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ВСТУП     
Актуальність теми. Одну із вагомих ролей в історії України відігравала церква: релігійний світогляд у багатьох випадках був визначальним, вона була тим осердям, навколо якого зосереджувалося політичне життя, церковна структура опікувалася розвитком освіти і просвітницькою діяльністю. 
З кінця ХVІ ст. важливу роль у житті українського народу почала відігравати уніатська(греко-католицька) церква. Незважаючи на неоднозначні оцінки сучасників та дослідників, нова церковна структура проводила активну діяльність, спрямовану на розвиток освіти, формування національної свідомості та громадянської позиції. Провідну роль у реалізації даного завдання відігравав василіанський орден, який зумів створити розгалужену систему закладів освіти, налагодити діяльність друкарень та благодійних установ. Таким чином, досвід діяльності василіанського ордену у ХVІІІ – першій третині ХІХ ст., будучи невід’ємною частиною історії греко-католицької церкви, є актуальним з точки зору дослідження його основних напрямів та досвіду запровадження. 
Ступінь наукового вивчення теми. Діяльність ордену василіан та становище греко-католицької церкви висвітлена у таких джерелах як:  Чорненького Я., Зінченко Т., Ковальчук А. «Київська церква в унії з Римом»,  Валентини Л.  «Актуальні питання Душпастирської діяльності греко-католицької церкви(Волинь, друга половина ХVІІІ – перша третина ХІХ ст.), Голій В.Р. «Вплив церковно-державних відносин на розвиток василіанських навчальних закладів у Волинській губернії наприкінці ХVІІІ – у першій третині ХІХ ст.» та праця Кояловича М.О. «История воссоединения западнорусских униатов».
Окремі факти, використанні у ході дослідження, були висвітлені у рефераті на тему «Виникнення та розвиток греко-католицької церкви» та праці Крижанівського О.П. «Історія церкви та релігійної думки в Україні». 
Варті уваги цікаві краєзнавчі матеріали знаходяться в працях Огієнка І. «Свята Почаївська лавра».
Основною проблемою вищенаведених досліджень є переважання суб’єктивного погляду на висвітлення історії та розвитку василіанського ордену на українських землях.
Мета дослідження: охарактеризувати розвиток та діяльність греко-католицького ордену василіан на території Волині у ХVІІІ – першій третині ХІХ століття, його роль у суспільно-політичних процесах, визначити особливості просвітницької діяльності через розвиток закладів освіти та друкарень.
Завдання: 
· систематизувати матеріал по даній темі;

· охарактеризувати процес поширення греко-католицького віросповідання на українських землях;
· визначити особливості становища ордену василіан під владою Речі Посполитої та Російської імперії;
· дослідити роль ордену василіан у польському повстанні 1830-1831 рр.;

· охарактеризувати просвітницьку діяльність василіан  через аналіз мережі закладів освіти та друкарень.

Наукова новизна роботи полягає у спробі дати комплексну характеристику діяльності ордену василіан, визначити їх роль у суспільно-політичному та культурному житті Волині.  
Практична значимість роботи полягає у тому, що її матеріали можуть бути використанні для характеристики релігійного та культурного життя на Волині у ХVІІІ – першій третині ХІХ ст., польського повстання 1830-1831 рр. на уроках історії України у 8-му і 9-му класах, публікації краєзнавчих статей, проведенні туристичних екскурсій.  
Структура дослідження. Робота складається зі вступу, основної частини, що містить чотири розділи, висновку, списку використаної літератури.  

У вступі обґрунтовується актуальність теми, показано стан її наукового дослідження, мету роботи, її завдання, практичну значимість.

У розділі І характеризується процес поширення греко-католицького віросповідання на українських землях і василіанського ордену зокрема.

Розділ ІІ характеризує особливості становища василіанського ордену під владою Російської імперії та їх участь у  польському повстанні 1830-1831 рр.
У розділі ІІІ визначаються основні напрями культурно-просвітницької діяльності ордену василіан на прикладі освітньої та видавничої діяльності.
Розділ ІV характеризує процес ліквідації греко-католицької церкви та василіанського ордену зокрема.  
У висновку  аналізуються  особливості культурно-просвітницької діяльності ордену василіан в галузі освіти та книгодрукування, специфіку становища ордену під владою Російської імперії та його роль у суспільно-політичних процесах першої третини ХІХ ст. 
РОЗДІЛ І. Поширення греко-католицтва на західноукраїнських землях та заснування  василіанського ордену. 

 Історія Української греко-католицької церкви розпочинається з 1596р., коли була укладена Берестейська унія між католицизмом і православ’ям.   Головними причинами унії були: внутрішня криза в Київській православній митрополії та пошуки нових форм духовності, експансія римського католицизму і московського православ’я, матеріальна вигода й особиста амбітність ієрархів.[7]
Первісна назва церкви - уніатська. З 1774р.  церква отримала назву греко-католицької, а вірні - греко-католики. Відновлення у 1620р. православної ієрархії загострило  протистояння між прихильниками і противниками унії з апостольським престолом. Для примирення ворогуючих сторін митрополит  уніатської церкви В. Рутський запропонував об'єднання уніатської та православної церков у рамках єдиного Києво-Руського патріархату. Неодноразово робилися спроби порозуміння між православними і уніатами та обрання спільного патріарха, однак вони були безуспішними. За королівським "укладом" Владислава IV Вази з 01.11.1632р. від Київської з'єднаної митрополії відходила Луцька єпархія і частина Полоцької(утворена нова православна Могилівська єпархія), а також усі храми Києва. Разом із Львівською і Перемишльською єпархіями вони підпорядкувались православному митрополитові П.Могилі. За Андрусівським перемир'ям 1667р. до православної митрополії відійшла ще Смоленська єпархія.[2]

Після прийняття Берестейської унії у 1596р. унійними стали Київська, Полоцька архиєпархії та Пінська, Луцька, Володимирська й Холмська єпархії. Унію не прийняли Львівська та Перемишльська єпархії. Після смерті владики Кирила Терлецького у 1607р. Луцька єпархія поступово відійшла від унії, повернувшись до неї у 1702р. за єпископа Діонісія Жабокрицького. У 1691р. до унійної Київської митрополії приєдналась Перемишльська єпархія за владики Інокентія Винницького, а у 1700р. приєдналась Львівська єпархія за єпископа Йосифа Шумлянського.[4]
У 1702р. на українських землях території Речі Посполитої була проголошена унія в Луцькій єпархії. Пам’ятаючи сумний досвід Берестейського  собору, ієрархи дипломатично підготували свою паству, тож у цілому навернення величезних територій пройшло без ускладнень. Додатково цьому сприяло й те, що активну участь у церковному житті  брала дрібна православна шляхта, яка усвідомлювала зміни в релігійній та загальнополітичній ситуації.[5]
На Замойському синоді 1720р. було прийнято ухвалу, згідно з якою монастирі українських дієцезій утворювали окрему – так звану Святопокровську провінцію(на відміну від білоруських, об’єднаних у Святотроїцьку провінцію). Остаточна легалізація обох провінцій – Коронної(української) та Литовської(білоруської), затверджена папським браве 1742р., завершила столітній період формування чернечого ордену василіан, що віднині отримав назву Ordo Sacti Basilii Magni Ruthenorum. Його члени вилучалися з-під влади митрополита, підпорядковувалися власному ієрархові – протоархімандриту; останній обирався строком на чотири роки з кандидатів то однієї, то другої провінцій, а його резиденцією вважався монастир у Тороканях на Підляшші. Статус самоврядної провінції отримувала також Супрасльська архімандрія  - один з найбагатших і найбільших василіанських монастирів.[5]
На середину ХVІІІ ст. на території Речі Посполитої існувало                       148 василіанських монастирів, у тому числі в Україні – 122, і серед них такі великі, як Почаївський, Дерманський, Жидичинський, Унівський тощо.

До 1772-го року уніатська церква мала на українських землях п’ять із восьми єпархій: Володимирську(сюди входили парафії, що знаходилися на заході Волинського воєводства), Луцьку( парафії переважно у Волинському і частково у Руському воєводствах), Холмську(частина парафій у Руському і Волинському воєводствах), Перемишльську(більшість парафій у Руському воєводстві), та Київську митрополичу(парафії у Брацлавському, Київському і частково у Волинському воєводствах). Загалом усі ці єпархії мали в межах України  4 223 церковні громади.[10]
Впродовж усього ХVІІІ ст. центральну роль в уніатській церкві відігравав створений 1617р. митрополитом Йосифом Веляміном Рутським чернечий орден василіан. Католицький орден василіан почав формуватися у VIIІ – ІХ ст.  За його зразком  у 1617р. на основі монастирів, що прийняли Берестейську  унію 1596р., було засновано греко-католицький орден василіан.  Початкова назва – Орден Святої Трійці. Він був затверджений папою Урбаном VIIІ у 1631р. З часом орден було перейменовано в Орден  Святого Йосафата Кунцевича. Головну увагу в діяльності ордену приділялося вихованню молоді через розвиток закладів освіти, книгодрукування та просвітительську діяльності.[5] 

РОЗДІЛ ІІ. Діяльність василіанського ордену під владою Російської імперії.

2.1. Зміна становища греко-католицької церкви та василіанського ордену зокрема наприкінці ХVІІІ ст.   
   Після першого поділу Речі Посполитої в Австрії опинився південь Луцької єпархії, де нараховувалося 84 парафії(Бродівська, Олеська та Залозецька - деканати повністю, а Ожигевська, Радивилівська і Волочиська – частково). У 1780-х роках їх включали в Перемишльську єпархію. 

  Становище греко-католицької церкви на українських землях, які в другій половині 90-х років ХVІІІ ст. потрапили до Російської імперії, різко відрізнявся від того, що склалося в Австрії. Воно визначалося прагненням царської влади ліквідувати унію, тому тут не стільки змінювалася мережа парафій, скільки греко-католицькі храми перетворювалися на православні.[8]
   1793-1794 рр. у Петербурзі був складений план діяльності серед греко-католиків, передусім на Волині, де унія мала слабші корені православної місії.     У 1794-1796 рр. акції в цьому напрямі набули масового характеру. Поштовхом до них стала «Пастирська грамота», яку 22 квітня 1794р. видав, а через місяць оприлюднив слуцький архімандрит Віктор Садовський, покликаний імператрицею Катериною ІІ очолити місіонерську роботу, спрямовану на навернення греко-католиків українських земель на православ’я. Генерал-губернатор новоприєднаних  земель Тимофій Тутолмін повинен був «надати, у чому потрібно, від світського начальства захист і допомогу» - всім тим, які мають «святий намір повернутися до істинної їхньої матері – церкви благочестивої».  Під загрозою судового покарання і секвестру майна наголошувалося, «щоб ніхто з духовних і світських поміщиків римського і греко-католицького закону не посмів чинити ніяких перешкод, утисків і образ тим, хто повертається в благочестя». Влада, яка офіційно проголосила добровільний перехід у православ’я, сама, звичайно, цього не дотримувалась.
   До початку 1795-го року в Ізяславській(згодом – Волинській) губернії на православ’я перейшло 615 парафій, 432 священиків та 304 411 мирян. Одночасно на Волині почали формуватися організаційні структури православної церкви. 

  Того самого року Катерина ІІ підтримала ліквідацію греко-католицьких Луцького і Володимирського єпископств та митрополичої кафедри. Тим часом православна церква різко збільшила терени свого поширення: до вересня 1796р. ще 205 парафій, 140 священиків і 97 тисяч вірних Волині перейшло «на благочестя», а до жовтня 1797р. до них додалося 102 нові парафії і 39 тисяч душ пастви. 1798р. Волинська православна єпархія налічувала вже 1 076 церков, що становило 69 відсотків від числа греко-католицьких храмів, які діяли на території новоутвореної Волинської губернії до 1772р. 
1798р., уже після смерті Катерини ІІ, завдяки старанням папської курії було утворено дві греко-католицькі єпархії – Брестська і Луцька. «Нова» Луцька єпархія включала всі греко-католицькі парафії на українських землях Російської імперії(тобто в межах Київської, Подільської та Волинської губерній).[10]
 2.2. Участь василіан у польському повстанні 1830-1831рр.

Найважливішою подією польського національно-визвольного руху          30-40-х рр. XIX ст. стало польське повстання 1830-1831рр., яке розпочалося         17 листопада 1830р. у Варшаві і поступово охопило все Царство Польське, а потім перекинулося на Правобережну Україну, де знайшло підтримку  місцевої польської шляхти. Не менш активну участь у повстанні взяла частина католицьких та греко-католицьких ченців та церковнослужителів. Не зважаючи на офіційну позицію ієрархів цих конфесій(папи римського  Григорія XVI та греко-католицького митрополита Йосипа  Булгака), які категорично засудили повстання, не бажаючи  псувати відносини з російською владою. Участь католицького і греко-католицького духовенства у польському національно-визвольному русі була зумовлена кількома причинами: бажанням відродити незалежність і могутність Речі Посполитої, тобто громадянським патріотизмом, який підсилювався родинними зв’язками багатьох священнослужителів із польською шляхтою, а також серйозними політичними ускладненнями для цих конфесій після включення Правобережної України до складу православної держави. 

За офіційними даними, до повстання були так чи інакше причетні           64 католицьких, 31 греко-католицьких і 7 православних священиків, дияконів та ін. Причому 33 із них боролися у повстанських загонах із зброєю у руках       (20 римо-католиків й 13 греко-католиків). Однак, збройна участь духовенства у повстанні загалом була незначною: церковнослужителі становили лише          2,5 % від загальної кількості повстанців. Переважна ж їх більшість залишилася на місцях, щоб своїми проповідями підбурювати мирян проти російського уряду. Так, ченці Овруцького василіанського монастиря палкими антиурядовими проповідями допомогли керманичу місцевої повсталої шляхти В. Головинському інспірувати заворушення в Овруцькому повіті.[11] 

 У повстанні були задіяні католицькі костели та монастирі, які часто слугували притулком для повстанців і складом для зброї. Серед них, зокрема, брали участь Домбровицький піарський монастир у Рівенському повіті, домініканський і василіанський монастирі у місті Овручі, Почаївський монастир у Кременецькому повіті та майже  півсотні правобережних монастирів.[6] 
Історик та літературознавець академік Михайло Возняк, сам греко-католик, так визначає роль греко-католицької церкви у національному житті українців: «Коли Східна Україна денаціоналізувалася під московською рукою, тоді ще більше спольщилася Західна Україна під польською владою», і в тому польській владі багато допомагали провідники греко-католицької церкви та почаївські й інші василіани. Вищі верстви Західної України,  власне через унію, цілком спольщились, освічені провідні греко-католицькі верстви були тоді «наскрізь спольщені». Православні зі зброєю в руках боронили свою православну віру, греко-католицькі ж навпаки - нога в ногу йшли з поляками на українську віру. «При українській нації в Західній Україні лишилися селяни(нижчі) священики, і то останні не всі, бо міське священство й василіани були нерідко наскрізь спольщені». Василіани, звичайно, тісно співпрацювали з поляками не тільки в справах релігійних, але й політичних. Вони збройно допомагали полякам в їх повстанні  1830-1831 рр., але це не був виняток.     М. Возняк подає, що василіанський провінціал, ігумен Святоюрського монастиря у Львові Доротей Михальський був активним членом польського «народного уряду» в Галичині в 1809р., який ставив собі завданням повалити Австрію і відновити в Галичині Польщу. Цей же василіанин усе доносив полякам на свого митрополита Михаїла Левицького. «Почаївські василіани не могли спокійно працювати для самого Бога, бо всі вони були польські патріоти, і серед них було чимало монахів польського походження. Говорили вони тільки по-польськи, писали тільки цією мовою. Офіційна їхня мова в монастирі була латинсько-польська. Служби правили вони по Служебниках,  переписаних латиною, бо церковнослов’янське  письмо вже мало хто з них знав. І монастирі мали пару василіан, які часом могли зладити слов’янську проповідь по-слов’янськи, але звичайно до народу проповідували польською мовою. А народ виразно оминав їх!»[9] 
Поляки, які готували польське повстання 1830-го року, були в тісних зносинах з Почаївським монастирем. Слава про мільйони графа Потоцького, які він пожертвував йому, ходила по всій  Польщі, і повстанці, звичайно,  використовували їх.   

«Ігуменом Почаївського монастиря був тоді о. Ян Скивський, сильний полонофіл і папіст. Таким же був і його казначей Постанкевич, та й сам провінціал Білинкевич, який усе бачив і мовчав, мріяв про відродження Польщі. Які суми видавали всі вони польським повстанцям, відомостей не маємо, бо все робилося таємно. Але пізніше Військова Комісія вияснила, що ігумен Ян Скивський від року 1826-го припинив – з відома своєї вищої влади – усякі записи монастирських прибутків і видатків, і завжди ховалася готівка з пожертв графа Потоцького. Це все показує, що почаївські василіани передали на польське повстання величезні суми, і були в тісному зв’язку з волинською групою польських повстанців».[9]  
Повстання розпочалося 17(29) листопада 1830-го року у Варшаві та скоро поширилося по Польщі. Коли піднялося повстання, уніати-василіани в кількох місцях приєдналися до поляків. Сучасник тих подій, католик, з гордістю пише: «Уніати-базиліани не були байдужими глядачами повстання, а допомагали польським відділам харчами, одежею, а часом і вступали в польське  військо». 

         «На весну 1831-го року на Волинь прибув зо своїм військом польський генерал Дверницький. У Почаївському монастирі була видана відозва до народу вставати на Росію. Чекали, що Волинь підніметься боронити Польщу, але селянство ані рушилось, а де  було можна, вступало в полки проти Польщі. У квітні дев’ятого дня Дверницький зустрівся з російськими військами генерала Редигера, і держався тут аж до 14 квітня, коли був розбитий. Дверницький подався на Берестечко, щоб тут перейти річку Стир і прямувати на Поділля. Редигер випередив його. Тоді Дверницький повернув на Почаїв і Колодно». 
 У Почаєві генерала Дверницького урочисто й відкрито зустріли почаївські василіани, відслужили молебень з колінопреклонінням, щедро пригостили повстанців і передали велику суму грошей від себе і від сусідніх панів, дали провіанту й коней.

«Коли Дверницький наближався до Почаєва, василіани на галереї розклали вогнище, щоб сміливо йшов до Почаєва. Монастир запалився польським патріотичним духом, і зараз же до війська Дверницького з монастиря вступило вісім монахів, два новики і сорок п’ять  монастирських кріпаків, останніх змусили. Василіани-монахи сіли на коней, привісили поверх монашої одежі шаблі, і подалися до Почаєва, а там їздили вулицями й вигукували: 

 -  Panowie, za Ojczyzne!

Другого дня генерал Редигер нагнав поляків із Вишгородка. Тоді Дверницький засів біля Люлинської корчми, але й тут був 15-го травня розбитий. Більша частина його війська втекла назад у Польщу, а Дверницький був оселений в м. Лайбах.»[9] 
Участь василіан-монахів у польському повстанні 1830-1831 рр. призвела до занепаду греко-католицтва та василіанського ордену на західноукраїнських землях у першій третині XIX століття.  

РОЗДІЛ ІІІ. Просвітницька діяльність василіан. 
3.1. Навчальні заклади

          Монастирська освіта в кінці ХVІІІ – на початку ХІХ ст. становила левову частку всієї церковної уніатської освіти. У всій Віленській окрузі, до якої входили і територія Волині, із 75 шкіл 50 знаходилося на утриманні монастирів. Важливо уточнити, що першість у монастирській освіті належала василіанам, школи яких складали 26% від усіх монастирських шкіл католицьких церков. 

         В 70-х роках ХVІІІ ст. василіанські школи працювали переважно на підготовку церковних кадрів, котра провадилася в дієцезіальних семінаріях, що виникли на базі старих соборних шкіл у Володимирі, Холмі та Луцьку, а також нових училищ, заснованих у Бучачі(1712), Львові(1720), Умані(1766) тощо.  Варто зауважити, що більшість з них відкрилася на добродійні кошти місцевих магнатів. Паралельно у більших монастирях(Кременці, Гощі, Загорові, Замості, Кам’янці, Вінниці, Почаєві та ін.) діяли навчальні класи для послушників, що готуються прийняти постриг. Вони тривали  більше року, протягом якого слухачі вивчали риторику та філософію – базові предмети для оволодіння мистецтвом проповіді; чисельність таких слухачів не була великою, коливаючись від одного до двох десятків осіб. 
Новий етап у василіанському шкільництві припадає на останню третину ХVІІІ ст., безпосередньо пов’язуючись з реформами, що з 1773р. були започатковані Комісією Народної Освіти. Цей орган виник як реакція на знамените бреве папи Климента ХІV від 21 липня 1773р. про ліквідацію ордену єзуїтів. Для Речі Посполитої це загрожувало обернутися крахом шкільництва, бо власне в руках єзуїтів майже повністю зосереджувалася його мережа. Тож у жовтні 1773р. за ухвалою сейму виникла згадана комісія у складі восьми членів, яку зобов’язали взяти під контроль конфісковане на користь держави єзуїтське майно, у тому числі шкільні будівлі, бібліотеки, капітали та все інше, що забезпечувало роботу єзуїтських колегій. І хоча цей крок ненабагато зупинив розкрадання  єзуїтської спадщини, однак став поштовхом для вироблення нової освітньої програми, яка опиралась на утилітаризм, характерний для просвітницької ідеології, адептами якої були члени комісії. На конкретному рівні це, зокрема, знайшло вияв у тому, що різко зменшувався обсяг занять з латини, натомість впроваджувалися, окрім польської(на Україні також церковнослов’янської), нові європейські мови – німецька, англійська, французька та італійська. Водночас до програм вводилися не практиковані єзуїтами природно-математичні науки, а, як окремі дисципліни, мали вивчатися історія та право. Головною ж світоглядною рисою нового шкільництва було те, що воно спиралося на свободу особистості, відштовхуючись від принципу – кожному вільно сповідувати власну релігію, а завдання школи – навчити всіх, якої б віри вони не були, основ патріотичних чеснот та громадської моралі. 

Василіанський орден з перших днів запровадження нового шкільництва став одним з найактивніших його пропагандистів і реалізаторів. Протягом      80-х років ХVІІІ ст. виникають василіанські парафіяльні школи нижчого типу. Паралельно зі школами, створеними з ініціативи ордену, в Кам’янці-Подільському, Кременці, Луцьку, Вінниці й Житомирі виник ряд державних, або академічних шкіл, підпорядкованих безпосередньо комісії. Серед їх учителів теж бачимо василіан, котрі забезпечували навчальний процес добрими педагогічними кадрами з числа молодих високоосвічених ченців, часто з західноєвропейською підготовкою. Останнє принесло велику популярність василіанським училищам(наприклад, через Володимирську школу проходило до 300 учнів на рік). Навчалися переважно юнаки греко-католицького віросповідання, однак не бракувало й дітей місцевої римо-католицької шляхти та городян, у тому числі євреїв.[5]
Не змінилося питання василіанської освіти в період переходу Волині та Правобережної України у 1795р. під владу Російської імперії.   Цьому сприяла урядова політика, адже ще за указом Катерини ІІ від 1795р. функціонувати могли тільки ті василіанські монастирі, що займалися освітою юнацтва. Орденське керівництво, розуміючи, що саме існування монастирів прямо залежне від їх освітньої діяльності, брало активну участь у фінансуванні освіти. Як відомо, із училищ для світського юнацтва, які утримували на початку       ХІХ ст. василіанські монастирі, у Луцькій єпархії було зосереджено - 7, а всього у школах на Правобережній Україні навчалося приблизно                           2134 особи.[4]
 3.2. Жіночі навчальні заклади. 
 Вагому роль у розвитку освіти василіани надавали і жіночому питанню. Наявність шкіл при жіночих монастирях залежала як від волі єпископа, у підпорядкуванні якого вони перебували, так і світських осіб, які могли посприяти фінансово. Так коли ігуменя монастиря в Полонному Текля Тиска виявила бажання в 1811р. заснувати школу для дівчаток, то, передусім, звернулася за дозволом до місцевого єпископа. 

  На початку ХІХ ст. на теренах Волині в результаті російської ліквідаційної політики функціонувало лише три жіночих василіанські обителі в Полонному, Володимирі та Дубно, які до того ж належали до розряду найбідніших. 

Невеликі школи для дівчат були розташовані, окрім трьох  діючих монастирів, ще при Дерманському чоловічому монастирі. Десь приблизно протягом 1800-1803 рр. тут існувала школа для 12 дівчат на повному утриманні Дерманського абатства, щорічні витрати якого на жіночу школу становили 5000 злотих. Навчали дівчаток василіанки з ліквідованого російською владою Корецького монастиря, зокрема ігуменя Текля Тиска та сестри Йосафата Забєжевська, Христина  Забєжевська й Антоніна Карвовська. На жаль, цей жіночий пансіонат проіснував недовго і був скасований уже в1803р. 

При монастирі у Полонному школа існувала протягом 1811-1839 рр., що було обумовлене рядом причин. По-перше, покращився матеріальний стан монастиря, що дозволило у 1811-1813 рр. побудувати новий костел. А, по-друге, після смерті в 1810р. ігумені цього монастиря Катерини Журавської, відповідно до рекомендації єпископа, було обрано на цю посаду Теклю Тиску, ігуменю ліквідованого Корецького монастиря, яка проводила активну педагогічну діяльність у Дерманській школі. Оскільки в цьому монастирі переважали інокині старшого віку, яким було важко займатися освітньою діяльністю, нова ігуменя випросила дозвіл єпископа перевести з Корця до Полонного монахиню Христину Забєжевську,  яка б обіймала  посаду містрині. Кількість учениць у цій школі була незначна і становила на початок ХІХ ст. чотири особи. 

Школа у Володимирському монастирі була заснована ще в                   70-х р. ХVІІІ ст. Започаткував її митрополит Ф. Володкевич, виділивши на цей монастир 1400 злотих. Спочатку монастир регулярно отримував відсотки від капіталу, але 1795р. ситуація погіршилася, свідченням чого є звертання василіанок до Т. Чацького, який у 1803р. візитував монастир, із проханням допомогти повернути капітал, обіцяючи навзаєм  збільшити кількість учениць. Як і в Полонному, так і у школі Володимирських монахинь навчалося лише чотири дівчинки. Припускаємо, що прохання монахинь не мало результату, оскільки після 1803р. про школу вже нічого не чути. 

При Підборецько-Дубенському монастирі також існувала школа.          За даними джерел, у 1803р. монахині просили надати їм письмові правила для навчання бідних шляхтянок, також обіцяючи збільшити кількість учениць. 

Навчання в більшості випадків було безкоштовне, дівчатка перебували на повному утриманні монастиря. Утім, є дані, що частина учениць таки вносила плату, переважно незначну. Так, у Дубенському монастирі з п’яти учениць три перебували в родинних зв’язках із самими монахинями(родичка ігумені Абрамовичівни і дві родички монахині Долановської). Лише дві учениці перебували на утриманні монастиря, інших утримували коштом самих монахинь, які, ймовірно, отримували від батьків дівчаток плату. Це був один із видів заробітку василіанок, які, відповідно до східної традиції, самі себе утримували. 

З причин своїх незначних прибутків  монастирі Луцької єпархії не мали окремих приміщень для учениць. Дівчатка проживали в келіях разом зі своїми родичками-монахинями  та містринями. Лише в Дерманському абатстві монахині та учениці проживали окремо. У монастирях Луцької єпархії дівчат навчали  релігії, письму, читанню і жіночих робіт. 

Попри такі незначні здобутки василіанок в галузі освіти, вони, у міру своїх скромних можливостей, плідно працювали, надаючи ученицям релігійно-морального виховання, яке відповідало практиці тих років.[1]

Підводячи підсумок освітній діяльності ордену василіан у ХVІІІ ст., варто відзначити, що у більшості випадків це була приватна ініціатива, акт просвітницької активності того чи іншого єпископа. Через різні обставини більшість шкільних проектів так і залишилися нереалізованими. 
3.3. Благодійна діяльність

Найяскравішою сторінкою в діяльності василіан впродовж ХVІІІ ст., поруч з традиційною опікою немічних(бо ж кожен з монастирів утримував шпиталь, богодільню, дитячий притулок для сиріт та аптеку), належить вважати благодійну діяльність. 

Василіани займалися благодійництвом, яке завжди вважалося однією з їх основних функцій: підтримкою убогих, відкриттям шпиталів та притулків для престарілих тощо.  Допомога хворим становила другорядну його функцію, хоча це не означає, що в шпиталях не було таких людей. Тобто він виконував три функції – лікарні, гостинного двору та притулку. Остання функція переважала. 

 У 1810р. в Луцькій єпархії, за наказом єпископа Ф. Корсака проводилося збирання відомостей про шпиталі. Долі їх були тісно пов’язані з  монастирями, у разі матеріальної скрути, невдалих судових процесів припинялося їх утримування. При Кременецькому монастирі через судові процеси з нащадками фундатора та міщанами, які привласнили собі частину власності шпиталю, після цього про нього залишилася тільки згадка. Почаївський монастир, за даними М. Радвана, утримував шпиталь виключно за власний рахунок, без будь-якого грошового подання. 

Згідно з відомостями польського історика Гіжицького Я.М., існував шпиталь при Луцькому монастирі, щоправда, ці дані стосуються ХVІІ ст. 

На початку ХІХ ст. шпиталі існували при церквах у Горохові та Олиці, засновані ще в ХVІІ ст. У 1671р. брацлавський каштелян князь Сангушко з дружиною надали фундуш  на утримання шпиталю при Горохівській церкві  Св. Трійці, а в 1692р. князь Радзівіл зафундував шпиталь при Благовіщенській церкві в Олиці. У відомих нам шпиталях кількість убогих фігурує як «кілька осіб», і лише в Олицькому вона досягає 12. Зауважимо, що засновником Олицького шпиталя було церковне братство, яке отримало надання від Радзівіла з умовою, як зазначено в документі: «aby zysk tego szynku obracali na potrzeby ubogich…»  Братство, окрім  проживаючих у шпиталі, опікувалося ще й іншими убогими, які не мали засобів до проживання. Олицький шпиталь отримував від Ганни Гулевичівни 150 злотих капіталу, записаного на крамниці міщанина, спочатку приносив річного прибутку 15 злотих, то вже на           1810р. тільки 7 злотих.[1]
3.4. Видавнича діяльність

Вагомий внесок в українське просвітництво внесли василіанські друкарні, що діяли в Уневі, Львові та Почаєві. За підрахунками Марії Підлипчак-Маєрович кількість їхніх видань між 1648 і 1800рр. нараховувала 469 позицій, зокрема кириличних друків(церковнослов’янською та староукраїнськими мовами) 286 польських 118, латинських  80.
Найпотужнішою серед згаданих друкарень була Почаївська, на яку припадає абсолютна більшість видрукуваного – 394 позиції. Понад 60% продукції охоплювала літургійна література, а також книги релігійного змісту, зокрема  збірники проповідей та релігійних пісень і молитов. До них належить і знаменитий тримовний «Почаївський Богословник» 1790р., що містив канти, писані по-українськи, по-польськи й по латині, які користувалися надзвичайною популярністю не лише в уніатів, але й серед православних по всій Україні.[5]
Друкарство в Почаївському монастирі отримало можливість розвитку тоді, коли опинилося під владою уніатів. Можливо, що православні не раз починали клопотатися про друкарню, але на перешкоді стояли зовнішні чинники. Коли ж Почаївський монастир таки потрапив в уніатські руки, то католицькі керівники відразу оцінили його як центр поширення унії, внаслідок чого вдалося отримати королівський дозвіл.
Взявши контроль над Почаївським монастирем, уніати одночасно отримали у своє підпорядкування великі маєтки та кошти, за які легко можна було спорядити друкарню і розпочати її діяльність. На цей час на Волині не було жодної друкарні, а тому василіани розуміли, які прибутки вона може принести.

Першим фундатором Почаївської друкарні був перший уніатський архімандрит Феодосій Лубенецький-Рудницький. У 1730-му році він стає єпископом Луцьким і з того часу Почаївський монастир почав активно закладати собі друкарню. 
В 1730р. почаївські василіани запросили собі з Києва словолитника(гісера), «перше жида а потім християнина», і той відлив їм потрібні літери; гравером став у них теж киянин Голота.  У новій друкарні найпершими друками були: «Проскомідійний листок» та «Пастирський Лист Єпископа Рудницького». Так розпочалося почаївське друкарство.

Першою поважною книжкою, надрукованою вже у власній Почаївській друкарні, був "Служебник" 1735р. Як і треба було сподіватися, книжку присвячено фундаторові Почаївської друкарні єпископу Рудницькому; на звороті титульного листа вміщено герб Рудницьких з латинським підписом, з  довгою посвятою книжці Рудницькому.
Відзначається, що "Служебник" 1735р. –  перша почаївська книжка: "Сію книгу приліжньм руковожденіемть Твоим совершихомь. Кому бо приличнЬє преизящноє сіє типографское первенство вручити достоить? Первоцвітущій крин... Служебник — сіє бо первенство Тупографіи нашой". Під цією великою посвятою  підписався Ієромонах Гедеон(Козубський), Ігумен Почаївський "со всією о Христі братією".[9]
Уже в цей час Почаївська друкарня була дуже добре технічно оснащена. Зберігся інвентар цієї друкарні за 17 вересня 1736р., і він показує, що тут  було два нових зо всіма потрібними додатками друкарських станки(преси) і один старий, досить було й шрифту різних гатунків, була повна скринька образків на дереві та ініціалів. При друкарні була добре обладнана словолитня(ґісерня), а в ній багато найрізноманітніших матриць. Також було все необхідне для переплітання книг. 
У 1772р., після першого поділу Речі Посполитої Почаїв лишився за Польщею. Власне  для Почаївської друкарні настав тепер найкращий час: вона розв`язалася з ревнивою ставропігією і з того часу могла вільно друкувати потрібні книги. І справді,  з 1772  по 1795 рр. - це час найбільшої праці Почаївської друкарні, коли вона працювала вже без всякої перешкоди. В цей же період ставропігіальне братство цілком добило Унівську друкарню в Галичині, і її, ймовірно, продано до Почаєва, про що свідчить і зовнішня подібність деяких видань унівських та почаївських.

3 грудня 1772-го року луцький єпископ Сильвестер Рудницький підписав з Почаївською друкарнею цікаву умову в справі друкування книжок. У даній умові читаємо, що на Тридентському Соборі було ухвалено, що кожний єпископ має право закладати потрібну йому друкарню, а також Луцька єпархія має привілей на фундування друкарні і від королів польських, а тому він, єпископ луцький Сильвестер Рудницький, хоче провадити друкарню.

У березні 1773р. король затвердив цю умову. І з того часу розпочалася енергійна праця Почаївської друкарні. В період з 1772 по 1795 рр. вона надрукувала книжок більше, як за весь інший час свого столітнього існування. Друкарня містилася тоді на першому поверсі окремого будинку, що був приєднаний з північно-східного боку до великого братського корпусу, потім тут з 1861р. була Зимова церква.
У 1795р. відбувся остаточний поділ Польщі і Почаїв перейшов до Росії. Для Почаївської греко-католицької друкарні настала важка пора, так як над нею висіла загроза закриття, а крім цього – книжки її  втратили ринок збуту. Тому тодішній префект Почаївської друкарні  Спиридон Коберський уже 15 грудня 1795р. звернувся до львівського братства з пропозицією закупити почаївські видання: «Тутешня(Почаївська – прим. авт.) друкарня не має збуту на книжки, друковані для духовного вжитку тутешньої, з’єднаної з Римом, Руси, бо більша частина цієї Руси відпала від єдности з Римською Церквою під теперішнім російським пануванням, тому звертається до вас, добродії, з пропозицією, чи не схотіли б ви прийняти якоїсь кількості цих книжок на склад своєї друкарні для  ужитку тамошніх уніатів, далеко щасливих під пануванням його Цісарсько-апостольської Високости».[1]
         Братство погодилося закупити книжки. І в другому листі, з 20 лютого 1796р.,  Спиридон дякує йому, що,  знаходячись в такому нещасливому положенні, воно погодилося їм допомогти. 

           Для почаївських василіан настала не зовсім ясна пора, а тому навіть «Почаївський монастир добровільно зобов’язався відступити за умірковану ціну Ставропігії у Львові свою руську друкарню».[9]
Але дані проблеми були тільки на початку. Скоро Коберський добре зорієнтувався в становищі, позакладав по Галичині склади своїх видань і успішно продавав книжки, підрізаючи тим  матеріальний стан братства,  що хотіло закупити ці видання собі: воно мусило знову скаржитися архієпископові Львівському на почаївських василіан, що привозять «з чужої держави в нашу провінцію» різні книжки. 

Справа скінчилася так, як братство й не сподівалося: австрійський уряд не дозволив йому закупити почаївські видання. Правда, ця заборона особливої сили не мала, бо почаївські видання, що серед греко-католиків були відомі, ще довго перепродувалися у Галичину і розходилися по церквах. 

Почаївські видання були більше виправлені на католицькі, як видання братські, і духовенство могло дістати собі книжки за потребою.

Але й російський уряд не закрив Почаївської друкарні, і вона вільно продовжувала свою діяльність, як і до того. Почаївські видання по поверненні народу до православ’я значного попиту не мали і тому не розходилися. При передачі друкарні 1831р. було передано  362 великих мішки непроданих книжок, які Почаїв передав греко-католицькій  консисторії. 

Василіани греко-католики жодних ремонтів у братському корпусі не робили. Він був побитий гонтою, яка на 1831р. зовсім погнила і сильно текла. Підлога й сходи в корпусі порозвалювались. Стіни його назовні не були ані отинковані, ані побілені, крім стіни східної.[1]
РОЗДІЛ ІV.  Ліквідація греко-католицької церкви та василіанського ордену під владою Російської імперії у ХІХ ст. 

Уніатська церква під російською владою почала втрачати свій вплив та  територію. Київська митрополія скасовувалась, парафії прилучалися до новоутворених російських православних єпархій. Після 1795р. на Волині  залишилося кільканадцять парафій. У 1794 – 1795 рр. в православну церкву вернулося більше 1 572 000 минулих уніатів.[7]

Після смерті Феодосія Ростоцького, у 1805р. імператор Олександр І призначив митрополитом архієпископа Полоцького Іраклія Лісовського, який і очолив греко-католицький департамент. Однак папа Пій VІІ не визнав його митрополитом. У 1809р. було призначено вже чотири греко-католицькі єпископії(Віленську, Полоцьку, Берестейську й Луцьку), проте папа не визнав і їх. Папа не визнав і наступного митрополита – Григорія           Кохановича(1810-1814), а Київський греко-католицький архієрей Йосип Булгак(1817-1838) був затверджений як апостольський легат. Таке неприйняття Римом «російських» греко-католицьких ієрархів зумовив, очевидно, статус римо-католицьких ієрархів у Російській імперії. 

Кілька василіанських обителей було закрито у 1820-х рр. Зокрема, в 1821р. передано православним Дерманський монастир, у 1822р. перестав діяти греко-католицький монастир у Дубно. У вересні 1822р. Олександр І наказав міністру духовних справ і народної просвіти князю Голіцину з’ясувати матеріальне становище греко-католицьких монастирів з метою знайти кошти, щоб заснувати єпархіальні семінарії та покращити забезпечення білого духовенства. Відтак, із 1824р. відмінявся збір коштів для навчальних закладів Віленського округу від Жидичинського, Мілецького й Овруцького монастирів та колишніх Дерманської та Дубенської архімандрії. 
Наступний імператор Микола І не був поміркований у ставленні до греко-католицької церкви. Вже на початку правління, у 1826р., він видав указ про заборону продажу греко-католицької літератури. На кінець того ж року греко-католицький департамент склав відомість про стан церков та монастирів. На той час налічувалося 83 василіанські обителі із 688 монахами(на Волині  відповідно 28 і 240). Монастирям належало 11 435 селян чоловічої статі, капітал ордену становив 800 тис. рублів.

У Волинській губернії богослужіння проводилося у понад 150 греко-католицьких церквах, на які припало 460 священиків(із них 200 були поза штатом). 

1827-го року  на Волині передбачалося закрити Білостоцький, Дубнівський, Гощанський, Доробузький, Луцький, Мильчанський, Пугінський, Тумінський і Загорівський василіанські монастирі, а Піддубецький, Тригірський й Верховський перетворити на парафіяльні церкви, а всі маєтності тих монастирів(майже 2 тис. селян, понад 240 тис. рублів) мали перейти до загальної власності, для потреб греко-католицького духовенства. Залишилися Почаївський і Мілецький монастирі, в яких збиралися відкрити духовні училища, Кременецький монастир та василіанські обителі в Любарі й Володимирі, де утримувалися світські училища,  а також Овруцький монастир, у якому мала бути заснована семінарія Луцької єпархії.[3]
На території, що відійшла до Росії, діяло чотири єпархії: Берестейська, Віленська(Литовська), Полоцька та Луцька, згодом їх було зменшено до двох (Литви і Білорусії). Ієрархи найчастіше перебували не у своїх традиційних центрах єпархій, а в Почаєві, Жировичах, Супраслі, Петербурзі. Греко-католицтво неухильно відступає у зворотному напрямі до свого поширення: зі сходу на захід. Після польського повстання 1830-1831 рр., в якому брали участь монахи-василіани, царський уряд скасував греко-католицькі монастирі і передав їх православним. Деякі греко-католицькі єпископи таємно перейшли в унію з Москвою і фактично прискорили ліквідацію греко-католицької київської церкви на землях під Росією.[8]
У 1832р. уряд остаточно ліквідував василіанський орден, який звинуватили в підтримці польського повстання 1830-1831 рр.. Відтак, після смерті Йосипа Булгака, у Полоцьку було скликано Уніатський синод, який       12 лютого 1838р. ухвалив «Синодальний акт возз’єднання з православ’ям».[3]

ВИСНОВОК
Греко-католицька церква від часу свого заснування до її ліквідації російською владою у 30-х рр. ХІХ ст. пройшла значну еволюцію: утворена з метою поширення католицизму та посилення політики ополячення, вона взяла на себе роль захисника інтересів українського населення перед польською владою. Вагому роль вона відіграла у культурно-просвітницькому житті українського народу, в якому головну роль відігравав орден василіан. 

 Поширення діяльності василіан на території Волині повторює шлях греко-католицької церкви, яка утвердилася на цих землях на початку ХVІІІ ст. Досить швидко василіанський орден став досить розгалуженою структурою, осередками якого стали місцеві монастирі. Основну свою увагу василіани приділяли просвітницькій діяльності, наслідком чого стало заснування ними цілого ряду освітніх закладів та друкарень. 
          В освітній діяльності василіан виділяються два етапи: перший – до 1773р., який характеризується навчанням учнів з метою підготовки церковних кадрів, навчальні заклади засновувалися за приватні кошти; другий – від      1773 по 1831 рр. був зумовлений освітньою реформою у польській державі 1773р., коли було ліквідовано єзуїтську систему освіти, а дану нішу заповнили саме василіани. Під їхньою опікою опинилися школи парафіального нижчого типу та навчальні заклади училищного типу. Особливістю освітньої системи василіан була діяльність жіночих навчальних закладів. 
Видавнича діяльність характеризується наявністю власних друкарень та їх активним функціонуванням. Видання, за своїм змістом, носили як церковно-релігійний, так і світський характер. Значна чистина релігійної літератури була сприйнята та використовувалася і православним духовенством. Центром видавничої діяльності василіан була Почаївська друкарня. 

Значну роль василіани відігравали у проведенні благодійницької діяльності, що було однією із їх головних функцій. 

Незважаючи на те, що перша третина ХІХ ст. була найбільш активною у плані культурно-просвітницької діяльності, політична ситуація, зумовлена переходом під владу Російської імперії, кинула новий виклик. Тому участь монахів-василіан у польському повстанні 1830-1831 рр. була не випадкова, а зумовлена необхідністю збереження власного існування в умовах насильницького повернення до православ’я. Разом з тим, ця подія стала приводом до ліквідації греко-католицької церкви та василіанського ордену, зокрема на території Російської імперії.
Таким чином, василіанський орден на території Волині відігравав значну роль у культурному житті краю, діяльність якого була перервана за рахунок зовнішнього впливу. 
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