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Досліджено релігійну ідентичність мешканців Києва другої половини

ХІХ ст., якими були прояви цієї ідентичності у соціокультурному просторі

міста. З’ясовано, що релігійна ідентичність киян була зумовлена близькістю до

важливих релігійних центрів. Кияни толерантно ставилися до релігійних

відмінностей і відзначалися практичністю у сприйнятті сакральних об’єктів.
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«Киевлянин»)

Изучено религиозную идентичность жителей Киева второй половины

XIX в. и ее проявления в социокультурном пространстве города. Определено,

что религиозная идентичность киевлян была обусловлена близостью важных

религиозных центров. Киевляне толерантно относились к религиозным

различиям и отличались практичностью восприятия сакральных объектов.
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The article considers religion identity of the inhabitants of Kyiv in the second

part of the XIX-th century, which are manifestations of this socio-cultural spacious in

the city. The religion identity in Kyiv was due to the proximity to important religious



centers. Citizens were tolerant of religious differences and perceived the practical to

sacral objects.

Keywords: religion identity, inhabitants of Kyiv, the second part of the XIX-th

century, newspaper «Киевлянин».

Релігійна ідентичність попри секуляризаційні процеси залишається

важливим чинником усіх сфер суспільства. Через загострення польського

питання у другій половині ХІХ ст. Київ став полем зіткнення різних релігійних

впливів: польсько-католицького, російсько-православного та автентичного

українського. Ретроспекція релігійної ідентичності мешканців Києва важлива з

огляду на роль цього міста як культурного та духовного центру України.

Проблеми релігійної ідентичності у західній гуманітаристиці досліджені

С. Гантінгтоном, К. Ґірцом, М. Еліаде, Е. Еріксоном, Е. Смітом. Вивченням цієї

проблематики в українському контексті займаються Т. Воропаєва, С. Кияк,

О. Клименко, В. Левицький, І. Папаяні, Р. Процюк. Відомості про релігійні

особливості українського народу містяться у працях В. Єленського, С. Здіорука,

А. Колодного, В. Москальця, О. Недавньої, Л. Филипович. Соціокультурний

простір Києва, торкаючись зокрема релігійних аспектів, досліджують І. Гирич,

А. Кізлова, Л. Крапліна, С. Кулінська, М. Рибаков, Ю. Павленко.

В українській історіографії наявні праці, присвячені історії газети

«Киевлянин». Їхні автори Р. Гула та Ю. Половинчак дослідили матеріали газети

лише у суспільно-політичному контексті. Цією розвідкою здійснюється спроба

визначити, як позначилося на релігійній ідентичності мешканців Києва другої

половини ХІХ ст. протистояння різних релігійних впливів і якими були прояви

цієї ідентичності у соціокультурному просторі міста.

Публікації газети «Киевлянин» стали джерелом дослідження тому, що ця

газета мала найбільший наклад серед київських пресових видань другої

половини ХІХ ст. Хоча за нею закріпився статус антиукраїнської [2,с.17;22,с.3],

об’єктивізації її публікацій сприяє те, що газета подавала передруки з інших

видань, зокрема своїх конкурентів та, пов’язані з цим, полемічні замітки.

Підвищує об’єктивність видання та обставина, що з 1879 р. воно стало



щоденним: редакційною політикою не встигали охопити всі матеріали номеру,

відомості про більшість подій подавалися фактажно, без оціночних суджень.

Поняття релігійної ідентичності у наукових працях здебільшого

використовується у контекстному розумінні. Прямі його визначення містяться у

релігієзнавчих словниках [31,с.402-405] і є об’ємними за обсягом. Варто

використати просте і досить точне пояснення: релігійна ідентичність – це

феномен, який актуалізує належність особи або групи людей до певної

соціальної верстви за релігійною ознакою [за 18,с.8].

Релігійна ідентичність не є тотожною з поняттями «релігійність» і

«віросповідання», однак їх слід враховувати при з’ясуванні релігійної

ідентичності. Оскільки релігійність киян не стала предметом наукових

досліджень, варто вказати особливості релігійності українців загалом - це

емоційно-почуттєве забарвлення, автентичність, особистісність віри [13,с.212],

байдужість до власної конфесійної приналежності, полюралістичність

світогляду [10,с.45]. Що ж до віросповідання киян, то, за даними перепису

1897 р., 75,9% від загальної кількості жителів міста сповідували православ’я,

13,0% – іудаїзм, 7,8% – римо-католицизм, 1,9% – протестантизм.

Газета «Киевлянин» приділяла увагу найбільш численним конфесійним

групам, друкуючи матеріали про основні події їхнього життя, духовенство,

храмові споруди та насамперед – про держану церковну політику і стосунки

між представниками різних конфесій.

У ХІХ ст. Київ утверджувався як адміністративний центр південно-

західного краю імперії. Його роль актуалізувалася через намагання імперської

влади подолати наслідки двох польських повстань 1830-х і 1860-х років.

Завдання викорінити польські впливи ставилося і перед газетою «Киевлянин»,

яка була заснована відразу після повстання 1863 р. Антипольська спрямованість

була головною у діяльності газети більше десяти років. Такий висновок можна

зробити із систематизованого покажчика статей газети, укладеного у 1880 р.

[8]. Принцип систематизації покажчика яскраво демонструє важливість



релігійної ідентичності для тогочасного суспільства: віросповідні питання

складали один розділ разом із національними і політичними темами.

Серед основних дописувачів антипольської тематики був авторитетний у

той час громадський діяч М.В. Юзефович. Характеризуючи становище

католицької церкви в Російській імперії, він визначав, що ця церква

користувалася не лише правами терпимості, а й привілеями польської

національності, через таке становище вона зуміла поєднати ідеї католицизму та

полонізму і слугувала до певного часу (повстання 1863 р. – Т.П.)

наймогутнішою підтримкою польської ідеї. У зв’язку з цим автор пропонував

розмежувати церкву та мову богослужінь, використовувати католикам

російську мову і послуговуватися священством не польських, а німецьких чи

литовських ксьондзів [32,с.495-496]. Заклики до впровадження російської мови

у церковну практику католицької церкви стали наскрізним гаслом редакційної

політики газети у вирішенні польського питання [30,с.497; 26,с.1].

Кардинально протилежною була позиція газети у визначенні православної

релігійної ідентичності: «православный, живущий в пределах нашего отечества,

не может быть нерусским», і ця засада не підлягала сумніву [14,с.535]. Така

категоричність слугувала апологією владного курсу і сприймається як спроба

сформувати бажану релігійну ідентичність мешканців Києва.

Більшої уваги заслуговують публікації дослідницького характеру. Автор,

який підписався літерами Н.С., пов’язував поширення релігій з рівнем розвитку

суспільства та освіченістю населення: відстояв південно-західний край у справі

православ’я і руської народності місцевий народ, не мало сприяло йому в цьому

православне духовенство, козацтво і та частина дворянства, яка не належала до

більш освічених верств суспільства [14,с.535]. Безперечно, зазначав він, були

православні родини, які засвоїли польську мову та звичаї, …але всі вони, як

вважав дописувач, належали до менш освічених верств руського суспільства, до

тих верств, на які польська цивілізація могла здійснювати ще деякий вплив. На

думку автора, приваблива сила цивілізації залежить від рівня її розвитку –

люди, менш освічені, мимоволі підкоряються людям, більш освіченим. В історії



південно-західного краю певного часу польська цивілізація була вищою за

місцеву, руську, і підпорядкувала собі більш освічений клас місцевого

населення. У 50-60-ті рр. ХІХ ст., з точки зору автора, багато що змінилося в

цьому плані: вища верства руського суспільства у справі цивілізації стала, як не

вищою, то аж ніяк не нижчою за польську як у матеріальному розвитку, так і в

інтелектуальному та моральному плані [14,с.536].

Розмірковування автора було не зовсім логічне і причиною тому імовірно

стало бажання видати бажане за дійне. На доказ – емоційна кінцівка статті, де

католицизм у південно-західному краї названий дивовижним явищем: «русские

подданные, живущие на древней русской земле, по большей части русские по

происхождению, но отпадшие от православной религии и сделавшиеся

поляками, недостаточно ценят и уважают веротерпимость, которой пользуются

в отечестве нашем все подвластные ему народы» [14,с.536].

Новину про звернення Папи Римського до польських єпископів з

побажанням, щоб російська мова була впроваджена у католицьке богослужіння,

редакція газети супроводила розлогою ремаркою: «Якось важко віриться в це

повідомлення. Втілення цього побажання стало б одним із кращих актів

столітньої річниці 25 червня 1772 р. (дата першого поділу Польщі – Т.П.). Час

облишити мрії і почати жити реальним життям» [26,с.1]. Інша енцикліка, про

християнську основу держави, в якій йшлося, що «ні церква, ні держава не

мають проникати в організм одна одної… державна влада піклується про благо

людини, і тому держава існує для людини, а не людина для держави»,

залишилася без коментарів редакції [15,с.1].

Дослідники відзначають, що у добу модерну релігійна ідентичність

зводилася на один рівень зі всіма іншими ідентичностями [18,с.10]. Політичне

протистояння поляків і росіян зумовило проведення між ними чіткої

ідентифікації. Більш очевидними виявилися національні й релігійні

розбіжності, тому питання релігійної ідентичності, пов’язане з національним,

вилилося у публічний простір. Загострення російсько-православної і польсько-

католицької суперечностей на українських землях, і в Києві в тому числі,



відсунуло на задній план з’ясування релігійних відмінностей між українцями

та, окремо взятими, поляками і росіянами. Це зумовило послаблення польсько-

католицького та російсько-православного (уніфікаційного) впливів на киян.

Мешканці міста могли зберігати власну релігійну ідентичність.

Роль духовенства у становищі православ’я розкрита у статті без підпису.

Автор зазначав, що місцеве духовенство хоча й залишилось вірним

православному вченню, але перестало брати, на відміну від колишніх часів,

активну участь у боротьбі, що точилася навколо. Воно стало слабким і

опустилось, …зробило значні поступки щодо мови і народності загалом. Воно є

бідним і тому змушене шукати прихильності заможних дворян [16,с.419].

Вплив економічного становища на релігійні прояви населення

проаналізовано у редакційній статті «Киевлянина». Газетярі відреагували на

публікацію у Київських губернських відомостях огляду церков, зробленого

Г. Похилевичем. Той, описуючи Дмитрівську церкву на Новостроєнському

кладовищі (нині – Байкове), повідомляв, через те, що частину церковних

доходів відсилають до єпархіального опікунства, а головне – через бідність

православного населення, порівняно з віруючими інших сповідань, цвинтарі

останніх вражають очевидною перевагою щодо багатства пам’ятників,

благоустрою і чистоти, хоча на них немає ні церков, ні служителів. Редакція

погоджувалася, що через бідність православного населення Києва на

православних цвинтарях мало багатооздоблених пам’ятників, проте зазначала,

що Новостроєнське кладовище є доглянутим, худобу на нього не пускають і

більшість надгробків непопсовано. Проте тут же подається приклад про

Щекавицький цвинтар, де часто бродять тварини, пошкоджуючи могили і

надгробки, також трапляється пограбування пам’ятників [9,с.336-337].

Поховання на Байковій горі стали предметом повідомлення дописувача під

псевдонімом «Медичний студент». Навесні 1872 р. у Києві спостерігалося

поширення холери. Чимало прочан, які у той час здійснювали паломництво до

Києво-Печерської лаври, померли. Їхні тіла для поховання відвозили на

Байкове кладовище. Відвідавши його, автор був вражений смородом, що йшов



від свіжих могил. Виявилося, що кладовищенський сторож влаштував із

поховання «торгівельну спекуляцію»: на закопування кожної домовини лавра

надавала по 60 копійок, сторож наймав охочих, знижуючи ставку до 30 копійок.

Через велику кількість померлих до однієї могили поміщали не менше шести

домовин. Дописувач переймався, що таке поводження з померлими може

негативно вплинути на здоров’я місцевих мешканців [12,с.1].

Недбале ставлення киян до поховань не було винятковим явищем, таке

ставлення властиве всім українцям і до того ж повсякчас. Це можна пояснити

інтроверсивністю української нації, коли релігійність проявляється у сфері

індивідуальної внутрішньої набожності. За висновками дослідників, релігійній

свідомості українців характерна перевага змісту над формою, побутовість у

сприйнятті релігії [10,с.72]. Слід також зважати на низьку самоорганізацію

українського населення.

Чимало публікацій присвячено опису Києва як паломницького міста.

Звичайно, насамперед згадувалася Києво-Печерська лавра. Про неї йшлося у

серії статей літніх номерів 1867 р. [3;4;5;6], які були написані Павлом

Должиковим. Автор дослідив тенденції щодо кількісного складу мандрівних

богомольців. За даними, отриманими з притулку для прочан, спостерігалося

поступове скорочення кількості людей, які користалися гостинністю лаври для

проживання. Це пояснювалося наявністю у Києві інших придатних для цього

місць: Михайлівського монастиря, Софійського собору, Георгіївської церкви та

інших паломницьких святинь а також заїжджих дворів і навіть квартир міщан.

Автор скрупульозно описав буденний бік життя прочан: які речі вони

використовують у мандрах, де їх можна придбати і полагодити, скільки і яких

продуктів витрачається на трапези. Він висловив занепокоєння щодо погано

улаштованого тимчасового паломницького базару і, нагадавши, що свого часу

(до 1833 р.) такий базар існував на постійній основі, що було зручно і для

паломників, і для місцевих мешканців, запропонував його відродити [3,с.388].

П. Должиков спрогнозував, що кількість паломників до київських святинь

зростатиме з огляду на відкриття через Київ залізничного сполучення між



Москвою і Одесою. Важливим є спостереженням автора, що під час великого

напливу прочан для попередження тисняви лавра відмовляла у прийомі

жителям Київської та сусідніх з нею губерній, віддаючи перевагу мандрівникам

з віддалених місць Росії та з-за кордону [5,с.399].

Картину київських паломницьких уподобань другої половини ХІХ ст.

суттєво доповнює публікація про Феофанівську пустинь. Невідомий автор

повідомляв про популярність цього місця серед прочан: щорічно десятки тисяч

людей зі славних святинями київських монастирів і лаври з охотою йшли до

цієї скромної маловідомої обителі. Причиною цьому було бажання «принять

научение». Ієромонах Леонід Яроцький проводив з прочанами бесіди релігійно-

морального характеру, обираючи питання, що стосувалися народного побуту:

пияцтва, лихослів’я, сімейного життя. Також надавалися поради про

поводження під час паломництва, посту, поминання тощо [25,с.2].

Київське паломництво зумовило формування образу Києва як

загальноросійської святині. Це сприйняття сформувалося у ХІХ ст. через

великий розмах паломництва і закріпилося, не без допомоги державної

політики, як світоглядний стереотип [11,с.7]. За матеріалами газети

«Киевлянин», зрозуміло, що сприйняття киянами київських православних

святинь було буденним. Їх відвідування припадало не на великі свята, коли був

великий наплив прочан. До того ж на киян покладалося повсякчасне опікування

збереженістю пам’яток та створення сприятливих умов для паломників.

Журналісти «Киевлянина» уважно стежили за подіями навколо храмових

споруд Києва, особливо, якщо до них мали причетність монарші особи,

представники місцевої влади і загалом відомі люди. Так, повідомлялося про

пожалування імператорським подружжям нової ризниці для Андріївської

церкви [7,с.399]; відвідування генерал-губернатором заново оздобленої

Лук’янівської церкви [23,с.1]; згоду Н.А. Терещенка взяти на себе витрати на

оновлення позолоти на банях Володимирського собору [21,с.2] тощо.

Увагу газети привертали масові релігійні заходи: перенесення святих

мощів, поминання пам’яті монарших осіб і відомих містян, молебні на честь



початку чи закінчення занять та ін. Розлогу інформацію подавали про хресні

ходи, що проводилися на великі релігійні свята. В історичному екскурсі

зазначалося, що у проведенні цих «церемоній» сталася перерва майже у

30 років [1,с.325]. Відродили традицію таких заходів у 1861 р. і наймасовішою

була хресна хода на честь пам’яті Святого Володимира, 15 липня. Газета

напередодні свята анонсувала сценарій заходу [28,с.2], а наступного дня, після

свята, подавала опис хресної ходи: про її головних учасників (духовенство,

військові та цивільні чини, війська Київського військового округу) та враження

містян (народ густо заполонив вулиці, із задоволенням чекав скроплення

водою, люди фотографувалися і раділи святковому салюту) [29,с.2-3].

Важливо, як релігійна ідентичність проявлялася у сімейному колі киян,

адже, відомо, що для українців сім`я є основним комунікативним осередком.

Газета повідомляла, що у 1874 р. під час одноденного міського перепису у

передмісті Києва Деміївці реєстратори зафіксували багато «неузаконених

сімей». Чоловіки й жінки жили разом без офіційного оформлення шлюбу,

маючи при цьому дітей. Трапився випадок, коли пара, заручившись підписами

свідків, уклала угоду, яку вважала цілком законною і для себе обов’язковою. Ця

стаття називалася «Патріархальні цивільні шлюби» [19,с.2]. Така назва

свідчить, що у другій половині ХІХ ст. до сім`ї, створеної без церковного

освячення, ставилися без осуду, а значить так само й до традицій, пов’язаних з

язичницькою релігією, яка випадки, описані у статті, вважала за норму.

Цей приклад засвідчує, що кияни, як й українці загалом, ідентифікували

себе з таким православ’ям, яке ввібрало у себе дохристиянські вірування, а

відтак є двовір’ям. Описані випадки сталися у передмісті Києва, де переважало

робітниче населення, та їх можна транслювати на загальноміські тенденції,

адже у другій половині ХІХ ст. лише 30% мешканців міста були корінними

киянами [17,с.255]. Завдяки скасуванню кріпацтва, ліберальним реформам,

розвитку транспортної мережі міграційні процеси посилилися. Київ поповнився

вихідцями з сільської місцевості, які були носіями традиційної релігійної



ідентичності, це стало перешкодою для польсько-католицького та російсько-

православного асиміляційних впливів.

За матеріалами газети «Киевлянин» можна зробити висновок, що

маркерами соціокультурного простору Києва, які визначали релігійну

ідентичність киян були: а) соціальні верстви за релігійною ознакою

(найчисленніші віросповідні групи - православні, іудеї, римо-католики,

протестанти); б) суспільні явища і процеси: релігійні взаємовпливи, чинники

релігійної ідентичності (рівень освіти, матеріальне становище тощо), сімейне

середовище; в) релігійні об’єкти: храми і монастирі, кладовища, реліквії та ін.

Релігійна ідентичність мешканців Києва другої половини ХІХ ст.

виявлялася на тлі загострення протиріч між польсько-католицькою та

російсько-православною ідентичностями. Через таке загострення

асимілятивний вплив цих ідентичностей на киян слабшав. Урбанізаційні

процеси зумовили перебування Києва у руслі загальноукраїнських

модернізаційних тенденцій, в тому числі щодо релігійної ідентичності:

ідентифікаційні ознаки киян в основному співпадали з загальноукраїнськими.

Особливість релігійної ідентичності мешканців Києва була зумовлена

сприятливим культурно-освітнім середовищем та близькістю до важливих

релігійних центрів. Кияни відзначалися толерантним ставленням до релігійних

відмінностей і практичністю у сприйнятті сакральних об’єктів.
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