасы, запасали водку и вино, памятуя о том, что «без блинов не масленица, а без вина не праздник»
. Каждый стремился в меру своих возможностей сделать праздничный стол богатым, оправдываясь поговоркой: «Целый год корпели да потели, хоть день до сыта попили да поели»
. Обед готовили с раннего утра в день праздника, поэтому в церкви женщин всегда было заметно меньше, чем мужчин, да и уходили они со службы раньше, не дожидаясь ее конца.

В селах и деревнях в престольный праздник исстари принято было держать двери открытыми для всех. «… приходит престольный праздник; — писал один из дореволюционных авторов, проживший в деревне 25 лет, — все готовятся к нему. Готовься и ты, бери водки, отворяй двери и угощай всякого заходящего. В это время в избу заходит и свой деревенский, и чужой, и прохожий, и нищий. Все требуют угощения, так как таков обычай…»
. «Праздник придет — гостей приведет», «Пришел праздник — гость на дворе» — говорили в народе
. Однако, судя по источникам, в пореформенный период обычай, условно говоря, «открытых дверей» в престольные праздники соблюдался уже не столь строго, как ранее и далеко не повсеместно. Например, в с. Покровском на Лиге (Ярославская губ.) в конце 1860-х годов незваных гостей принимали не в каждом доме. «Безотчетное бродяжничество, куда придется и к кому попало, не у всех в ходу; — писал современник, — пожалуй, иной хозяин примет не всякого. Здесь в гостях любят честь и угощениям держат счетец»
. В Рыбинском уезде той же губернии к 1890-м годам обычай крестьян-однодеревенцев переходить из дома в дом, гостя поочередно друг у друга, стал исчезать. Гости​ли теперь в основном только близкие родственники
. В Александровском уезде Владимирской губернии нежеланных гостей, в оди​ночку или артелями ходивших по домам, «начиная с одного конца деревни до другого, не имея о том понятия, знает ли его хозяин дома или нет, желает ли его угостить или нет», называли «набродом» и относились к ним недоброжелательно
. «Не совсем гостеприимными», по утверждению одного из авторов «Вестника Рязанского губернского земства», были в начале ХХ в. и жители Бутыльской волости Мещерского края, которые, по его словам, «чужого и малознакомого не примут к себе», что, впрочем, не мешало им самим «ходить в гости и к малознакомым, да и не поодиночке, а по два — три соседа вместе»
.

В городах, как правило, всегда привечали только приглашенных гостей, что даже нашло отражение в присловье: «Непрошенному гостю места нет». Правда, наряду с этим говорили: «Из песни слова не выкинешь, из-за стола гостя не выведешь»
.

Праздничное угощение в каждой местности было свое. Определялось оно и традиционной для нее кухней, и временем года, и днем недели (постный или скоромный), и достатком семьи.

Праздничный обед везде проходил «по строгому чину». Например, в мещанских семьях Заруцкой (окраинной) части г. Мологи Ярославской губернии в первой четверти ХIХ в. на обед в скоромные дни в качестве закусок подавали: пироги с рыбой, холодные языки и студень с хреном. За ними следовали: щи или уха, лапша, картофельная похлебка с бараниной или курицей, густо приправленная яйцами, и «жаркое» — баранина, рыба, гусь с огурцами, моченой брусникой или яблоками. После «жаркого» на столе появлялись пиво и мед. Заканчивался обед сладкими пирогами и пирожными-«розана​ми». В течение всего обеда хозяин неоднократно обносил мужчин водкой, а хозяйка женщин — наливкой и столовым вином. Вечером, перед уходом, гостям предлагали чай, сладости (чернослив, винные ягоды, пряники), орехи, а также пунш мужчинам, вино и наливку женщинам. На второй день все повторялось в той же последовательности. Более богатые жители центральной части го​рода праздничный обед начинали с мясного пирога. У них разнооб​разнее был и ассортимент «жаркого» и сладких пирогов. Наряду с чаем здесь угощали и кофе
.

В с. Оленино и Оленинской волости Горбатовского уезда Нижегородской губернии, где престольный праздник (Никола зимний) приходился на Филиппов пост, в середине 1870-х годов в течение всего праздника (т.е. неделю) со стола не сходили вино и водка, а также пиво и брага, которых даже самая бедная семья заготавливала несколько бочонков. Традиционная закуска здесь была более чем скромной — квашеная капуста, соленые огурцы и покупная соленая рыба
.

В деревнях Пинежского уезда Архангельской губернии, где на праздничный стол в начале ХХ в. выставлялось до 20 блюд, празд​ничное меню обязательно включало домашнее пиво, до пяти сортов рыбы, уху или мясные щи, мясо, не менее трех сортов каш, молоко или кисель с белым хлебом, шаньги, а также входившие тогда в моду «белые пироги с начинкой». Перед треской, щами и кашей гостям подносили по рюмке водки. Во всех домах в храмовый праздник пили много чая — «самовары грелись постоянно, с приходом каждого нового гостя»
.

Иным был праздничный стол в Сибири, где крестьяне жили богаче. Так, например, в 1860-е годы в домах крестьян Ялуторовского округа Тобольской губернии в постные дни гостям предлагали «ку​шанья из рыбы» (пирог, уха, жаркое из карасей, язей, тельное); «сковородные» пирожки «из разных сушеных ягод и маку», жаренные на конопляном масле; пшеничный, гороховый и ягодный кисели; гречневую и пшенную кашу; блины и оладьи. В скоромные дни вслед за обязательным пирогом с рыбой подавали «разные похлебки из мяса, холодные из языков коровьих, студни из ног, свинины, жаркие из баранины, поросенка и птиц, пирожки сковородные из разных сушеных ягод, пирожки с яйцами, блины, оладьи, короваи, яичницы и сырницы; всего перемен более двадцати». (Курсив мой. — Н.П.) Во время трапезы гостей обносили вином и «хмельным» («постным») пивом со смородиновым листом и душистыми травами. После обеда женщин угощали «сладостями» (пряники, орехи, изюм, ягоды, сваренные в сладком сусле)
.

Праздничное застолье всюду сопровождалось беседами, обменом новостями, пением, а кое-где и плясками. До середины ХIХ в. значительное место в песенном репертуаре пирующих занимало «божественное пение» — духовные стихи, псалмы, тропари и т.п. На Европейском Севере и в Сибири было принято также исполнять былины («старины»). К концу ХIХ в. уже всюду пели «что кому в голову придет»
.

Для престольных праздников были характерны не только обиль​ное застолье с выпивкой, послеобеденным отдыхом (сном) и хождением из дома в дом пирующих, группировавшихся по возрасту, а нередко и полу, но и общественные гулянья, которым было присуще не меньшее разнообразие, чем меню праздничного стола.

К дням храмовых праздников во многих селах приурочивались базары или однодневные ярмарки, а в городах — ярмарки сезонные или годовые, продолжавшиеся от нескольких дней до двух недель
. Ярмаркам всегда сопутствовали так называемые «увеселения для народа». Базары и ярмарки посещались преимущественно после обе​да, но кое-где и сразу после обедни и даже между утреней и обедней.
Гулянья в престольные, как, впрочем, и в другие праздники, из года в год устраивались на одном и том же месте. В зависимости от укоренившейся традиции это могли быть площадь рядом с церковью или прилегающие к ней улицы и переулки, околица села или деревни, высокий берег реки или зеленый луг, загородная роща или окраина ближнего леса и т.п. К местам гуляний заранее стекались местные, а порой и пришлые торговцы и торговки всякого рода «гостинцами». Особым спросом у гуляющих пользовались пряники, дешевые конфеты, орехи, семечки, а также кислые щи (квас с изюмом). Праздничные гулянья обычно затягивались допоздна, а весной и летом кое-где продолжались до рассвета. Главным их участником и действующим лицом была молодежь.

Характер гуляний и забав молодежи в дни престольных праздников также определялись календарной приуроченностью, местной традицией, обычаями среды, веяниями моды и многими другими обстоятельствами. Не удивительно, что они имели свои особенности не только в отдаленных друг от друга регионах, но порой даже в разных концах одного города, как, например, в уже упоминавшейся Мологе. В первой трети ХIХ в. центрами молодежных гуляний в придельные праздники Заруцкой (окраинной) части города и центральной, так называемого «города», приходившиеся на первую декаду мая (соответственно Борисов и Николин дни), были качели «на кóзлах», устраивавшиеся в «проулках». Собравшись возле них, девушки пели песни (сидя на качелях), затем водили хороводы: в Заручье — днем и вечером (уже с парнями), в «городе» — только вечером, после прогулки по бульвару в сопровождении одной или двух молодых женщин. Гулянья молодежи в Заручье всегда собирали толпы зрителей — жителей других частей города, приходивших послушать девичьи песни и полюбоваться хороводами.

В следующий придельный праздник «города» — Ильин день (20 июля), накануне которого в Мологу приносили чудотворную икону Югской Божией матери, молодежных гуляний не было, потому что «в городе гостья и гулять и песни петь грешно». Праздничные увеселения молодежи в Ильин день ограничивались недолгой послеобеденной «прогулкой» у своих ворот, а затем все шли на всенощную. Люди же семейные после обеда посещали годовую ярмарку
.
В г. Торопце Псковской губернии в середине ХIХ в. гулянья устраивали либо вокруг церквей (их было 19) — там, где не мешали соседние постройки, либо вдоль улиц, на которых стояли храмы, а также за городом («по рощам»). Гулянье, начинавшееся засветло, было здесь, по словам современника, «как и во всех купеческо-мещанских обществах чопорно и натянуто» и выражалось «в проходцах взад и вперед, в осмотрах, да перешептываниях о нарядах и уборах друг дружки». С наступлением сумерек оно заметно оживлялось — семейные пары расходились по домам, а молодежь отправлялась в «рощи», где сходившиеся из пригородных деревень крестьянские девушки заводили хороводы
.

В те же годы в селах и деревнях Обоянского уезда Курской губернии в храмовые праздники парни и девушки, собираясь на улицах, пели и плясали в хороводах, играли на балалайках, дудках, рож​ках, гармошках и других музыкальных инструментах. А семейные люди толпой «бродили из двора во двор», напиваясь к вечеру до пьяна
. Такое гулянье продолжалось от трех до семи дней.

В Ялуторовском округе Тобольской губернии семейные люди (по​жилые и среднего возраста) после сытного обеда также ходили из дома в дом, где их угощали преимущественно вином и пивом. Вече​ром они с песнями разъезжали по селению (летом в телегах, зимой в санях). Парни, девушки и молодые замужние женщины, отобедав, отправлялись на базар, а оттуда шли в «разгулку» — на особое свободное место («на мураву»). Там «девицы и молодицы» заводили хороводы, в которые вовлекалась и часть парней; затем все они «играли разлукой» (горелки). Однако большинство парней отдавало предпочтение истинно мужскому развлечению — борьбе, бывшей в Сибири одним из популярнейших видов народных спортивных состязаний. В качестве противника в престольные праздники выступали «инодеревенцы». В других случаях — жители разных концов деревни
.

В 1890-е годы единоборство было кульминацией праздничного гулянья молодежи, так называемой «полянки», и в с. Усть-Ницы Тю​менского округа той же Тобольской губернии. Престольный праздник здесь совпадал с Троицей и «полянка» устраивалась на берегу ре​ки. Придя на гулянье, парни и девушки, взявшись за руки и составив несколько рядов, начинали с песнями прохаживаться ряд за рядом. Это называлось «ходить по кругу». Вдоволь «находившись» и напевшись, они затевали подвижные игры — «караулом», «воротцами». А ближе к вечеру все превращались в болельщиков, с захватывающим интересом наблюдающих за состязанием борцов — своих односельчан с гостями из других сел и деревень. Первыми вступали в борьбу мальчики, затем их сменяли парни. Велась она по строгим правилам. Выбывшего борца — три раза упавшего на землю — сменял новый. Победителем («унесшим круг») считался тот, кого никто не смог уронить на землю. Победа в единоборстве служила предметом гордости не только самого борца и его близких, но и всех земляков. Борьба кончалась перед утром, а вместе с нею и молодежное гулянье
.

В Иваново-Вознесенске в 1880–1890-е годы в престольные праздники принято было вечером прогуливаться по самой длинной улице прихода, на которой уже с утра располагались карусельщики со свои​ми каруселями и торговцы сластями. Среди гуляющих преобладала молодежь. Девушки и парни прогуливались чаще всего порознь. Ходили они группами или шеренгами («табунами» или «стенками») в 8–10 человек. «Гулянки» эти, по утверждению бытописателя старого Иванова И.А. Волкова, «не отличались мягкостью и деликатностью нравов»: «кавалеры» и «барышни», как правило, обменивались разного рода колкостями, зло высмеивая друг друга
.

«Бесшабашно и весело» отмечали храмовый праздник (Михайлов день) в дер. Зелецине Нижегородского уезда Нижегородской губернии. В начале ХХ в. в первые три дня праздника ее улицы, по словам современника, с раннего утра и далеко за полночь оглашались звуками гармоники и «хора хриплых старых и громких молодых голосов». Это местные жители и приехавшие на праздник гости «кучками» разгуливали по деревне. При этом разные возрастные группы держались обособленно
 и в отличие от голосов не смешивались. У каждой из них были свои песни и свои развлечения. Люди семейные с песнями переходили из дома в дом, в каждом угощаясь водкой, «мокринским пивом» (брагой) и белым хлебом, так называемой «колобашкой», считавшейся особым лакомством. Молодежь бывала в гостях только днем: девушки посещали подруг, а парни («своей компанией») — те дома, в которых имелись девушки-невесты и где их ждал праздничный стол
. По вечерам они собирались «на кругу» (традиционное место гуляний), проводя время в играх, плясках, пении песен и частушек. Праздничный «загул» в деревне затихал лишь к концу недели, когда истощались все припасы
.

В приходе с. Палищ Демидовской волости Мещерского края (Рязанская губ.) незадолго до первой мировой войны справляли три престольных праздника в год. На Ильин день — храмовый, на Покров и Крещение — придельные. Все они сопровождались однодневными ярмарками. Крещение и Ильин день праздновали по два дня и без «загула», так как «на Крещение — холодно, а на Ильин день работа спешная».

В первый день посещали церковь и по окончании богослужения шли на ярмарку. Сделав нужные покупки, все отправлялись по домам. На Крещение по гостям ходили мало и только в своей деревне. Из других деревень гостей почти не было. На Ильин день и вовсе не «гостевали»: не позволяли неотложные крестьянские работы. Зато на Покров гуляли целую неделю. Во всех деревнях прихода в каждом доме два-три дня принимали гостей, а затем и сами ходили по гостям. Молодежь на Покров обязательно устраивала складчину. В маленькой деревне — одну, общую, в большой — две-три, в зависимости от количества молодежи. Выпив и закусив, парни и девушки, разбившись на небольшие группы, с песнями и плясками про​гуливались по своей и близлежащим деревням. Когда «угощение» заканчивалось, девушки, нарядившись «цыганкой», «барышней», «ба​рином», «кавалером», «нищим» и т.п., отправлялись по дворам со​бирать картофель. На деньги, вырученные от его продажи, и новый взнос парней (деньгами) опять покупались водка и закуски и гулянье продолжалось еще два-три дня
.

Весьма своеобразно сложилась судьба храмового праздника церк​ви Владимирской Божией Матери в слободе Кунавино (Канавино), в конце ХIХ в. входившей в Макарьевскую (заречную) часть Нижнего Новгорода. Учрежден он был в память освящения церкви в 1812 г. (после обновления) и отмечался во второе воскресенье Великого поста, время, явно не подходящее для разгульного веселья, присущего престольным праздникам в ХIХ — начале ХХ в. Как известно, Православная церковь предписывает в пост воздерживаться от всех мирских соблазнов, в том числе и любых проявлений веселья. Не удивительно, что первоначально великопостный храмовый праздник в Кунавине был сугубо религиозным: сразу по окончании обедни, на которой наряду с кунавинцами присутствовали и приезжавшие на праздник гости — горожане, а также некоторые крестьяне из ближайших селений, все расходились и разъезжались по домам. Но такой обедненный, неполный ритуал храмового праздника явно вступал в противоречие со сложившейся в России традицией. Как уже отмечалось ранее, гостевание с обильным столом и общественное гулянье были столь же обязательными компонентами престольного праздника, особенно зимнего, как и церковная служба. И вполне естественно, что кунавинский великопостный хра​мовый праздник, постепенно выходя за пределы храма сначала в дома прихожан, а потом и на слободские улицы, со временем приобрел ту же структуру, что и другие русские престольные праздники. В соответствии с традицией в Кунавине, не взирая на Великий пост, по окончании литургии во всех домах стало идти «пированье». Ото​бедав, гости отправлялись на праздничный базар, изобиловавший сладостями и игрушками, а в 1890-е годы еще и обувью, посудой и щепными изделиями. Тогда же на базаре появились карусель и театр марионеток, собиравшие толпы детей и взрослых. Много народу бывало и у всякого рода питейных заведений. Но основная масса гуляющих устремлялась на площадь у Владимирской церкви и прилегающие к ней улицы, где с двух часов дня начиналось катанье на лошадях. Зимних экипажей (местных и городских) с «разряженной в пух и прах» молодежью, было так много, что они тянулись непрерывной вереницей в течение нескольких часов (до позднего вечера). В 1820–1850-е годы кунавинцы, по свидетельству старожилов, развлекались еще и хороводными играми, травлей собак, петушиными и гусиными боями, состязанием в единоборстве, а порой и кулачными боями. В течение многих лет (судя по источникам, в 50–70-е годы ХIХ в.) апофеозом гулянья было появление на центральной площади слободы в разгар веселья козла с венком на голове или с украшенными лентами рогами. Благодаря этому обычаю, с возникновением которого связано несколько легенд о козе, в том числе и о козе, спасшей колокольным набатом спящих слобожан от пожара
, за гуляньем закрепилось название козьего праздника или козьей масленицы.

Зародившаяся как народное гулянье в честь храмового праздника, козья масленица с годами приобрела самостоятельное значе​ние, по существу превратившись в традиционное местное «годовое» народное гулянье, фактически утратившее связь с храмовым празд​ником. «…Вот уже лет 30-ть сряду — писал в 1882 г. нижегородский полицеймейстер в рапорте губернатору, — в этот когда-то религиозный праздник (курсив мой. — Н.П.) установился в народе обычай посещать Кунавино единственно для разгула и катанья по улицам, что производится как горожанами, так и кунавинцами, с 2-х часов пополудни до вечера» 
. Атмосфера, царившая на «козьем празднике», была явно не великопостной, что, естественно, вызывало отрицательное отношение к нему церковнослужителей Владимирской церкви, а также части прихожан. И в феврале 1882 г. они обратились к нижегородскому епископу Макарию с ходатайством о принятии зависящих от гражданской власти мер к прекращению бывающего во второе воскресенье Великого поста к соблазну верующих «торжища с катанием, напоминающим дни сырной недели» (курсив мой. — Н.П.), проводимой не по-христиански» 
. Последнее, кстати, свидетельствует о том, что общественные гулянья храмовых праздников складывались под влиянием не только местных особенностей народной праздничной культуры, но и ближайших к храмовым общих праздников.

Нижегородская городская дума, рассмотрев ходатайство кунавинцев в мае того же года, пришла к заключению, что она не вправе «воспрещать обывателям» ни торговлю, ни катанья по улицам «в известное время и в известной местности». Что же касается бесчинств и «соблазнов», сопровождающих катанья, «то не допускать их — дело полиции» 
. После такой реакции местных властей «козий праздник» в Кунавине, как явствует из местных газет, по крайней мере до конца 1890-х годов продолжал «справляться по всей форме» 
.

Как видно из приведенных примеров, в ХIХ — начале ХХ в. храмовые праздники были уже не только церковными, но и мирскими — территориально-соседско-семейными и в этом качестве способствовали сохранению и укреплению семейно-родственных, соседских и земляческих связей. В немалой степени именно этим объясняется и их сохранение (преимущественно в сельской местности) даже после закрытия церквей в советский период, когда престольные праздники отмечались уже как традиционные местные, сельские или деревенские.

Обетные праздники
Эти праздники, в отличие от престольных, устанавливались самими мирянами по обету*, в случае спасения от какого-либо бедствия. Иногда их учреждали по примеру соседей и крайне редко — по инициативе местного духовенства. Обетные праздники (другие наз​вания — заветные**, богомолье, молебствие, мóльба, канун, оброчные или обещанные дни) были весьма разнородными по происхождению, времени учреждения и степени стабильности. Как правило, они устанавливались жителями какой-то строго ограниченной территории. Это могли быть и несколько приходов, и часть прихода. Обетный праздник мог отмечаться всем городом, одним из его мик​рорайонов, несколькими или одной улицей. В сельской местности — селом, деревней, группой смежных деревень. Порой его справляли лишь представители отдельных половозрастных групп и даже отдельные семьи (семейные заветные праздники). В последнем случае он приурочивался к воскресенью. Большинство обетных празд​ников были «в числе», т.е. из года в год отмечались в один и тот же день календаря, главным образом летом. Продолжительность их была разной, но чаще всего от одного до трех дней. В обетные праздники запрещалась любая работа из опасения нажить ту же беду — наказание божье
. За соблюдением запрета следило все «общество» (т.е. община). Провинившихся подвергали штрафу, сумма которого устанавливалась сходом.

Одним из основных поводов для возникновения обетных праздников служило избавление жителей той или иной территории от постигшего их стихийного бедствия (пожара, бури, наводнения, за​сухи, градобоя), «мора» (эпидемии), падежа скота и других несчастий благодаря «заступничеству» святых, к которым они обратились с просьбой о помощи и которые с тех пор считались их покровителями. Порой, преимущественно в Новгородской и Московской Руси, праздник приурочивался к дню возведения так называемых «обыденных» храмов или часовен, сообща строившихся во время эпидемий жителями селения обыденкой, т.е. за один день (отсюда и название обыденный). К ХIХ в. обычай строить обетные храмы стал заметно ослабевать. А вот приобретение икон для местных храмов или часовен с целью «отвращения» свалившихся на людей напастей еще в конце ХIХ в. было распространено достаточно широко. Обычно день приобретения иконы, как и ее «явления», становился днем обетного праздника.

Судя по источникам, бывшие своеобразной формой выражения благодарности Богу, Богородице, святым угодникам за спасение от бедствий, обрушившихся в прошлом на жителей города или сельской местности, обетные праздники, в отличие от престольных, как правило, не сопровождались ни всеобщим гостеванием с хождением толп подвыпивших гостей из дома в дом, ни веселыми молодежными гуляниями на улицах или окраинах селений. Гулянки с выпивкой, если и устраивались, то чаще всего на второй день праздника. Об​щественные трапезы (мóльба, канун, пивá, братчина), нередко сопутствовавшие сельским и деревенским обетным праздникам, имели совсем иной характер, чем гостевания во время «престолов». Эти трапезы готовились всем миром в складчину. Сообща же в общественном котле варили для них канун (напиток из муки с солодом, без хмеля) или пиво. Всем миром, а не порознь в каждом доме, угощали и приходящих из соседних деревень, и нищих.

Церковный ритуал обетных праздников, в отличие от престольных, заметно варьировался, правда, главным образом в сельской местности. В городах же он практически всюду был одинаков — торжественный молебен и крестный ход, иногда — только молебен.

Например, в Москве во второй половине ХIХ — начале ХХ в. «по заведенному обычаю» ежегодно бывало несколько крестных ходов в память об избавлении от холеры в 1848 г., устраивавшихся, как правило, утром по окончании богослужения в храме. От церкви крестный ход двигался по прилегавшим к ней улицам и, сделав круг, возвращался обратно. Иногда он направлялся к ближайшей площади, где служился общий молебен. В обетные дни торжественные молебствия при большом стечении народа порой устраивались и в отдельных богатых домах (точнее дворах). На эти молебствия при​носились и привозились некоторые особо чтимые московские «свя​тыни» (иконы)
.

В Костроме, например, в 1870-е годы в летнее время совершалось 100 крестных ходов в память избавления от различных бедствий. Наряду с костромичами в них участвовали и громадные толпы крестьян из окрестных и дальних селений. При этом, по словам сов​ременника, «самое событие, в память которого совершается празд​нество, горожанами и народом забыто, они собираются потому, что так было исстари заведено, что их отцы, деды и прадеды всегда ходили»
.

Молебном и крестным ходом с обнесением нетленных мощей святого благоверного князя Михаила Ярославовича вокруг древнего Преображенского собора отмечался обетный праздник, введенный в 1831 г. в Твери в память об избавлении города и его округи от азиатской холеры, свирепствовавшей там летом того же года. На этот праздник, приуроченный тверским архиепископом Амвросием к 24 июня (Иванов день), стекалось огромное число богомольцев не только из Тверской, но и из соседних губерний
.

В Ярославле в течение многих десятилетий ежегодно в первое воскресенье Петровского поста по случаю обетного праздника, установленного в память о спасении жителей города от «моровой язвы» (эпидемия с высокой смертностью), бывал многолюдный (до 20 тыс. человек) и многочасовой «общий» крестный ход вокруг города, начинавшийся от собора Спасо-Преображенского монастыря. По свидетельству местных газет и современников, он совершался «при участии духовенства, хоругвей и икон от всех церквей города и образа Толгской Божией Матери», особо почитаемого верующими. В торжественной процессии наряду с горожанами шло множество крестьян из ближайших сел и деревень
. А в первое воскресенье после Ильина дня в Коровниках (закоторосльская часть города, бывшая слобода) в память избавления от «какого-то бедствия» устраивался свой крестный ход «при участии духовенства и икон всех закоторосльских церквей». Начинался он от церкви Иоанна Златоуста. Туда же и возвращался, обогнув Коровники
.

По-иному проходили обетные праздники в сельской местности. Так, в празднике, отмечавшемся в станице Ардонской Терской области 25 января (празднование иконе Божией Матери, именуемой «Утоли моя печали»), участвовали только женщины. Недели за две до этого они начинали собирать по дворам «припасы» (муку, яйца, сало, масло) и деньги. Накануне праздника все сообща готовили «обширный и роскошный обед». 25 января по просьбе женщин свя​щенник совершал литургию, а затем торжественный молебен с ака​фистом, по окончании которого благославлял стол, накрытый в цер​ковной ограде. Затем все присутствующие приступали к общей трапезе. Дата праздника была предложена местным священником после того, как жительницы станицы в складчину приобрели в 1870 г. икону Божией Матери («Утоли моя печали»), чтобы остановить эпидемию, унесшую в тот год много жизней
.

В с. Спасском, или Рыбницы, Даниловского уезда Ярославской губернии с почитанием икон Божией Матери были связаны два обетных праздника. Один из них установлен в 1771 году по случаю принесения в село написанной в том же году в Москве «для отвращения лютовавшей тогда моровой язвы» иконы Боголюбской Божией Матери. Другой — в 1816 г., когда после большого пожара, случившегося 4 июня в Спасском, для местной церкви была написана икона Божией Матери, именуемая «Неопалимая купина». Счи​талось, что она охраняет людей, скот и постройки от пожаров и молний. В первом случае днем обетного праздника стал день принесения иконы в село — последнее воскресенье перед Дмитриевской субботой. Во втором — празднование иконе (4 сентября). Оба праздника отмечались крестным ходом и кроплением домов жителей святой водой. Но в октябре крестный ход совершался после литургии и только вокруг церкви, а в сентябре — до литургии и по всем селениям прихода
.

В д. Костино Покровского уезда Владимирской губернии, где 2 июня 1887 г. град «выбил хлеб», ежегодно в день градобития, называемый здесь днем Ивана Белограда (по созвучию с Иваном Белградским, день памяти которого отмечался 2 июня), по обету служился мирской (общий) молебен. В первые годы после установления праздника крестьяне довольствовались одним молебном на всех. Но спустя несколько лет многие из них стали заказывать еще молебен «особо, у своих домов». И праздник из однодневного превратился сначала в двух, а потом и в трехдневный
.

В Пинежском уезде Архангельской губернии в начале ХХ в. каждая деревня один раз летом праздновала канун. По рассказам стариков, установлен он был «в память какого-то большого падежа скота», прекратить который удалось лишь прогнав уцелевших животных через дым от «деревянного огня»*. На том месте, где совершалось это магическое действо, была поставлена часовня. И с тех пор ежегодно в определенный день сюда совершался крестный ход с последующим кроплением скота святой водой. В тот же день в деревне всем «миром» варили пиво, которое сообща пили после обеда. Им же угощали и гостей из соседних деревень. На второй день здесь собиралась «общая складыня» на водку или пропивались общественные деньги
. 

Как уже упоминалось ранее, наряду с общественными обетными праздниками существовали и семейные, или домашние. Они обычно устраивались по обещанию, данному по какому-то конкретному поводу («по случаю») и нередко бывали разовыми. Примером такого семейного обетного праздника может служить мольба «троецыплятница», в середине ХIХ в. широко распространенная среди простонародья г. Котельнича и крестьян Котельнического уезда Вятской губернии
. Справ​лялась она обычно осенью.

В этой мóльбе удивительным образом сплавились реликты дохристианского обряда жертвоприношения с христианскими, православ​ными ритуалами. Название свое она получила от приносимой в жертву троецыплятницы — курицы, трижды высидевшей цыплят.

Дав обет устроить «троецыплятницу», хозяйка собирала среди родных и знакомых (будущих гостей) крупу, солод, муку, хмель
 и заблаговременно начинала варить в огромных количествах пиво (от 70 до 100 ведер) и канун (до 20 ведер). Ритуальный обед готовился в день праздника. В помощь себе хозяйка приглашала нескольких женщин, среди которых обязательно были вдовы, поскольку только они имели право прикасаться к жертвенным курам. Правда, резать кур разрешалось и мальчикам не старше 8–9 лет
. В праздничное меню помимо ритуальных вареных троецыплятниц вхо​дили: селянка из их яиц, печенок, сердец и пупков, обычные куры (вареные и жареные), пироги с говядиной и каша. Если мóльба «исправлялась» за умершего, то варили еще кисель и кутью.

Перья, внутренности, кости и все объедки от троецыплятниц собирали в котомку или корчагу и топили в реке или пруду. Если воды поблизости не было, их закапывали в поле или в лесу. То и другое надлежало проделать без свидетелей.

В то время, как хозяйка занималась приготовлением обеда, ее муж отправлялся «просить священника со св. иконами». Вместе с ним за иконами, которых должно быть 12, шли его родные и знакомые, приглашенные на «домашний праздник». Принесенные из церкви иконы размещались в переднем углу комнаты на лавках, покрытых холстом или полотенцем. На стоящий перед ними застеленный скатертью стол ставили кур и канун. А если мóльба приносилась за кого-то из умерших — то и кутью.

После завершения церковного обряда иконы уносили обратно в церковь, а освященных кур и канун убирали со стола и накрывали его к обеду. Первыми обедали мужчины. Пообедав, они покидали комнату. После их ухода начиналась ритуальная трапеза женщин, которая проходила за двумя отдельно стоящими столами. Один из них предназначался для вдов, другой — для остальных женщин. Заперев двери, чтобы кто-либо из мужчин случайно не вошел в комнату, и занавесив окна от любопытных взглядов, женщины рассаживались за столами «по старшинству или по степени уважения». Обед проходил по строго соблюдаемому «чину». Сначала на оба стола подавали пироги
. Поскольку на «троецыплятнице» запрещалось пользоваться ножами и вилками (колющими и режущими предметами), то пироги разламывали на столько кусков, сколько их требовалось. Делали это сами гостьи. Взявшись за противоположные концы пирога (или куска), они каждый раз разламывали его на две части. Вслед за пирогами подавали отвар (бульон) из троецыплятниц. Самих же ритуальных кур ставили только на стол вдов. Остальные женщины ели обычных кур. Затем следовала селянка. Завершался священный обед, как его называли в Котельниче, кашей или киселем. Из напитков подавался только канун. После каждой перемены блюд все обедающие клали земные поклоны, а встав из-за стола, молились «в землю». Весь обед проходил в глубоком молчании. Молитву каждый произносил «про себя». Вечером все гости собирались вновь. Но и на этот раз пили только канун. А на второй день приглашенные приходили уже со своими пирогами, петухами и деньгами на вино, поскольку теперь уже разрешались и вино, и пиво. На сей раз застолье у мужчин и женщин было общим.

У крестьян мóльба совершалась несколько иначе. Мужчины у них обедали не раньше, а позже женщин. Все женщины ели за одним столом и одно и то же. Но «главными и необходимыми гостями» здесь также были вдовы. Вместо пирогов у крестьян пекли хлебы средней величины. В отличие от города во многих деревнях уезда пирования на второй день не было. День же мóльбы крестьяне (муж​чины и женщины), как и горожане, проводили «весьма набожно»
.

Съезжие праздники

Среди местных праздников, установленных самими мирянами, наряду с обетными, богоугодными по своей сущности, были и такие, где церковному ритуалу отводилась второстепенная роль. У крестьян это прежде всего съезжие («съежжие») праздники. Другие их названия — гостиные, гулевые, званые, сборные. Справлялись они жителями всех селений волости по очереди в соответствии с установившейся традицией. Хотя все съезжие праздники были при​урочены к церковным, устраивали их, по утверждению священника Такмыцкой слободы Тарского уезда Тобольской губернии Т. Попова, «для празднований… в свое удовольствие. Религиозной цели, — считал он, — тут нет и тени» 
. О том, что съезжие праздники не были религиозными, косвенно свидетельствует и отсутствие единого для всех них церковного ритуала, что было присуще, например, престольным праздникам. В каждом конкретном случае его форма и содержание определялись годовым богослужением и зависели от того, к какому общему празднику был приурочен съезжий. Часть съезжих праздников совпадали с престольными. Это дало основание некоторым исследователям считать термины «престольный», «съезжий», «гулевой», «гостиный» синонимами.

В ХIХ в. съезжие праздники были зафиксированы лишь в отдель​ных северных районах Европейской России
 с невысокой плотностью населения и на большей территории Сибири, куда они по всей вероятности были занесены выходцами из севернорусских губерний, первыми начавшими хозяйственное освоение огромных пространств Зауралья. В Сибири съезжие праздники были распространены еще перед первой мировой войной, хотя уже в конце ХIХ в. они стали утрачивать былое значение и в некоторых волостях даже принимались приговоры об их «закрытии» 
.

Продолжительность этих праздников, как и престольных, была различной и колебалась от одного-двух до семи дней. Справлялись они в любое время года. Например, в Бурлинской волости на Алтае — в Николин, Петров, Ильин и Михайлов дни, в Петровское и Филиппово заговенье, на Рождество, Крещение, Покров
. В деревнях Такмыцкой волости Тарского уезда Тобольской губернии — в Николин, Иванов, Петров и Ильин дни, в Казанскую, на Козьму и Дамиана, Параскеву Пятницу, а также на Крещение, Введение и Троицу. Съезжий праздник в Такмыцкой слободе совпадал с храмовым — днем освящения храма (Дмитриев день, 26 октября) 
. В некоторых больших селениях бывало несколько съезжих праздников. Так в слободе (селе) Усть-Нице Тюменского округа Тобольской губернии в конце ХIХ в. званые или гостиные праздники справляли пять раз в году: на Крещение, Троицу (престольный), Успенье, Покров и зимнего Миколу
.

Съезжие праздники были большим событием в жизни крестьян и готовились к ним столь же основательно, как и к престольным: наводили чистоту в доме, варили пиво, а кое-где и канун, закупали вино и водку, заготавливали разнообразные кушанья
. Гости (родственники, кумовья, друзья, знакомые) из дальних селений приезжали накануне, из ближних — рано утром в день праздника. Собиралось их так много, что порой все дворы бывали забиты подводами (санями)
.

В каждом доме старались принять как можно больше гостей, приглашая и понравившихся хозяевам незнакомцев, встреченных в церкви, на улице, ярмарке, базаре. Этот обычай нашел отражение в присловьях: «Созову гостей со всех волостей, которых не видал и те придут», «Гость на гость — хозяину радость»
. В некоторых селах на Алтае считалось большой честью зазвать к себе «толпу» (хоровод), с песнями двигавшуюся из одного конца улицы в другой
. Порой гостей приходило так много (особенно к зажиточным крестьянам), что какое-то время им приходилось проводить во дворе или на улице перед домом, в ожидании ухода своих предшественников и освобождения мест за праздничным столом.

Как и в престольный праздник, всех гостей, сколько бы их ни побывало за день, хозяева встречали с неизменным радушием, хотя они буквально с ног сбивались («как отойдет обед​ня, целый день гости да гости»). По этикету хозяевам не положено было участвовать в застолье вместе с гостями. Они должны были: встретить и приветить каждого входящего в дом, усадить за стол, пригласить отведать выставленное угощение, обнести всех пивом и хмельными напитками. Зато в аналогичные праздники соседних селений уже их принимали с поклонами и уговорами «не побрезговать хлебом-солью»
. Не случайно в народе говорили: «Чужой праздник как сокол летит, а свой праздник, как медведь валит»
. Как и в престольные, в съезжие праздники из дома в дом ходили «старшие»
. Молодежь же, как правило, пообедав, выходила на улицу, где и проводила время до позднего вечера. Если съезжий праздник сопровождался ярмаркой или базаром, парни и девушки сначала отправлялись туда, а уж потом шли гулять. Гулянья варьировались в зависимости от того, к какому общему празднику был приурочен съезжий. В холодное время года молодые хозяева обычно приглашали гостей-сверстников на свою вечерку. Порой парни, одни или с девушками, а кое-где и подростки (отдельно), устраивали пирушки в подражание «старшим». Знакомства, завязывавшиеся на съезжих праздниках, нередко завершались свадьбой в ближайший мясоед, а иногда и распространенным в Сибири браком убегом прямо с праздника
.

Установленные на первый взгляд лишь для веселого времяпрепровождения, съезжие праздники в Сибири выполняли важные социальные функции. Они в еще большей степени чем престольные, поскольку бывали чаще, способствовали расширению и упрочению междеревенских, главным образом межволостных, связей — родственных, дружеских, хозяйственных, торговых и пр. Объединитель​ная функция съезжих праздников в условиях присущей Сибири в течение многих десятилетий разбросанности поселений, способствовавшей известной изоляции жителей, отвечала жизненным потребностям населения.

Особую роль съезжие праздники играли в жизни деревенской молодежи. Будучи своего рода волостными ярмарками невест, они создавали благоприятные условия для знакомства и общения уроженцев разных селений и тем самым существенно расширяли воз​можности выбора брачного партнера, что имело немаловажное значение для сибиряков: до революции в Сибири благодаря насыщенности деревень родственными связями, объяснявшейся своеоб​разием ее заселения, довольно широко была распространена де​ревенская экзогамия — обычай брать невест из других селений
.

Деревенские праздники

На севере Европейской России и в Верхнем Поволжье еще в конце ХIX — начале ХХ в. довольно широко были распространены пивные праздники — преемники древнерусских пиров и братчин. В одних местах они сохраняли и традиционные названия — ссыпки, братчины; в других, а также в Сибири их называли канунами
. Устраивались эти праздники жителями нескольких деревень сообща в складчину, чаще всего в дни наиболее почитаемых в той или иной местности святых — на Афанасия, Николу, Фрола и Лавра, Илью, Петра, Михайла и др. В Кадниковском уезде Ярославской гу​бернии они приурочивались в основном к храмовым праздникам (главным образом осенним)
.

В конце ХIХ в. в ссыпках участвовали обычно от пяти до десяти, редко до 25 деревень в пять-десять дворов. В более ранние времена, например, в Вятском уезде — до сорока небольших селений — «починок», в которых, как говорилось в местной песне, «жить не весело — любить некого»
. «Общественное пиво» для праздника варилось каждой деревней по очереди
. Домохозяева очередной деревни за две или полторы недели до праздника, запасшись меш​ками, обходили все дома празднующих селений, получая в каждом установленное местной традицией количество ржи. В Вельском уезде Архангельской губернии собирали еще и конопляное семя, из которого делали сыр для пира. Часть ржи продавали и на вырученные деньги покупали хмель. В Пинежском уезде собирали не рожь, а солод
. Сварив пиво, «пивовары» должны были еще доставить его на место празднования. Это могли быть и погост, и граница между деревнями, и определенная деревня
. В конце ХIХ в. инициатором пивных праздников чаще всего выступала молодежь. Начиналось празднество общим молебном (в часовне, на площади, в поле и т.п.), за которым следовало распитие пива. В некоторых местах устраивались еще и «мирские яичницы» и прочие угощения. Молодежь после трапезы развлекалась играми, пением.

Следует заметить, что с незапамятных времен пиво в России было обязательным, своего рода ритуальным напитком едва ли не на всех праздниках. Не случайно в народе говорили: «Пиво в ходовике, так и праздник на дворе», «На праздник и у комара сусло (и у воробья пиво)», «Где пировать, тут и пиво наливать (и брагу сливать)», «Кто пиво варит, тот и в гости зовет» 
.

В Варнавинском уезде Костромской губернии в селениях по р. Вет​луге, каждая деревня имела свой частный праздник. Здесь отмечали Иванов день (д. Трудовка), Тихонову годину (д. Гришунина), Варнавину годину и др. Эти праздники начинались обедней в сельском храме с последующим крестным ходом в деревню-«именин​ницу», после чего шли «пиры», продолжавшиеся несколько дней. На них обязательно съезжались родные и знакомые. В начале ХХ в. именно «пиры» нередко были главной сутью годин. Характеризуя эти праздники, один из современников с возмущением писал в 1915 г.: «На обедню собираются из празднующей деревни, если она далеко от храма, только старухи и дети. Обратно тащат из деревни иконы и хоругви одни ребята, бегущие на рысях, чтобы поскорее сдать в церковь «богов» и поспешить домой на пиршество…»
. Подобные наблюдения в конце ХIХ — начале ХХ в. не были единичными.

Уличные праздники

Наряду с деревенскими дореволюционная Россия знала и уличные праздники, о чем, в частности, свидетельствует известное присловье «Будет и на нашей улице праздник». По свидетельству вла​димирских газет, в начале ХХ в. в Иванове-Вознесенске, например, едва ли не каждая улица в один из летних воскресных дней «с глубокой старины» справляла такой праздник. Официальная часть их была близка к обетным праздникам. Утром из ближайшего храма приносили иконы и на улице, под открытым небом, служился молебен, после чего все дома на ней окроплялись освященной водой. К вечеру в них собирались гости и начиналась «гулянка», сопровождавшаяся песнями, музыкой, плясками. Спустя некоторое время улица заполнялась празднично одетыми ивановцами (в основном молодежью), сходившимися сюда без всякого приглашения с разных концов города, которые «бесконечной цепью» прохаживались из конца в конец улицы. На тротуаре и в прилегающих переулках в это время велась бойкая торговля орехами, пряниками, дешевыми конфетами, мороженым. Там же устраивались качели и карусели — «необходимая принадлежность каждой гулянки» 
. До 1880-х годов на уличных праздниках обязательно собирались основы (хороводы), в которых участвовали девушки и парни. А праздник одной из длиннейших улиц Иванова — Новой Задней (на Сластихе) так и назывался Основа
. 

Самыми давними считались уличные праздники, отмечавшиеся в 9, 10 и 11 воскресенья по Пасхе. Возможно, эти три праздника, совпадавшие с первым, вторым и третьим воскресеньями (неделями) по Троице, реликт так называемых подгвоздков
 — гуляний, устраивавшихся в селах Владимирской губернии в ближайшие воскресные дни после престольных и двунадесятых праздников (народный вариант церковного попразднества). Но скорее всего, если не все, то по крайней мере значительная часть уличных празд​ников Иванова-Вознесенска восходят к забытым за давностью лет богомольям, которые еще в середине 1850-х годов справлялись на многих улицах с. Иванова и в «принадлежащих к нему» деревнях
.
В Ярославле «по принятому исстари обыкновению» в конце ХVIII — начале ХIХ в. во время храмовых праздников на некоторых улицах прихода устраивались «уличные праздники», в которых участвовал «народ разного сорта», особенно вечером, «перемешанный в темноте». Но к концу 1830-х годов, по утверждению современника, «при распространении повсеместного просвещения, эти уличные праздники стали выводиться из употребления»
. И тем не менее некоторые из них в трансформированном виде существовали еще в начале ХХ столетия.

Местные ежегодные гулянья
Часть местных праздников по мере забвения их первоначального содержания и назначения, а также сопутствовавших им ритуалов со временем превращалось в так называемые годовые гулянья, каждое из которых имело свое особое название. Такие гулянья на протяжении многих десятилетий (а возможно и столетий) проводились в одно и то же время, на одном и том же месте. Их истоки, как и время появления, были разными.

Некоторые гулянья, судя по их названиям и месту проведения, по всей вероятности, восходили к дохристианским празднествам и ка​лендарным обрядам восточных славян, реликты которых сохранились лишь на ограниченной территории. Таковы, например, «Иван Купала», справлявшийся владимирцами «по старинному обычаю» в день Рождества Иоанна Предтечи; приуроченные к Петровскому заго​венью (первое воскресенье после Троицы) гулянья пермских крестьян: «Чупрай», «Соловая кобылка», «Олень-Золотые рога», «Токмач», а также сохранившиеся кое-где «Ярилки» («Яриловка», «Ярилово»). Все эти гулянья обычно устраивались «на природе» — на берегу реки или поблизости от нее, в поле, на холме, на лесной поляне и т.п., возможно на месте древних игрищ или капищ. Так, гулянье «Иван Купала» бывало в Залыбедьской части Владимира, в поле
; «Чуп​рай» — на берегу р. Обвы, в месте, носившем то же название; «Со​ловая кобылка» — на заброшенном поле в верховьях сухого лога; «Олень-Золотые рога» — на высоком берегу Камы
, «Токмач» — на одноименной большой «возвышенной» лужайке при впадении р. Гуменки в р. Очир. Лужайка эта никогда не распахивалась и никем не скашивалась даже в 1890-е годы
. Костромская «Яриловка» также праздновалась за городом, по всей вероятности, на закрепленном многовековой традицией месте, о чем косвенно свидетельствует его название — Яриловка. В конце 1870-х годов это была полянка близ города, в начале ХХ в. превратившаяся в «местечко» близ Лазаревского кладбища, а в 1910-е годы — в поле около здания бывшей психиатрической больницы
. Видимо, город постепенно «наступал» на древнее урочище. В Кинешме «Яриловку» справляли за речкой Кинешемкой — на поляне, известной как Ярилова плешь
. В Бабине же (Даниловский у. Ярославской губ.) аналогичное гулянье (Ярилово), начиналось в селе и лишь спустя какое-то время перемещалось на так называемое Котрово — крутой берег оврага, расположенного в полуверсте от Бабина, по которому в начале 1890-х годов протекал «безводный ручеек» Котровка
.

По-разному складывалась судьба традиционных ежегодных гуляний. Например, интерес местного населения к «Чупраю» и «Соловой кобылке» в конце ХIХ в. уменьшался и год от года они становились малолюднее. «Олень-Золотые рога», на котором издавна задавал тон промысловый люд, все более приближался к подгородным гуляньям с присущим им разгульным весельем
. «Токмач» же, как и прежде, собирал немало народа «из ближних и дальних местностей». Даже в начале 1890-х годов в хорошую погоду на нем бывало до 300 человек разного возраста (от детей до стариков). На «Токмаче» молодежь по-старинке развлекалась вождением хороводов с пением протяжных и игровых песен. Подростки играли в горелки («разлуки») и мяч («о парочке»). Люди же «степенные», груп​пами устроившись у самоваров, пили чай с взятыми из дому «постряпушками» (пироги, шаньги, кулики и т.п.). Сельские торговцы продавали деревенские сладости
.

Многолюдными оставались еще в 1910-е годы «Иван Купала» во Владимире и «Яриловка» в Костроме. Бывшая далеким отзвуком дохристианских празднеств в честь восточнославянского божества весеннего плодородия, «Яриловка» в начале ХХ в. воспринималась костромичами как традиционный праздник рабочего люда
.

Корни других ежегодных гуляний, по-видимому, следует искать в обычаях и праздниках, воспринятых русскими от соседних народов либо возникших под их влиянием. Так, в гулянье «Три елочки», устраивавшемся в Богородской волости Пермского уезда на Радоницу (вторник Фоминой недели), отчетливо прослеживаются следы культа растений, характерного для финно-угров, издавна населяю​щих Урал и Приуралье. Название свое «Три елочки» получили от расположенного между двумя деревнями холма, на котором проходило гулянье. А сам холм («мыс») — от росших на нем в виде треугольника трех елей. Весной этот холм очень рано освобождался от снега и к Пасхе здесь, как правило, бывало сухо. До 1833 г., когда буря повалила два дерева, в день гулянья («игрища») между елями подвешивали «качули» (качели), коровьи колокола или клепала и разные «погремушки». С этими предметами, елями и с самим гуляньем было связано много разных суеверий. Неудивительно, что духовенство, а по его настоянию и местные светские власти неоднократно пытались искоренить «Три елочки». Успех, правда недолгий, был достигнут лишь после того, как местный приходский священник в 1844 г. собственноручно срубив последнюю ель и приказав вырыть все три пня, устроил к месту, где росли ели, крестный ход, а само место освятил. После таких крутых мер гулянье «Три елочки» почти прекратилось. Но вскоре после того, как этот пастырь покинул приход, оно опять возобновилось, правда, уже ли​шенное былых суеверий. К началу 1890-х годов на «Три елочки» из нескольких соседних деревень сходилось народа не меньше, чем в начале 1840-х годов (т.е. до 500 чел).

Как и другие гулянья пермских крестьян, «Три елочки» начинались часов в 10–11 утра («после крестьянского обеда»). Парни и девушки проводили на нем время в «хождении кругом» (т.е. водили хороводы), игре в горелки и бабки. В последней принимали участие и «степенные» мужчины, в другое время считавшие для себя зазорным такое времяпрепровождение. Пожилые и «престарелые» либо гуляли по дороге, идущей вдоль «мыса», либо наблюдали за играющими. Задолго до наступления сумерек все расходились по домам
.
Не совсем понятно происхождение «Крошихи» — одного из наиболее веселых и любимых праздников (гуляний) жителей торгового с. Середы, что на Касти, и окрестных селений (Даниловский у. Ярославской губ.). Справлялась она через два дня после Троицы, т.е. в последнюю среду перед Петровским постом. Готовились к ней, как к храмовому празднику: наводили порядок в доме, заготавливали вдоволь пива, водки, праздничной еды, в которой преобладали мучные блюда (пироги, кулебяки, расстегаи, сдобные драчены, жареные лепешки, блины с яйцами). Особенно много запасали лап​ши — «яства столь любимого здешними людьми, — писал в 1869 г. автор заметки о «Крошихе», — что и самая местность от того получила название лапшовой стороны» 
.

Праздник, который диакон с. Бухалова В. Флоренский не без основания считал «обыкновенным гуляньем»
, начинался базарным торгом, собиравшим много народу из ближних и дальних селений уезда. По окончании торговли базарная площадь заполнялась толпами молодежи и начиналось гулянье, в котором участвовали и свои, и чужие — «пришлые» и «приезжие». Все они были одеты «в лучшую одежду». Некоторые щеголихи приносили с собой узелки с запасными нарядами, чтобы иметь возможность менять их в течение дня. Основным развлечением его были бесконечные прогулки парней и девушек по улицам Середы, вдоль которых шпалерами стояли толпы зрителей разного пола и возраста, периодически отпускавших различные замечания по адресу гуляющих. Прогулки прекращались только к вечеру, когда образовав «нечто вроде круга», парни и девушки затевали «игры». Сопровождаемые хорошо испол​нявшимися разнообразными игровыми песнями, они как и дневная прогулка молодежи, собирали немало заинтересованных зрителей
.
По случаю стечения народа на «Крошиху» в середском храме совершалась литургия, а в честь «дневного святого» — служба «с полным колокольным звоном»
.

В конце ХIХ — начале ХХ в. немалую часть местных ежегодных гуляний, особенно в городах, составляли общественные гулянья в недавнем или более отдаленном прошлом «оторвавшиеся» от хра​мовых или иных церковных праздников и приобретшие самостоятельное значение. Примером подобных гуляний могут служить упо​минавшаяся ранее нижегородская козья масленица (козий праздник) или Ярославская солонина — трехдневное гулянье на Бутырках, начинавшееся в первый день Петровского поста.

В начале ХХ в. в Ярославле имели хождение две версии появле​ния этого гулянья. По одной из них солонина восходит к справлявшемуся когда-то в Бутырской слободе празднику мясников, посвященному началу засолки мясных туш
. По другой — это старинный праздник бутырских огородников, приуроченный также к началу за​солки, но только огурцов
. Думается, что название солонина значительно моложе самого гулянья и обе версии не соответствуют действительности.

Судя по имеющимся данным, в 1830-е годы на Бутырках в день храмового праздника, совпадавшего с Петровским заговеньем, еже​годно устраивалось гулянье, в котором, как и в других аналогичных ярославских гуляньях того времени, участвовали «низшего класса люди»
. Представители других «классов», если и приходили на подобные гулянья, то лишь затем, чтобы «с удовольствием посмотреть на остаток русской старины, то есть на хороводные игры», сопровождавшиеся песнями, многие из которых, по словам современника, были «известны только здешним певицам»
.

В начале ХХ в. храмовый праздник на Бутырках отмечался уже в другое время. А о бывшем здесь в 1830-е годы не сохранилась даже память. Гулянье же, приуроченное к забытому храмовому празднику, оказалось значительно долговечнее. Передвинувшись с Петровского заговенья на первый день Петровского поста, оно продолжало жить, получив название солонина. Как не без основания считал Дорель, автор наиболее обстоятельной публикации о ней, ежегодное гулянье на Бутырках сохранялось «по инерции, по толчку, данному в былые годы, как историческое воспоминание о забытом событии, праздник улицы, праздник рода и семьи» 
.

По сравнению с первой третью ХIХ в. гулянье на Бутырках, естественно, претерпело заметные изменения. Иным стал и основной контингент гуляющих. Теперь это преимущественно фабричные рабочие. Да и сама солонина — типичное гулянье городской фабричной окраины конца ХIХ — начала ХХ в. В домах — гости, на улице — танцы под гармонь, игра в «беглую» (лапту), в которой вместе с подростками участвуют и взрослые; в укромных уголках — азартные игры («двадцать одно», «банчок»). В палатках, расставленных по улице, — торговля сластями, подсолнухами, «мессинскими апельсинами и лимонами», «сахарным мороженым» и т.п.

В 1903 г. одна из местных газет писала, что солонина год от года теряет свое значение, собирая все меньше и меньше народу и торговцев сластями
. Однако и спустя семь лет вся закоторосльная сторона, как утверждал Дорель, считала «своим долгом посетить это традиционное гулянье…»
.

Предпринятый в данном очерке обзор местных праздников дореволюционной России далек от полноты. Но даже он свидетельствует об их необычайном разнообразии, многослойности и способности к трансформации под влиянием изменений, происходящих в жизни людей и страны. Эта способность к обновлению в сочетании с приверженностью к традициям (заветам предков) и обеспечила местным праздникам долгую жизнь.

*     *      *

Местные праздники сохранились в праздничном календаре русских и в послеоктябрьский период. Однако характер их, как и государственных праздников, под влиянием перемен, произошедших в стране после 1917 г., существенно меняется.

Первые местные праздники советского времени стали появляться уже в 1918 г. Так, например, в Твери 28 апреля праздновался День Рабоче-Крестьянской Красной Армии, в Иваново-Вознесен​ской губернии 15 сентября отмечался День рабочей кооперации, в Москве 22 декабря — День Красной Пресни и т.п. Все эти праздники, являвшиеся по существу определенным политическим актом, как правило, оказывались разовыми мероприятиями и не оставили сколько-нибудь заметного следа в праздничной культуре народа
.

Иначе сложилась судьба местных праздников, возникших в последующие годы, особенно в послевоенный период. Большинство их органично вошли в праздничный быт русских.

Появилось много праздников историко-мемориального характера
, в том числе и посвященных региональным, областным, городским и прочим местным знаменательным датам.

В 60–80-е годы стали повсеместно возникать свои литературные, фольклорно-этнографические и фольклорные праздники. Наряду с этим начали возрождаться (особенно активно в 70–80-е годы) традиционные местные гулянья и праздники, в прошлом бывшие своего рода визитной карточкой той или иной местности
.

Получили распространение многочисленные детские и молодеж​ные праздники, в том числе и посвященные окончанию различных учебных заведений («Алые паруса» — в Ленинграде, «Костры Магнитки» — в Магнитогорске, «Я в рабочие пойду» и «Перед дальней дорогой» — в Красноярске и т.п.)
.

В праздничный быт разных регионов постепенно стали входить праздники улиц (дворов, кварталов) 
, городов, сел и деревень
 — так называемые праздники малой Родины.

В советский период, как и до 1917 г., местные праздники развивались в том же русле, что и государственные, составляя единую праздничную культуру русского народа. И те и другие представляли собой сложный конгломерат различных элементов, возникших в разное время и в разной среде, традиционных и новых, сельских и городских, русских и общесоветских.

Календарные праздники и обряды
(по материалам XIX–XX века)

Ж

изнь крестьянина, как прежде, так и теперь, подчинена пов​торяемой смене времен года. Поэтому с древнейшей поры природно-астрономические явления были для людей глав​ными ориентирами в круговороте годовых сезонов. Это прежде всего летнее и зимнее солнцестояния, весеннее и осеннее равноденствия, а также естественная смена времен года, когда после весны наступает лето, а затем осень и зима. Эти переходные рубежи открываются большими календарными праздниками — Святками, Масленицей, семицко-троицкой неделей, осень предваряют праздники во имя Спаса и Богородицы.

Праздничные циклы соединяет между собой цепочка ежедневных средних и малых праздников («полупраздников»), календарных при​мет и наблюдений, зарифмованных в присловья и жестко привязанных к церковным святцам. Поэтому праздничные циклы неотде​лимы от земледельческого месяцеслова. С принятием христианства богатейший опыт русских людей по освоению природы и окружающей среды был как бы по-новому «систематизирован» и сакрализован святыми православных святцев. Соответственно в народном календаре, сплошь состоящем из рифмованных присловий, каждый день стал узнаваем по той конкретной информации, которая в качестве «прозвища» закрепилась за конкретным святым: например, Авдотья Малиновка, Луп Брусничник, Орина-Журавлиный Лёт, Савватий Пчельник. Эта информация, накапливаясь от одного дня к другому, как бы подводила к рубежу, когда должны были произойти качественные изменения в природе и, благодаря этому, в жизни человека. Именно на эти рубежи приходятся все большие календарные праздники. Поэтому в народном укладе жизни каждое значительное празднество — это не только «эмоциональная разрядка» от трудовых будней, но это и своеобразный «итог» прожитому отрезку времени, и одновременно «подготовка» к следующему периоду. Как «итог», так и «подготовка», осуществлялись через вполне определенные обряды и ритуальные действия. Повторяясь, хотя и в разных вариантах, в течение года от одного праздника к другому, они служили единственной цели: не дать оскудеть всему сущему на Земле. Продолжение человеческого рода, плодородие земли, плодовитость скота, зверей, птиц — эти мотивы в центре всех календарных праздников.

Календарные праздники, как и народный месяцеслов, такие же древние, как древен труд землепашца, скотовода, охотника. Вместе с мифами, былинами, сказками, народный месяцеслов и праздники стали хранителями сокровищ духа и души народа. Жизнь этой сокровищницы вечна, так как в ее основе — труд, праздник, поэтическое слово, забота об умерших предках и продолжении рода.

Праздники первозимья

Состояние природы является для землепашца главной приметой в смене сезона. Уже с октября на большей части русских земель начинало чувствоваться веяние зимы. К этой поре спешили убрать весь сжатый хлеб. Предвестник наступающей зимы — первый мокрый снег с дождем. Это еще не зима, а зазимок или зазимье, зазимки1. Зима еще не установилась, но по утрам уже бывает пороша с заморозками, а первый снежок да первый морозец-утрен​ник напоминает, что пора «колесу прощаться с осью».

Переходное время от осени к зиме было сакрализовано серией обычаев и вербальных клише (фенологические и ритуализированные присловья и приметы), воспроизводство которых как бы структурировало «картину мира» данного периода времени.

Первые зазимки проходят под знаком широко почитаемого русскими праздника Покрова Пресвятой Богородицы2. Праздник приходится на 1 октября (по ст. ст.), что примечательно уже потому, что в традиционном календаре каждый первый день нового месяца — это своего рода межвременная граница между сакрализованным прошлым и ритуализированным настоящим.

Функциональным олицетворением осенне-зимнего межсезонья, времени перехода от одного состояния природы к другому, еще не организованному, хаотичному (с картинами несущейся вдоль дорог желтой листвы), стала фигура лешего в поверье о том, что с Покрова он выходит из леса и раскидывает в полях снопы, шалит с ними в овинах. В этом случае знающие люди советовали надевать тулуп наизнанку, брать кочергу и стеречь снопы, отпугивая злую силу3.

Отзвуки представлений о «возврате» круговорота, о закручивании «спирали времени» годового месяцеслова прослеживаются в обычае осенних проводов птиц в теплые края. Например, считалось, что на Покров улетают последние журавли. Наблюдая перелет журавлей, в Воронежской губернии кричали: «Колисом дарога!», чтобы «заставить» улетающих птиц «кружиться на одном месте»4.

Хлопоты об организации пространства в предстоящем сезоне и его (пространства) сакрализации в первую очередь были связаны с избой, поскольку именно изба становилась средоточием жизни на осенне-зимнее время.

В день Покрова, заботясь о тепле в избе на всю зиму, хозяйки, начиная топить печь, творили приговор: «Батюшка Покров! Натопи на​шу хату без дров!». В этом случае в Чухломском районе Костромской области хозяйки молились: «Батюшка Покров! Покрой избушку теплом, а хозяйку добром!»5. Затопив печь, шли за дожиночным снопом — тем, что был сжат последним, принесен с поля и до Покрова стоял в переднем углу, под божницей. На Покров этим снопом «закармливали» на зиму домашнюю скотину. Обычай связан с древним поверьем о том, что последний сноп хранит силу со всего сжатого поля.

К Покрову каждый хозяин правил, утеплял и конопатил все углы и завалинки своей избы6. Особое значение придавалось углам, что выразилось в обычае рязанских крестьян (с. Устрань, д. Бессоновка Спасского р-на) на Покров печь блины с приговором: «Блины печь, чтоб было тепло, чтоб последние углы затыкать»7. Истоки обычая печь на Покров блины связаны с культом предков. Именно усопшие предки считались хранителями благополучия родного очага. 

С наступлением осени, когда из летних помещений перебирались жить в теплую избу, то, чтобы не обидеть ее невидимых обитателей, их задабривали, поскольку верили, что души предков обитают в углах дома8. Поминая горячими блинами родителей, как бы затыкают для тепла углы на зиму, поскольку от горячих блинов становится теплее и душам предков.

Но больше всего волнений приносил этот праздник девушкам на выданье, так как в старом крестьянском быту с Покрова начинались свадьбы. По народным приметам, если на Покров выпал снег, это предвещает счастье молодым.

Накануне Покрова девушки загадывали: «Батюшка Покров! Чем земельку покроешь? А меня, молоду, повойничком или снежком?» (д. Рудниково, Любимского р-на Ярославской обл.)9. Моля Богородицу покрыть снежком мать-сыру-землю, просили: «Покров Пресвятой Богородицы, покрой меня покровом своим!» (с. Кулье Печорского р-на Псковской обл.)10; «Покров Пресвятой Богородицы! Покрой мою го​лову золотым венцом, а меня женишком!» (с. Белое Пошехонского р-на Ярославской обл.)11. В вологодских деревнях девушки ткали обыденную пелену (т.е. в течение суток) и перед обедней несли ее в церковь к иконе Покрова Богородицы, молясь о хороших женихах12.
Если храм был далеко от дома, то девушки для молитвы выходили на крыльцо, вероятно, веря, что с крыльца, по воздуху, моление дойдет быстрее (для сравнения напомним строку «гул пущу по земле», постоянно встречавшуюся в погребальных причитаниях)13.

В народных представлениях Богородица печалилась не только о девушках, но скорбела за весь крестьянский род. Об этом расска​зывает бытовавшее еще в начале века в нижегородско-самарском Поволжье сказание о том, что каждый год в назимние октябрьские дни — «от Покрова до Казанской» — ходит по земле Мать Пресвятая Богородица с собором поминаемых в это время святых. Ходят святые угодники по крестьянским нивам, заботливо проверяя, весь ли урожай «сдвинулся» с полей в хозяйские закрома.

Какие же святые сопровождали Богородицу «от Покрова до Казанской»?

Сразу надо отметить, что поскольку Покров в крестьянских святцах был важным временным рубежом, то, как у всякого рубежа, согласно древним верованиям, его пространство и время были как бы сакрализованы и имели свои охранные границы. В народных представлениях и пространство, и время после праздника Покрова было наполнено для человека некоей опасностью. Поэтому уже 2/15 октября надо было девушкам молиться мученице Иустине (Устинье) «о сохранении от злого очарования», а парням — Киприану. В следующие 3/16 и 6/19 октября празднуются два «назимних» Дениса. Предупреждали: «Пришли Денисы — лихого глаза берегися!» Это предупреждение было рассчитано, видно, на людей домовитых, радевших о семье и детях, ибо 4/17 октября, как бы наперекор судьбе, говаривали: «На Ерофеев день один ерофеич греет!» Ерофеичем, ерошкой раньше называли горькую настойку или водку на травах. Разудалый мужичонка бахвалился: «Мне ничто нипочем, был бы ерофеич с калачом!» Есть некая связь между «ерофейничаньем» (как и балагурствами по поводу Ерофеева дня) и поверьем, что именно в этот день лешие дурят по лесам: бродят и кричат, ломают с хохотом деревья, хлопают в ладоши, загоняя зверей в зимние норы, а, наведя порядок в лесу, к утру с первыми петухами проваливаются сквозь землю.

5/18 октября празднуют «стару тётку» Харитину-Ткачиху: начинают ткать первый холст; 6/19 — «Фома — большая крома»: так именовали зажиточных людей, чьи лари изобиловали припасами; 7/20 — Сергий почин зиме делает; 8/21 — Трифон с Пелагеей шьют бараньи рукавицы да чинят шубы и телогреи; 9/22 — апостол Яков, брат Божий, снежную порошу на землю шлет; 10/23 — «Лампеи» (мученики Евлампий и Евлампия) — советовали вечером наблюдать за месяцем: если он повернулся рогами на-полночь — быть скорой зиме, на-полдень — слякоть продержится до Казанской; 12/25 — праздник икон Богородицы Иерусалимской, Ярославской-Смоленской, Рудненской и Калужской; 13/26 — праздник Иверской иконы Божией матери.

14/27 октября — преподобная Параскева: этот день называли «Параскевы-льняницы» или «Параскевы-трепальницы»14, т.е. пришло время теребить и чесать промятый лен, чтобы в нем не было кост​рики. Трепанием льна занимались весь день, а вечером девушки и женщины собирались по 5–10 человек («артельками»), чтобы вместе прясть очищенные волокна. Наступало время деревенских суп​рядок, беседок, посиделок.

День преподобной Параскевы называли также Параскевой-гряз​нихой и Параскевой-порошихой: «На Грязниху грязь — четыре смены до зимы»15, т.е. только через четыре седьмины установится зима.

22 октября/4 ноября — празднование иконы Казанской Божией Матери. С Казанской, по народному календарю, устанавливается первозимье — первый санный путь. Во многих деревнях и городских приходах на Казанскую праздновался престольный праздник. В старое время продолжался период осенних свадеб, поэтому говаривали: «Кто на Казанскую женится — счастлив будет».

Собор святых угодников, следовавших по крестьянским нивам «от Покрова до Казанской», по сути являлся собором крестьянских помощников, отражением состояния природы и конкретных хозяйственных забот, которыми жила община в целом и каждая семья в отдельности. В то же время это был своего рода фенологический календарь. Не случайно дни памяти в честь Богородицы — Покров и Казанская — это и сезонные вехи: Покров — зазимки, Казанская — это уже первозимье, начало санного пути. Темное время суток с каждым днем все продолжительнее, поэтому о 19 октября говорили также: «Фома — кромешная тьма».

С этого же времени в Сибири, на Урале и на севере России девушки сообща устраивали супрядки-«чулочницы», чтобы под пение песен вязать варежки и чулки. По срокам начало супрядок примерно совпадало с днем преподобной Параскевы. Это событие по традиции отмечалось как праздник. В крестьянском быту начало всех важных сельских работ отмечалось по-праздничному. Специальные празднования были при закладке избы; при выставке пчел из пчельника на пасеку и обратно, начале сенокоса, начале жнитва, окончании жнитва и вообще окончании полевых работ.

Во время деревенских супрядок, беседок, посиделок в осенние, а затем и зимние вечера деревенская молодежь, занятая прядением, одновременно весело проводила время в песнях, плясках, танцах, играх. По воспоминаниям тех лет, нигде так хорошо ни пелись песни, как во время прядения на посиделках: «Уж как складно песня получалась, будто на всех одна душа!» (М.И. Старичихина, 1903 г. р. Челябинская обл.; запись 1965 г. А.И. Лазарева)16. В с. Красном Ар​замасского уезда девушки за вязанием чулок и варежек пели:

Как непряшенька по торгу ходила,

На три денежки куделюшки купила,

На алтынец веретенец подхватила…17.

Переходное время от осени к зиме отмечено поминальным днем — родительской Димитриевской субботой, называемой Дмит​ровка, Дмитриева, Дмитриевская суббота, Дмитриевская родительская, известная на северо-востоке и в западных областях как дедовская или дедовая суббота18. В Вологодской, Вятской, Костромской, Ярославской и Нижегородской землях говорили: «На дедовой неделе родители отдохнут». Это значит, что после первых замороз​ков бывает оттепель, и тогда, как верили в старину, «покойникам де​лается в могиле теплее»19.

Дмитриева суббота предшествует празднику в честь великомученика Дмитрия Солунского (8 ноября) и приходится на время между 31 октября и 8 ноября. В эту субботу, наряду со всеобщим поминовением усопших предков, поминаются и все воины, павшие за Отечество. По совету святого Сергия Радонежского в этот день со​вершается и моление о русском воинстве.

Панихиды и поминки по «родителям», «дедам» (так собиратель​но называют всех усопших) справлялись повсюду на Русской земле. Говорили: «Дмитриева суббота — кутейникам работа». Готовилась обильная поминальная трапеза: кутья, кисель с сытою и молоком, пироги, блины, коржи, кныши, лепешки, каша, жаркое, яйца всмятку, калачи и сытники. В старину было принято столь щедро оделять цер​ковнослужителей поминальной едой, что родилась пословица: «Не всегда поповым ребятам Дмитриева суббота»20.

Поминовение всех усопших в преддверии зимы связано с религиозно-нравственными представлениями крестьян о труде и хлебе насущном, которые развивались в соответствии с представлениями о «матери-сырой-земле» как лоне предков, последнем приюте всех живших на ней людей. Сила предков, похороненных в земле такова, что в их власти было «держать гобино», т.е. урожай земли. Умершим же становится светлее и теплее в их подземных жилищах, когда в церкви и на могилах за упокой души возжигаются свечи и родственники поминают их за трапезой. Вселенское родительское поминовение накануне зимы — это молитва об усопших и о матери-сырой-земле, которых зимняя стужа скует холодом на несколько месяцев вплоть до весны, до Радуницы.

Сам же день празднования Дмитрия Солунского, называвшегося в народе «Мироточивым»21, отмечался братчинами, когда сообща варили пиво, и сообща им угощались. На праздник в Николо-Корм​ской волости Рыбинского уезда (Ярославская губ.) всех созывали дети и подростки в возрасте 7–15 лет. Обходя дома, они кричали под окнами: «Овин горит, пивом заливать!»22. О том, как широко праздновался этот день, может поведать присловье: «В Дмитриев день и воробей под кустом пиво варит»23.

Все большие родительские дни предшествуют или сопровождают наиболее значительные праздники традиционного календаря (это Масленица, Пасха, Троица). Большой родительский день, отмечаемый накануне Сырной недели (Масленицы) — свидетельство древности межсезонных поминальных циклов, сохранившихся у русских лишь в форме однодневного поминания усопших.

Димитриевская родительская суббота, предшествуя Дмитриеву дню, в древности скорее всего была частью осеннего поминального культа, завершавшегося к празднованию Параскевы-Пятницы (28 ок​тября/10 ноября). В православии она заменила старорусскую богиню Мокошь и соответственно восприняла ее функции.

Среди функций Параскевы-Пятницы есть такие, которые говорят, что с этим образом слилось древнее дохристианское женское божество, покровительствовавшее земле, воде, браку, прядению и ткачеству. Этому женскому божеству был посвящен день — пятница. Отголоском древнего верования был широко распространенный обычай ставить на распутьях часовни во имя Параскевы-Пятницы. В таких часовнях, например, на северо-востоке России, хранились изваяния Параскевы, вырезанные из липы, осины, сосны. Одно из таких изваяний, происходящее из церкви с. Ныроб Чердынского уезда Пермского края и датируемое исследователями XVII в.24, потрясает выразительностью лика, в котором ощутимы характерные признаки женщины-ведуньи, и, что замечательно, орнаментом одежд Параскевы — прежде всего белого оплечья, на которое нанесены знаки-идеограммы древнего происхождения.

Считалось, что Параскева покровительствует земному плодородию, хранит скот от падежа, ей молятся «от нечистого духа».

В г. Чухломе и уезде в день Параскевы-Пятницы варилась каша из пшена нового урожая, которую следовало заправить свежим льняным маслом25. Скорее всего, это была обрядовая трапеза, в которой новое пшено и свежее масло как бы посвящались Параскеве, тем более, что Параскеву-Пятницу, как и преподобную Параскеву, называли «льняницей». Когда начинали обработку льна, то первые промятые волокна несли в церковь в ее честь. В Костромской и Тульской губерниях, где этот день называли еще «Ненилами-льня​ницами», устраивались «льняные смотрины» — бабы и девки выносили на улицу напоказ вытрепанный лен («опышки»).

Особо почитались «обетные» пятницкие церкви. На площади, у стен таких церквей, устраивались шумные «пятницкие» ярмарки. Семь обетных церквей в честь Параскевы-Пятницы стояли когда-то по сторонам Красной площади в Москве. Это о них говорили: «Семь пятниц на неделе», так как службы в них справлялись по очереди.

На Параскеву-Пятницу, считавшуюся покровительницей брака, девушки снова молились о женихах. В Шуйском уезде Владимирской губернии при этом произносили: «Пятница-Парасковея, дай жениха поскорее!» Разные варианты этой молитвы были известны во всех уголках России.

С приходом ноября начиналась стрижка овец. Поэтому 29 октября/11 ноября посвящалось тем, кто использовал овечью шерсть для пряжи или валяния валенок, и тем, кто овчинничал, т.е. шил овчинные тулупы и полушубки. Это был праздник овчаров — овчарный праздник. Он связан с именем преподобной Анастасии, которая в крестьянских святцах называлась заступницей овец. Эту святую именовали Настасьей-стригальницей, Настасьей-овечницей. В паре с ней называли и празднуемого в тот же день преподобного Авраамия-затворника как Авраамия-овчара. Овечьих пастухов уго​щали брагой, молоком, пирогами с капустой и морковью.

Едва заканчивалась осенняя стрижка, как наступала череда новым хлопотам. По времени они приурочены к дню святых Космы и Дамиана (1/14 ноября). В народе они назывались бессребренниками, а за покровительство ремеслам — и рукомеслениками. Потому в Ростовском уезде Ярославской губернии девочек-подростков в день святых Кузьмы и Демьяна учили молиться так: «Научи меня, Господи, и прясть, и ткать, и узоры брать»26. Женщины Зарайского уезда (Рязанская губ.), за какую бы работу ни садились, перекрестившись, просили у святых: «Кузьма-Демьян, матушка, помоги мне работать!»27.
Во многих местах день Кузьмы и Демьяна был известен как «курячий праздник» или «курячьи именины». На это время приходились хозяйские заботы по уходу за курами: утепляли курятники на зиму, метили слабых кур и резали их к столу. Как говорили тамбовцы: «На Козьму-Демьяна курицу на стол, а цыпленка попу!»28. В среднерусской полосе старики, вспоминая старый обычай, и сейчас говорят: «Вот, бабы, сегодня кур надо рубить!» К столу в этот день обязательно подавался куриный суп с домашней лапшой и сдобный круглый пирог-курник, начиненный куриным мясом и яйцами.

Во многих местах устраивалась деревенская кузьмадемьянская братчина с домашним пивом. Характерная черта старого русского праздника — возрастная стратификация: каждое поколение устраивало праздник своей возрастной компанией в соответствии с местной традицией. Например, в селениях Пошехонья все пожилые мужчины и женщины с утра варили пиво у себя дома, а под вечер большаки со своими хозяйками начинали обходить дома «для пира». Гуляли до тех пор, пока не обойдут все село. Парни делали свою «складчину» или «братчину»: для этого собирались деньги на вино и солод; сообща из солода и хмеля варилось пиво, а вечером устраивалась пирушка. Такое же гулянье, но без вина, было у девушек-невест; отдельно — у подростков мальчиков и девочек29.

В Среднем и Нижнем Поволжье день Кузьмы и Демьяна был только девичьим праздником и назывался кузьминками и ссыпками. Снималась изба, и девушки «ссыпались», т.е. каждая приносила муку и другие продукты для приготовления вечернего пиршества вместе с парнями.

На юге Нижегородской области, по воспоминаниям местных жителей, девушки на второй день ссыпок наряжались во все красное. Красный — цвет брака, солнца, жизни. Не случайно в старину удач​ливые свахи на следующий день после венчания катались по селу в красной шали. Красный цвет обязателен и в элементах одежды иконописных образов Космы и Дамиана.

Красный цвет кузьминок символизировал разгар осеннего свадебного сезона. Поэтому в народе говорили: «Кузьма-Демьян пришел — на свадьбу повел!» Известно множество свадебных песен с припевом: «Кузьма-Демьян, скуй нам свадебку!» Видимо, не случайно и то, что Кузьма и Демьян стали «курячьими богами». На кузьминки было принято готовить куриную лапшу и пирог-курник. А ведь это была также особая ритуальная еда, специально готовившаяся для жениха и невесты и подававшаяся им в определенный момент свадебного пира30.

Ориентируясь в счете времени на ближайший праздник, примечали: «Коли Кузьма и Демьян закует, то Михаил раскует» (оттепели). День, известный в православии как Собор Архистратига Михаила (8/21 ноября), широко отмечался в русских селениях. По преданиям, архистратиг Михаил во главе небесного воинства сопровождает Пресвятую Богородицу в годины несчастий. По народным представлениям, именно Михаил Архангел встречает у огненной реки души усопших и препровождает их на суд к Господу. Об этом с эпическим размахом повествуют духовные стихи:

…Как по той-там реки, реки огненныя,

Да тут ездит Михайло Архангел-царь,

Перевозит он души, души праведныя,

Через огненну реку ко пресветлому раю,

Ко пресветлому раю да ко пресолнечному…31

В Михайлов день во многих местах празднуют престолы, брат​чины, свадьбы. Это последние шумные осенние гулянья, так как приближался Рождественский пост, или, как его называют в народе, Фи​липповки (заговенье бывает в день апостола Филиппа 14/27 ноября).
Заговенье на Филипповки было праздником молодушек (женщин, которые менее года замужем) у оренбургских казаков. Как для Кузь​минок, так и для заговенья, молодушки за неделю до празднования ходили по знакомым домам и собирали солод и ржаную муку для пива, которым потчевали всех, кто приходил на вечорку32. 

Весело встречалось заговенье на Филипповки девушками-не​вестами в верхневолжских областях. Здесь и сейчас помнят об обычае, который в Палехском районе Ивановской области назывался заговёлышко кричать, в Любимском районе Ярославской области — жениха величать: девушки собирались своей «беседой» и вечером, накануне поста, ходили от дома к дому, где жили холостые парни, и под их окошками кричали поздравления. Напри​мер: «Василия Андреевича, с заговеньем!» Затем исполняли песенку-окличку:

Свекор да свекровушка, 

Покажи свою стряпню! 

Подай кончик пирожка 

Для Иванушки-женишка! 
Не подашь пирожка — 

Не похвалим женишка! 

Подашь пирожка — 

Похвалим женишка!33

Специально к заговенью пекли большие пироги с разной начинкой — яйцами, маком, изюмом, повидлом и т.д. На Урале и в Сибири готовили пельмени. В доме, где жил холостой парень, особенно старались, чтобы пироги удались: ведь впереди был зимний мясоед — самое свадебное время. Девушки же, поздравив парней и насобирав пирогов, устраивали вечернее чаепитие.

Филипповки — время молотьбы хлебов, и редко в каком доме это событие не отмечалось пирогами из муки нового помола. В Филип​пово заговенье начинали забивать свиней. В Вельском уезде Вологодской губернии, например, этот день даже назывался свинобойным заговеньем. Говорили: «свинобойное заговенье перед Рождествен​ским постом»34. Не исключено, что обычай имел более широкое распространение, так как традиции народного благочестия не допускали в пост осквернить скоромной пищей даже посуду.

Заговенье на Рождественский пост, приходясь на осенне-зимнее порубежье, было сакрализовано обычаями угощать домового: закуску выносили на двор (теперешняя Московская обл.) или оставляли, как на Смоленщине, на верее (столбы ворот)35, чтобы водился скот. Обратим внимание на то, что домовых призывали на ужин, величая их и домовыми, и родителями36. В этом случае явная связь с умершими предками и загробным миром закреплялась и широко распространенными прежде гаданиями о судьбе человека: после ужина старухи (или «хозяйки») начинали ворожить на членов своей семьи, оставляя на столе миски с едой и ложками; по другому вари​анту — в сени выносились ложки, наполненные водой. Утром смот​рели: чья ложка окажется опрокинутой «на спинку» или вода в ней замерзнет «логом», того ожидает несчастье37. К аналогичной ворожбе прибегали и на Святках.

Филиппово заговенье было рубежом работ по обработке льна. В деревнях завершалась кудельница — время, когда бабы, девушки, девочки и даже иногда мальчики готовили лен для пряжи. Лен мяли, трепали, чесали. Деревенская молодежь с нетерпением ждала Филипповок, когда в деревнях начинали прясть. Из-за того, что все время Филипповок было занято прядением, этот пост в некоторых местах (например, в бассейне рек Унжи и Ветлуги) назывался прядистое говенье, а также прядильное, прядкое говенье38. В народе говорили: «Филиппан не напрядет, так Великан не наткет»39, т.е. в Филипповки надо усиленно прясть, чтобы в Великий пост побольше наткать. 

Приход зимы в крестьянских святцах связан с праздником Введения Пресвятой Богородицы (21 ноября/4 декабря): «Введеньё пришло — зиму привело». Рязанцы говаривали: «На Введеньё креп​кое леденьё!». А туляки, словно наперекор рязанцам, перечили: «Вве​деньё ломает леденьё!» На Ангаре молодежь в этот день устраивала «вечеренки с игрищами». Здесь говорили: «Введеньё — толсто сиденьё!»

Девушкам на выданье накануне, перед сном, советовали молиться: «Введенье Пресвятой Богородицы! Своди меня в тот дом, в котором век жить!» (д. Берендяки, Пошехонье)40. В день праздника девушки молились о венчании: «Введеньё Пресвятая Богородица! Введи во храм Божий поскорее!»

Зима открывала санные торги. Самым известным в Москве, на Лубянке был торг на Катерину-санницу (великомученица Екатерина: 24 ноября/7 декабря). Зима в России «стоит» по нескольку месяцев. Потому-то в старом быту ценились хорошие сани и их упряжь. По саням судили о хозяевах: «Каковы сани, таковы и сами».

День Катерины-санницы был праздником молодух, которые вышли замуж в осенний мясоед. Для них, по первозимью, в Катеринин день устраивались катания в нарядных санях. Молодухи для такого случая наряжались в лучшие шали, румянились, белились, а домочадцы выстраивались у ворот, любуясь своей красавицей и санными бегами. Было принято, что бабушки и крестные мамушки дарили в этот день детям маленькие санки-козырки (без полости).

Особым в крестьянской жизни был день, называвшийся Егорием (или Юрием) холодным (26 ноября/9 декабря). Именно с этим днем связана знаменитая поговорка: «Вот, тебе, бабушка, и Юрьев день!» Она отразила реальные события русской истории XVI века. По этому поводу знаток народного быта С.В. Максимов образно пи​сал, что Борис Годунов «объегорил» весь крестьянский люд, отняв​ши у него право перехода от худых владельцев к хорошим на осенний Юрьев день. Однако освященное вековой традицией народное право сохранялось вплоть до ХХ в. при найме в различные работы. Последним сроком, когда шел расчет за весь сезон договорных сельских работ, был день святых Козьмы и Демьяна. Вот тут-то, на кузьминках, при расчете и мог «подкузьмить» — обмануть работника — прижимистый хозяин. Мог и нанимающийся «объегорить» наемщика, получив задаток, не придти в срок на работу. Однако нравственная сторона обычая была столь велика, что он сохранился до ХХ в.

Благодаря церковному месяцеслову родились и такие лексические выражения, как «просаввиться» и «проварвариться». Этими слова​ми характеризовали нетерпеливых гуляк, которые, не дождавшись зимнего Николина дня, прокутили праздничные припасы. Поэтому говорили: «Лучше не саввить и не варварить, а пониколить». Эти выражения отразили и крестьянский счет времени по православным святцам. Дело в том, что накануне Николы зимнего (6/19 декабря), по церковному календарю, отмечаются дни Саввы Сторожевского (3/16 декабря), великомученицы Варвары (4/17 декабря) и Саввы Освященного (5/18 декабря), В соответствии с этими днями народные фенологи характеризовали состояние природы: «Варвара мостит» (реки и озера скованы льдом), «Савва стелет» (лежат снега, метелит), «Никола гвоздит» (никольские морозы). Фенологическая примета — «Варвара ночи урвала» или «Варвара ночи украла, дня притачала» — также отразила астрономическое положение Земли по отношению к Солнцу.

День Николы зимнего, морозного, был самым ожидаемым днем декабря. Зима на Николу заметает деревеньки, волки в стаи собираются, а у людей на Никольских ярмарках шел торг хлебным зерном: «Никола строит цену на хлеб». О никольских торгах говорили: «Никольский обоз для боярской казны дороже золота».

Никола-угодник — один из самых почитаемых на Руси святых. Не было такого дома, в иконостасе которого не имелось бы одна или несколько икон святителя Николая. Иконой Николая-угодника благословляли родители своего сына; с малым образком святителя отправлялись в дальний путь. Значительное число храмов на Руси было освящено в честь Николая-угодника. Поэтому во многих уголках России 6/19 декабря отмечается престольный праздник. Справляли когда-то никольскую братчину с ячменным пивом и пирогами.

Зимний Николы-угодника день во многих местах как бы предварял Святки. Начиналось сватанье невест. Из молодежных развлечений Николина дня любимыми были катания на лошадях, а вечером — беседы. В контексте приближающихся Святок «под зимнего Николу» гадали. Клали под подушку обручальное кольцо и, ложась спать, приговаривали: «Никола-угодник! Кладу я тебе кольцо, покажи мне жениха в лицо!» (д. Вахромейка Любимского р-на)41.

В бывшей Олонецкой губернии в селениях, расположенных по Онежскому озеру, на зимнего Николу делали на берегу соломенное чучело в рубахе и портянках и в дырявой лодке спускали на воду. Это была своеобразная жертва водяному42. Заметим, пронские ры​баки (Рязанская губ.) во время весеннего половодья жертвовали водяному живую лошадь. Возможно предположение, что соломенное чучело олонецких жителей в качестве заместителя жертвы водяному — это перекодированный инвариант былого ритуала потомков олоночан водной стихии.

Обычай олонецких жителей типологически един с теми ритуалами осенне-зимнего порубежья, во время которых воспроизводились «похороны» олицетворения или праздника, или целого календарного периода. Это прежде всего известная в этнографической литературе обрядовая игра похороны Кузьмы-Демьяна (Городищенский у. Пензенской губ.). Девушки набивали соломой мужскую рубаху и шаровары, приделывали голову и, положив на носилки, относили чучело в лес, за село. Здесь чучело растреплют, солому вытряхнут на землю и весело на ней отпляшут43. Обрядовая игра похороны Кузьмы-Демьяна — остаток более древнего земледельческого ритуала, одной из функциональных задач которого были брачно-репродуцирующие цели. В то же время чучело Кузьмы-Де​мьяна — это олицетворение праздника, пространственно-времен​ной период которого исчислялся целой неделей и мог продлиться на еще больший срок.

К описываемому типологическому ряду относится и ритуальный обычай осеннего Егорьева дня жителей с. Стафурлово Рязанского уезда. Здесь на «осеннего Егория» в каждом дворе пеклись обрядовые печения в форме коня, и каждый двор должен был дать молодежи по два коня. После этого, как отметила в своих тетрадях зафиксировавшая этот обычай рязанский этнограф Н.И. Лебедева, собранных коней уносят в поле, и там обращаются к Георгию: «Егорий милостивый, не бей нашу скотину и не ешь. Вот мы тебе принесли коней!!!» Затем принесенные кони закапывались в вырытой в снегу яме44.

Обычай осеннего Егорьева дня села Стафурлово привлекает внимание уже своим ритуальным обходом всех дворов села, который совершался молодежью. Это «введение» к ритуалу имеет прин​ципиальное значение. Благодаря ему, ни одна семья, ни один двор со скотом не оставались вне ритуала, вне обрядового времени его исполнения. В целом же егорьевский ритуал села Стафурлово мно​гофункционален по своему значению: здесь и моление к Егорию милостивому о сохранении домашних стад; и определенная жертва печеными конями, которая как бы предназначалась волкам, но она не разбрасывалась по полю, а зарывалась в снег, ближе к зем​ле, возможно, благодаря этому, и посвящалась матушке-землице и собственно самому темному астрономическому времени года, которое приходится на период празднования осеннего Егорьева дня.

Чучело из соломы снова появляется в последний день Филиппова поста: руки ему «расщеперят» и, повесив на крюк или дугу, несут в поле, где и сжигают. Это называлось «проводить Филиппа» (Ярославщина)45. Таким образом, на костре сжигалось старое время года, прошедшие Филипповки, но чествовалось новое время — по​ворот солнца на лето и приход долгожданных Святок.

Приметной вехой декабря был день, называвшийся «Спиридоном-поворотом», «Спиридоном-солноворотом», «солнцеворотом» или про​сто «поворотником». По старому стилю Спиридон-поворот приходит​ся на 12 декабря. В этот день в XVI–XVII вв. было зимнее солнцестояние46. В период зимнего солнцестояния высота солнца в полдень над горизонтом минимальна. На Спиридона-поворота говорили: «Солнце на лето, зима на мороз!» День светлеет на «воробьиный скок». В средневековой Московии об этом событии докладывал ца​рю звонарный староста: «…отселе возврат Солнцу с зимы на лето, день прибывает, а ночь умаляется». За эту весть царь награждал старосту 24 серебряными рублями.

В Краснослободском уезде Пензенской губернии на Спиридона-поворота с первыми лучами солнца по деревне с песнями и плясками возили в телеге Коляду — девушку, одетую во все белое. Весь день после этого, как символ того, что солнце «садится в телегу и направляет своих коней на летнюю дорогу», молодежь каталась на лошадях, а старики ходили друг к другу в гости. К ночи и до утра на берегу реки жгли костры.

Для прояснения образа Коляды в ритуальном варианте Краснослободского уезда («Коляда» — это девушка, одетая во все белое, в отличие от «бабки Коляды», которая появляется накануне Рождества уже в иной ритуальной ситуации и иной ритуальной функции) возможно обращение к такому фрагменту лужско-шелонской (Новгородская обл.) свадебной традиции, как кричать под окнами молодых вечером в день свадьбы «Молодую коляду» с просьбой «по​дать пирога». Тогда — «будешь хороша молода!»47. В контексте дня Спиридона-поворота девушка-«Коляда» Красноуфимского уезда — это «молодая Коляда», если пользоваться поэтичной терминологией указанной свадебной традиции.

Поселяне верили, что святитель Спиридон сам поворачивает солнце на лето и наблюдает, чтобы оно не скрылось от людей. Поэтому совокупная система всех присловий и обрядов дня Спиридона-поворота имела одну цель — воспроизвести круговорот природных явлений, в данном случае — поворот солнца «на лето»48. 

Покров, Казанская, Кузьминки, Михайлов день, заговенье на Рож​дественский пост и другие праздники «первозимья» и начала зимы были своего рода вехами между теми или иными последовательно сменявшимися работами, которые готовили собранный урожай к хранению, а домашних животных и птиц к зимовке «на дворе» (в хле​вах, курятниках). Все эти праздники не только чествовали святых, но и были для крестьянина по сути своей праздниками сбора урожая. По традиции, крестьянская община отмечала их в форме братчин, т.е. сообща, всем миром. Другая характерная черта этих праздников: пока закрома были полны — игрались свадьбы. Рождественский пост почти на полтора месяца прерывал возможность праздничного веселья. Праздновались, но скромно, только престольные праздники и день Николы-зимнего; свадьбы не игрались. Когда наступали Святки, обрядность принимала иной характер.

Святки

Мотив солнца, а вслед за ним — плодородия и брака, продолжает звучать в святочной обрядности, в период от Рождества Христова (25 декабря/7 января) до Крещения (6/19 января). Древнее праздничное двенадцатидневье святок посвящалось зимнему солн​цевороту, которое в эпоху установления христианства приходилось на 25 декабря (по ст. ст.). Особое состояние астрономического года, каким является зимний солнцеворот, нашло отражение в обычае в ночь под Рождество Христово зажигать костры. Костры жгут с 12 часов ночи посреди деревенской улицы, напротив каждого дома. В Борисоглебском районе Воронежской области обычай сохранялся еще в 1960-е годы и его называли «греть Христа». В бывшем Нижнедевицком уезде Воронежской губернии костры зажигали вечером на Новый год и под Крещение, и это называлось «греть родителей» в крещенские морозы49. География обычая довольно широ​ка — это весь южнорусский регион, включая Поволжье (Самарская, Астраханская губернии). Разные названия обычая, как и разное время исполнения — это уже исторические трансформации и его переосмысления.

Благодаря восприятию христианского предания о рождении Хрис​та, сам праздник в народном быту наполнился подробностями, которые как бы иллюстрировали евангельское событие. Прежде всего в сочельник, до первой вечерней звезды, как символ того, что звез​да возвестила волхвам о рождении Христа, никто ничего не ел и не садился за стол.

Сочельничать, т.е. разговляться всей семьей постной пищей с появлением первой вечерней звезды, начинали с молитвы. Затем старший прилеплял зажженную свечку к хлебу и выходил на двор; возвратившись с охапкой соломы или сена, он застилал ими избу, в том числе передний угол, иногда стол. Лишь потом под образа и по углам избы ставили необмолоченные снопы ржи, а кутью около икон. Снова помолившись, садились за стол. В сочельник пекли бли​ны, оладьи медовые и пироги постные с горохом, картофелем, кашей. Тверичане в рождественский сочельник готовили сочни с ягодами, в других местах — пресные тонкие лепешки, большей частью ячные. Варилась кутья.

Сочельничать полагалось в строгом молчании. Этой трапезой не просто завершался Рождественский пост, а как бы перекидывался мосток к Рождеству, к Святкам, начинавшимся колядованием. Поэто​му говорили: «По сочельникову мосту едет Коляда из Новагорода».

В каждой деревне бытовали свои варианты колядных текстов. Их помнят до сих пор. Например, в дер.Берендяки Пошехонского района вспоминали: «Зайдут на мост и стучат: “Коляда пришла!”» Исполняли: 

Коляда, Коляда!

Приходила Коляда

На другой день Рождества,

Увидала Коляда 

На полице
 пирога,

Давай, не ломай
Розовесь
 коровай,

Кто не даст пирога —

Изломаем ворота,

Кто даст пирога —

Полный двор живота!

С праздником! 

(А.Н. Никифорова, 1919 г.р.; запись Л.А.Тульцевой, 1988 г.)50

«Ходили Колядой» (лексика жителей дер. Берендяки) с утра до вечера: «Можно было ходить, хоть до вечера. Насбировали много. Все ходили, и взрослые, и дети. И женщины нарядятся и ходят»51.

В с. Савельево Рузского уезда Московской губернии с колядованием ходили накануне Рождества, начиная часов с 10-ти утра. Остановившись в дверях избы, исполняли «речитативом песенку», за что получали от хозяев хлеб, лепешки с запеченым конопляным семенем, иногда — деньги; «бабы-забавницы, которыя уважают ребятишкам», специально для раздачи детям пекли в этот день из ржаной муки коровки, стараясь придать печению форму коровы. «Коляда», исполнявшаяся в с. Савельево:

Коляда, Коляда!

Пришла Коляда 

Накануне Рождества. 

Зачем пришла?

Брусок искать.

На што брусок?

Косу точить.

На што косу?

Траву косить.

На што траву?

Коня кормить. 
На што коня?

Дубняк возить.

На што дубняк?

Мос[т] мостить.

На што мос[т] мостить?

Христу к обединки ходить.

Подайте коровку,

Маслину головку,

Блин да лепешку

В заднее окошко52

Цитированный текст привлекает внимание своим мотивом творения, в первооснове которого ритуальный образ Коляды. Коляда мост мостит, чтобы по нему Христу к обедне ходить, а в аналогичных новогодних текстах — чтобы по мосту ехать Авсеню (вариант: Овсеню) да Новому году. Эта Коляда — не простая, она — бабка Коляда, ритуальный персонаж рождественских ряжений среднерусского региона России. Одна из ее функций — передать нити жизни другому ритуальному персонажу Святок (точнее — фольклорных текстов) — «Авсеню да Новому году»53. Ряженые бабкой Колядой всегда узнаваемы, благодаря своей одежде: все источники указывают на вывернутую мехом наружу шубу, т.е. бабка Коляда ответственна и за благоденствие людей, которое, кстати, сулят все без исключения колядовщики, если только получат от хозяев хоть малое подаяние. Процитируем один из вариантов колядки, текст которой словно излучает человеческое тепло и доброту (записан в Рязанской губернии; время и место записи неизвестны):

Колядница, Коляда,

С медом добрая поляна!

А без меду не така,

Дай-ка, тетка, пятака!54

Другой тип рождественского величания — виноградья. Архивные материалы ОЛЕАЭ говорят о том, что традиционный обход дворов с величаниями всех живущих в них порой воспринимал атрибутику христославов. Такой синкретизированный вариант рождест​венских обходов практиковался в архангельском городе Коле. Здесь накануне Рождества ходили по избам, величая хозяев, преимущественно мальчики и подростки — виноградьщики. Обход совершался со звездой, склеенной из бумаги со вставленными внутри нее свечами. Но так было не всегда. Как отметил собиратель (его фамилия в источнике не указана): «Прежде ходили взрослые мужики с простыми фонарями». За величание хозяева расплачивались с виноградьщиками деньгами. В г. Коле виноградьщики исполняли следующее величание:

Виноградиё красно, зелёноё оно!*
Ище ходят-походят виноградьщицьки,

Оны ишшут-поишшут hосударёва дворьця.

Ћосударёв-от дворець середи Москвы стоял,

Середи Москвы стоит, середь матушки

(Посередь Москвы да середь ярманки).

Кругом-около дворца белокамянна сьтена,

Сьтена, сьтена — да вет железной-от тын,

Що на кажной тынинки по маковки,

Що на кажной маковки по золоту кресту,

Що у кажного креста по воскуяровой свешшы.

Как хозяин в дому — сьветёл месяць во полку*,

Как хозяйка во дому — мати утрянна заря,

Малы детоцьки — да цясти звездоцьки.

Уж вам полно-ко спать, да как пора-то вам вставать,

Що пора-то вам ставать да виноградьшицьков стрецять,

Виноградьшицьков стрецять да виноградьшицьков дарить!

Ишше дай-ко вам Боhъ, да надели-ко вам Христос

Ишше денёг (вина) косицю** да еиц коробицю!

Ишшо дай-ко вам Боhъ, да надели-ко вам Христос

Триста быков да полтораста жеребцёв,

Полтораста жеребцёв да всё некладеньцей!

Здраствуй, хозяин со хозяюшкой

Да с малыма детушкамы!

День Рождества Христова в крестьянских хозяйствах среднерус​ской полосы начинался с того, что перед утреней или между утреней и обедней пастухи обсевали или посевали избы. Обходя дерев​ню, они поздравляли хозяев с праздником и с порога бросали горсть овса в передник к хозяйке, или по углам, или вдоль по полу избы с приговорами: «На живущих, на плодущих, третье — на здоровье!», «На полу теляток, под лавкой ягняток, на лавке ребяток!», «Ягнята за лавочкою, телятки у лавочки, а поросятки по всей избе!», «Сею, посеваю ярой пшеницей, овсом, гречихой на телят, на ягнят и на всех крестьян!» В Краснослободском уезде Пензенской губернии пастушье «посыпание овсом» сопровождалось приговором: «На ярок, на барана, на кудрявы хвосты, на коров, на быков, на живущих, на пло​дущих, а хозяйину на прибыль, на здоровье, а пастуху пирожок да стаканчик винца!»56
Уже сами эти приговоры объясняют цель обычая: обеспечить в новом хозяйственном году урожай зерновых, плодородие скота, здо​ровье людей.

В южнорусских областях, Нижнем Поволжье, Западной Сибири посевание изб совершалось детьми ранним утром на Новый год. В Западной Сибири, посевая зерном, дети пели:

Сею, вею, посеваю, 

С Новым Годом поздравляю!

На Новый Год, на ново счастье

Уродись, пшеничка,

Горох, чечевичка!

На поле — копнами,

На столе — пирогами! 

С Новым годом,

С Новым счастьем, хозяин, хозяюшка!
Или:

…Уродися, жито, пшеница

И всякая чечевица,

И лен-долгунец

На разные рубашки.

Кво, кво, одно яйцо —

Сорок цыплят.

От одной свинки —

Двенадцать поросят…57

К Рождеству повсюду пекли из пшеничного теста коровок, бычков, овец, птиц, петухов. Эти печения-козульки дарили родным, друзьям и знакомым, выставляли их в качестве украшения между оконных рам, угощали колядовщиков. Особый ритуальный смысл имели коровки. Девушки Олонецкой и Вологодской губерний специально их выпекали к Рождеству. Пекли из белой муки, стараясь придать форму коровы коровушками. Их украшали «разными басами» из теста и дарили «в гостинец» парням и знакомым (Дмитровская вол. Череповецкого у.)58. В среднерусской полосе, например, в Московской и Владимирской губерниях, печения в форме коровки или лошадки, которое называлось коровками, калёдушками, пекли для детей-колядовщиков. Печенья раздавали мальчикам и девочкам в Дурыкинской волости (верховья Клязьмы) за исполнение колядки, в которой просили подать «каровку — маслину головку»59.

В обрядовой поэтике образ коровы — это символ девушки, собирающейся замуж. Считалось, что чем больше напечет и раздарит девушка «коровушек», тем благополучнее устроится ее судьба.

Рождественское разговенье принято начинать с вкусной и обиль​ной еды. На Рождество всюду готовились разнообразные блюда из свинины. Некогда на Руси непременным рождественским угощением был поросенок, начиненный кашей, или кабанья голова с хреном; в обычае было подавать к столу окорок запеченый, копченый или горячий отварной, жаркое или заливное из поросенка, студень из свиных ножек или головы, жареную свиную грудинку с картошкой. Специально приготовленного поросенка подавали к столу и в канун Нового Года, в Васильев вечер. Считалось полезным после трапезы зарыть кости «васильевского поросенка» на огороде — для изобилия в доме.

Сохранялся и такой архаичный вариант новогоднего ритуала с «васильевским поросенком» как обычай молить поросенка. По мате​риалам фонда ОЛЕАЭ, присланными из с. Подтолстовского Среднен​ской волости Новосильского уезда Тульской губернии (1891–1892 гг.), он проходил следующим образом: под Новый год варили нарочито сбереженную свиную голову и вечером того же дня «молили поросят»: постилали на стол немного снопового хлеба (по большей части — ржи) и на него стлали скатерть, потом ставили на стол сваренную голову. Помолившись Богу, все домашние садились за трапезу. Старшая в семействе женщина трижды поднимала и опус​кала тарелку с головой, после этого начинали есть. Оставшиеся кости относили в свиной кут60. По Далю, молить — это «благословлять и есть, с обрядом, первинку, новинку», а также молить — это «резать, колоть животных по обряду или обычаю (воронеж., вят.), например, поросенка на Васильев-вечер»61. Поросенок как своего рода первинка, новинка — непременная ритуальная жертва наступающему Новому году, который, согласно таусенькам, персонифицируясь в образ Авсеня-Усеня-Таусеня, едет к людям не на чем-нибудь, а на «золотом поросенке»62. Архаичная деталь ритуала — зарывать кости молёного поросенка — объясняется, например, соответст​вующим сюжетом из сказки «Крошечка-Хаврошечка»: из зарытых в уголке сада костей коровы вырастает чудесная яблоня или даже целый сад, который уходит вслед за Хаврошечкой-невестой в дом ее жениха. Этот чудесный сад, выросший на костях молёного животного — сама жизнь, полная благоденствия, ожидаемого в наступающем году. Такую же ритуальную символику имели и свиные желудки. В Нерехотском уезде Костромской губернии их варили на​кануне Нового года, отчего канун Нового года здесь назывался желу​дочницы, в других местах, — Маланьи-желудочницы. По Далю: «На Онисью-желудочницу варят свиную требуху» (30 декабря ст. ст.)63. Собирая под окнами пироги, вареные свиные ножки и требуху, колядовщики требовали: «Свинку да боровичка выдай для Васильева вечерка!»

В течение всей рождественской недели было принято «славить Христа». В западных и северо-западных областях России особый ко​лорит празднику придавали группы христославов-мальчиков с вер​тепом или звездой.

Вертеп — это простенький макет церкви, по форме напоминаю​щий обычный ящик без передней стенки, обклеенный внутри и сна​ружи разноцветной бумагой, с искусно сделанным шпилем или маков​кой. Внутри вертепа была как бы сцена кукольного театра, в котором разыгрывались картины из священной истории, рассказывающие о рождении Христа. Куклы делались на оси, благодаря чему их можно было поворачивать, как бы оживляя действие. Впечатление от сценки усиливалось от зажженных внутри свечей.

Звезда изготовлялась двусторонней, из разноцветной бумаги, с изображением, например, поклонения пастырей. Иногда внутрь звез​ды ставили зажженную свечку, отчего рисунок проступал ярче, а лучи звезды как бы светились. Христославы, пропев рождественское песнопение (тропарь или кондак), в конце добавляли собственную присказку:

Пречистая дева Мария 

Иисуса Христа породила, 

В яслях положила. 

Звезда ясно сияла, 

Трем царям путь показала, 
Три царя приходили,

Богу дары приносили,

На колени припадали,

Христа величали!

Мальчики-славильцики младшего возраста пели бесхитростную песенку, в различных вариантах известную по всей России:

Славите, славите, 

Сами, люди, знаете, 
Открывайте сундучок, 

Подавайте пяточок!64

В Западной Сибири к сходной песенке добавляли просьбу: «Сыр​чик в рукавичку, шанежку в пазушку!»65.

Примечательны обычаи второго и третьего дня Рождества, называвшегося в народе бабины, бабьи каши, бабий день. Благодарная память посвящала его роженицам данного года и повивальным бабкам. Не исключено, что обычай возник в связи с тем, что в этот день православными празднуется икона Божией Матери «Блаженное чрево». В Кадниковском уезде Вологодской губернии на второй день Рождества в церковь приходили только замужние женщины. Совре​менник и очевидец этого обычая писал: «Женщины очень серьезно думают, что чрез это они будут плодороднее и потому идут в цер​ковь». Ни одна из девушек храм в этот день не посещала66.

В Мещовском уезде Калужской губернии на второй день Рождества было в обычае молодым ехать в гости к тестю и теще. Если молодой по какой-либо причине был занят, то ехала одна молодая. Возвращались из гостей дня через два или три. В некоторых местах Калужской губернии сохранялся обычай «показывать невест» на второй день Рождества (1916 г.)67.

Канун Нового года посвящался очередному обходу дворов с ве​личанием хозяев. В средней полосе России в канун Нового года кликали Авсень или Таусень. С переселенцами обычай попал сначала в Симбирскую, а затем и в Омскую и Новосибирскую губернии. Обрядовая практика в среднерусских областях была столь разнообразной, что несмотря на множество неблагоприятных условий, сдерживавших бытование традиционной культуры народа, можно и сейчас записать в одном селении тексты «Авсеней» с разными сюжетами и тематическими образами.

Дети, подростки, холостая молодежь, объединившись в группы по возрасту, а иногда и по полу (особенно в тех случаях, когда девушки величали парней) ходили от избы к избе и под окошками «кричали» или «кликали» (и даже «гаркали», как это было записано в одном из рязанских источников прошлого века) Авсень. Если в домах имелись жених или невеста, то величали не только хозяев, но и будущих молодых, суля им скорую свадьбу:

У Макара на дворе 

Стоят сорок коней. 

Таусень! Таусень! 

Стоят сорок коней. 

Ему в Москву ехать, 

Ему солод закупать. 

Таусень! Таусень! 

Ему солод закупать. 

Таусень! Таусень!
Ему пиво варить,

Ему сына женить.

Таусень! Таусень!

Ему сына женить.

Ему сына женить Иванушку,

Ему брать ли не брать

Авдотью Васильевну.

Таусень! Таусень!

Авдотью Васильевну!

Со среднерусскими Авсенями тематически схожи новогодние величания — Виноградья, названные так по припеву «Виноградье, красно-зеленое моё!»68. Особенно широко они были распространены на Русском Севере и с переселенцами попали в Сибирь. Их до сего дня исполняют, например, в Рязанской области (с. Шехмино, с. Кузьминское). Поражает эпический строй Виноградий северных областей, сравнимый лишь с древнерусскими былинами. Например, «холостое виноградье», исполнявшееся молодежью селений, расположенных по Печоре, так описывает «похвальбу» молодца:

Да кабы был я, кабы жил да на другой на стороне,

Да на другой на стороне, на славной Усть-Цильме,

Да я разбил бы, расшумел да бел полотняный шатер,

Да бел полотняный шатер да белобархатный,

Да кабы взял я, кабы взял я Иринью замуж за себя,

Да мы пойдем-ка Иринья повенчаемся,

Да золотыми-то кольцами обменяемся.

Да во божью церкву зайдем, золоты венцы примём,

Да золоты венцы примём, веселу свадебку сыграм

Да виноградьё да красно-зеленоё!69

В Авсенях и Виногадьях восхвалялись дом-двор «со столбами точеными, позолочеными», его хозяин с «детушками — частыми звездушками» и «женой — красным солнышком». Новогодние величания выполняли роль ритуального заклятья, призывая благополучие на прославляемый двор. Так, во владимирском тексте с зачином «Овсей! Овсей!» с этой целью перечислялся весь возможный приплод:

…Велись бы ребятки, 

Велись бы телятки, 
Велись бы ягнятки,

Велись бы жеребятки и т.д.

Обойдя дворы, повеличав хозяев и набрав за свои труды лакомой еды, колядовщики устраивали пирушку в какой-нибудь специально откупленной избе. Вот тут разворачивалось настоящее веселье, поскольку молодые люди не только пели и плясали, но и играли, в том числе с ряженьями и гаданиями.

Во все времена гадания имели одни и те же цели: узнать, каков будет урожай в наступающем году и предопределить личную судьбу.

Когда гадали об урожае, то делали это по зерну, колосу, снопу или караваю хлеба. Если хотели узнать, что лучше уродится, то в ночь под 1 января выставляли на мороз снопы разного хлеба или втыкали в снег стебли с колосьями, а утром смотрели: на котором из них больше инея, тот даст больший урожай. Под Новый Год, в крещенский сочельник после ужина искали зерно под столом; если найдут — к урожаю. Любопытное гадание бытовало в Пензенской губернии. Здесь в канун Нового Года крестьяне пекли один каравай, взвешивали его и клали на ночь к иконам. Если утром вес оказывался больше, то год должен быть урожайным, если меньше — будет бескормица.

Было широко распространено гадание по колоску, выдернутому из «кладушки» на гумне: колос с зерном предвещал урожай, пустой — недород. К схожему гаданию прибегали девушки, но уже с целью узнать богатый ли будет жених (колос с зерном) или бедняк (пустой колос).

Гадания о суженых-ряженых отличались необыкновенным разнообразием. При этом не было каких-то особых локальных приемов гадания. Везде они были схожими по форме и содержанию, варьировался лишь «материал», бравшийся для гадания. А он зависел от среды обитания человека, от окружающей его природы. Например, если в южнорусских губерниях девушки пытались определить имя суженого по скрипу фруктового дерева, то во Владимир​ской губернии — по скрипу рябины. Гадая, они надеялись опреде​лить не только имя, но и характер, возраст, цвет волос суженого, а также красив он лицом или нет (например, шли к проруби, садились там на коровью шкуру и вынимали из воды гальку; если она ровная и гладкая — жених будет хорош лицом, щербатая — рябой).
В прошлом существовало до нескольких сотен способов гаданий: по звездам, месяцу, по воде, снегу; с кольцами, зерном, квашней, блинами, ложками, курицей, петухом, овцами, зеркалом и свечами, повойником (головной убор), угольками, щепками; слушали лай собак, фырканье лошадей, разговоры под окнами (по обрывкам фраз надеясь определить судьбу), спрашивали имя у первого встречного (таково должно быть имя жениха) и т.д. Гадали у овина и внутри него, в бане, на деревенской улице, на перекрестках, где почти всегда стояли часовни или обетные кресты.

Яркое представление о святочных гаданиях, ни в чем не изменившихся и спустя более столетия, дают вводные строки поэмы В.А. Жуковского «Светлана» (1811):

Раз в крещенский вечерок

Девушки гадали:

За ворота башмачок,

Сняв с ноги, бросали;

Снег пололи; под окном

Слушали; кормили

Счетным курицу зерном;

Ярый воск топили;
В чашу с чистою водой

Клали перстень золотой,

Серьги изумрудны;

Расстилали белый плат

И над чашей пели в лад

Песенки подблюдны.

Многообразие святочных гаданий поражает. В большей или меньшей степени в сферу «реального в нереальном» оказывалось втянутым все жизнеспособное население общины. Ассоциативный континуум святочных гаданий словно приводил в движение мир образов. В этом мире ассоциаций и образов жили все и каждый член общины. На стыке календарного времени и пространства шло творение нового пространства для жизнеобеспечения людей и всего живого и нового календаря ближней и дальней мироколиц. 

Это творение новой календарной мироколицы продолжалось во время уличных забав, вечорок, ряжений. Ряженых называли окрутчиками, кудесниками, на Русском Севере — святошниками (от святки), шуликонами. Ряженья в вывороченную шубу, в медведя с козой, быка, а также журавля и курицу были самыми распространенными. Из персонажей повседневной жизни наиболее популярны маски солдата, гадающей цыганки, купца, барина, нищего.

Широко бытовала игра ряженых «в кобылку» («коня», «лошадь») и «в покойника». От времен Московского государства (XVI–XVII вв.) сохранилось немало указов, запрещавших «бесовскую кобылку во​дить». Но игра сохранялась и в XX в. — слишком глубокими были ее корни. Ее истоки — в древних зимних русалиях, посвящавшихся солнцевороту. Поэтому не случайно повторение игры «в кобылку» во время летних русалий, в период солнцестояния.

Во всех описаниях святочных игр было обязательным присутствие ряженого «покойником». Маска или ряженый «покойником» появ​лялись только в Святки, в другое время года такое ряженье, видимо, не допускалось (чтобы не оказать неблагоприятного воздействия на «живущих и плодущих»).

Игра «в покойника» разыгрывалась примерно так: кого-либо из разбитных мужичков наряжали во все белое, натирали лицо овсяной мукой или же на лицо накладывали страшную «личину» (маску), клали «покойника» на доску, санки или даже в гроб, привязывали («чтобы не убежал») и с пародийным отпеванием несли на праздничную посиделку к девушкам. Кульминация игры — заставить «прощаться» (т.е. целоваться) девушек с мнимым покойником.

Такой же раскованностью отличались и сценки, разыгрывавшиеся ряжеными в мужскую и женскую одежды. Мужской и женский травестизм («перемена пола») — отголосок каких-то шаманских реалий, имевших место в древней Руси, но с течением времени забытых. Осталась лишь внешняя сторона, принявшая скоморошью форму, что давало возможность участникам игры переступить черту недозволенного (в обычной жизни) и разыгрывать эротические сценки, допуская непристойные шутки и жесты70.

Брак, свадьба, плодородие — эти мотивы святочных игр, гаданий, подблюдных песен, народных драм были тем естественным фоном, на котором разворачивались вполне определенные хлопоты и ожидания. Все они были связаны со сватовством, с выдачей замуж девушек-невест и женитьбой парней. Поэтому в севернорус​ских областях, где население жило в небольших деревеньках, сло​жился своеобразный обычай принародных девичьих смотрин. Девушки-невесты, нарядно одетые, набеленные и нарумяненные, как на выставке, выстраивались цепочкой в определенном традицией месте: это мог быть берег реки, куда собирались для гулянья, или ярмарочная площадь, или одна из улиц села. На девичьи смотрины съезжались свахи, матери с сыновьями для выбора невест.

Святки были известны и своими свозками (или свозами): всех окрестных невест родители свозили в одно большое село к родным и знакомым специально для участия в праздничных посиделках. Цель их — себя показать и жениха присмотреть. Поэтому, когда наступал последний день Святок, — а этим днем был праздник Крещения (6/19 января), говорили: «Крещенье — всем делам решенье!»71. Числом сосватанных пар как бы подводился итог святочным гуляньям.

По традиции на Крещенье участники игрищ, особенно те, кто «рядился» или ходил в «личинах», чтобы очиститься от греха, купались в иордани — крещенской проруби, около которой совершалось водосвятие с торжественным молебствием. Накануне и в день Крещения совершались ритуальные действия, имевшие охранно-магические цели: дома ограждались от «нечистой силы» с помощью креста, рисовавшегося на всех дверях и воротах дома и двора, внутренние помещения окроплялись крещенской водой. Выпекалась специальная обрядовая выпечка для домашних животных и членов семьи, имевшая множество локальных вариантов в форме изготовления, названиях, ритуальном способе использования.

О высоком сакральном статусе Крещения свидетельствует мифологический характер восприятия этого праздника крестьянским населением. Например, по народным верованиям Пинежского уезда Архангельской губернии в крещенскую полночь сходит с неба ангел и освящает в реках воду. Поэтому после Крещения целую неделю считалось грехом полоскать или мыть в реках белье. По современной записи в с. Большие Озерки Сараевского района Рязанской области, на Крещение «в 12 часов ночи верба расцветает у колодца».

По своему характеру святочная обрядность довольно четко делится на ритуальную и игровую. Ритуальная исполнялась в первую неделю Святок от Рождества до Нового года. Именно на это время приходилось исполнение разнообразных песен-заклятий, призывав​ших благополучие на прославляемый двор и суливших женихам и не​вестам скорую свадьбу. На этой же неделе славили Христа. На это же время приходилась и большая часть гаданий о будущем урожае.

Вся вторая неделя Святок заполнялась разнообразными игрищами, ряженьями, разыгрыванием на посиделках народных драм, гаданиями о суженых, девичьими смотринами.

Время от Рождества Христова до Великого поста называлось в народе Великим Промежговеньем: примерно в течение трех месяцев до Великого поста длился мясоед, во время которого справлялись свадьбы. Поэтому за февралем (серединой мясоеда) закрепилось название «свадебника». О незадачливых женихах говорили: «Бился, колотился, мясоед прошел, а все не женился». Таких парней на Масляницу полагалось принародно осрамить.

Февраль-бокогрей

Февраль сохранил характерные черты месяца, некогда (до календарной реформы 1491 г.) завершавшего год72. Среди его обрядов и обычаев важнейшими были очистительные. Уже с главным праздником февраля — Сретением Господним (2/15 февраля) — крестьяне связывали представление о том, что в этот день Божья Мать «сорокову молитву брала» (очистительную, после родов). По свидетельству исследователя сибирского народного календаря А.Макаренко, в Восточной Сибири Сретенье «признается большим праздником» и особенно почитается замужними женщинами73. Очистительное значение имеет водосвятие, которым сопровождается праздничная служба на Сретенье. Освященная сретенская вода считается лечебной, помогающей при разных болезнях, а особенно при сглазе.

Считалось, что со Сретеньева дня нельзя спать по вечерним зорям, чтобы не пристала кумаха-трясовица. В течение февраля народный месяцеслов неоднократно обращается к помощи святых для избавления от кумошниц, лихорадок, внезапной смерти и изгнания коровьей смерти: 10/13 февраля молились иконе Божией Матери «Огневидной» (уместно вспомнить, что один из видов лихорадки в народе олицетворяли под именем «Огнея», «Огнёва»); в этот же день молились священномученику Харлампию от внезапной, без покаяния смерти; 16 февраля/1 марта — преподобному Маруфу о прогнании лукавых духов от зверей и людей; 17 февраля/2 марта — праведной Мариамне об избавлении от «трясовичной» болезни (разновидность лихорадки) и др.

Февраль — это также время изгнания коровьей смерти. В старину считалось, что 5/18 февраля в день Агафьи-коровницы по де​ревням пробегает коровья смерть, избавится от которой можно лишь с помощью опахивания. Защитником от эпизоотий считался и священномученик Власий (11/24 февраля). В этот день в северо-восточных губерниях к церквям пригоняли коров, где после молебна их кропили святой водой.

Февраль приносит бессонные ночи тем хозяевам, у кого на дворе водится домашняя животинка: начинают телиться коровы и надо не упустить срок, чтобы вовремя обмыть и обогреть новорожденного теленка. Поэтому о 6/19 февраля говорили: «На святого Вукола телятся жуколы» (черные коровы).

Отел сопровождался очистительным ритуалом — «молить коро​ву» или «править новотел». В Вязниковском уезде Владимирской губернии ритуал называли «подкуривание (или окуривание) коровы». Этот день считался большим семейным событием (он также носил название «коровий праздник»)74.

Ритуал состоял в следующем: через 7 дней или 7 удоев (варианты: через 12 дней или 12 удоев и др.) корову, иногда и теленка, обмывали водой. В Олонецкой губернии в воду для обмывания опускали серебряное кольцо или серебряный крестик75. Затем с кадильницей обходили вокруг коровы и кадили крестообразно под выменем и поперек коровы. Во время окуривания читалась молитва «Богородице, Дево, радуйся» или обращались к святому Власию: «Святой Власий, дай здоровьица теленочку!» или «Дай здоровьица ягненочку!» Начиная доить, молились Богу, затем давали корове кусок хлеба с четверговой солью и ставили пойло, в которое в некоторых местах добавляли крещенскую воду, в других — почки от освященной вербы76.

Второй этап ритуала — приготовление каши на первом чистом молоке. В Воронежской, Калужской и Курской губерниях за обедом, перед тем, как подавать кашу, на стол клали сено, на него горшок с кашей, в которую втыкали две былинки: одна изображала пастуха, другая — теленка. Затем зажигали свечу перед иконой, молились. Старшая в доме женщина поднимала горшок с кашей и, качая его, приговаривала: «Штоб каровки бяжали памыкивали, а телятки пабры​кивали!» Сено отдавали корове, кашу — ели77.

Как и при гаданиях о суженом-ряженом, в ритуале «молить корову» загадывали на «первую встречу»: молённая каша на хлебе выносилась за ворота; если первая встреча была с мужчиной — на следующий год корова отелится бычком, с женщиной — телкой78.

Молочные первинки, как это полагалось с незапамятных времен, жертвовались покровителю скота: в православии  — святому Власию. Уже исследователи XIX в., основываясь на многочисленных источниках, писали о том, что в народном месяцеслове христианский святой Власий заменил древнеславянского «скотьего бога» Велеса. Соответственно и Власьев день отмечался как своего рода праздник коровьего масла, особенно в тех селениях, где был храм, освященный во имя Власия. Так, в Ракульском погосте Вельского уезда (Вологодская губ.) прихожане оставляли перед иконой Власия столько масла, что его «набирается несколько пудов». У иконы служился особый молебен, а масло — освящалось79. В день святого Власия было принято печь обрядовые хлебцы. Рязанские крестьяне их называли копыта и копыря. Орловцы специально для коров пекли трубницы — круглые пышки-трубочки с кашей внутри. Было принято на Власия кропить крещенской водой домашних животных, ставить в углах хлевов ветки вербы, курить ладаном или «богородской травой» (чебрецом).

Обычаи Власьева дня, особенно те, благодаря которым, по присловью, «у святого Власия борода в масле», были по сути своей прелюдией к Масленице, иногда даже совпадали с ней по времени.

Масленица

Масленица, или Масляная, Молочная, Сырная неделя, Сырница — праздник «белой пищи»: молока, масла, сметаны, сыра и всех молочных продуктов, получаемых от домашних животных. Поэтому в псков​ско-смоленских говорах эту неделю называют белой мясоедью80.

Празднование Сырной недели совпадает с новолунием, напоминая о том, что в древней Руси Масленица праздновалась как на​чало Нового года по лунному календарю. С XVI в., после церковной реформы, упразднившей мартовское новолетье и утвердившей 1 сен​тября (по ст. ст.) как день начала нового года, Масляная неделя стала восприниматься как праздник проводов зимы и встречи весны, как начало земледельческого года.

Каждый день Масляной недели имел свои обычаи. Например, понедельник называется «встречей» Масленицы, хотя ее нередко встречали раньше или несколько позже этого срока. Так, в Нижегородской области и сейчас широко бытует обычай, встречая Масленицу, заранее разжигать костры. В дер. Ерпелёво Краснооктябрьского района их начинали жечь недели за две до Масляной, молодые люди группами ходили с факелами, призывая: «Масляница, приди к нам!»81. В западных и южнорусских районах (Смоленщина, Псков​щина, Калужская, Курская области), а также в Западной Сибири, Масленицу встречали в начале недели специальными песнями. В них говорится о том, как люди «Масляницу встречали, сыры с маслом починали…», пирогами и блинами гору устилали.

Не каждая семья имела возможность печь блины и другое пряженое (т.е. всё, что печется на масле) с первого дня Масленицы. Поэтому, например, в Ростовском уезде Ярославской губернии соседи друг у друга спрашивали: «Вы с какого дня замасливаете?», т.е. когда в первый раз начнете печь блины.

Масленица не всегда и не везде была «блинницей». Можно перечислить сколько угодно мест, где в старину блины не пеклись. «Вологодские губернские ведомости» в 1852 г. сообщали, что «лет 30 назад» «блины здесь… совсем не употреблялись о Маслянице»; приготовление к празднованию состояло «в пряжении» разного «пирожнаго»: сырников, яичников, ягодников, крестиков, плетушек, розанчиков, хворостов и др.82 

По древней традиции первый блин или отдавали нищему, или оставляли в качестве тайной милостыни на слуховом окне на помин души усопших родителей, иногда его съедала набожная хозяйка — также за упокой умерших. В семьях, где была дочь на выданье, первый блин доставался ей. В Воскресенском районе Московской области для гадания о суженом девушки выбегали с блином на улицу и у первого встречного спрашивали имя — таковым будет и имя жениха. В теперешнем Череповецком районе девушка, взяв первый блин, усаживалась на печь и ждала первого входящего в избу: как зовут его — так будут звать жениха.

В Калужской губернии первый блин доставался детям. С ним посылали в огород «весну закликать». При этом дети пели: «Прощай, зима сопливая, // Приходи, лето красное!…» В Дмитровском уезде Орловской губернии, закликая весну на Масленицу, призывали «га​лушку-ключницу» отомкнуть лето:

Галушка-ключница, 

Вылети из-за моря, 

Вынеси два ключа, 

Два ключа золотые: 

Замкни зиму холодную,
Отомкни лето,

Отомкни лето теплое,

Выпускай траву шелковую,

Расстилай росу жемчужную…83

Встречая Масленицу, катались с гор, в городах — на каруселях, качались на качелях, посещали балаганы.

Во вторник семьи, где были невесты на выданье и холостые пар​ни, рассылали «позыватых» по родне и знакомым, у которых тоже была неженатая молодежь, и приглашали их в гости. По обычаю, «позыватых» встречали с почетом и отменно угощали. В некоторых местах, как например, на родине Сергея Есенина в с. Констан​тинове Рязанской области, большая часть жителей уходила в соседнее село на базар. Там гуляли по трактирам.

Со среды начинались первые встречи и угощения гостей. С осо​бым почетом встречался молодой зять в доме родителей молоду​хи. В любом доме молодые были желанными гостями, а на сельской или городской улице их поджидали гуляки, чтобы вывалять в сугробе и заставить принародно целоваться.

Ни на одном празднике в году не уделялось столько внимания молодым супругам, сколько во время гуляний на Масленице. Считалось: «Где было больше молодых, той деревне и чести больше». Может быть поэтому в Ярославской, Костромской, Вятской губерниях возник своеобразный обычай смотрин «новоженов»: молодые супруги выстраивались вдоль улицы и целовались по первому тре​бованию гуляк. Обычай назывался столбы. Такие смотрины проводились в разные дни недели, вплоть до субботы. Например, в с. Ильинском Ростовского уезда столбы бывали в понедельник на Масленой неделе, так как в этот день в селе собирался масленич​ный базар, на который съезжались жители со всей округи.

Было принято чуть ли не всем миром катать молодоженов с гор. Если они разбегались, их все же догоняли и сводили вместе. В Переславль-Залесском уезде (ныне Владимирская обл.) молодого сажа​ли на снег, а молодуху к нему на колени и так везли по укатанной горке84. Аналогичный обычай в теперешнем Сямженском районе Во​логодской области сопровождался пожеланиями: «На белых детонек, на кудреватых да на хороших!», «На многие лета и на много детей!»85.
Не обходилось и без курьёзов: в дер. Прилуки (теперь — Плисецкий р-на Архангельской обл.) мужики во время таких катаний сажали на зубья бороны парня, который не раз сватался, но получал отказ. Его тащили с песнями, свистом и криком на горку. Это считалось большим позором86. Озорные шутки над холостой молодежью не случайны: по канонам сельского традиционного мира все здоровые молодые люди должны состоять в браке или же посвятить себя служению Богу. Холостяки, а тем более молодые, не реализовывая свои потенциальные возможности к чадородию, как бы оказывали негативное влияние и на плодородящие силы природы. Из-за них могло случиться «гололетье» — неурожай, засуха, другие природные бедствия. Поэтому их бесчестили и в масляничных песнях. В брянской песне пелось:

…Масляная, грязь по вухи,

Остались наши девки вековухи!

Масляная, гололетье,

Остались наши девки да на летье!87

Со среды или четверга по улицам и домам ходили ряженые. В деревнях они обязательно посещали молодоженов, за что получали угощенье. В конце XIX в. в Нязепетровском заводе Красноуфим​ского уезда (Средний Урал) в последние дни Масленицы по улице разгуливали ряженые: медведи, козы, мужики, переряженные бабами, верхом на лошадях88. Дело доходило до того, что даже лошадей рядили в мужские порты. Их натягивали на передние, иногда и на задние ноги; порой на лошадиный круп натягивали юбку. В дополнение к этому наряду на лошадь навешивали березовые веники, украшали ее лентами и бантами.

С четверга, а в иных местах с пятницы, начиналась широкая Масленица. В домах к столу подавалась обильная еда с большим количеством масляных блинов, хвороста, другого пряженого и рыб​ных блюд; хлебосольные хозяева зазывали к себе гостей. Гости же, проходя в дом, молились на иконы и, поздравив: «С Масленицей, с широкой!», садились за стол, который, как никогда в году, «ломился» от еды. По русскому обычаю полагалось, «хоть себя заложить, а Масленицу проводить!».

Повсюду катались с гор и на лошадях. В случае необходимости горку устраивали специально. Для катанья с гор приспосабливались разные предметы: «лубьё» (липовая кора), рогожи, коровьи шкуры, санки. Распространенный способ катаний — на катанках, лодках (или лотках), на козлах. Катанку делали из старой корзины, обмазав ее днище навозом и выставив на мороз. Лодку — из долбленого дерева. Она долго катилась с горы, к тому же с нее не упадешь. Козлы — та же лодка, но внутри нее устроено сиденье вроде маленького стула: один сидит, а другой сзади на козлах стоит, он разгоняет козлы и направляет их движение.

Катались не только ради удовольствия. Катанье имело и ритуальное назначение. Поэтому его нередко первыми начинали женщины и девушки. Когда скатывались девушки, то смотрели, которая из них съехала дальше других — та быстрее выйдет замуж (вариант: в дальнюю деревню, в дальнюю сторону). Катанья имели и другое ритуальное назначение — чтобы лен уродился. С этой целью катались на донцах от прялок. Потому-то в чистый понедельник именно женщинам и девушкам полагалось завершить последние катанья с гор.

Красивое зрелище представляли масленичные катанья на лошадях. Улицы городов и сел были заполнены вереницами легких санок, двигавшихся навстречу друг другу или по кругу. Масленичный поезд мог доходить до нескольких сотен саней. Выезд сопровождался несмолкаемым перезвоном поддужных колокольчиков и шаркунцов на шеях лошадей. Сами лошади были украшены празд​ничной сбруей с медной фурнитурой, а полости саней — волчьими и медвежьими шкурами.

Не только санными бегами, — знаменита была Масленица своими кулачными боями (вот где оттачивалось мастерство русского рукопашного боя!)89. По старинной примете, о которой помнят еще в Нижегородской области, чья деревня победит в кулачном бою, там урожай будет больше. В разгар кулачного боя к бойцам могла ворваться толпа ряженых. В Сергачской Ачке (Нижегородская губ.) во время рукопашной среди разгоряченных бойцов появлялось чучело старухи, обряженное в рваньё и лохмотья. Бой сменялся общей поте​хой над «лохмотницей», которую с шумом и гамом возили по улицам села, выкрикивая: «Масляница, Масляница! пропилась, проелась!»90.
По картине В.И. Сурикова хорошо известна и сибирская игра «Взятие зимнего городка», особенно популярная среди казаков. В Тульской, Симбирской и Пензенской губерниях снежные городки строили обязательно на реках. Крепость была с башнями, двумя воротами и прорубью внутри — в нее-то не должны были влететь ни увлёкшиеся боем атакующие (они верхом на лошадах), ни защит​ники городка (пехота, — они вооружены метлами и поленьями).

Неизменный интерес во время масленичных гуляний вызывал ряженый «государыней Масляницей». Чаще всего это был разбитной мужичонка, балагурщик и фокусник, который в сопровождении веселящейся толпы разъезжал на причудливо убранной кляче.

Постоянные персонажи гуляний — старик и старуха: они всегда одеты в лохмотья; если едут, то, конечно, на старых дровнях или санях, запряженных старой клячей. Многократно усиленная сим​волика старости, — возможно, намек на состарившийся уходящий год, который завершался «белой неделей» — Масленицей.

Нельзя не сказать о городском влиянии на традиционное празд​нование Масленицы. Вспомним царские карнавалы XVIII в. Грандиознейшее увеселение с невиданным дотоле маскарадом и санным катаньем устроил Петр I в четверг на Масляной 1722 г. в Москве по случаю Нейштадского мира со Швецией. Именно после этого увеселения на городской и сельской Масляницах появились корабли и лодки, водружавшиеся на санях.

Однако как ни весела и сытна была Масляная неделя, наступал день ее проводов — воскресенье. Его называют Прощёный, Прощальный, Прощельный. С утра по дворам начинались приготовления к проводам. По деревням возили чучело Масленицы в сопровождении ряженых, катались на лошадях и, конечно, с гор. Гуляки ходили по улицам и распевали во все горло: «Государыня Масляница! Протянись до Петрова поста!»

Когда провожали Масленицу в с. Иваньково Ярославского уезда, то в большие сани запрягали гусем несколько лошадей; на каждую лошадь садился верховой, выпачканный сажей, в разодранной одежде, с кнутом или метлой в руках. На упряжь и даже себе на шею участники процессии навешивали как можно больше погремушек и колокольчиков. Повозка увешивалась вениками, и в нее садился мужичонка — навеселе, в рубище, с лицом, измазанным сажей. Иногда он был наряжен в женские лохмотья, изображая Масленицу. Рядом с ним ставили бочонок с пивом, напротив — раскрытый сундук с пирогами, оладьями, пряженцами, рыбой и яй​цами, с другой стороны — штоф вина. В руки мужичонке давали большую чару с вином. В таком виде поезд ездил из деревни в деревню. Это означало, что Масленица едет домой91.

Кульминация праздника — костры. Их разводили на реке за селом, на перекрестке («крестах»), в поле, на возвышенном месте, иногда посреди деревни. Костры были разными. В Среднем Поволжье и на Рязанщине жгли сноп соломы, иногда наряженный с женскую старую одежду. В Верхнем Поволжье, Костромской области, костры устраивали из старых веников, домашней рухляди, корзин, сломанных дуг и т.д. В местах, где было развито смолокурение, жгли смоляную бочку, колеса, деревянные ведра из-под дёгтя, которые водружали на шест и зажженными поднимали повыше.

Пока горел костер, кричали: «Молоко сгорело!», или «Масляница сгорела, в Ростов полетела!», подбрасывали вверх пепел и кричали: «Пряженцы летят!» В прощальный костер и сейчас льют молоко, кидают блины, т.е. все то, что в совокупности некогда называлось «Масляницей».

Костер был благодатен для людей тем, что очищал, и тем, что способствовал благополучию и урожаю. Считалось, в чьей деревне костры выше, в той деревне жизнь будет богаче. Поэтому в селениях Заветлужья для костра готовили громадный омет соломы и дрова.

Костры разводили ближе к сумеркам. Едва раздавались звуки вечернего благовеста, веселье прекращалось, все расходились по домам; ездоки сдерживали лошадей и пускали их шагом. Тагильчане, услышав колокольный звон, говорили: «Редька едет!» В этот момент по улицам Нижнего Тагила и других заводских поселков Среднего Урала иногда действительно провозили огромного размера самодельную редьку, либо редьку, подвешенную к дуге или специальной перекладине, укрепленной на санях92.

Впереди был особый вечер, который дал название всему этому дню, — Прощёное воскресенье, Прощёный день. По заведенному обычаю, в этот вечер все «прощались», т.е. просили прощения у родных и знакомых за свои прегрешения, совершенные в течение го​да. Люди как бы очищались от обид и скверны. В этот день даже не​знакомые, целуясь, просили друг у друга прощения. Прощаясь, друг другу говорили: «Прости меня, Христа-ради, если в чем виноват!». На это следовал ответ: «Бог простит! Меня прости, Христа-ради!».

В Прощеное воскресенье крестники обязательно посещали крестных отца и мать. Было принято дарить друг другу пироги, булки, муромские кренделя, вяземские коврижки, белевские медовики, туль​ские узорные пряники с надписями — «Кого люблю, тому дарю», «От милого подарок — дороже золота» и др.

Понедельник, первый день Великого поста, представлял собою разительный контраст по сравнению с масленичными днями. Хотя кое-где по городам еще «догуливали» ямщики, «полоща рот» от ско​ромной пищи, оправдываясь тем, что всю неделю они развозили гостей, и хотя еще в иных местах катались на донцах, чтобы лен уродился, но уже во всем чувствовалось наступление иного времени, с иным характером, с иным поведением. С утра повсюду топились бани, чтобы в чистоте приготовиться к посту. По дорогам к храмам и монастырям пешком и в экипажах направлялись богомольцы и говельщики. На Москве-реке от Устинского до Каменного моста в первую неделю поста разворачивалось удивительное торжище, на котором можно было купить все необходимое для поста: всех сортов орехи, разнообразные сорта изюма, мак белый, черный и зернистый, разных видов постное масло, горох, фасоль, были ряды с медовым и грибным изобильем, ряды с квашениями и солениями.
Праздники и обряды Великого поста 
Наступившее после Масленицы семинедельное говение отнюдь не прерывало «весеннее обрядовое действо»93, так шумно и весело начавшееся. У этого периода времени иной характер, иное настрое​ние. Но это не меняло содержания крестьянской обрядности. Более того: ей придавало особое значение наступление весны. Некоторые обряды, например, встречи весны, воспроизводились по нескольку раз, как бы торопя ее приход. Идее возрождения и одновременно очищения от скверны и грехов подчинена вся весенняя аграрная обрядность, повседневная семейная и индивидуальная жизнь каждо​го крестьянина. Поэтому во время говения соблюдался очень строгий пост: усердно молились, мало разговаривали друг с другом, стараясь не ссориться и не сердиться. Эта нравственная сторона поста влияла на характер весенней обрядности, в которой ограничивались игры, песни, шумные сборища. В то же время ритуальная прак​тика этого периода изобилует обрядовой выпечкой и исполнением песен и текстов заклинательного содержания (песни-окликания).

Имеются даже свидетельства о бытовании в крестьянской среде в первые недели Великого поста гуляний, продолжающих поздравления молодоженов, начатые на Масляной неделе. Например, в Череповецком уезде первое воскресенье Великого поста называли хоровинным (от хоровина — теща). В этот день зятья ехали за те​щами и везли их к себе в гости94. Сохранились свидетельства из Пензенской (Городищенский у.) и Пермской (Шадринский, Камышловский и другие уезды) губерний о том, что здесь на второй и третьей неделях Великого поста женщины собирались на особые беседки в дома, где была молодуха: на этих беседках женщины щеголяли нарядами, а столы ломились от «обилия разнообразных яств»95. Эти обычаи скорее всего сохранились от того времени, ког​да Масляная длилась не одну, а несколько недель, и в течение всего времени продолжалось чествование молодоженов, особенно молодухи, поскольку от нее, как и от пробуждающейся земли, ждали новой жизни.

Середина Великого поста благодаря дню, называвшемуся средокрестьем (среда на четвертой крестопоклонной неделе), отмечена подготовкой к весенним работам, а обрядовое печенье хрестец, или крестец, напоминало и о будущем урожае. У этого пече​нья была форма круглой лепешки с тринадцатью снопиками (перекладины из теста) на ней. Такое печенье имитировало кладку снопов на жниве. При жатве снопы в крестце складывались в крест колосьями в середину. Магико-продуцирующая роль этого печенья как бы усиливалась за счет обрядовых действий с ним: его хранили до весенних работ, потом запахивали или, раскрошив, рассеивали по полю, скармливали лошадям, на которых пахали, иногда часть его съедал сам сеятель. Хрестцы пекли в основном в деревнях среднерусского региона. Зато повсеместно в каждой семье к средокрестному завтраку подавали выпечку в форме крестов: по ним выбирали засевальщика (тот, кому попадется крест в зернышком внутри), гадали о будущей судьбе.

Другой замечательный обычай средокрестного дня — «кресты кричать» или «окликать говенье» — известен в Поветлужье, на тер​ритории всей Костромской области, в Нижегородском Поволжье. В этот день дети и подростки пели («кричали») под окнами песенку о том, что «Половина говины переломится; // Хрен да реька переводится!…» За это, к радости детишек, им дарили «кресты».

Средокрестье, по старым пасхалиям, приходится на один из дней марта. А в марте, как говорили крестьяне, «грач зиму расклевал». Поэтому на Евдокию-капельницу, весенницу (1/14 марта), а затем на Герасима-грачевника (4/17 марта) во многих местах пекли обрядовое печение — грачики. Крестьяне южных районов Рязан​ской области (например, с. Чернава Милославского р-на) уже первый день марта называли Евдокией-грачатницей. В с. Красном Скопинского района «Грачевником» называли 4 марта (ст. ст.). В с. Ново​панском Михайловского района, по воспоминаниям местной жительницы А.Д. Рогожиной, «на Герасима-грачевника грачи прилетают, жаворонки пекут с крылышками, с хвостом» (запись 1996 г.)96. Кроме Рязанщины, о выпечке грачиков имеются известия по Череповец​кому уезду (М.К. Герасимов), Ярославской и Костромской губерниям. Грачиков пекли в теперешнем Нерехтском районе Костромской области и в большинстве районов Ярославской. В ярославском Борисоглебском районе на Герасима-грачевника пекли грачей — весну закликать. Ребятишки бегали с ними по деревне и пристраивали их на деревья и под крыши, чтобы скорее птицы прилетели97. В Даниловском районе той же области на Герасима-грачевника пекли жаворонков с копейкой, лучиной, с тараканом (к сплетням) (в г. Данилове пекли до 1930-х годов); в дер. Спас на Герасима-гра​чевника пекли кресты и птичек (с луковицей — к горю, с пуговицей — в солдаты идти, с иголкой — к портному, с тряпкой — в могилу идти)98. В даниловском с. Середа пекли грачей и примечали: если грачи рано прилетят, то и весна ранняя99. У.К. Воскова из дер. Рудниково Любимского района, вспоминая о дне Герасима-грачевника, припомнила старую примету: «В марте — вода, в апреле — трава»100. В Воскресенском районе Московской области на Герасима-грачевника примечали: если грачи прямо на гнезда прилетают, — весна будет дружная101.

9/22 марта, в день весеннего равноденствия, не было такого уголка в России, где бы ни пеклись жаворонки, чувильки и другие печенья в форме птиц. В Каргополье 22 марта называли тетерочным днем: детям пекли тетерок — хрупкое, как кружево, печенье с узорами в форме солнышка-высоколнышка, солнышка с кудерочками, солнышка с бегунками» (конями) и др. Одни эти названия говорят о ритуальном значении дня весеннего равноденствия в крестьянском календаре102.

В Православии день 22 марта посвящен «Сорока мученикам», поэтому в народе его называют Сороками. Говорили, что на Сороки прилетают «из заморья» сорок птиц вешних, или же — прилетает кулик из-за моря, приносит воду «из неволья». По варианту из Ростовского уезда Ярославской губернии, «кулик из заморья принес весну из затворья…103. Повсюду в этот день песенками-закличками и печеными жаворонками призывали приход весны, а с ней прилет птиц. Есть и сейчас мастерицы, которые в день весеннего равноденствия выпекают жаворонью семейку — птицу побольше в окружении маленьких жаворонят.

Еще в 1930-е годы дети и девушки, собираясь с утра у овинов, около реки или в лесу и залезая куда-нибудь повыше или раскачиваясь на качелях, подбрасывали своих жаворонков вверх и пели: «Лето! Лето! Лети из-под клети! Нам зима надоела, весь хлеб поела!…»; «Жавората, прилетите! Весну красну принесите!». В южнорусских областях, на Смоленщине и Брянщине песенки-веснянки сопровождались неповторимым припевом-гуканьем: «Гу-у-у-у…», — раздавалось от деревни к деревне. Весеннее гуканье, перекликаясь над полями и деревнями, призывало весну скорее прийти в родные края.

Обычаи дня весеннего равноденствия — это одно из свидетельств знаний людей о состоянии Солнца по отношении к Земле в данный период времени. Эти знания фиксируют астрономическую смену времен года, т.е. астрономическое наступление весны. В образно-ассоциативном континууме у русских крестьян олицетворением весны и Солнца весеннего равноденствия были птицы — грач, кулик, жаворонок, тетерка. Сама же закличка или призыв весны, исполняемые громко, выкриком каждого слова или же, как в западнорусской традиции, гуканьем, заполняли земное пространство вширь и вглубь, многомерно распространяясь по всей видимой и невидимой мироколице. Это было очередное участие людей в творении астрономического времени года. Этот процесс — с точки зрения его структуры и функций — можно охарактеризовать как антропокосмический, так как человек в нем функционирует как составная часть Вселенной.

Если в Сороки выпускали на волю печеных жаворонков, то на Благовещенье (25 марта/7 апреля) — живых птиц. Этот обычай связан с представлением о птице как Божией вестнице и посреднице между людьми и душами умерших предков. Согласно народным представлениям, Благовещение — столь великий праздник, что в этот день, как и на Пасху, души грешников на время освобождаются от мук. Отпустить птицу на волю — значило помянуть умерших. А если птица помянет — это важнее всякого другого поминовения. Может быть потому на Благовещение любители голубей в первый раз после зимы «гоняли» этих красивых птиц в весеннем небе. Великий А.С. Пушкин, свято чтивший «преданья старины глу​бокой», в ссылке на юге (1822 г.) написал стихи, посвященные бла​говещенскому обычаю:

В чужбине свято наблюдаю

Родной обычай старины:

На волю птичку отпускаю

При светлом празднике весны.

Я стал доступен утешенью:

За что на Бога мне роптать,

Когда хоть одному творенью

Я мог свободу даровать?

Этому обычаю посвящали свои стихи и профессионалы, и поэты-любители. Их записывали в семейные альбомы. Так, на протяжении всего XIX в. популярным было стихотворение Ф.А. Туман​ского «Птичка», написанное в 1827 г.:

Вчера я растворил темницу

Воздушной пленницы моей:

Я рощам возвратил певицу,

Я возвратил свободу ей.

Она исчезла, утопая

В сияньи голубого дня,

И так запела, улетая, 

Как бы молилась за меня.

По народным верованиям, в день Благовещения птица гнезда не вьет, девица косы не плетет. Считалось, что на Благовещение солнце играет, весна начинается с 25 марта, поэтому в день Благовещения сам Бог благословляет землю, открывая ее «на сеяние». Готовясь к севу, крестьяне накануне и в день Благовещения освящали семена для посева; для него сберегались и заздравные благовещенские просфоры (их крошили в семенное зерно).

В западнорусских областях на Благовещение в очередной раз «весну зазывали» — пели веснянки, ели пироги, а куски их бросали на крыши домов и просиди: «Дай, Бог, чтобы мой лен был такой же великий!»

Было принято в этот день подавать к столу «благовещенские» кулебяки и пироги с начинкой из грибов и рыбы, а также различные рыбные блюда.

Другой большой религиозный праздник, предшествующий Пасхе, — Вербное воскресенье. Накануне его отмечается Лазарева или Вербная суббота. В этот день Церковь празднует память «Воскрешения праведного Лазаря». Повсюду в Вербную субботу дети распевали песенку: «Лазарь, Лазарь, на вербу лазил!» В нынешнем Воскресенском районе Московской области в конце 1920-х годов пекли из теста маленькие лестнички. Ребята, чтобы получить печеную лестничку, пели: «Лазарь, Лазарь! на вербу лазил, // Вербушку ломал, красным девицам давал!»104.

Праздник Вербное воскресенье, или Вербница, приобрел этнически самобытные черты. Это объясняется многими причинами. И прежде всего ландшафтом Европейской России, богатым реками и речушками, озерами и заболоченными местами. Здесь, едва растает снег, среди талых вод первой распускается верба. Обилие красивых пушистых почек породило ассоциации с плодоношением. Не случайно, где-то в глубине веков родилась необычная мифопоэтическая легенда. Она повествует о том, что некогда верба была женщиной, и у нее было столько детей, что женщина поспорила с самой Матерью-Землей о том, что она плодовитее Земли. Рассердилась Мать-Земля и превратила женщину в вербу.

В средневековой Московии Вербное воскресенье в народе называли «Белой Пасхой» — «белой» потому, что в русской мифопоэтической традиции слова белый и изобилие были синонимами. Само слово «белый» несет древнюю архетипическую информацию о белом, как благодатном изобилии. И действительно, празднество «Белой Пасхи» отличалось необыкновенной роскошью и красочностью. При участии царя, патриарха и множества именитых людей разыгрывалось действо «шествие на осляти». Чтобы увидеть это действо, на Красную площадь заранее собирались все, кто был в состоянии придти к Кремлю. Красочность зрелища была настолько впечатляющей, что у иностранцев, его наблюдавших, сложилось мнение, что русские почитают Вербное воскресенье выше Пасхи.

При Петре I великолепие торжества «Белой Пасхи» сменилось простым освящением вербы. От прежнего остались лишь гулянья на «цветоносных» базарах. В XIX в. в городах и больших селах Верб​ное воскресенье стало своего рода детским праздником, обязательной частью которого было посещение вербного базара, где де​тям покупали искусно оформленные ветки вербы, шары, игрушки, свистульки, лакомства.

Однако стойкими оказались древние верования о плодоносящих свойствах вербы. Считается, что ветки, освященные в церкви в Вербное воскресенье, обладают оздоравливающими и очищающими свойствами. Если в доме хранится освященная верба, то в него не ударит молния, не будет сглазу его жителям, хворь обойдет стороной скотину. Поныне живет представление о благодатном воздействии на детей и приплод домашней скотины прикосновения освященной ветки вербы. И сейчас, чтобы дети быстрее росли и были здоровыми, принято рано утром слегка стегать их освященной вербой и приговаривать: «Верба хлёст, бей до слёз, третье на здоровье!» В дер. Кулье Печорского района Псковской области, постегивая ребятишек, приговаривали:

Верба вербися —

На сыр, на масло,

На красное яйцо!105

В деревнях для овец и ягнят и ныне пекутся кытьки и барашки — обрядовые печения, по форме напоминающие вербные почки, или же почки запекаются в тесто и отдаются животным, чтобы на дворе водилось столько овец и ягнят, сколько весной на вербе почек. В Ермишинском районе Рязанской области, когда скармливают скотине хлебцы и пышки с запеченными вербными сережками, то приговаривают: 

Верба свята! 

Не я освящаю — 

Бог освящает. 

Печки-перепечки 

На Божью милость, 
На корысть, на радость, 

На Божью милость. 

Хлеб-спор — животам приплод.

На, тебе, вербочку, 

А мне пару яичек!

Произносят и такой приговор: «Как тальник не сохнет, так и вы, Богом данные скотинки, не сохните!»106.

Чтобы оградить скот от всех зол и получить хороший приплод, считалось полезным воткнуть вербу в хлеву в дверь, в крышу и во все углы, а при первом выгоне — похлестать ей животных. И, как отголосок древнего предания, до сих пор сохраняется представление о том, что освященная верба помогает чадородию женщин107.

Вербная неделя сменяется Страстной. Она наполнена приготовлениями к достойной встрече Пасхи. Среди других дней недели своими хлопотами выделялся страстной четверг. Его называют Великий Четверг или Великий Четверток, а в народе чаще — Чистый. Для Чистого четверга характерны самые разнообраз​ные обычаи, которые можно охарактеризовать как очистительные, магико-обережные и заклинательные. 

Из них самые распространенные — очистительные. Под знаком очищения и охраны здоровья совершались все обрядовые действия Чистого четверга: сжигались старые соломенные постели, старая обувь, одежда, мусор; проветривалось и просушивалось содержимое сундуков; делалась тщательная уборка дома и двора; чистились серебряные вещи и оклады икон. Иконы «обновлялись» — их про​мывали, а воду с них выливали на наружный передний угол избы.

Очищающее и оздоровительное значение имело и окуривание можжевельником (вереском) помещений дома и двора. За ним спе​циально ходили в лес в Чистый четверг. Это делалось очень рано, еще до рассвета. В избе можжевельник зажигали и окуривали дом, двор, домашнюю скотину. Ветви можжевельника втыкали над всеми дверями.

По воспоминаниям: «На великоденный четверг ночью пока не рассвело ходили за вересом, даже мои ребята ходили. Над каждой дверью ставили веточку, потом выбирали саму красивую вересинку, украшали ее разноцветным бумажкам, тряпочкам, кто чем, и веша​ли ее над дверью в залу» (А.А. Дедюхина, 1911 г. р., дер. Германов Починок Солигаличского р-на Костромской обл.; запись 1989 г.)108.

Великий четверг можно было бы назвать праздником можжевельника в русских деревнях (с учетом географии этого растения). Для понимания истоков культа этого хвойного кустарника многое дают калужские материалы. По представлениям крестьян Мятлевской волости Медынского уезда, традиционные для Великого четверга очистительные обычаи с ладаном и можжевельником воспринимались не только как полезные для дома и людей, но прежде всего как угодные домовому. В информации в ОЛЕАЭ из Мятлевской волости сообщалось: «Своего дворового ублажают: в Чистый четверг ходят в лес, ломают там можжевельник и втыкают его на дворе, под верею льют святую воду, кадят на дворе ладаном — все это любит дворовой»109.

Вероятно, с культом предков отчасти было связано и поверье о том, что ранним утром Великого четверга ворон купает своих воронят. Это поверье, как и обычай умываться (вариант: обливаться, купаться) водой «с серебра» и непременно «до ворона», до сих пор сохраняется среди жителей, например, Окско-Мещерского края Верхневолжского региона (Тверская, Ярославская, Костромская, Ивановская области). В народных представлениях ворон принадлежит царству мертвых. Это — вещая птица. Она владеет живой и мертвой водой. Умыться, облиться или искупаться в Чистый четверг до восхода солнца, на заре, «до ворона» — значит опередить ворона, который может отобрать у воды ее живую силу. Фрагмент этого мифологического представления был записан Н.Я. Никифоровским в качестве поверья о том, что, если кому-либо удастся увидеть купание ворона и добыть каплю воды с вороненка, тот всю жизнь будет здоров и станет всеведущим110. По информации из с. Красного Пронского уезда Рязанской губернии, поступившей в ОЛЕАЭ в 1892 г., сообщалось: «Великий четверг вместе с собою много приносит местному крестьянину хлопот, а именно: в Великий четверг крестьянин встает раньше обыкновенного, — одни идут до-свету к ручьям смыть с себя гнетущую болезнь; другие спешат до солнца резать свиней; третьи поднимают всех детей умыться до первого золотого луча: пока ворон не искупал своих воронят и не унес целительную силу воды…»111.
На рассвете Чистого четверга совершалось и магико-обережное очерчивание круга вокруг дома. Делалось это для того, чтобы в дом не проникала нечистая сила. С этой целью старший в доме обходил его с иконой и молитвой. В более отдаленные времена круг очерчивали кочергой, помелом или другими предметами, имевшими соприкосновения с печью (домашней святыней).

В этот же день исполнялись особые обычаи, направленные на охрану домашнего скота от хищных зверей. Например, в Спас-Де​менском уезде Калужской губернии еще в 1930-е годы было принято в Чистый четверг «зверей кликать». Ребята шли в овин, садились на солому вокруг блюда с овсяным киселем и начинали созывать всех зверей: «Волки, медведи, лисицы, куницы, зайцы, горностайцы, идите к нам кисель есть». Кто-нибудь из парней надевал выворо​ченную шубу и приползал в овин на четвереньках, пугая детей112. В схожих вариантах обычай был известен и на Севере России. Им как бы заклинались дикие звери, которые могли причинить вред скотине и человеку. Корни этого обычая восходят к охотничьей магии и промысловому культу, когда исполнялись особые обряды, чтобы обеспечить «всезверие», — размножение зверей.

Киселем «кормили» и мороз. Это была как бы умилостивительная жертва, чтобы предохранить всходы от заморозков. При этом, если в южных областях (например, в кубанских станицах) «мороз» приглашали чаще всего на Рождество или Крещение, то в среднерусской полосе и севернее (Калужская, Новгородская, Тверская об​ласти) это делали в Великий Четверток или на Пасху, т.е. время обряда зависело от конкретных природных условий. Специально для мороза, словно он был одушевленным существом, варили овсяный кисель. Вечером в среду или рано утром в четверг кисель выносили на улицу и, отведав, часть выливали в огород со словами: «Мороз, мороз! Не бей наш овес!» Если обряд совершался на Пасху, то кисель ели и «угощали» им мороз даже раньше, чем разговлялись113.

В Вологодской и Новгородской губерниях в Великий четверг отмечены обычаи, как бы подготавливавшие земледельческие работы. В деревнях Тотемского уезда крестьяне изображали, что работают земледельческими орудиями; в кадниковских — сельские работы имитировала женщина («косила», «жала», «молотила»); в череповецких — хозяин до восхода солнца должен был потрясти сохой, чтобы хлеб лучше родился.

Особые заботы Великий Четверток приносил женщинам, готовившим в русской печи черную или четверговую соль. Считается, что эта соль обладает целебными свойствами: в случае нужды ее и сейчас употребляют верующие люди, а деревенские старики используют для повседневных трапез. После обжига в печи она становится на вкус гораздо приятнее и мягче обычной.

Главная забота Чистого четверга — приготовление творожной пасхи и куличей, окраска яиц. Яйца красили и в Великую субботу, отчего она иногда называлась Красильной. Для окраски яиц предпочитали естественные красители: луковые перья (шелуха), имбирь, чебрец и др. Было принято красить много яиц — 200–300 штук, чтобы хватило и на разговенье, и для подарков во время христосования, и для игр на улице, и для праздничного стола.

С Великим четвергом в народной жизни связано такое большое число разнообразных обычаев и поверий114, что Д.К. Зеленин высказал предположение об их новогоднем характере: «Многие из них свидетельствуют о том, что в старину с этим днем совпадало празд​нование Нового года, который раньше начинался в марте»115. Осо​бое положение Великого (Чистого) четверга как дня недели, не есть нечто обособленное в литургическом круге годового календаря. В сакральном соотношении с ним стоят: 1) четверг на Масляной неделе (именно с этого четверга начинается широкая Масленица); 2) семицкий четверг (Семик); 3) Вознесение — празднование всегда приходится на четверг. Каждый из названных четвергов выделяется особой ролью в цикле обрядов и обычаев того календарного периода, на который он приходится. В то же время каждый из них не отделен один от другого в календарном пространстве, а подчинен определенному литургическому ритму: временное пространство между ними 7 недель; между Великим (Чистым) четвергом и Вознесением — 40 дней. Литургический ритм календаря, определяемый цифрой 40, говорит в первую очередь о его принадлежности к культу предков, к погребально-поминальным обычаям и циклам. Именно такого рода обрядность входила составной частью и в ритуальный комплекс обычаев и поверий названных четвергов. Более того, функционально объединяющими в ритуальной структуре названных четвергов являются как раз обряды и обычаи поминального культа.

Пасха и Красная Горка

Пасха — самый большой христианский праздник. Ее приход как бы открывал дверь в новую, возрожденную жизнь среди людей и в природе. Такое восприятие усиливалось и благодаря тому, что закончился длительный Великий пост и наступала Пасха — праздник всеобщей радости и оживления. Встречая ее, все, кто только мог, отправлялись на полунощницу и Крестный ход. После этого семьями встречали восход солнца, наблюдая, как оно «играет».

При поздравлении друг друга с праздником принято говорить: «Христос воскресе!» и на это отвечать: «Воистину воскресе!» Христосуясь (целуясь), дарят друг другу крашеные яйца. Раньше проспавших пасхальную заутреню обливали водой.

Символ Пасхи — крашеное яйцо. Им первым разговлялись. Часть освященных яиц берегли в течение года. Их использовали, когда хотели уберечь дом от пожара, посевы — от града. По старинному правилу, кто умирал на Пасху, того хоронили с яйцом в правой руке. Эти обычаи отражают древние верования народов мира, по ко​торым яйцо символизировало новую жизнь, пробуждение природы, земли, солнца. Все известные игры, связанные с катанием яиц по земле и озимям — суть отражение верований и магических прие​мов, цель которых вызвать плодородие. Поэтому, по традиции, на Пасху красят яйца в красный цвет — цвет жизни и солнца.

Вся Пасхальная неделя посвящалась обходу селений религиоз​ного прихода церковным причтом в сопровождении «богоносцев». Это был особый обход, так как на Пасху, единственный раз в году, выносятся запрестольные образа. Принимая иконы у себя дома, на некоторое время помещали запрестольную икону Богоматери в зерно, приготовленное для посева. Встречая иконы, каждый домохозяин выставлял на улицу застланный скатертью стол с угощением.
Празднование пасхальной недели нередко сопровождалось местными своеобразными обычаями, своими корнями связанными с особенностями локальной ритуальной традиции. Например, во вла​димирском селе Баглачево (уезд не указан) после окончания пасхальной обедни на колокольню всходили два «крикуна». Они обращались лицом к востоку и трижды пели «Христос воскресе», затем повторяли песнопение, обратившись к югу, западу и северу. Эти «крикуны» сопровождали церковный причт во время обхода с иконами по крестьянским домам, каждый раз (вероятно, перед тем, как войти в дом. — Л.Т.) громко и протяжно выкрикивая: «Христос воскресе воистину! Красуйся, Матерь Божья, помилуй!» За это каждый крестьянин угощал их водкой или давал деньги116.

Из местных пасхальных отметим обычай крестьян Бутенинской волости Жиздринского уезда, называвшийся лалыньканье (от лалыкать: западное — петь волочебные песни; псковское, тверское — болтать, калякать117). На Пасхальной неделе, лишь только отслужат молебен и из деревни вынесут иконы, девушки, подростки и девочки, собравшись вместе, ходили из двора во двор с песней-вели​чанием, в которой приглашали хозяина выйти на широкий двор, чтобы собирать «хмелёк по тычиночкам», варить пиво и женить сы​на. За это хозяева выносили лалыньщицам десяток яиц, сало и кусок пирога. Кто ничего не выносил, тому, как это принято в колядной традиции, желали: «Уж дай тебе, Бог, восьминку блох // Две мерки клопов!» Обойдя селение, девушки шли в поле, где жарили яичницу и сало, пели песни и водили хороводы118. Описанный обычай является примером развития локального варианта колядования на традициях общерегиональных колядных форм. Девушки не только исполняли величания, но и собирали еду (колядовали). Этим обычаем девушки накануне Красной горки как бы поторапливали холостых парней со сватовством.

Обычаи Пасхальной недели настраивали людей на общение: хозяев — на первые весенние хлопоты, связанные с крестным ходом для освящения полей, выборами первого пахаря и первого засевальщика «с легкой рукой»; молодежь повсюду устраивала пер​вые весенние гулянья с качелями, хороводами, играми. Совокупность этих гуляний называлась Красной горкой. Красной горкой именовалась и вся следовавшая за Пасхальной Фомина неделя. Иногда, в зависимости от местных традиций, Красной горкой называли две-три послепасхальных недели. В Усть-Цильме, куда весна приходит позже, хороводы Красной горки разыгрывались на Троицу. Местами Красная горка ограничивалась одним днем — им был понедельник или, реже, вторник Фоминой недели.

Название Красная горка отражает состояние природы этого вре​мени года: снег уже растаял, но не везде сухо, а пригорки и возвышенности обогреты солнышком, — сюда собирались для игр дети и молодежь. В ритуальной жизни людей, близких природе, такие места играли особую роль в течение года.

В среднерусской полосе Красная горка была одним из последних сроков встречи весны. Калужане закликали весну с соломенным чучелом, которое крепилось на длинный шест и ставилось на горку. Закликальщики, мужчины и женщины, пропев веснянки, садились вокруг горки и угощали друг друга яичницей. Вечером чучело сжигалось. Закликание весны в Тульской губернии совершалось при восходе солнца: девушки под предводительством женшины-хоро​водницы (вдовы, выбранной «миром» обучать девушек хороводам, играм, песням) поднимались на холм или пригорок и составляли круг (хоровод). Известно, что у хороводницы, которая, по-видимо​му, руководила кругом, в одной руке был круглый хлебец, а в дру​гой — красное яйцо. С хлебом и яйцом встречали весну и солнце119.
Встречая весну, взрослые девушки и парни обливались водой на восходе солнца. Самые смелые купались в реках.

Если в Тульской губернии круг водили на пригорке, то в Переславль-Залесском крае его составлялся в середине села. Девушки становились парами «по ровням» (т.е. пары составляли «погодки»), все в одинаковых белых платках, шли против солнца вокруг церкви, возвращались на середину села и расходились, чтобы переодеться для нового круга. Так повторялось несколько раз. И это тоже называлось встречей весны.

Материалы XIX в. в большей своей части описывают хороводы, при исполнении которых как бы очерчивалось определенное пространство внутри или за пределами селения. Однако исполнялись и хороводы вокруг села. В этом случае хоровод имел охранное и магико-репродуктивное значение. 

В отличие от хороводов, опахивания в сферу своего ритуального воздействия включали значительную территорию, захватывая селения со всеми крестьянскими угодьями. Обрядом опахивания сопровождалась встреча весны на Красную горку в Инсарском уезде Пензенской губернии (с. Лемжа). Весну «закликали» девушки и молодые женщины. Когда же наступала полночь, они шли за околицу, где с помощью сохи обводили бороздой село. Впереди шли старухи с иконой Казанской Божией Матери и молились, чтобы село не постигли никакие беды и напасти, чтобы все несчастья останавливались перед бороздой. Проложив борозду вокруг села, возвращались назад и устраивали пирушку, в которой могли принять участие и парни. Пирушка продолжалась до «третьих петухов», после чего «гулять считалось грехом»120. Опахивание здесь играло магико-пре​дохранительную роль. Оно как бы предваряло возможность повторения обряда, к которому зачастую приходилось прибегать крестьянам, в прошлом сильно страдавшим от опустошительных эпидемий и эпизоотий.

Встреча весны проходила на фоне таких красивейших хороводных игр, как горелки, уточка, Борис. Хороводы Красной горки, или «радуницкие», чаще водились на пригорках, холмах, на берегах рек, в местах более открытых. Бытописатель первой половины прошлого века И. Снегирев предполагал, что эти хороводы в старину сопровож​дались зажиганием огней. Такими материалами располагал извест​ный хореограф К.Я. Голейзовский: «Колхозница села Исады на Волге, старуха Витюлева, рассказала, что в дни ее юности игра в «Горелки» совершалась ранним утром на высоких местах между кострами из старой соломы»121. Играли в горелки при появлении солнца навер​ху холмов. Игра сопровождалась всем известными выкриками: «Го​ри, гори ясно, // Чтобы не погасло!» Одновременно окликали весну.

Девичьи весенние хороводы исполнялись от Благовещения и Красной Горки до Троицы и Всесвятского заговенья. В традиционном укладе жизни они были важнейшими ритуальными фрагментами «картины мира». Весенние хороводы, сопровождаемые кострами — символы весеннего солнца, весеннего движения времени.

Повсеместно на Красную горку разыгрывались свадебные хороводы «А мы просо сеяли», «Заплетайся, плетень», «Заинька». Осо​бенно популярной была хороводная игра «А мы просо сеяли». Этот хоровод был одновременно земледельческим и свадебным. В некоторых местах (например, с. Свинчус Касимовского уезда Рязанской губ.) им открывались весенние девичьи игры и его уже не исполняли до следующей весны.

Свадебные хороводы на Красную горку не случайны. В старом быту Красная горка считалась последним сроком для сватовства и свадеб перед весенне-летними работами. Кто упустил свадебный зимний мясоед, не должен был «теряться» на Красную горку. Поэтому осуждались те холостые молодые люди, которые не приходили на гулянья Красной горки. Существовало даже поверье: если парень или девушка не ходят на Красную горку, то они долго не женятся или не выйдут замуж122. Подобное поверье в основе своей имеет архаичное представление о том, что весной, особенно в пред​дверии сева и всходов озимых, все молодые жизнеспособные члены общины должны жить в соответствии с законами природы: как земля отдает свои репродуктивные силы возрождению природы, так и люди должны позаботиться о возрождении своего коллектива. Традиционное общество не допускало в своем составе лиц вне брака. Отчасти этим объясняется столь широкое распространение в русских деревнях института черничества, христовых невест.

Красная горка как бы завершала до осени период свадеб. Одновременно на Красную горку подводился своего рода итог брачному периоду: речь идет о вьюнинах или вьюнишнике — поздравлении на Красную горку молодоженов в первую весну их брака. Этот обычай был распространен по всему Верхнему (Ярославская и Костромская области) и Среднему Поволжью. Его южная граница — Самарское и Казанское Поволжье. Обычай известен также на юге Вологодчины.

Песни, сопровождавшие обряд, назывались вьюнцами. Их исполняли окликалы, или вьюничники, для вьюна (или вьюнца) и вьюницы, т.е. для молодого и молодой в первый год их брака.

Состав лиц, принимавших участие во вьюнишнике был самым разнообразным и зависел от локальных особенностей обряда. Зачастую окликалы (исполнители обряда) строго делились на определенные возрастные группы, а в некоторых селениях соблюдалось и деление по полу. В большинстве случаев первыми начинали окличку младшие; чем старше была группа окликальщиков, тем позднее они начинали обход. Последними ходили взрослые мужчины. Поздравляя молодых супругов с первой весной их брака, од​носельчане исполняли в их честь песни, в которых прославлялись «терем» молодых с «бархатной» крышей и «печью муравленой», в них постоянно упоминались «пчелы ярые» как символ молодой семьи. Пропев песню, окликальщики просили:

Как бы нам, молодцам,

По стаканчику винца, 

По бокальчику пивца,

На закуску пирожка, 

Да четыре бы яйца,
Для забавы пряничка, 

Чтобы славушка пошла

Про тебя про вьюнца

Со вьюницею.

Молодые слушали поздравление у раскрытого окна и обязаны были в окошко же подать окликалам кулич, крашеные яйца, угостить их брагой (если это были парни или мужики) или каким-нибудь лакомством (если это были дети или девушки). Этим обрядом как бы закреплялось за молодой семьей право быть самостоятельной экономической единицей в хозяйственно-бытовой жизни общины, а молодая супруга принималась в сообщество своих сверстниц.

Первый выгон скота

Повсюду первый выгон совершался в день Георгия Победоносца (23 апреля / 6 мая). В народной традиции Георгия Победоносца именуют батюшкой Егорием, Егорием храбрым, Егорием вешним, зеленым Юрием. По тому почитанию, которое оказывали ему в на​роде, святой уступал лишь Николе-Угоднику. В народных присло​вьях оба эти святые стоят в сакральной соотнесенности: «Егорий с теплом, а Никола с кормом»; «Егорий с водой, а Никола с травой»; «Егорий с кузовом, а Никола с возом»; «Юрий запасает коров, а Никола — коней» и др.

Исследователи считают, что святой Георгий пришел на смену древнеславянскому Яриле. В народном восприятии святой Георгий со своими ипостасями в образах Егория и Юрия — это земледелец, олицетворение земли, ее вод и росы, трав, солнца. Ярило, судя по корню «яр», также божество солнечное, растительное. Не случайно в южнорусской традиции с представлением о Егории, во власти которого была земля и весенняя роса, соотносится обычай кататься по нивам на вешний Юрьев день.

Общерусским является представление о Егории в образе святорусского былинного богатыря — на белом коне, повелителем зверей, особенно волчьих стай. Поэтому для сохранения овец от волков под Егория вешнего не работали. На Севере России, чтобы «оберечь» скот от «лютого зверя», «лихого человека» и других несчастий широко практиковались пастушьи обходы стада в день вы​гона скота123.

На свой лад отмечался Егорьев день в Костромской области. Вечером накануне Егорьева дня или рано утром до рассвета в этот день молодые мужчины обходили каждый дом и у окна исполняли егорьевское окликанье — обрядовую песню, в которой обращались к батюшке Егорию и Макарию преподобному (русский святой Макарий Унженский) с просьбой спасти скотинку от волка и медведя. Окликание исполнялось под специальную мелодию, которую играли на «барабанке» — пастушьем инструменте, сделанном из осиновой или еловой (сосновой) доски и издавна используемом пастухами на северо-востоке России. За «егорьевские труды» окликалы получали несколько яиц. В компетенции окликал был обход селения и хлебных полей.

На Псковщине (Опоченский р-н) развитие егорьевского ритуала приняло форму, ёмко характеризуемую его локальным названием: межу отмечать. В некоторых селениях (дер. Ярцево) «межу отмеча​ли» строго в Егорьев день, в других — когда впервые коров выгоняли, независимо от Егорьева дня. И это могло называться также на межу ходить. Состав участников обряда — мужской (хотя коров выгоняют женщины). У каждого участника было свое решето с житом, иконкой Егория и крашеными яйцами, накрытое белым полотенцем. Мужчины вместе с пастухом трижды обходили поле, куда выгнали стадо. Как только заканчивали обходить в третий раз, охотники (они не участвовали в обходе, а ждали его завершения) сразу же стреляли вверх: «Это, мол, чтобы не ходили волки за скотом». Потом все садились на межу и закусывали: «Последние разы и немного водки было, выпьют, запоют песни и пошли домой» (Е.Н. Никанд​рова, 1914 г. р., дер. Ярцево Опоченского р-на; запись Л.А. Тульце​вой, 1991 г.). В дер. Шумилово Велижского района Смоленской области женщины, закончив обход стада, возвращаясь домой, «юрили» или «юровали», т.е. плясали с подскоком под частушки124.

В день первого выгона скота хозяева с иконой Георгия Победоносца и караваем хлеба обходили дом и двор и молились о благополучии выпаса. В тверских и нижегородских землях для семейного обхода скота пекли пирог или ватрушку с целым вареным яйцом внутри. В некоторых деревнях нынешнего Кимрского района Тверской области в ватрушку запекали столько яиц, «сколько было в доме мужиков». Здесь в Егорьев день для семейного молебна выносили на скотный двор стол, застланный белым самотканым столешником, клали на него коровай с запеченным яйцом. Затем приходил священник, он служил молебен, кропил святой водой, и вся семья молилась сообща. После моления коровай скармливали «ско​тинушке» (запись Л.А. Тульцевой, 1990 г.).

Повсюду было принято выгонять животных в общее стадо веткой освященной вербы. В нынешних Шарангском районе Нижегородской области, в Велижском районе Смоленской области скот выгоняли вербой и первой пястью хлебных колосьев125. Обычай го​ворит сам за себя: хозяева как бы желали, чтобы летом от налившихся колосьев «тучнели» нивы, а в лугах паслись «тучные стада». В Каргополье на первый «сгон» шли всей семьей. В руках у всех было по веточке освященной вербы и по вересинке, на которые для маленьких детей привязывали разноцветные бантики. Са​мыми же нарядными в этот день были молодухи, и шли они впереди всех домочадцев. Считали, что, чем богаче была одета молодуха, тем больше молока будет давать их корова126.

В южнорусских районах, где весна на Егория уже в разгаре, в этот день совершался обход засеянных озимых полей. В Чембарском уезде Пензенской губернии обход полей вылился в особый обряд: одного из парней украшали зелеными ветками, клали на голову круглый пирог, украшенный цветами, и хороводом молодежи шли в поле. Здесь трижды обходили засеянные поля, разводили костер и, разделив пирог, съедали его. Закончив еду, окликали Его​рия: «Юрий, вставай рано — отмыкай землю, // Выпускай росу на теплое лето // На буйное жито // На ядренистое, на колосистое!».

Тот же земледельческий в своей основе обряд в старой Новгородчине исполнялся во время семейного обхода скота на Егорьев день. Пирог с целым запеченным яйцом обносили вокруг скота до солнечного восхода, трижды, по-солонь. Затем пирог разламывался на столько частей, сколько в хозяйстве скотины, и каждой давалось по куску127.

Всю егорьескую неделю ребятишки звонили на улице в «коровьи колокола» (ботала) (Олонецкая губ.)128.

Если Егорьев день был праздником выгона в стадо коров и овец, то день Николы Угодника (9 / 22 мая) был праздником первого весеннего выгона лошадей в ночное. Пастухи и деревенские подростки «Николу праздновали» ночью, при кострах: в золе пекли картошку, ели пироги, заводили игры до белой зорьки. День Николая Угодника широко праздновался русскими, так как этот святой был и остается одним из самых почитаемых. Многие народы (финно-уг​ры, тюрки), проживающие рядом или по соседству с русскими, называли Николая-Угодника «русским Богом»129. По народным представлениям, Никола-Угодник — древний старец в белых одеждах, тихонько шествующий по дорогам святой Руси. Он — скорый помошник трудовому люду, ему подчиняются и силы природы. Прослеживается сакральная соотнесенность между Николиным днем и днями, отмечаемыми накануне и после него. Накануне, т.е. 8/21 мая, в православии отмечается день памяти апостола Иоанна (Ивана) Богослова — покровителя странников и нищих. Этот же день назывался и Арсением-Пшеничником, так как в степных губерниях начинали сеять яровое: для засева пекли обетные пшеничные пироги, чтобы обеспечить урожай на яровые. С этими пирогами старики выходили за околицу, на перекрестки дорог и поджидали странников. По народным представлениям, милостыня подается не кому-либо, а самому «Спасу-Христу» да апостолу «Ивану Богослову». Поэтому странников и нищих как посредников между Богом и людьми кормили отдельные хозяева или всем миром каждый раз при начале или после окончания работ по возделыванию хлебного поля.

Обычаи и обряды Егорьева и Николина дней показывают, сколь тесно в крестьянском быту были переплетены земледельческие заботы с хлопотами о домашней скотине, какое большое значение придавалось обрядам первого дня — выгону в стадо, первому ночному, засевкам. И каждый раз с молитвой к Богу человек совершал те или иные ритуалы, чтобы не оскудели силы природы. Символом цветущих лугов и всей растительности была нарядная каргопольская молодуха. Чем больше нарядных одежд на молодухе, тем сочнее травы, медоноснее цветы, тем вкуснее и больше молока у коровы. И плодоношение, и колошение полей — эти биоприродные процессы воспринимались сквозь призму женского начала. Поэтому так вели​ка была роль девушек и молодых женщин в весенней обрядности.

Весенние девичьи и женские праздники и обряды

У славян больше всего женских и девичьих праздников и обрядов приходилось на время от весеннего равноденствия до Троицы и летнего солнцестояния. И это понятно. Ведь в течение этого периода земля и все растительные силы наполняются соками для цветения и завязи плодов. Уже ранней весной, чтобы пробудить силы земли, для девочек и девушек устраивали качели. Без них не обходился ни один весенний праздник. Их специально устанавливали к празднику, а затем разбирали. Качались каждый праздник до Петрова поста, т.е. качания совпадали с периодом колошения озимых. Раскачивание на качелях как бы способствовало плодородию полей — таков традиционный взгляд на девичью забаву. Наряду с веревочными качелями, девушки устраивали доски: становясь на их концы, девушки поочередно подпрыгивали вверх. Эти прыжки символизировали идею роста растений. Н.И. Костомаров упоминает также о том, что женщины «качались как-то на колесе»130.

С культом плодородия связана особая роль яйца в весенней обрядности. Яичница как ритуальная еда постоянно присутствует на трапезах всех весенних праздников. Вслед за Пасхой, Красной Горкой, вьюнишниками таким был праздник Жен-Мироносиц.

Память святых Жен-Мироносиц отмечается в третье воскресенье по Пасхе, т.е. в следующее воскресенье после Красной Горки. Новозаветное предание рассказывает: когда ученики Иисуса хоронили Его в пещере, то за погребением Господа с плачем наблюдали досточтимые женщины. В воскресенье на рассвете эти женщины должны взять сосуды с благовонным маслом и придти к гробу Господню, чтобы умастить тело умершего, как того требовал древний обычай. Однако воскрешение Господа уже свершилось. И мироносицам было дано сообщить сию весть апостолам и ученикам Христа.
В народной среде день Жен-Мироносиц отмечался в соответствии с теми этнокультурными традициями, которые делают праздник любого народа самобытным национальным явлением. В то же вре​мя при едином ритуальном стержне мироносицкий праздник имел множество локальных вариантов.

Русские крестьяне этот день почитали за бабий праздник, когда все женщины — именинницы. Поэтому его называли бабьей братчиной (Нижегородская губ.), бабьей неделей (Кологривский у. Костромской губ.). Необычно курское и смоленское название — маргоски, маргошенье, которое, по-видимому, связано с диалектным словом «маргосить» (псков., твер.) в значении умильничать, кокетничать.

Общая канва праздника такова: накануне одна или несколько женщин отправлялись собирать по домам яйца и другие продукты, чтобы на следующий, «мироносицкий» день, после обедни, но ближе к вечеру устроить совместную бабью пирушку. В воскресенье празд​ника Жен-Мироносиц каждая женщина старалась побывать в церкви за обедней. После службы женщины совместно заказывали один общий молебен, причем платили за требу только яйцами, иногда, но очень редко, — льном. Обычай оплачивать яйцами мироносицкий молебен стоит в общем контексте весенних традиций. В некоторых местах, например, в Дедовичском районе Псковской области, на мироносицкую службу женщины приносили малых детей, чтобы приложить их к плащанице. По воспоминаниям «это был как бы детский праздник»131. Само празднество начиналось ближе к вечеру. С песнями и плясками женщины гуляли до поздней ночи. Лишь иногда, в порядке исключения, к гулянью могли присоединиться мужья пирующих женщин. 

В с. Воскресенском Макарьевского уезда складчину устраивали «артельками» — человек по десять в каждой и определенного возраста. Угощались «сутки, двое и более»; «одна братчина ходит с песнями к другой»132. В Области войска Донского женщины получа​ли от мужей деньги и устраивали складчину. Поскольку на пирушку собирались в Фомино воскресенье, то они говорили, что идут «Фоме портки шить».

В Чухломском районе разыгрывалось настоящее окликанье «жен-мироносиц» с обрядовым исполнением песенок-окличек, в которых женщин приглашали выйти на крыльцо и вынести яйцо. Здесь же бытовало и окликание «старушек». Причем, оно исполнялось в соответствии с древней традицией очень рано утром, еще до света, до того, как ворон проснется:

Старая старушка 

На камешке сидела,

Христа величала,
Маленьким ребяткам

По яичку давала! 

Курочка несися, 

Старушка добрися133.

Традиции мироносицкого праздника были разнообразными даже в пределах одной губернии. В Рославльском уезде Смоленской губернии женщины, по случаю праздника, сходились где-нибудь на выгоне, за деревней. Здесь раскладывался огонь и готовилась общая яичница; затем женщины пели весенние песни. В уездах Смоленском, Краснинском, Ельнинском празднование шло поочередно в каждом доме (и в каждом готовилась яичница), пока женщины не обойдут все дома. В других уездах Смоленщины женщины ходили с яичницей в поле, там ее съедали с приговором: «Дай, Боже, чтоб нам лен уродился куделен!». Мотив магико-сакрального заклинания льна звучал и в празднике маргоски в Обоянском уезде Курской губернии. Его устраивали в лесу; угостившись яичницей, «дев​ки» подбрасывали ложки вверх и кричали: «Родись лен такой-то здоровый!» Считалось: у кого ложка взлетит выше, у того лен уродится длиннее134.

Особая страница в мироносицком праздновании — поминальная, когда день или даже вся неделя Жен-Мироносиц отмечались как память по умершим. Например, каждый год с понедельника Мироносицкой недели в приходе села Сергачская Ачка служился «мирской сорокоуст» по всем умершим прихожанам135. Обязательно посещается кладбище в субботу «под Жен-Мироносиц» в рязанском селе Аксеново Рыбновского района. При этом на могилах оставляются крашеные яйца.

Поминовение усопших в день Жен-Мироносиц типологически еди​но с обычаем пиршественного кормления нищих, которое устраивали русские цари в Мироносицкую неделю. Известно, что в 1665 г. в неделю Жен-Мироносиц в теремных покоях царя Алексея Михайловича «кормлено» было 60 нищих. После раздачи денег нищая братия из покоев царя «взята была» в царицыны хоромы, где они получали еще по семь рублей136. В русской религиозной традиции милостыня нищему и сейчас считается одним из самых действенных средств поминовения души умершего.

Поминальные мотивы в празднике Жен-Мироносиц не случайны. Вероятнее всего здесь христианское празднование наложилось на более древний весенний женский праздник, который был соотнесен с аграрным культом и как частью его — культом предков и почитанием птиц. В весенних праздниках были широко представлены обрядово-игровые погребения. Одно из них — похороны кукушки. Кукушка у многих европейских народов считалась предсказательницей судьбы и птицей-вестницей между миром живых и «тем светом». У русских похороны кукушки бывали или сразу после Пасхальной недели, или в любой из весенних праздников. Причем они разыгрывались в контексте обряда крещения кукушки. По классическому описанию из Козельского уезда Калужской губернии, в праздник Вознесения (т.е. на сороковой день после Пасхи) девушки и молодые женщины под руководством вдовы отправлялись в лес, где рвали с корнем траву кукушкины слезки. Из растения делали игрушечное чучело кукушки, которое сажали внутрь венка, сплетенного на березе (или орешнике). Кто из девушек хотел покумиться, подходил к венку и целовал «кукушку», затем кумушки сквозь свитый венок целовались сами. Довольно широко был распространен и такой вариант кумления, по которому «кукушку» увешивали шейными крестами, а девушки целовались сквозь тесьму, менялись крестами и считались кумами на весь год. Обряд совершался под песни, в которых кукушку спрашивали:

1. – Кукушечка, кукушечка,

Птичка серая рябушечка,

Кому ты кума, кому кумушка?

 – Красным девкам и 
молодушкам…
2. Ты, кукушка ряба,

Ты кому же кума?

Покумимся, кумушка,

Чтобы нам с тобой 
не браниться!

По старинной традиции, кумиться следовало на кладбище: над «кукушкою» менялись желтыми яйцами, разбивали их и оставляли на могилах. К вечеру ее хоронили в укромном месте под песню, в которой прощались с «кукушкой» «до новых до берез», «до новой до травы». Место похорон запоминали, а на Троицу его разрывали. При этом пели песню о том, что пришла весна, она принесла рожь на гумно, девушкам — лен, а старым бабам — конопель. Вырытую «кукушку» оставляли на ветке, а кумушки в это время дарили друг другу бусы, колечки и другие подарки, угощались яичницей и водили хороводы. Иногда «кукушку» забирала старая женщина — та, что руководила обрядом. Считалось, что корень этой травы помогает женам привораживать неверных мужей137. 

В тех или иных вариантах обряд похорон и крещения «кукушки» сохранялся довольно долго. В с. Воробьевка Воронежской области и в наше время, едва зазеленеет лес, поют весновые песни. И это тоже называют похороны кукушки. Еще в 1980-е годы в станице Ахметовской Краснодарского края женщины разыгрывали похороны кукушки, т.е. ветки, украшенной цветами и лентами. На Троицу сначала в реку бросали венки, а потом ветку — «кукушку». Примечательно, что «кукушку», как и венки, бросают в реку. В обрядовой поэтике многих народов река — это дорога на тот свет, где живут вещие пращуры, основатели рода; они-то, получив весть в образе «кукушки» или венка, дают знать гадающим об их участи.

Как и многие весенние девичьи и женские обряды, крещение и похороны кукушки были как бы растянуты во времени: девушки могли покумиться в Фомино воскресенье или на Жен-Мироносиц, а раскумливались на Троицу или Духов день. Такая протяженность во времени имела ритуальный смысл: покумившиеся, как считалось, обладали особой, обновленной силой, столь нужной земле и всему, что должно плодоносить. Поэтому в обрядах крещения кукушки непременно участвовали молодки — женщины первого года брака, которым предстояло родить. Обряд имел и своего рода социальный аспект. Цель его — принять повзрослевших за зиму девочек-подростков в возрастную группу девушек-невест.

В ходе весенних праздников неоднократно повторялись и обряды, благодаря которым надеялись получить урожай ржи и льна. Для этого после обрядовой трапезы на зазеленевших полях считалось полезным подбросить вверх ложки или окрашенные в желтый и красный цвет яйца. Особенно много таких действий было приурочено к дню Вознесения Господня. Оно празднуется на сороковой день по Пасхе. Поэтому в народе Вознесение отмечалось как сороковины — поминки на сороковой день после кончины. Бытовая особенность в праздновании Вознесения у русских — приготовление обрядового печения лесенки — продолговатой лепешки с семью перекладинами (по числу небес), чтобы помочь Спасителю «взобраться» на небо. А чтобы путь был легче, пекли очень тонкие бли​ны — «Христу на онучи», которые так и называли «Христовы-ону​чики». С лесенками и блинами с утра отправлялись к обедне, где над ними служился молебен, затем шли к озимым полям. После трапезы у поля девушки и молодые женщины подкидывали вверх лесенки, остатки драчены, куски пирогов со словами: «Ржица к ови​ну, а метелка к лесу!», «Расти, рожь, большая, вот этакая!» Считалось полезным, чтобы девушки катались по ржи с приговором: «Рожка, рожка, хватись за Христовы ножки!» (т.е. расти выше).

Весенние девичьи и женские праздники завершались Семиком и Троицей.

Семик — Троица

Праздник во имя Троицы был введен в церковную практику в начале XV в. великим деятелем Русской земли святым Сергием Радонежским. Воплощенная в празднике идея Троицы для Сергия Радонежского и его сподвижников соотносилась с идеей единения Руси. Но популярным этот праздник стал не только из-за патриотической идеи. Празднование Троицы совпало с древними семицкими празднествами. Сам праздник стал примером редкого единения христианской идеи с этническими обычаями. Среди них поминальные играют особую роль. И прежде всего те, что относились к заложным покойникам, т.е. людям, умершим не своей, «напрасною» смертью. Этих несчастных, погибших без покаяния и не разысканных родственниками, свозили в специальные убогие дома — скудельники, буйвища, гноища. При императрице Елизавете в 1753 г. убогие дома было приказано закрыть, но они просуществовали до начала царствования Екатерины II, а в отдельных местах до середины XIX в. В Арзамасе еще в 1850-е годы существовал убогий дом, где «усердствующие» служили в Семик панихиды138.

И вот, прежде чем отправиться на семицкое гулянье, русские люди с заранее приготовленными саванами, гробами, холстами и полотнами, отправлялись в убогие дома, там извлекали из ямника умерших, одевали их в саваны, рыли могилы, хоронили. Убогие дома посещались даже царями, которые делали денежные вклады для нищей братии и для поминовения всех православных христиан.

Лишь свершив это богоугодное дело, справляли Семик. Предва​рительно для семицкого пиршества красили яйца в желтый цвет, за​тирали хлеб, пахтали масло, варили сладкий мед-липец, брагу и бузу (напиток из гречневой муки), готовили перепечи, караваи, сдобники, драчену и яичню, жарили сочни и сырники. Все это готовилось в складчину, а пир устраивали в поле или лесу, «под ракитовыми куста​ми». Если это был город, то пировали в пригородной роще или на лу​гу. В Москве в XVIII в. были популярны семицкие гулянья в Марьиной роще. Тогда говорили: «Нынче Марьина роща у нас именинница».

Семик в XIX в. был преимущественно девичьим гуляньем: девушки наряжались в лучшие одежды и с запасом яиц, лепешек, зерен отправлялись завивать венки на березках. Подружки, завивая березку, кумились. Одна девушка говорила другой:

– Покумимся, кума!

– Поцелуемся, кума!

– Сквозь листочек, кума!

И целовались сквозь березовые листья.

На Троицу или Духов день раскумливались — березку развивали, т.е. расплетали березовые косички, снимали с нее ленты, а затем плели себе венки и с песнями пускали их по воде.

В большинстве мест обрядовые действия во время Семика ограничивались завиванием березы. Но в Нижнем и Среднем Поволжье, включая Владимирскую губернию, к празднику непременно наряжалось чучело Семичихи, иногда (но очень редко) в пару к ней наряжали Семика. Если не было чучела, то празднующие (молодые женщины), завив венки, возвращались в село с плясками вокруг ко​го-либо из своей компании, «обряженного чучелом». При этом пелись песни «скоморошьего свойства» (Нижегородская губ.)139. Обратим внимание на то, что в семицко-троицкой обрядности были широко представлены игры с фрагментами травестизма. Например, по одному из вариантов владимирского ритуала (Меленковский у.) покумившихся девушек в деревне встречали женщины, переодетые в мужскую одежду140.

Свой вариант празднования Семика сложился в кубанских станицах. Здесь в четверг перед Троицей «прощались с Пасхой»: парни заранее на каком-либо холме за станицей вкапывали молодые деревца белой акации. Деревца «сажались» двумя кругами (один круг в другом). Внутри кругов устанавливались скамьи. Здесь молодежь про​водила свои гулянья. Это называлось «прощанием с Пасхой»141.

В тех местах, где семицкий четверг не отмечался, обычаи этого дня в разных вариантах воспроизводились в троицкие субботу и воскресенье.

Поскольку в троицкую субботу церкви и дома украшаются березой, ветками разных деревьев, цветами и травами, то в южнорусских областях (курско-орловско-тульский ареал) эту субботу называли клечальным днем — от клечаный; клечанье — как собирательное название троицкой зелени142.

Помимо березы, были свои локальные предпочтения в выборе троицкого дерева: например, клен (нынешние южные районы Рязанской обл., Тульская, Брянская области), дуб (терские казаки). В станице Гребенской завивать венки ходили к дубам; дубовыми ветками украшали комнаты, двери, калитки, их бросали в костер, который разводили во дворе.

Суббота накануне Троицы считается большим поминальным днем. В некоторых местах, например, в Дулевской и Бутчинской волостях Калужской губернии, эту субботу называли главным поминальным днем. В Бутчинской волости в этот день после обеда молодые жен​щины и девушки собирались на кладбище, чтобы поклониться умер​шим. В старину богатые крестьяне для бедных и соседей готовили поминальный обед, жертвуя барана или годовалого поросенка. К концу XIX в. такое угощение устраивалось только по обету143.

Особенный троицкий поминальный обычай сохранялся на Псков​щине. Здесь при посещении кладбища в троицкую субботу или на саму Троицу опахивали, т.е. обметали могилы пучком троицких цве​тов или зелеными ветками березы. Верили, что такое опахивание приносит радость умершим: «Душеньки их будут радоваться», — говорили крестьяне.

В старину говорили: «Семик на ветвях, а Троица на цветах», под​черкивая тем самым, что в троицкой обрядности, наряду с зелеными ветвями березы, рябины, клена и других растений, появляются травы и цветы. Букеты троицких цветов в местных русских говорах кое-где до сих пор называют зарей (например, на Рязанщине).

К троицкой службе у русских издавна принято идти с букетом цветов (зарей) и зелеными ветвями. При этом старые люди и сейчас соблюдают древний обычай, о котором упоминает А.С. Пушкин, описывая сельский быт дворян Лариных:

…В день Троицы, когда народ,

Зевая, слушает молебен,

Умильно на пучок зари

Они роняли слезки три…

Троицкий обычай, известный Пушкину по псковской деревне, был запечатлен и Сергеем Есениным в стихотворении «Троицыно утро, утренний канон». Есенинская строка: «Я пойду к обедне плакать на цветы» — живет в рязанском обычае, по которому считается, что трава, с которой верующие ходили к обедне, должна быть оплакана. С этой травой идут к вечерне, становятся на колени и, прижав ее к лицу, плачут. Крестьяне Дмитровского уезда находили нужным, чтобы девушки во время троицкой службы в церкви уронили несколько слезинок на пучок мелких березовых веток, которые затем хранили «от засухи»144. Шуйские жители на Троицын день собирали цветы, шли с ними в церковь, где во время молебна «раскаиваются тайно в своих грехах со слезами», оплакивая при этом каждый листок на принесенных цветах.

Обычаями троицким и Духова дня «развивать» березку и раскумливаться завершаются весенние девичьи и женские праздники и обряды. В западнорусских областях (Псковщина и прилегающие к ней районы Тверской области) итогом весенней обрядности было (и остается) даже «венчание» коров березовыми венками, так как корова тоже имеет женскую сущность: «венчать», т.е. сплетать бе​резовые ветки восьмеркой вокруг рогов коровы. Это делал в полдень Троицына дня пастух. Суть обряда предельно ясна: рога живот​ного во всех архаичных обществах являются символом изобилия145; восьмерка из березовых веток на рогах коровы —символ изобилия всего растительного мира, пожелание молочного изобилия ко​ровам во время летней пастьбы. Как и во всех других весенних обрядах, за «венчание» пастух получал пару вареных яиц, на этот раз окрашенных в желтый цвет березовыми листьями.

Вероятно, в русской народной традиции достаточно широко прак​тиковались ритуалы плодородия (аналогичные псковскому «коров венчать»), структурообразующим ядром которых было многократное воспроизведение восьмерки. Повод к такому предположению дает обычай жителей с. Кондужи (Вытегорский у. Олонецкой губ.), центральным моментом которого являлось описывание восьмерки вокруг яблонь. Обряд совершался по отношению к той яблоне, которая долго не плодоносила. Такую яблоню венчали с другой, выбирая для «венчания» хорошую плодоносящую яблоню. Обряд совершала женщина, хозяйка дома. Она брала иконы Николая Чудотворца и Божией Матери, зажигала восковую свечу и обходила с ними вокруг той или другой яблони, описывая восьмерку и читая молитвы «Богородице, Дево, радуйся» и «Достойно есть»146. В этой интересной информации, к сожалению, отсутствуют указания на вре​мя исполнения обряда: был ли это вполне определенный день года или обряд совершался только с учетом сезона, например, ранней весной, в половодье, когда начинают затеваться и девичьи хорово​ды, в том числе и с элементом «описывания» девушками восьмерки.
Троица и Духов день были последним сроком, когда запрещались любые действия, которые могли бы потревожить или как-то оскор​бить мать-землю: нельзя было вбивать колья, бить по земле палкой, браниться, а тем более «материться». Среди областных поверий были и такие, по которым считалось, что на Троицу сама Пресвятая Богородица — именинница. Вслед за Семиком (третьим великим четвергом весенней обрядности) наступали три великих дня, когда чествовались три великих силы природы — вода, земля, лес. В эти дни вода, земля, лес были именинниками147. Всю полноту данных субстанциональных представлений и сейчас хранят потомки староверов-рябиновцев.

Послетроицкие обряды имеют иной характер: это шумные обрядовые игры, в них принимает участие вся молодежь, парни и девушки, нередко даже все жители деревни или села.

Праздники и обряды проводов весны. Иван Травный

Череда весенних праздников замыкалась гуляньями и играми на Всесвятской неделе. В Православии в следующее после Троицы воскресенье отмечается память Всех святых. В этот день празд​нуется Всесвятское заговенье, или заговенье на Петров пост. Крестьянские обряды этого дня посвящались проводам весны. Во всех селениях Меленковского уезда Владимирской губернии: в сумерки, лишь заалеет закат, и солнце скроется за горизонтом, вереница девушек, молодых женщин и парней, взявшись за руки, с песнями медленно шла по деревне «по направлению на восток»; за ними следовали все остальные жители; выйдя за околицу, поющие («песенницы») становились лицом «к солнечному восходу» и, спевши хором «прощальную песню весне», отвешивали на восток общий поклон. Затем расходились148.

По тем играм и гуляньями, которыми сопровождались проводы весны, Всесвятское заговенье называют русальным (или русалкиным), яишным, шаровым, луговым, ярилиным, крапивным, качальным и др.

На северо-востоке Европейской России и в Сибири наиболее распространено название яишное — по играм с крашеными яйцами. По игре с мячом (шаром из овечьей шерсти) и крашеными яйцами у сольвычегодских крестьян (Сольвычегодский у. Вологодской губ.) заговенье называлось шаровым.

Особым весельем отличались проводы весны в форме проводов «русалки», «Ярилы», а также «крапивного заговенья».

Празднование в форме «русального заговенья» известно по всему Нижнему и Среднему Поволжью, в нынешних Тамбовской, Воронеж​ской, Орловской областях, в разнообразных вариантах оно отмеча​лось на Рязанщине. Его ключевой момент — обрядовые русальные игры, называвшиеся проводы и похороны русалки. «Провожали» со​ломенное чучело-русалку, которое женщины с песнями и плясками несли в поле и там сжигали, у костра плясали и прыгали через огонь.
Пользовался популярностью и такой архаичный вариант, когда в русалкино заговенье кто-либо рядился «лошадью». «Лошадь» под уздцы вели в поле, а вслед за ней «с громкими прощальными пес​нями» — хоровод молодежи. Это называлось «проводить весну».

Ритуально-смеховой характер носили игры в форме похорон ру​салки: девушки наряжали куклу и клали ее в гробок или же соломенное чучело укладывали на носилки. Затем рядились сами — кто священником, кто дьяком; у всех в руках — «свечи» из конопляных стеблей; делали кадило из яичной скорлупы и пели «Господи, помилуй!» Вся процессия из молодых баб, девушек и парней шла к реке, где со смехом и нарочитым плачем с «русалкой» прощалась. Гробок бросали в реку, а если это было соломенное чучело, за селом его выбрасывали149.

Широко распространенными были проводы русалки в озими: кто-либо из девушек рядился русалкой и надо было проводить ее из села в озимое поле. Делалось это с шутками, битьем в заслонки, травестийным переряживаньем.

В местах, где ритуал уже не воспроизводился, тем не менее к вечеру Всесвятского заговенья молодежь собиралась вместе, пели весенние песни, и это тоже называлось «проводить» русалку или весну.
Обратим внимание: в русальных играх, кроме ритуальных проводов весны, главными были аграрно-продуцирующие мотивы. Руса​лок провожают в озими не случайно. Ведь по древнейшим верованиям, это — растительные духи, покровительницы цветущих полей и набирающих силу березовых рощ и дубрав.

С русальными схожи игры, известные под названиями проводы Костромы и яриловки. Заповедными уголками для обрядовой игры в «Кострому» оказались Владимирская и Нижегородская губернии. Гораздо шире были известны детские игры в «Кострому»: один из играющих изображал мертвеца, неожиданно вскакивал и кого-ни​будь ловил. Замечательный вариант «похорон Костромы» до сих пор разыгрывается жителями села Шутилово на юге Нижегородской области.

Многочисленны и колоритны сведения о яриловках и Ярилином разгулье. В Воронеже до последней четверти XVIII в. были известны народные игрища, называвшиеся Ярило. Со среды Всесвятской недели и до первого понедельника Петрова поста все — молодые, пожилые, старые — становились участниками праздника. Кругом пели песни, плясали, звучала музыка, торговцы мелочными товарами предлагали лакомства и игрушки. Однако центральная фигура праздника — ряженый мужчина; он в пестром платье, украшенном цветами, лентами, бубенчиками; на голове — высокий колпак с петушиным султаном; лицо раскрашено румянами и сажей; в руках — побрякушки и колотушки. Задача «Ярилы» — донимать жен​щин непристойными шутками и жестами; те, в свою очередь, не отставали от ряженого, потешаясь над его атрибутами, особенно — подчеркнутыми признаками мужской силы. Этот вариант празднования в отдельных местах дожил до XX в., например, в Галиче и Кинешме, где «Ярилу» изображал пьяный старик. В Зарайском уезде Рязанской губернии и Даниловском — Ярославской в этом случае делалась глиняная фигура в человеческий рост, которая после гу​лянья сбрасывалась в реку150.

Довольно долго (вплоть до 1970-х годов) сохранялся в русских деревнях на Всесвятское заговенье обычай обливать друг друга водой и хлестаться крапивой. Было немало мест (в Ярославской, Костромской, Тверской, Ивановской и других областях), где праздник назывался крапивным заговеньем или крапивным воскресеньем и состоял из двух частей: сначала разыгрывались хороводы, а затем молодые люди «жгли» друг друга крапивой. Хороводы являлись частью весенней обрядности. Еще в 1920-е годы в Заозерной части Переславского уезда в «крапивное заговенье» водили хороводы — «похороны князя» (вариант «похорон» русалки), разыгрывалось «завивание колоса» (хоровод из села двигался к заколосив​шемуся полю) и «выборы жениха»151.

Множество обрядов, приуроченных к заговенью Петрова поста, не случайно. Петров пост, приходясь по времени на период летнего солнцестояния, потеснил обряды летнего солнцеворота. Поэтому к дню Всесвятского заговенья оказались приуроченными и проводы весны, и русальные ритуалы. Все они частично повторялись (кроме русальных) на Иванов день (24 июня / 7 июля) и в Петров день (29 июня / 12 июля). Даже такое характерное для других народов поверье, по которому на Ивана Купалу солнце играет, у русских оказалось смещенным на Петров день. Знаменитые купальские костры теперь можно встретить лишь в пограничных с западными народами областях да у русских Сибири (Омская обл.), где они появились под влиянием переселенцев — белорусов и украинцев. В некоторых местах купальский костер заменила куча крапивы, через которую и прыгали.

От обычаев Иванова дня у русских в полной мере сохранились лишь ритуальные купания и сбор целебных трав. Эти два обычая дали соответствующие названия 23 и 24 июня (6 и 7 июля). 23 июня в день памяти православной мученицы Агриппины начинались ритуальные купания, отчего и день в народе называли Аграфены-купальницы. 24 июня было посвящено сбору целебных трав. Это занятие находили столь важным, что во многих русских областях день назывался Иваном-травником.

День Аграфены-купальницы у русских стал своего рода праздником чистого тела, мытья в банях и купаний в речках и озерах. Для бань готовили специальные веники. В традиционной березовый или дубовый веник вплетались целебные травы: мята, полынь, ромашка, иван-да-марья, купальница и др. Считались полезными крапивные бани: в южнорусских губерниях вместо соломы баню устилали жгучей крапивой и парились на ней. В Петербургской губернии крапиву вплетали в свежие березовые веники. Из-за этого обычая день Аграфены-купальницы на Рязанщине называли «Аграфена-купальница — лютые коренья». После такой крапивной бани завтракали обетной кашей — ее готовили по обету в память избавления от болезней или беды, угощая ею (как это принято в таких случаях) нищих и убогих.

Пиршествами порой сопровождались купания в реках. В селениях Владимирской и Московской губерний во время купания одних другие участники праздника водили с песнями хороводы. Было принято в ночь под Иванов день купаться обнаженными, с букетом или венком из цветов или с одним цветком иван-да-марьи. Такое купание имело любовно-брачную символику. Считалось, что люди и вода от взаимного соприкосновения получали столь необходимую для жизни на земле энергию плодородия. В этом случае не случайно именно в воду сбрасывали глиняного Ярилу. Букет для купания в Иванову ночь составлялся не из каких-либо цветов, а тех, которые считались «привораживающими», заговоренными на любовь, усиливающими половую деятельность и налаживающими семейно-брачные отношения.

Целебной считалась и роса. В южных губерниях катались для здо​ровья до восхода солнца по росе; в северных — росу собирали с помощью полотна: его волочили по мокрой траве, выжимали и орошали лицо, руки и тело.

С днем летнего солнцестояния совпадает период бурного цветения растений. В народе считали, что травы приобретают в это время особую целебную силу. Их собирали тайно. В России, как пи​сал С.В. Максимов, «лихие мужики и бабы в глухую ночь снимают с себя рубахи и до утренней зари роют коренья…». Сбор целебных трав находили столь важным, что русские этот день до сих пор называют Иваном-Травником, Иваном-Цветным (по цветущим растениям), ягодобором (Средний Урал), так как с этого дня можно со​бирать травы, цветы и ягоды. Ивановские травы использовались и для лечения, и для оберега. Чтобы оградить себя и дом от разных напастей, накануне Ивана-Травника в избах, на окнах, над дверями, в щелях хлевов и домов раскладывали и развешивали крапиву, репейник, можжевельник, богородицыну траву, ветки рябины, осины, березы, молодых дубков. Букеты из ивановских целебных трав хранили в течение года.

Обрядность периода летнего солнцеворота насыщена аграрно-продуцирующими мотивами, а также действиями, направленными на охрану здоровья и очищение от скверны. Это говорит о том, что люди с древнейшей поры сознавали важность для жизни на Земле тех природно-астрономичес​ких явлений, которые были связаны с летним солнцестоянием. К этому времени завершается колошение хлебных полей, к земледельцу приходят новые заботы. Иной характер и у летней календарной обрядности.

Летние календарные праздники

Все заметные календарные праздники верхушки лета (июля) жестко связаны с православными святцами и отмечают циклы полевых работ, а в присловьях и состояние погоды. Начало июля отмечено особой порой — сенокосом. Петров день (день апостолов Петра и Павла) открывал покос.

Покос считался самым веселым временем. Готовясь к нему, крестьянки вынимали свои лучшие одежды. И сейчас еще кое-где в деревенских сундуках хранятся ткавшиеся специально для покоса рубахи с нарядным подолом. Девушки, подтыкая понёву или сарафан, чтобы было удобнее «разбивать» скошенную траву, как бы демонстрировали свое рукоделие перед всем миром. Не отставали от крестьянок парни и мужики — на покос надевалось чистое белье, праздничные рубахи, волосы аккуратно причесывались. В этом обычае — благоговейная дань уважения к природе, ее лугам и тра​вам, земле. Как в праздник, во время покоса полагалась и лучшая пища. К покосу за время Петрова поста домовитые хозяйки при​пасали сметану, сыр, масло, творог. В прежние годы рассказывали, что это бабы — «скопи-домок» вымолили у Господа Бога держать людям летний пост: «Вы, бабы, жалобились: без летнего-де поста ни масла, ни другого молочного запасти нельзя…». Как сообщалось из с. Иваньково Ярославского уезда в «Этнографическое бюро» князя В.Н. Тенишева «по народным верованиям, Петров пост учрежден св. апостолом Петром по просьбе крестьянок, чтобы они могли накопить на свои нужды достаточное количество сметаны, масла, творогу» (1899 г.)152.

В Опоченском районе Псковской области до последнего времени было в обычае на Петров день делать сыр: «Тискают сыр круглый, большой и кружку масла, натискае и пастуху несе» (дер. Яр​цево; запись 1991 г.). Вероятно, приготовление сыра и масла во время цветения медоносных трав, когда коровы особенно щедры на удои, имело к тому же ритуальное значение. Такой вкусной и здоровой едой крестьяне разговлялись после поста. Поэтому не случайно 2/15 июля в севернорусских деревнях называлось Сырной Богородицей (по православным святцам «Положение честной ризы Пресвятой Богородицы во Влахерне»). Как и на Масленицу, тогда полагался сырный стол: масло, сырники, пирожки и блинцы, начиненные творогом, и др.

Значение этого периода как времени «молочной руги» («петровщина» — старинное название сборов молочных продуктов в пользу церкви) в восприятии крестьян было столь велико, что первое воскресенье после Петрова дня во многих местах посвящалось празднованию вмч.Власия — покровителя крестьянских стад, а особенно коров. Даже нищие и те собирали «Петровщину», прося добавить к обычно подаваемой милостыне ложечку сметаны, яйцо, немного творога или других молочных продуктов.

В старину Петров день был отмечен особыми посещениями: тёщи проведывали зятьев, кумовья с пшеничными пирогами следовали к крестникам; сватьи угощали друг друга за «отводными столами». Своя пора наступала и для девушек: на петровских качелях выбирался будущий суженый-ряженый. Здесь вновь возникает тема брака и любовно-брачных отношений. Соответственно появляются обычаи с водой: на Петровки во многих местах молодые парни и девушки обливали друг друга водой, молодух затаскивали в реку. Но что особенно важно: человек не только «потреблял» и «брал» от сил природы, но и сам давал. Такими «донорами» в первую очередь были женщины. По материалам А.Н. Гаврилова, в с. Тимошкино Шиловского района Рязанской области все женщины должны были на Петров день искупаться в Святом озере, благодаря чему они как бы передавали воде свои плодородящие способнос​ти153. А это было важно накануне сенокоса, когда у матери-земли вместе со скошенными травами забирались самые ценные соки.

Покосная пора отмечена красным словцом: 1/14 июля — летние Кузьминки, «Кузьма и Демьян пришли — на покос повели». В то же время о 3/16 июля: «Мокий дождем землю мочит, а Демид метать стог велит». В этот день женщины молились: «Кузьма-Демьян, сама девята, приходи обедать и в работе помогать!» На почтовом тракте между селами Мегры и Кондужи (Олонецкая губ.) находилась часовня во имя Косьмы и Дамиана. 1 июля ст. ст. оба прихода справляли праздник, из того и другого бывал крестный ход к часовне. После праздника, который назывался «заболотским праздником», так как часовня находилась за болотом, 2 июля начинался сенокос154.

В старые времена косьба была чисто мужским занятием, женщины же огребали сено граблями. Мужчины, ввечеру возвращаясь с лугов, звенели косами и пели песни. Начиная косить, молились, крестились на все четыре стороны, а затем говорили: «Коси, коса, поколь роса!» Эти слова стали началом покосной песни. Один из ее вариантов был записан в Даниловском уезде Ярославской губернии, где она, возможно, исполнялась в качестве песенки-зак​лички под окнами косцов накануне сенокосной поры:

Коси, коса, поколь роса!

Роса долой — косец домой.

Коса любит лопаточку,

А лопатка — песок,

А косец — пирожок,

Еще каши горшок

И оладий мешок,

Полштофа вина,

На закуску блина!155

И в самом деле, как рассказывают косцы, когда им приходится точить косу бруском, то так и кажется, что коса поет: «Коси, коса! Коси, коса!»

Эта пора имела поэтичное название Наливы — время налива соками всего растущего и посаженного человеком. Поэтому о 17 июля говорили: «На Андрея (или Марфу) озими в наливах дошли, а батюшка овес до половины дорос!» Осматривая поля примечали: «Озими в наливе, греча на всходе» или же: «Овес в кафтане, а на грече и рубахи нет». Велика зависимость земледельческого труда от погодных условий, поэтому о 19 июля говорили: «Всякий Еремей про себя разумей: когда сеять, когда жать, а когда в скирды убирать» (19 июля в Православии день памяти мученика Ермия).

У русских большим праздником считается 8/21 июля, в православии посвященный иконе Казанской Божией Матери и во многих селениях отмечаемый как престольный. В некоторых местах на Казанскую разговлялись горохом (д. Панкратово Чухломского р-на); в Меленковском уезде Владимирской губернии на Казанскую крестьяне начинали сенокос (каждый скашивал по одному паю)156.

В Западной Сибири в этот же день отмечали Прокопия-жатвен​ника — зажинали рожь. По случаю зажинок, для общего праздника накануне Прокопия-жатвенника резали нескольких баранов и запекали их. Пировали, предварительно отслужив молебен.

Для зажина было принято выбирать зажинальницу — женщину, известную своей добродетельной жизнью. Зажин свершался с приговорами. Например: «Стань, мой сноп, на тысячу коп!» Первый сноп относили домой, к почетному месту — под иконы, в Богов угол. На второй Спас зерна из этого снопа освящали в храме.

Зажин озимых совпадал с уборкой сена. Поэтому день 11/24 июля называли Афимьи-стожарницы: пора стожить сено, метать его в стога. 25 июля, в день «Прокла — великие росы», примечали: если вечерняя роса хороша, а рога месяца остры — к вёдру. Надо спешить убрать сено. Погода переменчива, и если похолодает, то могут пойти затяжные дожди. Поэтому 1 августа звалось Мокрина или Макрида. Говаривали: «Макрида мокра — и осень мокра»; «Смот​ри осень по Макриде»; «Коли на Мокрину мокро, то и страда ненастная». Была и обнадеживающая примета: «Коли на Макрины дождь, на следующий год уродится рожь».

Любимым и почитаемым праздником русских людей остается Ильин день (20 июля/2 августа). Два важных обстоятельства определяли особую роль Ильина дня в крестьянском месяцеслове. Во-первых, Ильин день был своего рода рубежом между двумя временами года — летом и осенью: «На Илью до обеда лето, а после обеда осень». После Ильина дня предостерегали от купания в реках и озерах: олень копыто обмочил — воду захолодил. Эти представления соответствовали астрономическому положению Земли: Солнце вступало в созвездие Девы, которое, по древним верованиям, являлось символом плодородия Земли. Одна из звезд этого созвездия названа «Колосом». С этого дня начиналось урочное время жатвы — зажинали озимые. Поэтому не случайно Илья-про​рок почитался крестьянами «блюстителем за уборкою хлеба»157. Это обстоятельство также особо выделяло Ильин день в крестьянском месяцеслове. Ильинские зажинки были праздником первинок: деревенские хозяйки пекли ильинскую новь (нова, новина) — хлеб из только что сжатых снопов; крестьяне угощались ильинским молёным кусом (жертвенным мясом, которое носили в церковь для освящения); заламывался первый ильинский сот; заправлялись спальники свежей соломой158. В церквах в этот день свершались молебны над чашами с зерном — для плодородия.

Характерными чертами праздника, посвящаемого урожаю, были мирская складчина и коллективная трапеза (братчина). В Вятской, Пермской, Костромской, Новгородской и Олонецкой губерниях еще в начале XX в. для общего пира на мирскую складчину забивали быка, теленка или барана. В Тульской губернии на мирскую складчину пекся новый хлеб и «от всей деревни» его раздавали нищей братии159.

Характерная особенность в праздновании особенно важных дат месяцеслова — отмечать в соответствии с местной традицией воскресенье после дня почитаемого святого. В крестьянском быту было немного таких воскресений. Среди них на особом счету — первое воскресенье после Ильина дня. Например, в Неменском приходе (Олонецкая губ.) праздновали первое воскресенье после Ильина дня в честь святых Власия и Медоста, считавшихся покровителями коров. В соответствии с традицией ильинской жатвенной складчины в притворе храма, перед иконами святых Власия и Медоста каж​дый домохозяин ставил принесенную с собой житную кашу. После обедни священник служил молебен «над кашами», которая после ос​вящения отдавалась нищим и причту160.

Ильинская жатвенная складчина (или братчина) — это одно из звеньев в цепочке крестьянских празднеств, отмечаемых сообща в дни особо почитаемых святых и называемых по имени святого или дня праздника — Никольщина, Петровщина, Покровщина, Большая Рождественская и др.161
Сильные грозы, случающиеся в конце июля — начале августа, породили верование о грозной силе святых, память которых приходится на это время. Грозным, т.е. с грозой и молнией, считается праздник иконы Казанской Богоматери (21 июля). Как повелитель гроз и молний воспринимается простыми верующими Илья-пророк. В Ильин день в былые времена остерегались работать в поле, боясь грозы: «На Ильин день снопов не мечут — грозой спалит». Такими же грозными праздниками считались дни мироносицы Марии Магдалины (4 августа), святых Бориса и Глеба (6 августа), Пантелеймона-целителя (9 августа). Последних даже называли «паликопами», а Марию Магдалину — Марией Громницей.

4 августа называли также днем Марьи-доброй. По этому дню женщины судили о льнах: на Марью сильные росы — льны будут серы и косы; Марьина роса приостанавливает рост льна162. Заботы о льне не оставляли крестьянок и во время других работ: «В августе и жнет баба, и мнет баба, а все на льны оглядывается»; «Овсы и льны в августе смотри»; «Август — ленорост, припасает холст».

Кочанником назывался день 9 августа, поскольку церковь в этот день наряду с Пантелеймоном-целителем отмечает память блаженного Николая Кочанова, Христа ради новгородского юродивого (1392 г.). День называли кочанником и полагали, что в это время капуста свертывается в кочны: «капуста кочны копит». Знахари молятся Пантелеймону-целителю и собирают травы.

10 августа в день Смоленской иконы Божией Матери, именуемой «Одигитрия», в некоторых местах, как в с. Плуталово Зарайского уезда Рязанщины, свершался крестный ход «по ригам, наполняемым хлебом».

Особый день — 12 августа. О нем говорили: «На Силы и Селуяна рожь бывает пьяна», т.е. полна зерном и клонится к земле. Мужику надо заканчивать жатву и приступать к посеву озимых. Считалось, что «На Силу рожь посеянная родится сильно»; «Святой Сила прибавит мужику силы!»; «На Силу-святителя и обессиленный богатырем живет!»

Августовские Спасы. Спожинки. Осенние праздники

13 августа — заговенье на Успенский пост. Этот пост называют также «Спасовкой-лакомкой», поскольку на этот срок приходятся три праздника во имя Спаса. В православную церковную практику Успенский пост был введен довольно поздно. Древнейшее упомина​ние о Богородицыном говении упоминается в «Правиле» митропо​лита Максима (1283–1305). И еще сподвижнику Петра I И.Т. Посошко​ву приходилось разъяснять: «И нарицается той святой пост Госпожин, сиречь Богородицын». Госпожино говение, также как введенный в XII в. Андреем Боголюбским праздник во имя Спаса, в народной практике синкретизировались и ассоциировались с древнейшими праздниками, связанными со сбором плодов и урожая зерновых. У русских праздники во имя Спаса — в числе самых любимых. Для тех людей, кто с детства воспитывался в православной традиции, это время имеет свой неповторимый вкус и аромат — меда, яблок, сладкого зеленого гороха, освящавшихся в церкви.

Разнообразие выращиваемых сельских культур отразилось на локальных названиях праздников во имя Спаса.

Первый Спас — Спас Всемилостивейший (14 августа), или Спас на воде, Спас мокрый, а также Спас-маковей, Спас медовый. В этот день бывает крестный ход к водному источнику — колодцу, роднику, озеру, реке. Участники крестного хода купаются или ополаскиваются в воде. Святят колодцы. 

Считалось, что с Первого Спаса падают холодные росы (вар.: добрые росы). Присловье молвило: «От Первого Спаса накопит мужик запаса».

В местах, где выращивают мак, празднуется Спас-маковей. Цер​ковь в этот день прославляет семь мучеников Маккавеев. По созву​чию в крестьянском календаре появился Спас-маковей. Собранный мак освящали в церкви и разговлялись пирогами с маком, добавляли его во всякую другую пищу. Освященный мак использовали и в магико-предохранительных целях. А в Боровичском районе Новгородской области и сейчас старые женщины ходят в огород с приговором: «Спас-маковей, капустку завей!».

Но более всего Первый Спас известен под названием медового. На пчельниках в это время идет гонка меда. Было принято в первую очередь угощать им детей. Мед освящали в церкви и обязательно потчевали им нищую братию: «На Первый Спас и нищий медку попробует». Еще была добрая традиция — устраивать в этот день сиротские или вдовьи помочи: «На вдовий двор хоть щепку кинь!» Из овощей можно было есть только огурцы, макая их в мед или намазывая медом половинки разрезанного огурца.

Второй Спас — Спас Преображение, или Спас на горе, яблочный, гороховый (19 августа). В этот день освящают плоды, разговляются яблоками и горохом. В Каргопольском уезде Второй Спас называли горох, горохов день, горохов праздник. Все одевались по-праздничному и шли в гороховое поле, где потчевали друг друга и поздравляли «с горохом», «с гороховым днем»: «У нас сегодня гороха празднуют»163. 

Народный месяцеслов советовал со Спаса Преображения сеять озими: «Сей озимь от Преображения до Фрола». Поэтому накануне, в день Евстигнея-житника (18 августа), заклинали жито, обращаясь на все четыре стороны и призывая мать-сыру землю164. В приходе с. Ачки Сергачского уезда Нижегородской губернии в Спас Преображение на паровой земле служился молебен, куда приносили семена ржи и яблоки. После водосвятного молебна рожь и яблоки освящались165.

В Александровском уезде Владимирской губернии запашка озими совершалась по особому ритуалу: накануне пекли пироги и всем миром просили священника отслужить молебен в поле; в Спасов день все приносили в церковь семена в лукошках и после обедни по прочтении над ними молитвы, священник шел в ближайшее поле, куда несли и семена. Здесь начиналось молебствие, в продолжение которого один из крестьян вспахивал небольшую часть земли. Священник кропил крестообразно поле, брал семена из лукошка и сеял на вспаханной земле, а крестьяне за ним бороновали. На сле​дующий день все крестьяне на своих нивах начинали запашку и посев озимых166.

На Валдае (Новгородчина) Второй Спас считается первым сроком отлета журавлей: «Если журава улетают рано, то и зима ляжет рано» (записано от В.А. Широковой, Боровичский р-н). Полагали, что со Спаса Преображения «погода преображается». Поэтому среди присловий этого праздника было и такое: «Второй Спас шубу припас» (вар.: «Бери рукавицы в запас»). Встречали осенины: в поле с песнями провожали закат солнца, как бы заранее предваряя день осеннего равноденствия, о чем напоминает и большой православный праздник Успение Пресвятой Богородицы (28 августа).

Разнообразны народные названия Успения: Успенье, Успленье, Успеньщина, Большая Пречистая, Госпожинки. Последнее название имеет варианты: оспожинки, спожинки, дожинки, обжинки, пожинки, т.е. время окончания жатвы. Конец жатвы завершался магико-продуцирующим обычаем жниц — кататься по ниве с приговором: «Нивка, нивка, отдай мою силку…». Этот дожиночный обычай имел широкое распространение: завершив жатву, жницы, катаясь по ниве, как бы набирались новых сил от земли. Однако мать-земля уже отдала новому урожаю все свое плодородие. Чтобы восстановить его, в с. Терехово Шиловского района наиболее плодовитая женщина опускала в воду озера хлеб из муки нового урожая. К хлебу прилеплялась свеча167.

Концу жатвы придавалось особенно важное значение. Широко был распространен обычай завивать бороду, т.е. последний несжатый пучок колосьев оставлялся на ниве. По древним верованиям считалось, что этот пучок хранит силу со всей сжатой нивы. Его называли бородой и по традиции XIX в. посвящали его Богу, Николе-угоднику, Илье или Кузьме-Демьяну, Христу, в северо-восточ​ной Руси — Власу, Волоту (от древнеславянского бога богатства Велеса). В Ярославской и Костромской областях девушки по «завитой бороде» гадали о своей будущей судьбе. В русских жатвенных обрядах было принято зарывать под последним пучком несжатых колосьев кусок хлеба с солью, а сами колосья «завивать», т.е. украшать лентами, цветами, иногда повязывать косынку. На такой «пожинальной кукле» девушки гадали: «Овсяная борода, покажи жениха!» (с. Якша, Чухломской р-н; запись Л.А. Тульцевой, 1989 г.)168. Последний дожиночный сноп хранили в переднем углу до Покрова. Как правило, это был сноп овса, т.к. овес жнется последним. На Покров именинный сноп скармливался скотине. По воспоминаниям крестьянок, эти обычаи сохранялись и в колхозной деревне до тех пор, пока жали вручную, серпами, пока уборка урожая не была механизирована, т.е. до 1950-х годов.

Окончание жатвы отмечалось по-праздничному: пожинальной или дожинальной яичницей, хорошим обедом с отжиночным пирогом. По деревням устраивали складчины, братчины, сообща варили пиво: 

Теплятся звезды-лучинки,

В воздухе марь и теплынь, — 

Веселы будут отжинки, 

В скирдах духмяна полынь…

(Н.А. Клюев, 1913 г.)

В Шуйском уезде крестьяне, закончив посев озимых и убрав яровое, пекли ржаные или пшеничные колосья. Из колосьев затем выбирали семена, высыпали их в яичницу, которую, помолившись, съедали всем семейством. Это называлось делать засевальничек, «чтобы Бог дал на будущий год обильную жатву»169.

С праздником Успения связано поэтичное представление о рябиновых ночах. Так называют бурные августовские ночи с зарницами, а порой и с громом и молнией, которые случаются вплоть до Малой Пречистой (Рождество Богородицы, 21 сентября). Название рябиновые ночи до сих пор бытует в лексиконе западнорусских говоров. А в деревнях Даниловского района, что на Ярославщине, и сейчас заговенье на Успенский пост (13 авг.) называют рябиновым заговеньем.

Время от Успенья до Ивана постного (11 сентября) называлось молодое бабье лето: в городах и селах затевались хороводы170.

Готовясь к зиме, на Успенье солили огурцы, начинали дергать морковь («морковкино разговенье»). Сельские работы в разгаре: «До Успенья пахать — копну лишнюю нажать». Еще в деревнях говорили: «С Успенья солнце засыпает». Наблюдение отражает реальное состояние светила по отношению к линии горизонта в это время года.

Вслед за Успением — Третий Спас (29 августа): Спас на полот​не, холщевый Спас, Спас на холсте, хлебный, ореховый (орешный) — «Третий Спас хлеба припас». По деревням продолжают праздновать отжинки.

Спас орешный праздновался в с. Павлово Ярославского уезда. Герой книги И.С. Шмелева «Лето Господнее» вспоминал: «А Третий Спас называется орешный, орехи поспели, после Успенья. У нас в селе крестный ход, икону Спаса носят, и все орехи грызут. Бывало, батюшке насбираем мешок орехов, а он нам лапши молочной — для розговин»171. В Сибири в это время уезжали на несколько дней в кедровники — заготавливать на зиму кедровые орехи, грибы.

Из наблюдений над природой: ласточки улетают в три раза в три Спаса. И даже народный перефраз песни ласточки-касатки опять возвращается к деревенским печалям: «Улетели — молотили, уле​тели — молотили, прилетели — п-а-а-шут» (И. Костоловский).

В последний день августа празднуется Фролов день (память святых Флора и Лавра). По крестьянскому месяцеслову, Фрол-Ла​вёр — конский праздник: выводили лошадей к рекам и озерам, ку​пали их, вплетали в гривы ленты, вели к церкви для молебна и водосвятия, окропляли святой водой. Между деревнями устраивались конные состязания. В с. Деревенском Спасского района (Рязанщина) на Фролов день выпекалось печенье кони; крестьяне, придя из церкви, ели его сами и давали лошадям. Печенье с оттиском в форме подковы бытовало на Орловщине.

Примечательна иконография святых Флора и Лавра. Они изображаются рядом с лошадьми в красно-зеленых одеждах: красный и зеленый цвета — мотив солнца и растительного мира. Лошади также определенной масти: чаще красной и черной — мотив смены дня и ночи; или же масти белой, красной, черной — утро, день, ночь. Еще святитель Дмитрий Ростовский, обличая иконописцев своего времени за то, что они изображали святых с лошадьми, писал, что такое изображение (с лошадьми) «яже суть небылица». Тем не менее именно этот иконописный сюжет был самым распространенным. Скорее всего иконография святых Флора и Лавра сформировалась под влиянием сельских праздников Фролова дня, корни которого глубже, чем православный вариант этого праздника. Например, обычай колядования на Фролов день, известный нам по материалам нынешнего Кологривского района Костромской области, — любимый способ праздничного времяпровождения, одновременно имел и магико-продуцирующую цель.

Фролов день — это и осеннее порубежье, смена красного лета на темные осенние ночи, что соотносимо с обычаем русских крестьян в день Флора и Лавра (локальные варианты: в Семенов день или Рождества Богородицы) обзаводиться новым огнем. С вечера в домах гасились все огни, кроме лампадного, а утром, чуть забрезжет заря, вздували новый, причем в давние времена новый огонь добывали трением из сухого дерева. На Фролов день бывала и первая встреча осени.

Все следующие дни народного месяцеслова вплоть до дня Симеона Летопроводца (14 сентября) — это каждодневные вешки, напоминающие об осенних крестьянских заботах.

1 сентября — Стратил-тепляк: «Стратилатов день приспел, овес поспел»; 4 — Агафон-огуменник; 5 — Лупа-брусничник: «На Лупа мороз лупит овес» (вариант: «На Лупа льны лупит»); 7 — «Пришел Варфаломей — жито на зиму сей»; вар.: Тит, пошел молотить»; 8 — Наталья-овсянница и Адриан Рябинник; 10 — Анна-скирдница: хлеб складывали в скирды, одонья; 11 — Иван Постный: не едят овощи круглой формы; собирают целебные коренья; в Шуйском уезде считали, что с этого дня змеи перестают жалить и уходят в норы. Созрела конопля, поэтому советовали выбирать коноплю до Ивана Постного, иначе весь пост просидишь без масла. Птицы стаями собираются: «Иван Предтеча гонит птицу за море далече»; «Иван Постный пришел, лето красное увел»; «С Постного Ивана не выходит в поле мужик без кафтана». Пришел последний срок стлать лен на лугах.

Особый день — 14 сентября. По старому стилю это было 1 сентября — Симеон Летопроводец. До эпохи Петра I (до 1700 г.) 1 сентября было началом новолетья, когда полагалось платить дань, пошлины, оброки. 1 сентября каждый, кто имел в том нужду, мог обратиться к самому царю в поисках правды и милости.

В Московском государстве существовал особый ритуал встречи 1 сентября: ровно в полночь, в глубокой тишине, со стены московского Кремля раздавался грохот заревой (вестовой) пушки, вслед за ним гудел колокол на Иване Великом, за которым благовестили по всем московским церквям. Растворялись городские ворота, начинались заутрени. В московских домах тушили все огни, кроме лам​падного, а с появлением солнца зажигали новый и, благословясь, отправлялись на богомолье в Кремль или в церковь Симеона Столп​ника. Отметим и то, что в московских традициях чина венчания на царство сохранялись неписанные архаичные представления, олицетворявшие благополучие предстоящего года с личностью нового царя. Поэтому с этнографической точки зрения вполне закономерен исторический факт венчания на царство Бориса Годунова именно на Семенов день. В память этого события он построил в Москве церковь святого Симеона Столпника. На Семенов день в 1674 г. царь Алексей Михайлович на Ивановской площади в первый раз объявил своим наследником царевича Федора. Вспомним и трагическую фигуру Симеона Бекбулатовича — в качестве шутовского царя, «царя-заместителя», он посажен на московский трон Иваном Грозным в день Симеона-Летопроводца с именем Симеона.
У крестьян же были свои памятные зарубки: в Семенов день до обеда паши, а после обеда пахаря с поля гони. Крестьяне спешили с уборкой, так как считали, что с Семенова дня «семена выплывают из колосьев»172.

Забавный обычай Семенова дня — похороны мух: в Московской губернии делали гробки из моркови, свеклы или репы и клали в них мух и тараканов и закапывали в землю. Бытовало множество местных вариантов этого обычая.

Популярен на Руси праздник Рождества Богородицы (21 сентября). Его называют также Малой Пречистой, Богородичен день, Аспосов день (т.е. день после Спаса). Названия Аспосов день, Аспос было известно в Рязанской, Тульской, Воронежской, Курской, Ярославской (Переславский край) губерниях. В Рязанской губернии го​ворили: «Бабье лето по Аспосов день». В Тульской губернии в Ас​посов день к молодым сходилась вся их родня посмотреть, как они ведут хозяйство. В Тульской же губернии в этот день встречали матушку-осенину: женщины выходили с овсяным киселем (или хле​бом) к реке, озеру, пруду173. Это была вторая встреча осени. День особенно почитается замужними женщинами и лекарками.

В Ярославской и Вологодской губерниях этот день называли луковым, так как пришло время заниматься луком: дергать его из грядок, сушить и вязать косами, определять на хранение.

Во многих местах на Рождество Богородицы — престольный праздник, например, в знаменитом своими матрешками нижегород​ском селе Полховом Майдане.

Для девушек самым веселым сентябрьским праздником было Воздвиженье (27 сентября), или, как говорили в народе, Здвиженье: с полей весь урожай на гумно сдвинулся. Начиналось время капусток. Молодые люди ожидали их с таким же нетерпением, как и рождест​венские Святки. Это был своего рода вид помочи, но устраивавшийся специально семьями, в которых были девушки-невесты. Каждая се​мья по очереди приглашала подружек рубить капусту.

Девушки рубили капусту весело, с песнями. После рубки их уго​щали ужином. По воспоминаниям челябинской сказочницы С.Г. Щел​куновой (1887–1968): «Шуток, ералаша всякого за капустным столом — не оберешься». За ужином обязательно угощали пирогами с капустой. В некоторых местах варили пиво. К домам, где рубили капусту, собирались парни высматривать себе невест. Случалось и так, что за право побывать в доме, где шла капустница, между компаниями соперничавших парней возникали стычки. Получив приглашение войти в дом, они поздравляли хозяйку «с капусткой» и присоединялись к девичьему веселью. В городах по случаю капустницы даже на улицах накрывались большие столы, сверкавшие белоснежными столешниками. Капустки устраивались также в семьях зажиточных мещан и купцов, поскольку это был повод для взаимного знакомства молодых людей. Капустницы длились две недели, вплоть до дня Фёклы-заревницы (7 октября).

С Фёклы-заревницы по деревням отмечался особый для хлебопашца праздник: овинные именины или замолотки. На замолотках молотильщиков угощали кашей с приговором: «Хозяину новины во​рошок, а замолотчикам каши горшок!» Этот день проводили в веселье, а с полуночи затапливали первые овины. Вокруг топящихся овинов собирались молотильщики и при зареве костров проводили ночь в песнях. По этим кострам на северо-востоке России день на​зывали Заревницей. Есть некая связь между овинными именинами и тем, что этот праздник приходился на Фёклу-заревницу. В старин​ных календарях этот день (24 сентября ст. ст.) отмечен как день осеннего равноденствия. Солнце вступало в созвездие Весов. Согласно Д. Святскому, старосемитское название созвездия Весов — Thecel, т.е. русское имя Фёкла — это инвариант древнего имени Thecel174. Фактически первые овинные костры отмечали новое аст​рономическое состояние Земли, посвящались осеннему равноденст​вию. Только в свете этих данных можно понять, почему в древнерус​ских церковных поучениях (например, «Слово некоего христолюбца») постоянно звучит осуждение молений огню под овином («еже молятся огнев   под овиномъ»)175.

Кроме названия Фёкла-заревница день именовали также Фёклой-запрядальницей, или Фёклой-запрядальной: надо хотя бы немного попрясть, чтобы иметь охоту к этому ремеслу (Валдайский и Боровичский уезды Новгородской губ.).

По осени овин, наполняясь снопами, невольно становился средоточием и хранителем трудов всех поколений семьи. Поэтому не случайна уважительность в обращении к овину и его ипостасям — гуменнику, овиннику, рижному хозяину. Так, калужане Медынского уезда по случаю овинных именин, намолов немного новой муки, пекли из нее блины, разговлялись ими и, прихватив с собой три блина с солью, шли на ригу веять обмолоченную рожь. Придя в ригу, клали на окно хлеб-соль и, низко кланяясь, говорили: «Вот тебе, рижка, наша хлеб-соль, тебе на стоянье, а нам на доброе здоровье; тебе, рижка, постоять, а нам тебе послужить». Начиная сушку снопов, преж​де всего просили благословения у Бога, святых и всех усопших предков: «Благослови, Господи, и дай нам, святой Антоний и Илья-пророк, начинать по добру. Благословите, праведные родители, на​шей рижке постоять!»176.

Капустками, луковой и репорезной неделями, овинными именинами и прочими сельскими работами, готовившими урожай к зиме, заканчивался круглый год земледельца. Завершался он в соответствии с религиозно-этическими традициями сельского мира. 9 октября (26 сент. ст. ст.) в день апостола Ивана Богослова крестьяне первинками от своего урожая кормили нищих и странников. Эту забытую традицию запечатлели народные присловья: «Падет лист с дуба — зиме готова шуба, придет Иван Богослов — нищему пирог готов!»; «На Богослова — сирота у стола мирского!»; «Пришел Иван Богослов — пеки для странников пироги, свою душу береги!» и др. Эта традиция имела свое религиозно-нравственное обоснование: молитва страждущих за поданную милостыню быстрее доходит до Бога, а поданное — сторицей возвращается в закрома. Урожай собран. Но круговорот в природе и жизни людей повторяется.

На протяжении всего земледельческого года крестьянское сообщество посредством кормления нищих и странников, а также поминовения всех усопших, как бы благодарило Господа Бога за все полученное от матушки-земли. Забота о земле была для крестьянина и заботой о душе, о ее спасении для будущей жизни в Царствии Небесном.

Земледельческий календарь и его обрядность, передаваясь от поколения к поколению, сохранял социально-нравствен​ные заповеди крестьянского мира о труде, всем окружающем мире (мироколице). Это был один из важнейших источников, благодаря которому накапливались духовные ресурсы народа, собственно этническая духовность — та особая грамотность духа и души каждого члена земледельческого коллектива, которая в совокупности составляет основу генотипа любого народа.










 * Римская цифра после имени святого означает век, в котором он жил.


** Арабская цифра после имени святого означает год его кончины или обретения мощей.


* В скобках указан год прославления иконы.


   * В скобках дано бытовое, народное, название праздника


  ** Спас — Спаситель. В праздник Преображения снимался запрет на употребление в пищу овощей и плодов нового урожая. Среди последних на Руси преобладали поспевающие к этому времени яблоки и поэтому Преображение воспринималось как яблочный праздник, что и нашло отражение в его народном названии.


 *** Поскольку апостол Петр считался в народе покровителем рыбного промысла, день 29 июня был на Руси праздником рыболовов.(См., например: Петров день на Руси // ЯЕВ.1897. №26.Часть неофиц. С.399).


**** В день Усекновения главы Иоанна Предтечи Православная церковь установила однодневный пост. Отсюда и эпитет «постный» в народном названии праздника.


* 1 сентября было «судным днем», когда каждый в поисках справедливости мог лично обратиться за помощью к царю.


* В некоторых городах на маевках велась бойкая торговля закусками, напитками, сластями, чаем из самоваров. Кое-где можно было взять самовар напрокат. Но подавляющее большинство маевщиков отправлялись на маевку со своими припасами. Видимо, так было привычнее, надежнее и, по всей вероятности, дешевле.


 * Страшными они назывались потому, что в это время по народным поверьям нечистая сила становилась особенно опасной. Православная же Церковь в эти дни готовилась к одному из наиболее торжественных и любимых в России двунадесятых праздников — Крещению Господню, празднество которого начиналось со 2-го января. 


** Чаще всего это был зажаренный целиком поросенок, так называемый «кесаретский» (от названия праздника в честь Василия Кесарийского). Реже — жареная или вареная свиная голова и другие блюда из свинины. 


* В Москве, например, об этом и теперь еще напоминают сохранившиеся до наших дней некоторые старинные названия улиц, переул�ков, тупиков, проездов. Среди них — Кузнецкий Мост, Мещанская, Егерская, Стрелецкая, Пушечная, Большая и Малая Бронные (от бронники — мас�тера, изготовляющие броню и холодное оружие), Ямские улицы; Гончар�ные, Кадашевские (от кадаш — мастер-кадочник, бочар, бондарь), Ко�жевнические, Калашный, Колпачный, Плотников, Скорняжный, Трубниковский (трубники — трубочисты) переулки и другие не менее выразительные топонимы. 


 * Обет — обещание, обязательство, принятое из религиозных побуждений.(СРЯ. Т.II. С. 530). 


** Заветный, т.е. унаследованный от прошлого, передаваемый из поколения в поколение; связанный с обетом, тайным обещанием, ус�ловием. (СРЯ. Т.1. С. 502). Не случайно эти праздники продолжали существовать и тогда, когда причины возникновения обета были давно забыты. В этом случае они сохранялись по традиции, по заветам (завещанию) предков.


* «Деревянный огонь» — огонь, получаемый трением дерева о дерево. В данном случае его добывали всей деревней по очереди, безостановочно в течение нескольких часов.


� «Полица» — «полавошник» (пояснение информатора)


� «Розовесь», т.е. весь коровай (пояснение информатора) 


* Припев повторяется после каждой строфы.


 * Вместо “в потолку” — воспоминание об обычае изображать на потолке небесный свод со светилами (примечание собирателя).


** Косушку? (примечание собирателя)55.





Примечания
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Разделы «Развитие русских праздников»


«Местные праздники»
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 � См., например: Анохина Л.А., Шмелева М.Н. Быт городского населения средней полосы РСФСР в прошлом и настоящем: на примере городов Калуга, Елец, Ефремов. М., 1977. С.285; Куприянов А.И. Указ. раб. С. 123. См. также: Авдеева К.А. Записки о старом и новом русском быте. СПб., 1842. С. 95; Гвоздикин Клим. Встреча Нового года в Воронеже // Воронежский телеграф. 1912. 3 янв. С. 2–3.


 � Щигры // КГВ. 1901. 21 янв. С. 2; По-кар-ов Ф. В ночь под Новый год // Воронежский телеграф. 1912. 1 янв. С. 4.


 � См., например: Местные известия. Курск // КГВ. 1850. 22 апр. С. 135; Список лицам, исполнившим визиты между знакомыми в праздник светлого Христова Воскресения 1889 года, через пожертвование в пользу Уфимского детского приюта // УГВ. 1889. 22 апр. Приложение; Местная хроника <Ярославль> // Северный край. 1904. 13 (26) марта. С. 3.


 � В начале 1900-х годов балы, маскарады и танцевальные вечера в больших городах устраивались и 31 декабря (встреча Нового года). См., например: Городская хроника // Северный край. 1900. 29 дек. С. 3; То же // Там же. 1902. 3 янв. С. 3 (Ярославль).


 � См.: Анохина Л.А., Шмелева М.Н. Указ. раб. С. 285–286; Куприянов А.И. Указ. раб. С. 123–124; а также: Москва // МИГ. 1892. 2 янв. С. 2;Местная хроника. Г. Петрозаводск // ОГВ. 1895. 4 янв. С. 4; Местная хроника // КГВ. 1901. 3 янв. С. 1.


 � См.: Московские вести // РВ. 1864. 16 янв. С. 4–5; Годовщина Московского университета // МИГ. 1892. 13 янв. С. 2; Иванов П. Студенты в Москве: Быт. Нравы. Типы. Очерки. М., 1903. С. 284–285; Телешов Н.Д. Москва прежде // Телешов Н.Д. Избр. Соч.: В 3-х т. М., 1956. Т. 3. С. 300–301.


Менее строго, более театрализовано, проходили торжественные акты в третьем по времени основания российском университете — Казанском (вторым был Дерптский, открытый в 1802 г.), особенно в первые годы его существования. Тогда эти акты, по словам проф. Н. Булича (один из ректоров Казанского университета в пореформенный период) являлись «единственным в году случаем, когда общество могло что-нибудь узнать об университете, единственным случаем, когда он мог действовать на общество внешнею, мундирною стороною своею и обстановкою» (курсив мой — Н.П.). Здесь, как и в Московском университете, на торжественные акты приглашались губернские и городские власти, а также представители высшего губернского общества (для татар печатались специальные приглашения на татарском языке). Для первых университетских торжественных актов в Казани были характерны «обряд раздачи шпаг» выпускникам гимназии, переводившимся в студенты, торжественное вынесение «ковчега» с хранящимися в нем грамотой об учреждении Казанского университета и его Уставом, разноязычные речи профессоров и студентов, произносимые на французском, немецком, татарском и латинском языках, а также обилие разного рода музыкальных номеров. Музыкальные произведения разных жанров, в том числе и специально сочиненные для этого случая, исполняемые студентами и гимназистами, не только открывали и закрывали празднество, но и сопровождали едва ли не каждое отдельное действо, происходившее на нем, и заполняли паузы между ними. Во время этих своеобразных музыкальных антрактов приглашенных обносили мороженым, медом, прохладительными напитками. Подобные акты устраивались 14 февраля («день, когда Разумовский положил основание университета») и в начале июля (по окончании экзаменов в университете и бывшей при нем в те годы гимназии). Но до 1814 г. они не были регулярными (ежегодными). После 1863 года «день рождения» Казанского университета стал отмечаться 5 ноября — в день подписания Александром I Устава Казанского университета (1804 г.). По утверждению Н. Булича, и в 1880-е годы тор�жественные акты сохранялись еще «с традиционною почти обстановкою, за исключением угощения и раздачи шпаг, даже с тем самым, выносимым 5 ноября “ковчегом’’». (Булич Н. Из первых лет Казанского университета (1805–1819). Рассказы по архивным документам. Ч. 1 Казань, 1887. С. 422, 423–428, 430–435. См. также: Шестаков П.Д. Студенческие волнения в Казани в 1887 г. Посмертные записки бывшего попечителя Казанского учебного округа П.Д. Шестакова // Русская старина. 1892. Июнь. С. 503–505.)


 � Телешов Н.Д. Указ. раб. С. 302.


 � Текст «Татьяны» цит. по: Иванов П. Указ. раб. С. 287. 


 � Телешов Н.Д. Указ. раб. С. 302.


 � См., например: Иванов П. Указ. раб. С. 285–288; Гиляровский Вл. Студенты // Гиляровский Вл. Москва и москвичи. Очерки старомосковского быта. М., 1959. С. 201; Собинов Л.В. Татьянин день // Собинов Л.В. Письма: В 2 т. М., 1970. Т. 2. С. 30–31.


 � В 1880-е годы студенты Казанского университета, в отличие от своих московских собратьев, по окончании торжественного акта расходились по домам. Но вечером они обязательно встречались в портерных и на благотворительном балу, устраивавшемся в пользу бедных студентов, а заканчивали праздничный день (5 ноября) традиционной «мертвецкой» (пьяный разгул). (Шестаков П.Д. Указ. раб. С. 510, 530). См. также,: Томск // Новое время. 1890. 22 ноября. С. 3 (Внутренние известия); С. Петербург // ОГВ. 1895. 18 февр. С. 10. (Телеграммы российского телегр. агенства); Харьков // КГВ. 1901. 21 янв. С. 3 (Внутренние известия).


� См., например: Обед бывших студентов московского университета // Волжский вестник. 1886. 10(12) янв. С. 2; Обед бывших казанских студентов <в Петербурге> // Там же. 1886. 14 (26) янв. С. 2. (В корреспонденции приводится русский текст «Gaudeamus», прочитанный на обеде автором перевода проф. Вагнером); Поздравительные телеграммы С.-Петербургско�му университету // Там же. 1886. 15 (27) февр.; Варшава <празднование Татьянина дня бывшими московскими студентами> // КГВ. 1901. 20 янв. С. 4. (Внутренние известия).


Аналогичные товарищеские «годовые обеды» устраивались и бывшими воспитанниками кадетских корпусов и военных училищ. См., например: Товарищеский обед бывших воспитанников 1-го Московского кадетского корпуса // МИГ. 1 марта 1892; Дворянский полк. 82-ая годовщина его учреждения. 1807 марта 14-го 1889 // Русская старина. 1889. Апрель. С. 263–271; Внутренние известия. П-г // КГВ. 1901. 20 марта. С. 3.


 � Так, например, «тобольское общество», желая «чем-нибудь почтить памят�ный для многих день 12 января… взамен всяких празднеств» сделало подписку «для пособия бедным студентам Московского университета из уроженцев Тобольской губернии».(Местные известия // ТГВ. 1864. № 13. Отд. ІІ. С. 103). В Уральске же по случаю празднования годовщины петербургского университета (8 февраля) был устроен «вокально-музыкальный вечер с участием бывших студентов с.-петербургского университета и других университетов с благотворительной целью». Вырученные деньги были предназначены на пособия «недостаточным» студентам-уральцам Московского университета и Казанского ветеринарного института. См.: Уральск. (Празднование дня годовщины петербургского университета // Волжский вестник. 1886. 26 февр. С. 3. (Корреспонденции «Волжского вестника»).


 � «Касьянов день» // Наборщик. 1904. 7 марта. С. 249. 


 � См., например: О годовых праздниках в типографиях: Левин И. Петрозаводск // Наборщик. 1903. № 30. С. 489–490; Айзикович И.Г. Оренбург // Там же. 1903. № 40 (По России); Буков А. <без названия> // Там же. 1903. № 48. С. 729. См. также: Франко-русский завод // Рабочий по металлу. 1906. № 6. С. 7; Фролов А. Пробуждение. Воспоминания рядового рабочего. [Харьков]. 1923. Ч. 1. С. 32–36; ГАРФ. Ф. 7952. Оп. 3. Д. 425. Л. 69–70 (Трехгорная м-ра)


 � См. о них: Энциклопедический словарь // Изд. Брокгауз и Ефрон. СПб., 1903. Т. 37-А. С. 812: Булгаков С.В. Указ. раб. С. 186. А также: Рабинович М.Г. Указ. раб. С. 154–155.


 � Пышные официальные празднества устраивались и по случаю бракосочетания великих князей и княжон. См., например: Празднество в г. Самаре по случаю бракосочетания ее императорского высочества Великой княжны Марии Александровны… // СГВ. 1874. 30 янв. С. 2–3; Внутренние известия // Там же. 1874. 6 февр. С. 3.


 � См., например: Парад в Михайловском манеже // Новое время. 1890. 7(19) дек. С. 3; Заметки фон-Герлаха о пребывании в С.-Петербурге с декабря 1827 по 8-е мая 1828 // Русская старина. 1892. Апрель. С. 70–71.


 � Московские вести // РВ. 1864. 29 авг. С. 4. Стб. 1–2; Бугуруслан // СГВ. 1880. 22 марта. С. 3. (Местный отдел); По улицам Москвы // МИГ. 1891. 23 июля. С. 3; 6-е мая в Москве // Там же. 1892. 7 мая. С. 2; Местные известия // Пенз. ГВ. 1897. 9 дек. С. 3; Празднование тезоименитства Государыни императрицы // МИГ. 1892. 23 июля. С. 3.


 � Местные известия // КГВ. 1850.9 дек. С. 419; Мачинский Ив. Город Бузулук 19-го февраля 1880 г. // СГВ. 1880. 27 февр. С. 5; С.Г.О. Николаевск, 19-го февраля 1880 г. // Там же. 1880. 5 марта. С. 4; Городские известия // Сибирская газета (Томск). 1884. 2 сент. Стб. 879; Церковный парад // МИГ. 1891. 20 июля. С. 2.


 � И.С. День тезоименитства государя императора Александра Николаеви�ча // РВ. 1863. 3 сент. С. 3; Москва, 30 авг. // Правительственный вестник. 1886. 2/14 сент. С. 3; Москва. Вчера, 2 марта… // МИГ. 1891. 3 марта. С. 2; Москва. Вчера, 30-го авг. // Там же. 1892. 31 авг. С. 2.


 � Даль В. Указ. раб. С. 821.


 � Коринфский А.А. В мире сказаний. Очерки народных взглядов и поверий. СПб., [1905] С. 54.


 � Макаренко А.А. Сибирский народный календарь. С. 29. Любопытные сведения об отношении крестьян к табельным праздникам приводятся в книге С.Т. Семенова «25 лет в деревне» (Пг., 1915). Праздничные дни, по его словам, в деревне строго соблюдались: «Накануне староста ходил под окнами и вестил: “Завтра не работать”, и никто уже не смел идти работать, а направлялись в лес за ягодами, за грибами, за орехами» (с. 43). Однако табельных праздников это, видимо, не касалось в полной мере, поскольку, по утверждению автора, они в деревне «редко почитаются». Характерна реакция «молодого ретивого попа» на заявление крестьян о том, что они будут работать в табельный день (10 мая 1902 г.). Сначала он стал их стыдить «за работу в такие дни, — пишет С.Т. Семенов,— и в конце концов пригрозил им тем, что они могут за это и пострадать…» (С. 125).


 � Дементьев Е.М. Указ. раб. С. 67. Наблюдение Е.М. Дементьева подтверждает перечень праздников, отмечаемых на фабриках Московской губ., приведенный в упоминавшейся ранее работе И.И. Янжула.


 � См.: Пирогов В.Г. Очерки фабрик Костромской губернии. Производство по обработке волокнистых веществ. Кострома, 1884. С. 18, 28, 34, 42, 48, 57, 69, 74, 99, 108, 122, 137.


 � ГИМ ОПИ. Ф. 156. Д. 34. Л. 26 об., 50. В «Правилах…» 1900 г. появилось следующее дополнение: «В эти дни все малолетние обязаны утром в назначенный час собираться в школу, чтобы всем вместе в сопровождении наблюдателя отправиться к литургии и молебну о здравии их им�ператорских величеств» (там же. Л. 67).


 � ГИМ ОПИ. Ф. 156. Д. 34. Л. 26–26 об., 49–50, 66–67.


 � См.: Полищук Н.С. У истоков советских праздников // СЭ. 1987. № 6. С. 3–15; Будина О.Р., Шмелева М.Н. Город и народные традиции русских: По материалам Центрального района РСФСР. М., 1989. С. 213–215. В пер�вые послеоктябрьские годы на страницах губернских и городских газет, а также в специально выпускаемых к праздникам «однодневных газетах», публиковались разработанные на местах планы и инструкции по проведению новых праздников, а также их церемониалы. См., например: План шествия демонстрации 9-го января // Борьба и труд (Владимир). 1918. 9 января. С. 1; Объявление от Комиссии по празднованию 1-го Мая: Порядок шествия в день 1 Мая // Голос народа (Владимир). 1918. 28 апр. С. 1; Фурманов Дм. К годовщине Октябрьской революции // Рабочий край (Иваново-Вознесенск). 1918. 27 сент. С. 2–3; План октябрьских шествий // Коммунар (Москва). 1918. 24 окт. С. 4; Лозунги октябрьских торжеств // Там же. 1918. 1 ноября. С. 4; К празднованию Октябрьской революции. Инструкция по устройству празднования в Костромской губ. // Советская газета (Кострома). 1918. 25 окт. С. 2; Церемониал празднования годовщины Октябрьской революции // Красная газета (Петроград). 1918. 6 ноября. С. 3; Порядок празднования «Дня Советской пропаганды» в городе Коврове Владимирской губ. // Пламя революции. Однодневная газета. Орган редакции газеты «Трудящаяся беднота» и Ковровскoй уездной Комиссии по организации празднования «Дня». 1919. 7 сент.; Церемониал празднования 1-го Мая по городу Тамбову // 1-ое Мая. Однодневная газета Тамбовской губ. Комиссии по проведению праздника 1-го мая. [1922]. С. 4; Праздник Октябрьской революции в городе Пудоже <план> // Красное пятилетие. Юбилейная однодневная газета Пудож�ского комитета. Р.К.П. [1922]. С. 4


 � Цехновицер О. Празднества Революции. Л., 1931. С. 9, 17–26, 28, 32, 55–57, 130. А также: Рихтер З. Первая годовщина // Вчера и сегодня. Очерки русских советских писателей в двух томах. Т. 1. М., 1960. С. 27–30; Праздник Революции: Карнавал. Манифестация учащихся // Изв. Перм�ского исп. комитета Советов раб., крест. и армейских депутатов. 1918. 10 ноября. С. 4 (Местная жизнь); Советская провинция в великую годовщину <Белозерск, Воронеж> // Изв.Тверского губ. Исп. Комитета Совета раб., крест. и красноармейских депутатов. 1918. 12 ноября. С. 2; Октябрь�ские торжества в Н. Новгороде и губернии… Из Городца, Балахнинского уезда // Нижегородская коммуна. 1918. 12 ноября. С. 6; Кулешов М. Октябрьская годовщина в провинции <Вышний Волочек> // Беднота, 1918. 24 ноября. С. 4.


 � См.: Советские традиции, праздники и обряды: Словарь-справочник / Сост. Б.В. Попов. Киев, 1988. С. 208–212.


 � Декреты Советской власти. 10 ноября 1918 г. — 31 марта 1919 г. М., 1968. Т. IV. С. 190.


 � Нерабочие дни // Рабочий край (Иваново-Вознесенск). 1919. 5 марта. С. 3 (Хроника). Любопытные сведения о праздничном календаре 1918 г. имеются в воспоминаниях маршала Советского Союза К.А. Мерецкова, в тот год получившего, по его словам, «не совсем обычное партийное поручение». Он был назначен ответственным за проведение народных праздников в г. Судогде Владимирской губ. «Я с группой товарищей, — пишет Мерецков, — долго ломал голову, как сочетать гулянья старые, обрядные, с новыми, красными. Решили отмечать и те и другие: иначе мы поступить не могли, многие бы нас не поняли…» (Курсив мой.— Н.П.). (Мерецков К. Моя юность. М., 1975. С. 121).
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 � В годы Великой Отечественной войны возник обычай отправлять в действующую армию новогодние подарки с поздравлениями без указания конк�ретного адресата. Как правило, посылали теплые вещи — носки, варежки, свитера, которые вязали сами, белье, а также кисет (обычно вышитый) с табаком или махоркой. Нередко между отправителями (женщины и девушки, в том числе школьницы) и получателями завязывалась переписка.
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 � Новогодняя елка подверглась остракизму вскоре после смерти В.И. Ле�нина, когда возобладало нигилистическое отношение к культурному насле�дию, насаждавшееся пролеткультовцами и их сторонниками. Ее изъяли из новогоднего праздника как пережиток прошлого, поскольку до революции елка была атрибутом Рождества и к тому же являлась достоянием эксплуататорских классов. Лишь спустя 11 лет по инициативе секретаря ЦК КП(б)У П.П. Постышева, выступившего в центральной печати со статьей «Давайте организуем к Новому году детям хорошую елку» («Правда». 28 дек. 1935), она обрела новую жизнь. Уже в январе 1936 г. во многих детских садах, школах, домах пионеров, рабочих и армейских клубах проводились новогодние елки. (См.: Наши праздники… С. 149; Советские традиции, праздники… С. 116–117). Новогодняя елка состоялась тогда и в гарнизонном «детском комбинате» (ясли-сад), которым заведовала моя мама. Елочных игрушек в продаже не было, по крайней мере в маленьких городках. Я хорошо помню, как накануне Нового года, если не все, то почти все работники детсада и яслей весь вечер и почти всю ночь сидели за огромным столом, который был завален пачками цветной бумаги, в том числе и папиросной, кусками картона, кусочками фольги (от конфет), разноцветными лоскутками, ватой, грецкими орехами, конфетами в ярких обертках, маленькими яблочками и мандаринами, и де�лали украшения для елки — кто что умел. Мне особенно запомнились цепи и флажки из разноцветной бумаги, а также фонарики и хлопушки, «махровые» корзиночки из картона и папиросной бумаги, бумажные снежинки, обернутые в фольгу грецкие орехи. Думаю, что подобные украшения были типичными для елок 30-х годов. Производство елочных игрушек начинали фактически с нуля и в первые годы купить их было не так-то просто, особенно в небольших городах, не говоря уже о сельской местности.
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