                                        Видавничий проект
«СКАРБИ СЕВАСТОПОЛЯ»

       [image: image54.jpg]/(,Hv%mrﬂ* |

.l





„ПРОСВІТА”
                                                                                                Севастополь

                                                                                                         2008
Подивіться лишень добре,

Прочитайте знову

Тую славу. Та читайте

Од слова до слова,

Не минайте ані титли,

Ніже тії коми,

Все розберіть... та й спитайте

Тойді себе що ми?..

Чиї сини? яких батьків?
                       Тарас Шевченко
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Дослідження історії населеного пункту тільки тоді стає вагомим, коли воно спирається на першоджерела, науково-історичні праці, археологічні розвідки вчених, статті багатьох сучасних дослідників, що стосуються нових досліджень з історії Криму і Севастополя, та краєзнавчі статті, що були оприлюднені в місцевих і республіканських засобах масової інформації Це дало поштовх до створення історичного літопису місцевої цивілізації найдавніших часів, що дають уявлення про виникнення Севастополя. Знати минуле, знати свою історію – означає відчувати шану  і вдячність минулим поколінням, мати уявлення про рух цивілізацій глибокої давнини. Інколи ми задумуємося: хто ми? Як запитував у себе і у нас Тарас Шевченко: „Чиїх батьків діти?” Серед учених існують різні концепції з цього приводу, і кожна з них має право на існування. Тільки в зіткненні поглядів і думок може народитись істина, і завжди знайдуться її прихильники чи критики. Археологічні відкриття вчених, незаперечні факти і логічні припущення, що пропонуються читачеві, засновані на десятирічній праці пошуку матеріалів є результатом об’єднання думок багатьох дослідників-авторів, археологічних розвідок, і власних досліджень та гіпотез. Книга не є закінченим дослідженням і, можливо, автор буде вносити поправки, але цінність її в тому, що таку кількість фактів про історію античних кіммерійців подається вперше з історичними картами та розгадкою основних назв кіммерійської цивілізації. Вони можуть бути використані в майбутніх дослідницьких працях. Обрана кіммерійська тема досліджень не випадкова, адже одна із пам’яток культури, що дійшла до нас, Балаклавський Георгієвський монастир має стосунок до кіммерійсько-скитської цивілізації. Перший населений пункт, що знаходився в гирлі бухти Козачої, носив загадкову назву – Телапіли. За два з половиною тисячоліття виростали нові населені пункти та нові їх ймення. Ім’я нашого міста походить від однойменної назви порту Севастополь античної Колхіди.
Дуже прикро, що офіційні дані про кіммерійсько-скитську етнічну групу в основному базуються на твердженнях грецьких епосів, як про дикий, варварський народ. Така аргументація спиралась на декількох військових походах кіммерійців. Тепер відомо, що кіммерійці мали свої населені пункти, об’єднували велику територію нинішніх України, Криму і Кубані в Кіммерійське царство. Вони мали декількох царів, імена яких відомі, і мали поселення, які до сьогодні існують: Данперстадр – околиці нинішнього Київа від якого походить назва Дніпра, Тіра - нинішній Білгород Дністровський, Телапіла – околиці нинішнього Севастополя і міста, від яких залишились історичні згадки: Кіммерік - в Криму біля села Тарасівки і Кіммерій на Кубані біля станції Запорізька (Краснодарський край Російської Федерації). Кіммерійці в своїй більшості автохтони, наступники Оріанської країни. Севастополь – одне з небагатьох міст в Україні, яке може пишатись своєю більше ніж двохтисячорічною історією. В IV тисячолітті до Р.Х. внаслідок природної катастрофи – підняття води у морі – змінився рельєф Причорноморської зони. Велику частину кіммерійських поселень повністю або частково поглинула вода. Потерпіла і фортеця Телапіли, руїни якої знаходиться на дні моря. Стихія була причиною переходу кіммерійців-скотарів на кочовий спосіб життя, а іншу частину, що звикла до землеробства, примусило до побудови примітивних осель-скитів, які зводили ці племена на гірських схилах. На Україні залишилось безліч назв населених пунктів: Скиток, Липовий Скиток, Скит, що засновувались ще у той період. Пізніше, у VI ст. до Р.Х..на спустошеному півострові поселились давні греки. Вони спочатку жили на місці Телапіли, яку назвали Херсонесом 1 (Старий Херсонес), руїни якого в перешийку Козачого (Маячного) півострова, а потім в Карантинній бухті побудували нове місто, яке назвали однойменною назвою – Херсоном. Нам воно більше відоме як Херсонес Таврійський. Руси називали його Корсунем. Херсонес був «важливим традиційним вікном Русі, котре єднало її з середземноморськими країнами». За однією із версій саме звідси на Русь прийшло християнство. У 988 р. місто було захоплено київським князем Володимиром Великим, як прадавня вотчина Русі. Візантійський імператор Василь ІІ змушений був визнати Володимира рівним собі і віддати за нього візантійську принцесу Ганну. Володимир же прийняв тут християнство, після чого воно остаточно утверджується і на Русі. Переживши панування багатьох володарів (понтійців, римлян, візантійців) Херсонес був зруйнований монгольським ханом Едигеєм у 1399 р., після чого місто занепало. Однак люди звідси не пішли назавжди. В період існування Кримського ханства тут було декілька татарських містечок і основне із них Ахті-Яр.  Півострів Козачий, який через незнання називають Маячним (навіженим, божевільним) використовувався запорізькими козаками, як січова стоянка. З кінця XVIII століття на теренах нашого краю засновано Севастополь – порт і базу військово-морського флоту Російської імперії. За 10 років до офіційного заснування Севастополя сюди прийшов загін штурмана Батуріна і побачив цю чудову гавань (корабель «Модон»).

Пагорби, покриті лісом, що ідуть у далечінь бухти. Біля обриву тулилося невелике татарське село Ак-Яр (Білий стрімчак). Батуріним було складено першу карту з проміром глибин. Саме на цю карту і звернув увагу Суворов, що порекомендував Потьомкіну ретельно обстежити цю бухту з метою розміщення тут кораблів військово-морського флоту.

У  листопаді 1782 року із Херсона в бухту прибули кораблі Дніпровської флотилії, які вперше зимували тут: фрегати «Хоробрий» №8 і «Обережний» №9 під командуванням капітана 1 рангу Одинцова. Взимку моряки обох фрегатів збудували спеціальну пристань для кілювання кораблів, їх нахилу на бік, очищення днища та бортів.

Це була перша споруда у Севастополі. Другою спорудою у місті став будинок відпочинку матросів. Він  також був побудований взимку 1782 року на місці висушеного болота в тій же бухті на початку балки. Від першої споруди бухта і балка отримала назву Кілен, що пов’язано з процесом кілювання кораблів. Будинок відпочинку був вкрай необхідним для тимчасового проживання матросів під час кілювання кораблів, не зважаючи на те, що неподалік, в Сухариній балці розміщалось татарське селище Ак-Яр (Білий Яр).

На березі Північної сторони Одинцов розпочав будівництво казарм і будиночків для офіцерів. Подальшу розбудову міста після Одинцова вів по-справжньому лише Ушаков.

Наступного року, 1 травня 1783 року, Дніпровська флотилія на шіснадцяти великих суднах увійшла в Херсонеську гавань під командуванням козацького отамана майора Сидора Білого і стала на якорях у теперішній Севастопольській головній бухті. Наступного дня, 2 травня 1783 року, в полудень, в бухту увійшла Азовська флотилія під командуванням Ф.А. Клокачова. За козацьким звичаєм Сидір Білий вітав побратимів з Дону гарматним пострілом, а потім цілий тиждень знайомив Клокачова з кораблями Дніпровської флотилії та районом плавання. Моряки Дніпровської та Азовської ескадр заклали перші кам'яні будівлі і будинок для  командуючого ескадрою контр-адмірала Ф.Ф. Мекензі, каплицю, кузню і пристань - ту саму, котру пізніше назвали Графською. Керував   будівництвом   флаг-капітан   ескадри   Д.Н. Сенявін, згодом видатний флотоводець, командувач Балтійським флотом. 
Закінчення будівництва особистого помешкання Мекензі 1 листопада 1783 р. було відзначено розкішним святкуванням. „Звідси початок міста Севастополя, - писав Д.Н.Сенявін, - тим часом зроблені гарних два тротуари, один від пристані до ґанку будинку адміральського, і інший від будинку до каплиці, і обсаджені в чотири ряди фруктовими деревами. Вибудовано шість червоних крамниць з житлом та покоями, один неабиякий трактир, кілька крамниць маркитантських, три капітанських будинки, декілька магазинів і шлюпковий сарай в адміралтействі; усі ці будівлі кам'яні. Бухта Херсонеська відділена для карантину. Інженери й артилеристи улаштували тимчасові батареї на мисах при вході в гавань. Отже, місто Севастополь весною 1784 року досить вже утворився, усі будівлі обштукатурені, вибілені, добре підфарбовані палевою або сірою фарбою, дахи на всіх черепичні і все це разом на схилах берега мало вигляд дуже гарний. Найкращий вигляд має Севастополь з Північного боку.” 
2 липня командир Севастопольської ескадри Ф.Ф.Мекензі доповів у Петербург про створення в Ахтіарській гавані невеликого адміралтейства. Воно являло собою кузню, щогловий сарай, лісовий і канатний склади, площадку для кілювання суден на березі однієї з бухт.

Крім моряків та жителів місцевих татарських сіл, місто будували жителі Балаклави. Вони підвозили будівельні матеріали своїми кіньми та візками.

На весні 1784 року у місті з'явилися перші вулиці, узбережжя обкладалося каменем,  виростали будинки,  прокладалися тротуари, насаджені фруктовими деревами.

Імператриця Катерина II із запізненням майже на рік 10 (21) лютого 1784 року видала свій Указ «...улаштувати фортецю велику Севастополь, де нині Ахті-Яр». Князеві Г.А.Потьомкіну пропонувалося побудувати в Ахтіарській гавані велику фортецю з адміралтейством, а також порт і військове поселення, які на той час уже існували і у бухті вже знаходилося 26 човнів і 4 тисячі матросів і офіцерів. З цього часу місто-красень почало розростатись, мужніти і розвиватися разом із флотом. Його моряки, в переважній більшості з України вже в ту пору вписали не одну славну сторінку в історію своєї Батьківщини, здобуваючи блискучі перемоги.
                                               Микола СТЕФЛЮК

۞
ЧАСТИНА ПЕРША
Започаткування цивілізації в Криму
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Серед печерних святилищ палеоліту Європи центром жрецької мудрості стає Кам'яна Могила на Запоріжжі (біля сучасного с. Терпіння під Мелітополем), де накопичився унікальній архів з кам'яних табличок та малюнків, знаків і написів на стінах гротів, печер. Б.Д.Михайлов у своїй науковій праці „Петроглифы Каменной Могили на Украине”. виданої в Запоріжжі в 1994 році визначив, що  Кам’яна Могила із своїми жрецькими традиціями діяла до 7—10 ст. після Р.Х.., приблизно в той час, коли створювалась „Велесова книга”. Автори „Велесової книги” могли користуватися першоджерелами Кам’яної Могили, де записи сягають за ствердженням вченого А.Кіфішина, 19 тис. до Р.Х. Перші аргументовані здогади про збір нашими предками важливих історичних письмових фактів і подій на стінах Кам'яної Могили опубліковані Даниленком й Михайловим в1986 та 1992 рр. Раніше Даниленко повідомляв, що простежив сліди прямих спілкувань жерців „Кам’яної Могили” та поселення біля Чатал-Гуюка, і відкрив зародження свідерської археологічної культури за 8 тисяч років до Р.Х. А.Кифішин простежив поширення  копій пам’яток Кам’яної Могили і найдавнішого літопису Шу-Нуна, "Закону Володарки" в спеціально збудований храм 23/VII Чатал-Гуюка, прикрашений барельєфом Володарки — Праматері світу, який датується Дж.Меллартом 6200+97 р. до Р.Х. На думку Ю.О.Шилова, такі відносини дають підстави стверджувати про найпершу писемну угоду в співіснуванні двох народів — "свідерців” Анатолії та Північного Причорномор'я та найпершу цивілізацію світу – Аратту, що започаткували індоєвропейську спільноту. 

Протягом 4 тис. до Р.Х. вздовж степових кордонів лісостепової держави осілих хліборобів-скотарів (Трипільська культура) почала формуватись напівкочова спільнота скотарів-хліборобів, яка отримала назву арійської, але не мала міст і писемності, а племена й роди постійно мігрували. Аратта становила ядро індоєвропейської спільноти, а арійці — оточення і відгалуження того ядра. Проте ці народності доповнювали одна одну, а десь на рубежі 3 тис. до Р.Х.., як стверджують С.І.Наливайко та Ю.О.Шилов, об'єднались, створивши Оріяну.

В основі утворення Оріяни стоїть, напевно, потоп у пониззях причорноморських рік, спричинений возз'єднанням Чорного моря зі Середземним, і якимсь чином пов'язаний з започаткуванням Сумерії. Сучасні геологи відносять кілька пов'язаних між собою таких катастроф до 7—4 тис. до н. е.; прадавні легенди до 6984—3483 рр. до Р.Х. та інших дат, від наведених. Рятуючись від Потопу, мешканці Криму і побережжя Понту максимально заселили лісостепи Оріяни, розбудувавши на території сучасної Черкащини величезні міста площею до 500 га. та болота Месопотамії, подібні до затоплених у Північному Причорномор'ї. Так виникла Сумерія, а на шляху між ними, згодом і Кіммерія. Майже до кінця 3 тис. до Р.Х.. між Оріяною та Сумерією існував шлях, відкритий В.Даниленком як "азово-чорноморська лінія розвитку степового енеоліту", підтверджений Ю.Шиловим та Б.Михайловим знахідками поховань сумерських паломників в курганах біля Великої Олександрівки й Надеждино, а А.Кифішин розшифрував численні написи сумерських письмен. Кіммерійці ж – арійська кіннота – власне, мігруючи між двома державами, допомогли більшому розвитку цього шляху, а потім і створенню держави в Криму. [image: image16.jpg]


Відкриття Нижньодніпровської прабатьківщини аріїв було здійснено Шиловим Ю.О. в публікаціях з 1977 р., а закріплено в монографії "Прародина ариев" (К., 1995). В монограмі, з посиланням на О.М.Трубачова і С.І.Наливайка також наведено виникнення найдавнішого центру в середині 4 тис. до Р.Х.. на обох берегах Дніпра у верхів'ях Порогів (біля нинішнього Комсомольська), а пізніших — в районах закавказького озера Севан, в північнопричорноморській Дандарії "Жезлоносній Арії" античних часів і позначено згортання 2-тисячолітньої традиції будівництва арійських курганів у Наддніпрянщині середини 2 тис. до н. е. напередодні масових міграцій арійських племен і часткового переселення їх до Індії, а з іншого боку, збереження арійських традицій в середовищі кіммерійських та скіфських культур...

На посуді з доскитських курганів, зображення змієногої Прародительки агафірсів, гелонів, скитів, араттів ("трипільців"), оріян (пелазгів) та арійців відповідає зображенням, пов’язаним з переселенням аріїв морськими шляхами з Оріяни. Зображення їхніх кораблів, а також письмена критського типу виявлено Михайловим у Кам'яній Могилі. У "гроті Артеміди" Кам'яної Могили виявлено ілюстрації  троянського міфу про боротьбу богів за душу самого Зевса, а в некрополі відбудованої Трої підносяться стели, типові для північнопричорноморських курганів. Близько 2300 р. до Р.Х. орієнтири святилищ-обсерваторій типу Казаровичі (під Києвом) — Стоунхендж (Велика Британія) змінюються сонячними і в Оріянських міфах затверджується божество Сварга (Сварог) і син його Дажбог, чоловік коровоподібної Земунь або ж "Землі" та батька бикоподібних русів. Окрім богів Сварога й Дажбога оріянцями вшановувались індоєвропейські прабатьки світу Дій та Матрі.  Мігруючи в малоазійському напрямі племена., які самоназвались лелегами, яких "сонячні" елліни назвали на своїй мові пелазгами — "лелеками", наповнили Оріяну новим етносом.

Пращур Пелазг походив з "Надпівнічної" Гіпербореї. Оскільки його близькими нащадками вважались Борисфенос, Ахелоос, Дардан — то прабатьківщину Пелазга слід шукати в пониззях Дніпра (Борисфена) і Кубані (з Ахілловим чистилищем на Тендровській косі), тобто в Оріяні, а час життя — до заснування Дарданом Трої й Дарданового потопу, близько 2136 р. до Р.Х. Від тих же троянців походили Славуня та Богомир, славнозвісний Оми-ра, який зветься ще Гомером. Вони обидва від батьків Руса та  Крині за „Велесовою книгою” на семи річках Семиріччя, "де наші отці гради мали".
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„Велесова книга” згадує про міграційний рух від Оріяни до індійського Пенджабу, а потім часткове повернення на батьківщину на чолі з Ирієм та його синами через Персію, Кавказ, Кубань. Після мандрів вони оселилась на Правобережжі Дніпра разом з місцевим населенням, яке було близьке до родоводу Ирія. Прарідня надала його синам — Кию, Щеку, Хориву місце для розбудови  Києва. То були, напевно, сколоти, родовід яких, за Геродотом, сягав 16 ст. до н. е. Друга група на чолі з Орієм (Ором) та його синами повернулась іншим шляхом із-за Рай-ріки (Волги) до Русі, де войовничих мандрівних оріян і борусів пам’ятали. Місця для поселення Ор не знайшов і після тривалого кочування заснував Кімморію обабіч Керченської протоки.

Цю групу і слід зіставляти з кіммерійцями, які тут мали державу понад 400 літ. Скіфи ж утворилися внаслідок об’єднання цих двох груп опісля експансії греків-колоністів на Телапілу і Південне побережжя Криму. Наприкінці 7 ст. до н. е. частина кіммерійської кінноти, що була на службі на Близькому Сході повернулась в Неаполь Таврійський, адже записи „Велесової книги” свідчать, що русичі-скити були родичами через братів Славеня й Скіфа "бедехшемо кравенце а скуфе антіве руси борусень а суренжеці Тако сме стахом дедь русове".
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Руїнам Телапіли 

більше 2700 років
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       Місто-фортеця Телапіла, можливо, виникло останнім із міст, заснованих кіммерійцями, послідовниками Ора. Точна дата його виникнення не відома, можна вважати, що це останні десятиліття VIII віку до Р.Х., оскільки вона згадується в клинописних аккадських текстах на початку VII століття. до Р.Х.. Як і всі інші невеликі міста, збудовані кіммерійцями на узбережжі, належать до укріпленої системи оборони Кіммерійського царства, до якого входили й автохтони – племена  турів-русів (самоназва айдайнляни – люди гір і неба, а грецька назва – таври, тобто бики). Місто мало в перешийку півострова Козачого (Маячного) вежу для візуального огляду рубежів, яку при розкопках відкрив  М.М. Печенкін і оборонні стіни товщиною 4-5 метрів. Проводячи археологічні розвідки, згаданого грецьким істориком Страбоном Старого Херсонесу, Печенкін, а потім і Жеребцов виявили, що вежа з бойові стіни, що примикали до неї, збудовані за античних часів і нічого спільного з планами грецьких міст-колоній не мають. Дві поперечні стіни і житлова частина гавані, що раніше помилково вважались грецьким акрополем, належать до античних споруд. Крім того, під шаром грецьких аграрних пам’яток (виноградників) Печенкін знайшов ще один, більш раніший аграрний прошарок. Вчені встановили, що Козачий (Маячний) півостров не був первинною хорою греків. Дослідженння 61 із 100 наділів Жеребкіна підтвердило, що будівлі не тільки різного призначення, а і збудовані в різний час в межах тисячоліття.
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 Отже, на місті старого Херсонесу існувало кіммерійське місто Телапіла, рештки якого до сьогодні збереглися. Місто було збудоване до грецької навали. Археологічні відкриття 30-х років минулого століття, проведені професором К.Е. Гриневичем, чомусь замовчуються. Дослідження були проведені під водою в районі давньогрецької колонії – Херсонесу I. Працюючи в скафандрах, водолази детально обстежили і виміряли кладки житлових будівель, веж і інших споруд на відстані 70 метрів від берега. Грекам про частину затопленої Телапіли не було відомо. Вони на протязі всього панування в Херсонесі використовували уміння автохтонів-рабів у будівництві укріплень, виноградарстві, виноробстві і розширювали свої володіння на півострові.
Ще залишається невідомою назва кіммерійського поселення біля підніжжя гори Баба. Відомо тільки те, що фортеця була стерта грецькими колоністами, про що місцеві племена говорили з великим жахом, як про злочин проти Бога і людей. Можливо, це був Кімерчак, відновлений царем скитів Скілуром і названий Хабоном.

На сьогодні на території Севастополя проводиться дослідження двох античних пірамід – 40-метрових храмів, які без сумніву можуть відкрити найдревнішу належність півострова.

Не зовсім досліджений під горою Агармиш кіммерійський Левопіль, зародження якого сягає 900 років до Р.Х. в часи кизил-кобинської культури. Ми знаємо це місто під йменням Старий Крим і ще тюрське – Сал-Хат. Та автохтонні кіммерійські племена визначили його, як поселення жахливого саблезубого печерного лева, що в ті часи був господарем кримських просторів. У 7 ст. до Р.Х. скіфи продовжили своє поселення південніше від „міста лева”, де на цей час знаходиться водосховище. У 1221 році монголотатари поруч розбили свій табір і поселення перейменували на Ексі-Крим „старий рів”. Незначні розкопки стверджують, що мешканці цього міста – кіммерійці – були орачами.

Російський учений Є.В. Марков особисто досліджував усі відомі два століття назад пам’ятки культури Криму. Він описує храми Палат-гори: „Я раптово потрапив в понуру і таємну індійську пагоду. Високі склепіння ховалися у темряві. Звиті візерунками колони, неначе сплетені з коралів цілими букетами піднімались наверх стінами і кутами. Їх розписала якимись чудернацькими візерунками невідома рука. Стояли величезні престоли, потворні кам’яні ідоли: то коротенькі і почварно товсті із круглими грудьми; то високі, як стовпи і колони. Один підземний храм іде слідом за попереднім і ці підземні капища здаються ще таємничішими...”

У багатьох географічних назвах Криму закладено древню етнічну спорідненість за тими глибинними фактами, що сягають палеолітичної доби, коли  Ай-Айя означало Небо, Урай чи Рай – Дух Сонця, Су – вода. Багато назв гірських вершин Криму античні кіммерійці пов’язали з небом, як і свою самоназву – ай-дан-йлянці (діти неба і богині Дани, пізніше Діви). Назва ауткінського водоспаду Учан-Су означає летюча вода, Су рож –  місто води і сонця, ріка Сула – жива вода. 

А що означала назва міста Телапіли? Назва складається із двох слів: Тела і піла, як більшість назв населених пунктів того часу.  Тела, теле (telе) – далеко. В ужитку ми часто зустрічаємо подібні складні слова теле-бачення (далеке бачення), Друга частина складного слова в назві міста звучить піла (pilos), або піль – городище, укріплення. Отже, розгадка назви міста ніяких складнощів не викликає. Назва означає дальнє городище. І дійсно, воно містилось на окраїні Кримського півострова.
[image: image19.jpg]Bix Ilepexony(Qp)




۞
Балаклаві 2150 років




 INCLUDEPICTURE "http://otdohni.crimea.ua/images/photos/DSC00229_s.jpg" \* MERGEFORMATINET 
[image: image9.jpg]




       Назва античних шумерських міст  Ур, Урук відзначена літописом Кам’яної Могили. Шумерія існувала на території сучасного Іраку з 4-го тисячоліття до Р.Х. і окрім вказаних міст Ур, Урук, там ще виникли древні міста Кіш Лагаш, Умма. Подібні назви міст мали і античні кіммерійці, що жили на території Таврії. До грецького вторгнення  ( 6 ст. до Р.Х) вони назвали свої міста - Кокур, Укрух , Ор (Перекоп). До індоєвропейської основи античних назв входять однозвучні і притаманні багатьом родовим гілкам імена і прізвища – Палак, Палазга – Параска.
       Трагедія корінного народу Криму розпочинається з грецької колонізації. Вона для автохтонного населення була жорстокою. Корінний етнонім на території Криму не підкорився грецькому поневоленню, адже греки почали їх таврувати в своїх рабів.  Корінні жителі Криму киммерійці, що пішли від старовинного оріянського племені ( самоназва айдайнлянці), стають рабами, і змінюється їх етнічна назва – таври. Для протистояння рабовласницькій експансії племена оріїянської галузі міцніше об'єднуються в Скитську державу і в VII ст. до Р.Х. частина Криму увійшла до складу Скитської держави з політичним центром  Неаполь (3 ст. до Р.Х .). В об’єднання вступили скити, поляни, гали, борисфеніти, саги, роксолани, айдайнляни та ін., що іменували себе сколотами, тобто об’єднаними (сколоченими до купи).

       Скитська держава, або ж вона названа Геродотом Скуфією, під час поневолення греками кіммерійців роздрібнилась на невеликі царства. Роздроблення привело до поразки. Греки почали зазіхати на міста Скитії і оволоділи скитською твердинею Напіт.  Завойовник насаджував аборигенам свою мову, культуру, державність. Пізніше, у 5 ст. до Р.Х.  Пантікапей (Керч) об’єднує грецькі колонії-міста Керченського і Таманського півостровів у Боспорське царство, а у 3 ст до Р.Х. у Понтійське царство з греко-перським правлінням, з посиленням рабовласницької експлуатації. Наприкінці 2 ст до Р.Х. виникає в Пантікапеї повстання рабів скіфських племен під проводом легендарного Савмака. Повстання охопило увесь Керченськиї півострів, але було жорстоко придушене каральною експедицією полководця Діофанта.

       Це перше повстання наших пращурів. Про це говорить дощечка 6е „Велесової книги” „...бо були кімморії, також отці наші. А ті римлян потрясали і греків розметали, як поросят устрашених.”

       Про заселення Криму праукраїнцями розповідає та ж “Велесова книга”:
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“Коли наші пращури Сурож творити почали, греки приходили купцями, до торжищ наших, прибутки шукали і, землю нашу, розглядаючи, посилали до нас багато своїх юнаків і будинки будували, і гради обміну та торгівлі.
 І ось одного разу побачили воїнів їхніх при мечах озброєни хі скоро нашу землю прибрали до рук своїх.

Отак наша земля, яка чотири віки була наша, стала грецька.”
       Клинописні ассірійські джерела згадують державу Скіфію з початку 7 ст. до Р.Х. і столицю таврів – Телапілу (нині Севастополь), який згодом заселили греки, майже на століття раніше зародження Херсонесу. Найстарішим поселенням є Сурож, створений нашими пращурами на початку 10 ст. до Р.Х. Місто декілька разів перейменовувалось. Греки називали його Cigaгios, генуезці – Судак, інші етноси Сурдак, Судок, Сордая, Суренград.

       Грецький географ Страбон ( 63 рік до Р.Х. – 19 рік по Р.)у своїй VII книзі стверджує, що роксолянський князь з Ольвії Скилур заклав у Тавриді три укріплення: Палакіон (скитська назва Палаклава), Хабон (Кемерчак) і Неаполь (біля Сімферополя) і використовував їх у визвольний війні проти Митрида-Євпатора і Херсонесу. 
       Перша назва міста Балаклави - Палаклава пішло від двох слів: Палак і лава.  Цар Скилур побудував фортецю для царювання свого сина Палака, назвавши її його іменем. Давнє українське слово лава відоме. Це – місце для сидіння. Отже Балаклава – тронне місце Палака.  До наших часів назва міста дійшла не зміненою за винятком перших співзвучних літер П і Б ( Балаклава).

       Створення Балаклави сягає сивої давнини і  нараховує не менше 2150 років із дня його заснування. Під час розкопок у Неаполі знайдені мармурові рельєфи із зображеннями Скилура й Палака.
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       В 4 тис. до Р.Х. містом заволоділи античні греки і називають його Палакіон, зберігаючи в назві ім’я молодого скіфського царя Палака. Згодом колонізатори називають місцевих автохтонів дикунами, піратами, аби виправдати розбійництво й грабіжництво з боку своїх одноплемінників.

       З 1357 року місто Палака завоювали генуезці і збудували в ньому фортецю Чембало. В 1457 році фортеця пала від турецької навали. Турки повернули місту дещо змінену назву – Балаклава (рибний став).

       У Скіфському Неаполі царя Скилура проведеними розкопками, в 1946 році, виявлено могильник із розписом, що дуже нагадує сучасні українські розписи хат, а на стінах типи автохтонних людей – сцени їх життя, верхи на коні, полювання із собаками, гра на лірі. Це не-хто інший, як названі греками таври, одне із колін древнього українського роду.

       З письмових джерел таври відомі у Тмутараканському князівстві до ХI століття й князівстві Феодоро до ХV століття.

       В “Кримських ділах”, перевиданих Кирамзіним згадується князь таврів Ісайко(Сак), який у генуезьському документі 1472 року названий “Sigпore del Theodoro” – “Володар Феодоро”. Одне  прізвище князя говорить про його походження.
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       Тмутараканське князівство було засновано Київським князем Святославом після розгрому Хазарського каганату. Причиною визволення Таврії було письмове звернення Таврійського топарха (правителя) у січні 963 року, подане Святославу у Київ, де говорилося: “Учасники віча, як увесь народ півострова, прагнуть незалежності від кочівників-хозарів, тому що не відрізняємось за звичками й побутом від жителів “північної країни”, де править північний князь Святослав”.

        Щоб там хто не говорив, а етнічні корені народу Криму ведуть до Києва.
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Рух кіммерійської цивілізації

       Аркадські і античні письмові джерела подають певне уявлення про кіммерійців, але мовна і етнічна їх належність може вирішитись завдяки лінгвістичним показникам. Відома самоназва цього народу Gimeir, а також назва трьох царів, що згадуються в аркадських джерелах: Te-us-pa-a; Dug-dam-me; Sa-an-dak-KNR-ru. Походження цих імен не вивчене, але відомо, що царські скіфи Таврії мали подібні імена:  Sk-ki-LYR-re; Pa-al-ak, а Балаклава , заснована скіфами 2150 років назад, мала назву подібну до назви і кіммерійських, і скіфських царів: Pa-la-KIE-en, що вказують династичні контакти цих народів. Твердження, що імена кіммерійських царів мають іранське походження не має підстав. Скоріше за все, античний народ Криму користувався так званою „Коптською абеткою” за якою транскрипція імен кіммерійських царів має більшу подібність до оріанського і, можливо, анатольського походження: Туйспа, Дух-аме, Сан-да-кір. Це припущення потребує детального вивчення.

       Першоджерела новоассирійської епохи за часів правління Асархідона і Амурганіпала згадують в інвентарному описі кіммерійське взуття: ADD 1039=SAA 7, 120, II, 7-8. Це засвідчує високий рівень мануфактурного виробництва і торгівельні стосунки кіммерійців із цивілізованим світом. Вперше вони згадуються в 714 році до Р.Х.
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       Крім того, в пізніх клинописних текстах Вавілонії назва „кіммерійці” прямо вказує на її належність скіфам і сакам. Це вказано в царських описах Ахамедидів, які паралельно складались на перській, вавілонській, еламській і арамейській мовах. В цих описах народи Saka являються північнопричорноморськими скіфами, або ж Gimmirraia, ( на коптській Kgiommir) що говорить про один і той же етнос, що мав прогресивні види озброєння, в першу чергу лук і стріли, названі опісля греками „скіфськими” і новий вид кінської упряжі ( елемент належності „таврійським скіфам”), що вперше стали відомі народам Міжріччя від кіммерійців.

       Близькість кіммерійців і скіфів зафіксована в аркадських текстах, в яких запити царів Асархадона і Ашурганіпала до Бога Саманти стверджують сумісність проживання кіммерійців і скіфів. Саме поняття „кіммерійці” в першу чергу належить до письмових текстів, в тому числі до книжної міфології Геродота. Без сумніву, ми маємо справу з реальним історичним народом на теренах Криму і України і археологічною культурою кіммерійців.

       Дослідники-археологи і вчені  А.Тереножкін, і Н.Межведська мають думку про культурну близькість кіммерійців і скіфів, спорідненость їх археологічних культур за пам’ятниками, знайденими на території Урарту. І дійсно в клинописних текстах (SAA 4, 35, 36, 39, 40, 65, 66, 71) зафіксована тут присутність і кіммерійців і скіфів, але перші три чверті VII віку до Р.Х. скіфи не згадувались. Іх присутність зафіксована в пізнішу епоху (перебування скіфського загону при Аліатті в Лідії). Також повідомляється в клинописах ( Lust. II. 4. 1) про напад в 630-х роках до н.е. скіфської молоді на Капідонію. І дійсно, на акрополі Норшунтепе, що в верхній течії Єфрату знайдені кінські захоронення та предмети, щ є аналогічними предметам, знайденим в курганах Старша могила, Журовка, Реп’яхівська могила і захороненням на Кубані. (північна могила кургану №1 і курган №9 хутора Красне), де знайдені деякі предмети із кістки, що не мають відмінностей за формою, а особливо бронзові стремечковидні вудила, застібки до них та бронзові просади у формі грифобарана і бронзове кільце, що ймовірно мають причорноморське походження. Бронзові кільця служили для упряжі коней в колісниці, що використовувались кіммерійцями і скіфами. Кіммерійці під час поховання вождя клали біля нього не тільки вірних слуг, даючи напій, який приколисував їх до вічного сну, а поряд споруджували гробниці для поховання коней вождя.
      В письмових джерелах згадана Країна Гіммір (кіммерійців), а точніше країна роду оріїїв де Гемо (haima – грецьке – рід) і ір вказує на належність до оріїв-сколотів і за знайденими археологічними пам’ятниками вона збігається з Україною, Кубанню і Кримом.  Більш детально про кіммерійців сказано в аркадських текстах починаючи з 670 років до Р.Х.. коли вони в 678-685 роках до Р.Х. активно діяли в Мелиді, а на рік пізніше, очолювані царем Туйшпа, вони були розбиті ассірійцями в Кубушці. В ті ж роки клинопис згадує про спільні дії кіммерійців і фрігійців. Пізнішим часом датуються записи про спільні дії кіммерійців і уратів проти ассирійців в Сумерії. Під час правління Ашурганіпалла ассирійські джерела теж повідомляють про активні дії кіммерійців. Відсутність кіммерійців в аккадських письменах після 639 року пов’язується з їх вигнанням із Середньої Азії лідійським царем Аліатта. На відміну від Криму і Кубані в Середній Азії покищо не знайдені археологічні пам’ятники ранньої скіфської культури, за винятком досліджених археологічних пам’яток перебування кіммерійців і скіфів разом на територіях Мідії і Мани не пізніше початку 670 років. Знайдені  там стріли в Келермеських курганах та Богазкеї стріли кіммерійців можна віднести до ранньої скіфської культури, що повністю збігається з письмовими джерелами. Існування в археологічних пам’ятках Норшунтапа кіммерійсько-скіфських речей поряд з урартськими свідчать про спільну цивілізацію.

Фортеці Тайшебаїні (Кармир-Блур) і Бастам були збудовані урартським царем Еріменом - Русою II. Їх охороняв кіммерійський гарнізон (вони ж скіфи, саки). При розкопках фортеці Кармир-Блур були знайдені не тільки кіммерійські предмети, а й сліди їх виробництва. Кіммерійці виготовляли конічні шлеми із суцільного бронзового листа, який став одним із атрибутів військового вбрання дружин княжої доби Київської Русі.

       Зародження кіммерійської культури в Україні, в Криму і на Кубані в останні десятиліття VIII століття до Р.Х чітко зафіксовано в археологічних комплексах часів „новочеркаського” нашарування „класичного” вигляду і датуються вченими на пів-століття раніше появи цього народу в азійських клинописах. Досліджено перехід кіммерійської до ранньоскіфської культури „жаботинського” прошарку в першій половині VII століття до Р.Х.
       Існування кіммерійців та скіфів доведено знайденими речами їх вжитку. Не піддаються сумнівам докази про існування родового зв’язку передньозіатських і причорноморських кіммерійців і скіфів. Останнім часом археологи відкрили нове в речах, залишених в „новочеркаському” нашаруванні – колісницях і колісничній упряжі. Кіммерійці набагато раніше інших народів використовували колісничні упряжки в двоколісну колісницю чотирьох коней за допомогою одного дишла і одного ярма та попруг-посторонок.
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       Ще один з доказів, що кіммерійці є автохтонами України, Криму і Кубані – військові походи їх в Передню Азію. Археологами знайдені кінські вуздечки, які в курганах України і Кубані мають аналогію з вуздечками, знайденими в курганах Середньої Азії, а „класична” „новочеркаська” вуздечка має більш архаїчний вигляд.

    КІММЕРІЙСЬКІ КУРГАНИ   

        До наших часів дійшли оповіді і легенди кіммерійсько-скіфських часів і одна із них про славного Ахіллу з міста Ахіллій на Кіммерійському броді. Ахілла царював після брата Бледи в 445-453 роках до Р.Х., створив наймогутнішу державу Сколотію (Скіфію) в союзі різних племен, що простягалась від Рай-ріки (Волги) до Райну (Рейну) Після його смерті в 453 році сколотські племена сатархеї з волі Посидея із скіфського Неаполя перенесли прах Ахіли на острів Тандра (нині Зміїний).

       Як свідчить філософ Страбон раніше Понт Євксинський ( Чорне море) не мало протоки Босфор біля Візантії. Це свідчення підтверджується  сучасною наукою. Вчені-геологи стверджують, що Боспор Фракійський спочатку був річкою, а при підйомі води в Понті (Чорному морі) і Меотиді (Азовському морі) в IV                                                  тисячолітті до Р.Х. річкові долини були затоплені водою. Внаслідок природної катастрофи змінився рельєф Причорноморської зони і велику частину міст Кітей, Акра, Німфей, Мірмекій, Портмій, Атіллій, Теллапіла, Тіра-Така та інші частково, а то і зовсім поглинула вода.
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       Страбон пише, що Чорне море було недоступне для плавання, називалось „Аксинським” негостинним через зимові шторми і дикі племена, особливо скіфи, які приносили в жертву чужоземців.

       Та все ж таки філософ помилявся. Геологічні знахідки  недалеко від Аккермана декількох бронзових сак (сокир) кіммерійського типу, говорять про те, що кіммерійці туди заходили морем. В усякому разі вони могли на своїх човнах ходити вздовж берегів Понту. В Керчі археологами знайдена бронзова сокира на якій викарбуваний тур і сонце – гербовий знак оріїв-кіннотників. Прослідковуються морські зв’язки кіммерійців між містами Подніпровя, Криму, Кубані, Колхіди і Дністра. Відомо, що в античні часи по Меотиді (Азовському морю) плавали на шкіряних човнах. Відомий дальній морський похід карійців із малоазіатського міста Фокеї  до Танаїса. Полководець  понтійського царя Митродата VI, (132-63 р.р. до Р.Х.), повідомляв володаря про морську битву з флотилією скіфів за підпорядкування кримського узбережжя, в якій здобуто перемогаунад варварами.
Російський вчений Л.І. Лавров стверджує, що скіфські племена володіли морськими суднами і плавали навіть в Середземне море.

       Пояснення назви "кіммерійці" можна знайти в мовах народів Кавказу і Закавказзя. В кубанських козаків і осетинів - нащадків скіфів, у грузинів і вірмен збереглися слова "гумері", "гмірі", "гмір", що означають "велетень", "герой", "богатир", "велет", "могут". Ассирійське "гімміраї" також означає "велетень". Народи Закавказзя, котрі жили поруч войовничих кіммерійців, і дали їм їхню назву. Кіммерійці займались виноградарством та землеробством, полюванням із прирученими собаками і розводили коней. Кіммерійський народ складався з племен, об'єднаних у союзи на чолі з царями-вождями. Всі згадки у давніх письмових джерелах про кіммерійців пов'язані з їх військовими походами. Сильне кіммерійське військо, що складалося з рухливих загонів вершників, озброєних чудовими сталевими і залізними мечами і кинджалами, луками і стрілами, бойовими сокирами-саками, молотами і булавами, десятиліттями наганяло жах. На ворогів. Вплив кіммерійської культури, головно в предметах озброєння і кінській упряжі, поширився не лише на сусідні з ними племена, а й значно далі на територію Східної та Центральної Європи і Малої Азії.
       Археологічні пам'ятки, залишені кіммерійцями на території України- це в основному підкурганні поховання воїнів зі зброєю і кінським спорядженням та кам'яні надмогильні стели-обеліски, що зображають постать воїна, оперезаного бойовим поясом із підвішеною зброєю. У кіммерійців існували ковалі і кузні, де виготовляли чи не найкращі на той час в Стародавньому Світі залізні та сталеві мечі й кинджали.

       Греки-переселенці з'явились масово в українському Надчорномор’ї в VI ст. до Р.Х., майже на 400 років пізніше заснування кіммерійського царства.
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Хто вони, кіммерійці?
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       Про цей славний народ широкому загалові відомо вкрай мало. Це пов’язано із цензурою наукових робіт, через що ми раніше ні про кіммерійців, ні про аріїв  (оріїв) нічого не знали.

   Археологічні розкопки відносять початок кіммерійської цивілізації тільки в I-ше тисячоліття до Р.Х. До кіммерійських володінь належав Кримський півострів і значна територія між Дністром і Доном, а також Подніпров’я північніше Хортиці.

       У вересні 1937 року у селі Кічкакс поблизу Хортиці було досліджено 20 могил кіммерійських часів. За найденими в могилах речами вчені дійшли висновку, що в IX – VIII віці до Р.Х. кіммерійці першими в світі оволоділи таємницею виплавки заліза із болотяних руд і вже вміли виготовляти металеві вироби. В той час кіммерійці мали металеву цільну зброю. За знайденими у могилах речами кіммерієць був легкоозброєним кінним воїном, мав булаву, меч, шпичак, лук із металевими кінцівками стріл. Ніякого оборонного обладнання у вигляді щитів чи шлемів у могилах не знайдено. На верхній частині могили ставились кам’яні стели з написами та викарбовувались лук, меч та широчезний пояс, що їх утримував. На згадку приходить подібність озброєння козака.
       Багато істориків, посилаючись на грецькі джерела, стверджують, що кіммерійців витіснили скіфи. Таке твердження набуло офіційності, але воно помилкове.

Залишив історичний запис про кіммерійців в 11 розділі „Скіфії” Геродот жодним словом не обмовився, що між кіммерійцями і скіфами коли-небудь були сутички. Більше всього, що їх ніколи не було. А ось внутрішні розлади між кіммерійськими царями Геродот описує чітко: „..боролися між собою і полягли. Кіммерійський народ поховав їх коло річки Тіраса; ще й тепер можна бачити ту могилу.”

       Ми вже згадували, що в ассирійських клинописних текстах кіммерійці мають назву „гімірра”.

       В „Біблійному словнику” Вільяма Смітта (Торонто -1948) пояснюється, що слово „Гомер” означає „досконала людина” і, що „Гомері – батьки ранніх кімерян”. В поданій  до словника мапі, яка відображує Європу у трактуванні „Генезису” книги Мойсея, там, де знаходиться Україна, написано: „ГОМЕР”.

Відомо, що кіммерійське царство , яке існувало в VIII-VII  ст.. до Р.Х., складалось із могутньої спілки пастушо-землеробських племен, які мали велику кількість населених пунктів і укріплень. Геродот пише: „Ще й нині є в Скіфії Кіммерійські Мури, Кіммерійський Порт, є країна, що має назву Кіммерійської...” На сьогодні відомо два десятки кіммерійських поселень, що мали свої мури, релігійні святині, печерні міста із своєю неповторною архітектурою і з них більше десяти на Кримському півострові: Кіммерік,  Кокур, Сурож, Укрух, Ор, Опук,  Телапіла, Левопіль, Учансу, Манкопія, Маріопіль. Але дослідники Криму грішать тим, що подають однобокі висновки, які не стільки відображають природний плин історичних подій, скільки втілюють міфічні спогади та видумки літописців.

       Великий грецький поет Гомер в поемі „Одіссея” про кіммерійську землю дав казкове уявлення: „Закотилось сонце, і пітьмою вкрились всі шляхи, а судно наше досягло межі глибокого океану. Там народ і місто людей кіммерійських окуті млою і хмаровиннями...”, а далі говориться, що земля кіммерійців знаходиться біля крайнього кордону обжитого світу біля входу до підземного царства Аїда. В поемі „Іліада” Гомер називає кіммерійців народом „дивовижних доїльників кобилиць, найсправедливіших зі смертних”.

       Пізніше, на початку VI століття до Р.Х., коли понтійські греки вдерлися на територію Кримського півострова, вони на протязі століття вели із справедливими кіммерійцями колонізаторські війни, тавруючи їх у рабів. Для боротьби з греками руські князі, брати Славен і Сків наприкінці VI ст. зібрали усі оріянські роди на віче і утворили Скитську державу. 

       Пізніше, у 5 ст. до Р.Х.  Пантікапей (Керч) об’єднує колонії-міста Керченського і Таманського півостровів у Боспорське царство, а у 3 ст до Р.Х. у Понтійське царство з греко-перським правлінням, з посиленням рабовласницької експлуатації.     

      Кіммерійці були добрими мореходцями. Адже могили їхніх царів знаходилися на протилежному березі Понту біля укріплення Тіра на річці Тирас (Дністер). Укріплення Тіра, побудоване кіммерійцями, відігравало роль столиці царства. Кіммерійці освоїли увесь південний берег Криму і до пам’яток їхньої культури можна віднести гігантські сходини Мердвен біля Байдарських воріт, капище Діви, нині печерний храм Георгіївського монастиря, найдавніші історичні пам’ятники Маткопії.

       Великий знавець древньої історії Криму Мартін Броневський у 1793 році особисто бачив у Сурожі багато споруд античного стилю, але будівництвом російських казарм знищені всі їх сліди.

       Таким чином були зруйновані і будівлі Херсонесу при будівництві казарм Севастополя.
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       Український емігрант, географ, член наукового товариства ім. Т.Шевченка в Канаді Володимир Паїк в своїй роботі „Україна в минулому і сьогодні” подав історичні і географічні карти міграції в III-II тисячолітті до Р.Х. з Праукраїни оріян (трипільців) через Крим і Керченський півострів до Сумерії, Єгипту, Індії та Західної Європи. Сумерійці були першими творцями клинопису, який згодом перейняли семіти і на базі шумерських літературних творів про рай, про створення світу, про потоп та розповідей про Гільгамеша, створених шумерською мовою, написали свій варіант Божих Законів та створили міф про першорядність семітської нації.. В 2024 році до Р.Х. Сумерія була завойована Еламом і витіснена племенами аккадців.

       Синтаксис шумерської мови має багато спільних  рис із давньоєгипетською, на основі якої в кінці 2 століття по Р.Х. створена коптська мова, що зараз використана для запису святого письма..
       Подібним письмом  були писані релігійні книги – Євангеліє й Псалтир, із якими, за твердженням просвітителя Кирила, він ознайомився в 860 році у Криму і, більше всього у Макопії, де на горі Баба існували церкви святого Георгія і святого Костантина і до XV століття по Р.Х. мангупські князі, як знавці мови Київської Русі, використовувались на Русі послами. Через три роки після цього Кирило витворив свій алфавіт, який традиційно зветься кирилівським.
       Отже в Криму, окрім грецької писемності, існувала писемність наших пращурів. Літери коптського алфавіту майже не відрізняються від нинішнього українського алфавіту, який існував пів тисячоліття до часткової його доробки  Кирилом.

Літерами коптського алфавіту написана і „Велесова книга” та надгробний напис на одному із кіммерійських пам’ятників.

        Історики почнуть заперечувати те, що Мангуп Касторн-Готикон „готична   вежа”, але хто будував це укріплення,  уже не таємниця.
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       Більше усього Мангупія збудована Кімерійцями. Знавець Криму Мартен Броневський його називає Черкесочерміном. Він писав: „...славні запорожці – найближчі спадкоємці кримської старини.” Належність Мангупа до пращурів кубанського і запорозького козацтва підтверджує різьблене оздоблення воріт Мангупа, на яких зображено восьмикінцеву зірку – родову тамгу оріян. Цей символ можна побачити на банях собору Святої Софії та стелі Михайлівської церкви  Видубицького  монастиря у Києві, на прапорах і корогвах князів, запорожців і багатьох українських малюнках, кіммерійських стелах і гробниці Ярослава Мудрого.                                ВХІД  ДО  МАНГУПА
       Сама назва кіммерійців складається із двох давньоукраїнських слів Кімм – кінь і  ерійці – орійці, тобто кінні арійці. Подібна назва і в сумерійців, за винятком того, що перші три літери су-м говорять про їх належність до водного басейну в дворіччі Тигру і Євфрату (су – вода). 
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УКРАЇНСЬКА ТАМГА НА ВОРОТАХ МАНГУПА    

      Тож недарма київський князь Святослав на теренах колишнього Кіммерійського царства за 1500 років після колонізації греками  відтворив Тмутараканське князівство і невипадково тепер Кримський півострів належить до прабатьківщини – України.  Кіммерійці на землях Тавриди займались сільським господарством, вирощували зернові культури, які постачали в Афінську республіку. Перебої з поставками спричиняли голод в містах Греції. Створення на теренах кіммерійської Телапіли полісу Херсонес обумовлене контролем греків постачанням зернових  з Кіммерії, як основного експортера хліба для античного світу. Наприклад, із Куявії (Київщини) що увійшла в Сколотські об’єднання племен (грецьке Скуфія), хліб постачався Чумацьким шляхом в обмін на сіль, а далі із порту Телапіли вивозився в Античну Грецію, Рим, Єгипет і на Сицилію. Кіммерійські купці, що ходили „лебедами” у Візантію відігравали роль посередників між орачами Великого Степу і Тавриди та країнами Великого шовкового шляху. В історії Київського князя Ігоря залишилась не вивчена сторінка, яка потребує відповідей на багато питань. Так, при його князюванні між Києвом і Візантією існувала угода про „Корсунську країну” за якою князь Ігор був зобов’язаний не пускати на півострів „чорних булгар”, а у окремих випадках просити у імператора Візантії допомоги, який зобов’язувався її надавати. Це говорить про те, що древньому Києву підпорядковувалось Керченське узбережжя, північ і північний захід Криму, частина колишнього Кіммерійського царства, що історично залишалась під владою Київських князів. Наступне за Ігорем покоління, до якого належав візантійський історик Лев Дякон, стверджує, що флот князя Ігоря в 941 році відправився на Константинополь із Босфору Кіммерійського. Історик навів цитату з листа Іоана Цимисхії до князя Святослава в якому сказано: „ Гадаю, що ти забув про поразку батька твого Ігоря, який порушив клятву, приплив до столиці нашої з великим військом на 10 тисячах суднах, а до Кіммерійського Босфору повернувся тількино з десятком човнів, сам ставши вісником своєї біди...” Те, що українці з княжих часів заеляли Крим, дкументально підтверджено істориками, але на скільки  коріння  іде у глибину віків, потребує ґрунтовного вивчення походження кіммерійців ( кінних орійців).
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۞
Античне місто Тіра
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   Тіра – столиця Кіммерійського царства, східний форпост, розташований на правому березі Дніпровського лиману, біля річки Тіраса на території сучасного міста Білгород-Дністровського Одеської області. Збудовано на початку II тисячоліття до Р.Х. для оборони рубежів від кочових орд античної країни Оратти (Праукраїни), що виникла в VI тисячолітті до Р.Х. на теренах так званої Трипільської культури. Приблизно на протязі II тисячоліття відбувався процес поділу оріїв (орачів) на воїв-захисників та мирних хліборобів. Захисниками ставали найвідважніші, найсміливіші наші пращури. В мирний час вони займались скотарством, полюванням, а коли наближалась небезпека, ставали на захист Оратти. Своїх воїнів вони називали кімморії (кінні орії), а ще – гомери (богатирі).
       В середині III тисячоліття до Р.Х., вірніше у 2024 році наші близькі родичі сумерійці ( орійці вод)  були витіснені з Месопотамії аркадськими племенами – Еламом. Вони майже півтисячоліття вели кочове життя і врешті осіли на теренах Закавказзя, Криму та частково у Єгипті. Інша їх частина, що лишилась у містах Межиріччя Ур, Урук, Кіш, Лагаш, Умма, до кінця II тисячоліття повністю асимілювались з асирійцями. Останнім царем Месопотамії був цар із міста Лагаш Урукагіна ( 24 ст. до Р.Х.).

       Проживаючи на прабатьківщині, сумерійці були творцями клинопису, сумерійської мови, дали високий рівень розвитку архітектури і не без їх участі єгиптянами витворена копська абетка. Вони перші написали оповіді про героїв, міфи про створення світу, про рай, про потоп. Використання в античному Криму святих писань на копській мові до появи кирилиці входить у надбання єгипетської частини орійців.
       Самобутня культура сумерійців, що за часи скитальства занепала, була основана на скотарстві, а в віддалених від Оратти місцевостях – землеробстві та рибальстві.  Торгівельні зносини дали поштовх до судноплавства і більш тісних зв’язків між Куябом (Київом), Кримським півостровом та Причорномор’ям, між містами Тірою, Ором, Кіммеріком,  Сурожем, Укрухом,  Телапілою, Левопілем і Маріопіллем. Прискорюється зростання військової аристократії, привласнення нею влади і поділ територій за їх впливом. Відбувся поділ Оратти  на два античні царства – Куявію (Трою) на чолі із царем Трояном і Кіммерію, якою управляли декілька царів. На сьогодні відомі імена тільки трьох кіммерійських царів – Теушпи, Лігдамида (Тугдамме) і Шандакшатру. Сумерійське походження їх імен дає підстави стверджувати про орійську належність царів.

       Підтвердженням тому, що кіммерійці мають оріанське (українське) походження є існуючі численні пам’ятки археології Новочеркаського і Чорногорівського типів. Причому, Чорногорівський комплекс кіммерійської культури – заснований на подальшому формуванні Скіфської культури. За твердженням вченого археолога А.І. Треножкіна, історія кіммерійської культури в рамках 900-750 і 750-650 р.р. до Р.Х. продовжувалась зрубною культурою із східним впливом. Отже, знайдена в кіммерійських і скіфських курганах зброя, кераміка, кінська збруя у скіфів має прототип кіммерійської із деяким його удосконаленням у скіфів.

       Інший учений О.О. Ісен писав: „...кіммерійці були першим найбільшим об’єднанням племен і потім, на рубежі VII століття, частково були витіснені, але не може бути й мови про повну зміну населення. Більшість племен, що входили в кіммерійське об’єднання, збереглись після його розпаду.”
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       Археологічні письмові джерела свідчать, що з IX  по VI ст. до Р.Х. на території України і в Криму мешкало стародавнє землеробське населення, корені якого сягало бронзового віку і неоліту. Це нащадки „трипільців”, автохтони, що пройшли через  вікову історію певними етапами розвитку, змінюючи вождів, утверджуючи самобутність і змінюючи особисту назву. Кочівники змогли тільки частково асимілюватись в хліборобські племена, не залишаючи своєї напівдикої культури і турбот в боротьбі за самозбереження.
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       Про могутність Кіммерійського царства і його головної фортеці Тіра говорить більш ніж тисячолітнє панування кіммерійців на землях від Дону до Дунаю і від Сурожу до Троянських валів Куявії. Торговим центром в Кіммерії стає „Торжище Борисфенітов” на місці якого виникло місто Ольвія. Особливе значення мали водні комунікації, що з’єднували Придніпровські та Причорноморські землі і давали можливість виробничо-культурного прогресу. Високий рівень життя скотарів, хліборобів, виноробів приваблював не тільки кочові племена півночі (андрофагів) та сходу (тисагетів), але і греко-римські військові галери.
       В 6 ст. до Р.Х. Тіру було завойовано греками з міста Мілета, а згодом грецькі рабовласники почали поступово здобувати на  Кримському півострові та Причорномор’ї Кіммерік,  Кокур, Сурож, Укрух, Ор, Опук,  Телапілу, Левопіль, Учансу, Манкопію, Маріопіль.

       Так, розкопки 1950-51 рр на схилах гори Опук, де був розташований Кіммерік, під культурним шаром 6-5 ст. до Р.Х. дають підстави пов’язувати це місто з кіммерійцями до грецької навали. Збереглися археологічні пам’ятки кіммерійців, їх поселення і курганні поховання, особливо в Криму і на нижньому Дніпрі.

       Деякі історики вважають, що назва міста Тіра з’явилось після того, як цю фортецю здобули, а потім відбудували грецькі колонізатори. До падіння Тіра виглядала неприступним форпостом, розміщалась на крутій скелі, як більшість фортець кіммерійського царства. Назва міста. ймовірно була запозичена від ріки Тіраса (теперішній Дністер). Столиця Кіммерійського царства височіла на правому боці лиману і піднімалась над низинами грізними кам’яними банями мурів, що оточували чотирикутні царські висотні палати і храми. Архітектурою вони нагадують житла трипільців. Поруч зі скелею, ближче до моря, виднілись кургани, долю яких описував Геродот в історичних спогадах і доніс нам місце розташування царських поховань поблизу ріки Тіраса. Ніхто ніколи не задумався, кому належав цей край, хто вони, ці кіммерійські вожді, які відіграли значну роль в історії України.

       Деякі дослідники не можуть збагнути, що життєвий процес осілих хліборобів автохтонів безперервний і як би не змінювались назва народу чи його нових утворень, вони тисячоліттями жили за законами козаччини, за законами своїх предків, до цього часу утворюючи поселення далеко за межами батьківщини.

       Важким випробуванням кіммерійського царства була боротьба за визволення від аркадських племен своєї прабатьківщини і їх походи з боями у VIII і VII ст.. до Р.Х. через Фрігію, Палфагонію, Каппаданію на Ассірію до порогів Хетського царства. Гомери, як буря. своєю швидкою кіннотою справили незабутнє враження і визволили Середню Азію від ассирійсько-семітської неволі і переможеними були прозвані „саки” за їх гострі металеві мечі. Згодом мечі були змінені на шаблі „косі саки”, звідки і пішла назва козаки. Але пройде майже тисячоліття, коли ця лицарська назва оріянського воїнства укоріниться серед української нації.
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       Отже античне місто Тіра може претендувати на статус фортеці збудованої предками майбутнього козацтва, а міста Телапіла, руїни якого знаходяться у Севастополі в Козачій бухті, та  античні Ор, Кіммерік, Укрух, Сурож, Опук, Левопіль та інші на Кримському півострові, перші козацькі міста-фортеці
۞
Літописні джерела 

про Крим

           ГАЙ ПЛІНІЙ СЕКУНД (Пліній СТАРШИЙ), що народився в 23 чи 24 році н.е. трагічно загинув у 79 році під час виверження вулкану Везувій залишив після себе багаті творчі надбання. Головна праця ученого „Природна історія” в 37 книгах – дійсна універсальна енциклопедія. Пліній Старший детально описує Причорномор’я, в тому числі внутрішні райони Криму. „...Від Каркініту починається Таврика, яка в минулому була залита морем, кругом де зараз стелеться рівнина... Тут проживає тридцять народів із яких внутрі країни – 23 племені в 6 містах: Оргокіни, Харакети, Ассірани, Стактарі, Акісалти, Калі орди. Самий хребет займають скіфо-таври. Вони із заходу межують з Херсонесом –Новим, а із сходу зі скіфами-сатавками. На узбережжі від Каркіни розташовані міста: Тафри – на самому перешийку півострова, Геракле-Херсонес, якому дарована воля римлянами. Він раніше називався Мегарікою, потім іде мис Партеній, таврійське місто Палаклава, порт Символів, мис Баранячий Лоб, що знаходиться напроти азіатського мису Карамбіка...

       За ним розташовано безліч таврійських портів і озер. Місто Феодосія стоїть від Баранячого Лоба на 125 000 кроків, а від Херсонесу на 165 000. Далі були міста: Кіти, Зефірний, Акри, Нім фей і Дія., Але залишилося одне місто – Пантікапей, колонія мілетців, розташована біля самого входу в Боспор, і на відстані від Феодосії 87 500 кроків., А від міста Кіммерія, лежачого на іншому боці проливу, так сказано на 2 500 кроків. Незначна відстань тут розділяє Азію від Європи, та і вона  може бути пройдено пішки, коли замерзає пролив. Довжина Боспора Кіммерійського – 12 500 кроків.. Тут розташовані міста Гермісій і Мирмекій... А по Меотиді від кінця перешийка, чи тієї місцевості, що зветься Тафрами до устя Боспору начитується в довжину 260 000 кроків...”

       Аналізуючи інше повідомлення арабського вченого першої половини Х століття Ібн Русте, про те,що країна русів (аррусії) знаходиться на острові, оточенім озером, цей автор пише: „Звичайно, великою є спокуса вважати ним безпосередньо Тавриду, бо лише вона зусібіч оточена водою”. Інший арабський географ аль-Масуді в середині Х століття називає Чорне море Руським, бо на його думку, ніхто, крім „русів”, що живуть на одному з його берегів, не плавав на ньому і цим племенем було аллудаана. Древнє плем’я айдайнлян - корінні жителі Криму, що пішли від старовинної оріянської вітки племен. Айдайнлянці ( в перекладі із староукраїнської - діти неба і гір), входили до кіммерійського об’єднання племен і грецькими колонізаторами названі таврами. Вони володіли мовою Київських русів. Багато назв поселень в Криму мають києворуські назви: Рос, Росіа, Россо (Тендрівська коса), Россіка (поблизу Євпаторії)
       З У1 ст. до Р.Х. В Таврії  греками-колоністами засновані поліси( грецьке правління) в скитських містах Пантікапей, Феодосія, Керкинитида, Херсонес та інші. Біля 480 року до Р.Х. грецькі колонії об’єднуються навколо Пантікапея, Босфорське царство, яке проіснувало до 370 року нашої ери.

       З Ш віку до Р.Х. во Ш вік нашої ери в Тавриці існувала держава пізніх скіфів із столицею Неаполь (грецьке Неаполіс).
Надпис на Тмутараканському камені стверджує, що Керч входила в склад Тмутараканського князівства Мстислава, сина князя Володимира.
       Знаменитий арабський мандрівник ІБН-БАТТУТА прибув із Сіона в Кафу в кінці 1328 року. Тут він вперше в житті почув дзвіницю церковних дзвонів. Через Солдат (старий Крим) ІБН-БАТТУТА проїхав по всьому Криму, а потім відправився на південь України. Мандрівник вважав головним портом в той час Судак „один із п’яти світових гавані” на ряду з Олександрією в Єгипті, Куламом і Калікутом у Індії і Зейтуром в Китаї.

       В кінці П на початку 1 тисячоліття до Р.Х. в Криму поселились кіммерійці, які після довгих літ кочування розселились в горах та по узбережжю Чорного моря Від Тіри (Білгород Дністровський) до Киммеріка, утворивши згодом Кіммерійське царство. Кіммерійська цивілізація залишила на карті Криму безліч географічних назв, які до нас дійшли без змін: Сімеїз, Коре із, Роман-Кош, Сал гир. Залишились  топоніми кіммерійських назв. Древнє грецький вчений Клавдій Птоломей, в П ст.. н.е. в своїй праці „Географія” згадує бухту Дандаке в Севастополі.. Кіммерійці її називали „Дандака” – очеретяна, нині Комишова бухта. Біля Алушти є поселення Семидвіря. Кіммерійці-сатавки назвали цю місцевість „Сат-аука” – сім поселень. Ялту вони називали Калліту, Калліта, Ялітта, що означало теплий край.
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۞
Скити
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      Скитська державність з'явилися на території України в першій половині VII після повалення греками кіммерійської державності. Назва скит походить від осель, які будували наші пращури на скитах круч і гір, що підтверджується археологічними знахідками іх поселень. Коли країною управляли царі-гіміри з роду кінних арійців (кіммерійців) скити разом з ними ходили в походи в міста розселення пращурів Передньої Азії, доходячи до Єгипту, землі яких захвачували іранські і сенітські народності. 
       Наприкінці VII ст. до н.е. завершили політичне формування Скитії. Життя племен, що потрапили до складу Скитії, змінилося, скитські впливи поширились і за межі Скитії. Великий вплив на згуртування автохтонних племен, розвиток їх культури і соціального ладу Скитії наклала грецька колонізація Надчорномор'я, сприяючи пошуку направлень збереження автохтонної цивілізації, розвитку торгівлі у Скитії та далеко поза її межами. Античний світ знав двох славних скитів, відомого лікаря і мудреця Токсарія, який жив в Афінах і одного із семи найзнаменитіших мудреців – Анахарсія.
        У 512 р. до Р.Х.. скити остаточно об'єднавшись із усіма народностями нинішньої України, Криму і Кубані і перемогли величезне перське військо на чолі з Дарієм і Пстаспом. Ця скито-перська війна увійшла в історію як зразок воєнного вміння і мужності скитів. Самі скити також вели постійні, хоч і менші за розмахом війни то з сусідніми фракійцями, то з греками-колоністами, то з племенами сіндів і меотів у Приазовї. Військові виправи здійснювались і на підвладні, скитам племена за збором данини: збіжжя, худоби, хутра, меду, воску, можливо залізної криці, рабів. У IV ст. до Р.Х.. склалася Скитська держава - Велика Скитія, якою правив цар Атей. Він карбував свою монету, йому підлягала більшість населення Скитії. В цей же час починається конфронтація між Македонією і Скитією за вплив у північно-західному Надчорномор'ї. Філіп П Македонський, батько Олександра, 339 р. до н.е. розбив скіфів у великій битві, де і загинув цар Атей, якому вже було 90 років. По імені цього славного царя скитів ще називали антами.  За 22 км на північний захід від Нікополя розташований найбільший зі скіфських курганів — Чортомлик. Чортомлик — скіфський курган IV ст. до н.е. досліджувався І.Забєліним (1862–63), Б.Мозолевським (1979) та ін. Тут знайдено багато коштовних речей: посуд зброя, прикраси тощо. На думку дослідників багате поховання може свідчииь про те, що тут міг бути похований скіфський цар Атей, який загинув у 339 р. до н.е. у битві з царем Філіпом ІІ Македонським (батько Олександра Македонського).
       У 331 р. до Р.Х. намісник Олександра Македонського у Фракії Зопіріон знову напав на Скитію та Ольвію, але цього разу його військо було знищене скитами. Наприкінці Ш ст. до н.е. Велика Скитія припинила своє існування. Однією з основних причин цього була всезростаюча цікавість до земель Скитії савроматів, кочового народу, який походив по Геродоту від амазонок і скитських батраків. Войовничі савромати влилися в скитську античну цивілізацію з безумовним своїм пануванням на скитській землі. Скіфи відійшли на південь і створили дві Малі Скитії: в Дніпровському пониззі та північному Криму із столицею Неаполісом (сучасний Сімферополь) та на Нижньому Дунаї в Добруджі. Воюючи із грецькими містами, ці царства існували до II ст...після Р.Х., після чого припинили своє існування, поглинуті новими етносами, що претендували на панування на землях, звідки вони усі вийшли. Про всі ці події, а також про побут, звичаї, релігію, суспільний лад, зовнішній вигляд скитів докладно інформують античні письмові джерела, передусім "Історія" грецького історика і географа Геродота, який побував у Надчорномор’ї, в Ольвії і Скитії близько 450 р. до Р.Х.. Розповіді Геродота підтверджують археологічні дослідження скитських пам'яток.
       До складу Скитії входило багато різних племен. Власне скитами, були племена царських скитів і скито-саків, які жили в надчорноморських та азовських степах (Кубань). Вони становили ядро Скитії і панували над усіма іншими племенами. Частина скитів змішалася з греками й осіла на чорноморському узбережжі між Дніпром ї Дністром, їх називали "калліпідами". Поблизу жили алазони, теж осіле, очевидно скіфсько-фракійське плем'я. Дніпровське лісостепове Лівобережжя заселяли скити-землероби, а на захід від Дніпра – скити-орачі. Ці народи називали ще себе сколотами, бо зєднались „сколотились” для спільної боротьби з ворогами. Це осілі праслов'янські племена з віддавна традиційною для цих країв хліборобською культурою. Інші племена і народи, про які згадує Геродот, під владою скитів не були.
        У VI ст. до н.е. Скитія поділялася на три царства, кожне з яких мало свого царя, але одне з царств було головним, і його цар (очевидно, вождь царських скитів) був головним царем Скитії. Така суспільна та політична організація відповідала космологічним уявленням скитів, згідно з якими Всесвіт складався з трьох сфер, кожна з яких також мала потрійну структуру. Царства складалися із округів (номів) на чолі з номархами. Цар мав величезну, рідко коли обмежену радою царів владу. Він очолював скитське військо. Все життя скитів було пронизане військовими традиціями і звичаями. В скитському суспільстві існував і демократичний орган – народні збори всіх воїнів, на яких обговорювались важливі справи і навіть вирішувалась доля царів. Більшість населення Скитії були вільними, біднішими чи багатшими людьми. Меншу частину становила знать: патріархи сімей, військові вожді, царські дружинники.
        Життя скитиів проходило в постійному русі з короткими зупинками, на тимчасових кочовищах. Житлом їм служили криті повстю і запряжені парами волів вози, основним харчем були м'ясо, сир і молоко, привізне грецьке вино, можливо, хліб, здобутий як данина від підвладних їм землеробів. Українські степи були чудовими пасовищами, де скити виплекали особливу породу коней- невеликих, але міцних і витривалих. Любили скити й полювання. Звичаї скитів були суворими. Основний закон – жорстокість до ворогів і вірність бойовим побратимам. Скити пили кров першого вбитого ними ворога, робили чаші з ворожих черепів та сагайдаки зі шкіри правих рук убитих ворогів, прикрашали кінську збрую скальпами ворогів, носили плащі зі шкіри вбитих ворогів і робили з цієї шкіри рушники. Кожний дорослий скит був кінним воїном. Основною скитською зброєю були лук і стріли, і як лучники вони уславились на весь Стародавній Світ. Скитський лук мав особливу, складну кіммерійську конструкцію. При невеликих розмірах він відзначався дальньострільністю, збереглося свідчення, вибите на плиті в Ольвії, про те, що стріла, випущена із скіфського лука, пролетіла понад 521 м. Скитські наконечники стріл також відзначались чудовими балістичними якостями. Лук і стріли носили в спеціальному, прикрашеному золотими та срібними пластинами футлярі- гориті. На правому боці у скитського воїна висів довгий залізний меч-акинак у піхвах, зліва – кинджал. Скити також були озброєні дротиками, списами, бойовими сокирами. Голову захищав бронзовий шолом, тіло-пластинчатий панцир і округлий щит. Скити застосовували тактику раптових блискавичних нападів і не любили довгих облог і оборон. Зброю скіфи робили самі.
         Своїм богам степові скити не споруджували храмів. На чолі скитського пантеону стояла богиня домашнього вогнища Табіті, в ній втілювались уявлення про родову єдність; головним чоловічим божеством, родоначальником скитів і повелителем неба був грізний Лапай, його дружина Апі була богинею землі. До рангу богів піднесений Таргітай, один з героїв скитського епосу. Всім богам складали пожертви, найчастіше з домашніх тварин. Поважаним і грізним був бог війни Арей. Йому єдиному скити споруджували вівтарі – величезні кургани з хмизу зі встановленими зверху сторчма стародавніми залізними мечами – втіленням бога. В жертву Арею приносили людей-полонених і рабів, їх кров'ю скроплювали цей меч. Поклонялись також богові сонця Гойтосіру і Тагімасаду -   божеству водяної стихії і покровителю коней. У скитів існувала каста жерців і ворожбитів, становище яких було високе. Жрецькі функції виконували також царі. Вони були хранителями успадкованих від предків реліквій. У скитських землях існували особливі, священні місця, де проводились великі загальні свята. Найвідомішими серед таких місць була Гілея, де за легендою колись жила напівжінка напівзмія, прародичка скитів, та Ексампай ("священні шляхи"), де у Гіпаній (Південний Буг) впадало особливо гірке джерело. Віровідступництво та нехтування законами і звичаями каралося скіфами на смерть. Так були вбиті своїми ж братами знаменитий мудрець Анахарсій та цар Скіл, які дотримувались еллінських звичаїв.
        Скити шанували і оберігали могили предків. Віра в потойбічне життя і безсмертя душі, багата уява і бурхлива натура скіфів породила складний поховальний обряд: пишний, урочистий і жорстокий - він ніби віддзеркалював характер самого народу. Воїнів ховали разом із зброєю, одягом, посудом, їжею, часто в жертву приносили дружин і рабинь. Особливо вражають похорони скіфських вельмож і царів. Бальзамоване тіло померлого, возили по всіх скіфських племенах, весь народ перебував у скорботі. Поховання здійснювали у великій могильній ямі, кладучи туди багато коштовної зброї, прикрас, одягу, посуду. Разом із померлими клали вбитих при поховальній церемонії слуг і верхових коней, іноді це були десятки людей і сотні коней. Могилу накривали дерев'яним настилом і насипали зверху величезний курган, оточуючи внизу насип кам'яними брилами (крепідою). Через рік на могилі справляли криваву тризну: вбивали 50 молодих вояків і 50 коней і ставили їх навколо кургану. Перших скитських царів ховали на окраїні Скитії, в загадковій місцевості Гірри, де протікала річка Гірр (можливо Сал-Гірр) і жили гірри - староотці скитів. Є припущення що скити звали так свої укріплення в Кримських горах і свої поселення тримали в таємниці від чужинців, оберігали їх. Гірри й досі не знайдено, незважаючи на широкі археологічні дослідження скитських пам'яток. Чимало царських могил пограбовано.
       Скитські поховальні пам'ятки були і є найважливішим джерелом пізнання скитської культури. Дослідження в Україні таких грандіозних царських курганів, як Чортомлик, Солоха, Огуз, Куль-Оба, Гайманова Могила, Товста Могила, відкрили всьому світу чудові зразки скитського озброєння, посуду, одягу і, звичайно, скитського мистецтва, особливо торевтики. "Скитське золото", "скитський звіриний стиль" стали синонімами високої художньої і технічної досконалості де скитськими були сюжети і сам стиль виготовлення. Завдяки зображенням на золотому і срібному посуді, пластинах, гребенях, пекторалях, гривнах, бляшках ми знаємо про життя скитів, їх зовнішній вигляд: вони мали правильні риси обличчя, чоловіки носили пряме довге волосся, бороду і вуса. Одягнеш були в короткі підперезані вишиті каптани, вузькі шкіряні штани або широкі вовняні шаровари і м'які чобітки. Голову накривали гостроверхими шкіряними або повстяними башликами. Жіноче вбрання складалося з довгих широких суконь і плащів-накидок, кінчастих або плескатих шапок- тіар, часто прикрашених безліччю золотих бляшок.
       Вплив скитів на розвиток культури та на історичну долю багатьох племен і народів Європи та Азії беззаперечний. Окрім азійських походів, скити здійснювали виправи далеко на захід, на землі фракійців та іллірійців на Середньому Дунаї, на землі лужицьких племен у теперішній Польщі. Вирішального значення етнічному та культурному розвитку праслов'ян скити не мали, хоч скіфський стиль в озброєнні, прикрасах, кінському спорядженні, а також частина, скіфських звичаїв та релігійних уявлень поширилися серед багатьох нескитських племен у самій Скитії та далеко поза її межами.
[image: image39.png]



۞
Скитський філософ Анахарсій

       Давньогрецькі писемні джерела згадують скитського філософа Анахарсія, якого деякі античні грецькі філософи зараховували до «мудреців» і найбільших авторитетів-інтелектуалів Еллади. В епосах Ефора, Діогена Лаертського, Плутарха, Діона Хризостомавін він згадується, як визначний представник скитської мови і думки. В  творах видатних давньогрецьких та давньоримських філософів Платона, Цицерона, Арістотеля зустрічаються навіть посилання на Анахарсія. З неабияким авторитетом його згадують і християнські античні автори.

       Анахарсій жив у VI ст. по Р.Х., походив з Причорноморських скитів. Діоген Лаертський залишив нам важливе свідчення про те, що скити були письменними: «Анахарсіс, скіф, син Гнура і брат Кадуїфа, скіфського царя, по матері – еллін і тому володів двома мовами». За свідченням того ж Діогена Лаертського, Анахарсій написав вісімсот рядків скитських віршів. На  превеликий жаль, жодного з віршів цього обдарованого філософа поки що не знайдено. Проте збереглося з півсотні філософських висловлювань Анахарсія про сутність мови, про поводження людей, про людяні стосунки, про захист власної гідності, про мореплавство, про політичний і суспільний уклад, про шкідливість п'янства та багато інших напутливих повчань. За словами цього ж автора, Анахарсій прибув до Греції в 48-у Олімпіаду, в архонство Євкрата. Кохаючи свою батьківщину він через певний час повернувся в Скитію, «але там, через повагу до грецьких звичаїв, був запідозрений у намірі відступити від скитських традицій і загинув на полюванні від стріли свого брата-соплемінника. Останній його вислов: – Розум оберіг мене в Елладі, заздрість погубила мене на батьківщині. – дає зрозуміти, як скити відносились до грецької мови, культури, звичаїв.

       Біографічні свідчення про Анахарсія подає і «батько історії» Геродот. Він пише: «…серед племен у припонтійських краях, — писав Геродот, — ми не можемо назвати жодного, хто б уславився своїм розумом, крім скіфської народності та Анахарсія». Історик розповідав наступне: «Анахарсій об’їздив колись більшу частину світу. Під час своїх подорожей він набрався багато мудрості, а потім повернувся до своєї країни, до Скіфії. Пропливши кораблем через Геллес Понт, він приплив до Кізікена, і побачив, як кізікенці святкують релігійне свято на честь Матері богів. Анахарсій дав урочисту обіцянку Матері богів, якщо він повернеться живий і здоровий на свою батьківщину, принесе жертву, так само, як бачив у кізікенців. Коли він прибув у Скитію, то заглибився в так звану Гілею (ця країна розташована поблизу Ахіллесового шляху та вся вона заросла різноманітними деревами). Отже, туди заглибився Анахарсій і почав справляти свято з усіма обрядами на честь богині, тримаючи в руках тампан і навісивши на себе священні зображення. За сими обрядами, його побачив соплемінник і повідомив про це царя Савлія. Прибув туди і сам цар, і ледве побачивши Анахарсія, що справляв там обряди, вистрілив у нього з лука і вбив його… Отже, він загинув через те, що хотів завести іноземні звичаї, і через те, що спілкувався з еллінами». 
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       Геродот жив незадовго після смерті Анахарсія, побував у Північному Причорномор’ї, і вже через це ми маємо підстави більше довіряти йому, ніж авторам, що жили пізніше, в т.ч. й Діогену Лаертському. Роки життя Анахарсія припадають на час становлення давньогрецької філософії. Його сучасниками були Фалес, Солон, інші видатні особистості, які зараховуються греками до «мудреців». Він народився в Скитії, по батьку з царської родини. Мати його була еллінкою.. Саме приналежність Анахарсія до скитської знаті, дали йому можливість відвідати давньогрецькі землі, де він мав змогу вивчати еллінські звичаї та спілкуватися з багатьма відомими на той час еллінськими вченими. Однак, як буде доведено нижче, Анахарсіс сприймав далеко не все, що було притаманне давньогрецькій цивілізації. Не раз він критично висловлювався щодо порядків, які панували на той час. Це мало для нього трагічне закінчення. Такою непростою була доля цього мислителя.

       Досить високо цінували Анахарсія в стародавній Греції. Показовою в цьому плані є згадка про нього Платона в добре відомому його трактаті «Держава». У десятій книзі свого твору Платон протиставляє поезію, загалом художню творчість філософії. При цьому намагається показати, що ні поезія, ні художня творчість не потрібні людям, оскільки лише збуджують почуття і не дають їм ніякої користі. Зате філософія, на думку Платона, зумовлює організаційну природу. Безперечно, виникає наступне питання, стосовно різних там винаходів, корисних для мистецтв, чи інших напрямів суспільних функцій. Чи багато їх на рахунку Гомера де б він виявляв свою майстерність у справах, як робить це скит Анахарсій?

       Платон цінував Анахарсія за те, що той був практичним філософом. Діоген Лаертський теж пише про винаходи Анахпрсія: «Винайшов він, як запевняють деякі, якір та гончарне колесо». Той факт, що винахід якоря і гончарного колеса, винайдених задовго до народження Анахарсія, зараховано представнику скитського народу, говорить про високий інтелектуальний потенціал скитів і повагу до творців світової цивілізації. Свідчення грецьких філософів дають підстави говорити про те, що Анахарсій не подавав лише теоретичні ідї, а прагнув створити наступним генераціям комплекс корисних знань.

       Суперечки представників двох культур Солона і Анахарсія, кожен із яких репрезентує свою «філософію права», повчальне. Солон — пророк західноєвропейського демократичного підходу до права. Він вважає, що закони мають відповідати інтересам громадян держави, тобто держава має укласти своєрідний «суспільний договір» з громадянами, що є основою правової держави. Анахарсій вбачає такий підхід нереальним, демонструючи традиційність відносин в скитській багатоплемінній державі, яка живе не за обумовленими правилами, а за законом сили. На його думку, встановлені закони існують лише для слабких та бідних. Сильний та багатий має можливості проігнорувати закони. Такий своєрідний «анархізм» Анахарсія був притаманний не лише йому, а й його нащадкам, що проживали на українських землях.

       Плутарх, розповідаючи про відносини між Анахарсієм та Солоном, зазначає: «Анахарсій, відвідавши Народні Збори, висловив здивування, що в еллінів говорять розумні речі, а справи вирішують дурні». Він дотримувався думки, що державні справи повинні вирішувати мудрі, розважливі люди, які не завжди обираються демократичним шляхом.

       Давньогрецькі філософи вивчали проблеми першооснови речей, а Анахарсія хвилювали етичні й суспільні питання.  Ідеалом суспільної поведінки він вважав природність і простоту. Діодор Сицілійський описує розмову між царем Крезом та Анахарсієм: «У цей час в ерудованих людей була в моді стисла і локанічна мова. Крез, показавши їм (мудрецям) благополуччя свого царства, кількість підкорених ним народів, спитав Анахарсія, як старшого з мудреців, яку із живих істот він вважає найхоробрішою. Анахарсій зауважив, що найвідлюдні тварини, найбільш мужньо вмирають за свою свободу. Крез гадаючи відповідь за помилку мудреця, вдруге сформулював запитання, щоб отримати бажану йому відповідь: „Яку із живих істот він вважає найсправедливішою?” Той знову відповів, що най відлюдна із тварин, тому що тільки вони живуть у злагоді з природою, а не за законами; природа є творінням божества, а закон — установчі забаганки людини, і справедливіше користуватися тим, що відкрито богом, а не людиною. Тоді цар, бажаючи висміяти Анахарсія, спитав, чи не звірі — наймудріші істоти? Мудрець, згодившись із цим, пояснив, що віддати перевагу творінню природи перед істотою закону є основна ознака мудрості. Тоді цар із глумом сказав, що його відповіді основані на скитських дикунських стосунках».

       Давньогрецький філософ Цицерон писав: «Скит Анахарсій міг вважати гроші за ніщо, а наші філософи не можуть зробити цього?». Далі, він наводить приклад цьому в листі де Анахарсій бажає Атону (здоров’я): „Мені одягом служить скитський плащ, взуттям — шкіра підошви, ложем — земля, приправою — голод, харчуюсь я молоком, сиром і м’ясом. Тому приходь до мене, як до спокійного. А ті блага, якими ти насолоджуєшся, віддай своїм співгромадянам, або безсмертним богам». Це стверджує про те, що Анахарсій був байдужим до багатства. Скит-філософ висловлював своє скептичне ставлення і до благ цивілізації, жив у середовищі наповненого природніми, райськими благами. Він вважав, що людина повинна жити щирим, природнім життям, не ваблячись на різного роду спокуси. Погляди Анахарсія проглядаються з поглядами представників української філософської думки. Це нагадує погляди і видатного українського філософа ХVIII ст. Григорія Сковороди. Ось таких інтелектуалів народжувала Україна-Скитія  біля  2500 років назад.
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 Тавро-скити Неаполя Скитського не були таврами і скитами — вони були русами, і в цьому їхня сутність. Далекі їх предки, які жили у гірській частині Таврії, були мореплавцями. Натомість таврійсько-руське суспільство, що побудувало Неаполь Скіфський, декілька століть існувало у середовищі античної культури. їм належали такі самі міста на Таманському півострові, пізніше Тмутаракань. Вулиці цих еллінізованих міст прикрашали численні меморіальні статуї, які увічнювали пам'ять предків тавро-русів. Один із таких колосальних пам'ятників прикрашав Тмутаракань у часи Київської Русі, згадка про нього вміщена у "Слові о полку Ігоровім" під назвою "Тмутараканський ідол (бовван)". У Неаполі Скіфському відсутні поховання можновладців у насипних курганах, для таких цілей слугували некрополі. 

Територія самого Неаполя Скіфського становить об'єкт археологічних досліджень тільки після 1945 р. Крім фундаментальних, античного зразка фортечних мурів і башт, зразків цивільної архітектури, виявлено низку об'єктів мистецтва скульптури, живопису, декоративно-ужиткових предметів.
Мистецтво степових скіфів у період перебування центру їхньої держави на теренах пониззя Дніпра розвивалося в атмосфері певної етнічної та ідеологічної самоізоляції, на засадах відчуження від "розв'язних" традицій грецького культурного світу, де золотарі Пантікапею, Херсонеса чи Ольвії виконували їх ідеологічні замовлення. Тут, в умовах тісного співжиття із багатоетнічним суспільством греків, русів, меотів, синдів, сарматів, культура відчула їхні взаємовпливи, значно еллінізувалася.
Очевидно, без тавро-руських впливів не залишились і суспільства Боспору, Херсонеса, Ольвії, Тіри, Фанагорії та ін. Відчутні впливи, починаючи від звіриного стилю і закінчуючи побутом, елементами одягу, звичаєвими елементами культу, навіть запозиченням божеств. Таврійські руси були добре знайомі з античною кам'яною архітектурою. Вони залишили після себе могутні захисні фортечні споруди, житлові будівлі та внутрішньо могильні кам'яні склепи.
До архітектурних досягнень Неаполя Скіфського, належить передусім комплекс могутніх оборонних споруд міста. На відміну від регулярно обтесаних і акуратно підігнаних кам'яних мурів античних грецьких міст, тут вони з необтесаних блоків місцевого вапняку на глиняному розчині. Структура кладки мурів ґрунтується на облицювальному панцирі з крупних каменів, поміж якими використано дрібний камінь. Оборонний мур складався із п'яти видів каменю, що відповідали п'яти різним будівельним періодам. Розширення муру внаслідок поступового прибудовування поясів відбувалося впродовж III—II ст. до н. е., тому обсяг мурів досяг могутньої товщини — 8,5 м.
У II ст. до н. є. навколо головного міського муру побудовано ще один додатковий захисний пояс — протейхизм, який мав дві верстви мурування спільною товщиною 2,5 м. Між головною стіною і протейхизмом було залишено вільний простір — перебол, що зменшився внаслідок однометрового примурування до пояса і набув вигляду вузької глибокої щілини. Загальна товщина цього оборонного пояса навколо міста Неаполя Скіфського разом із протейхизмом і периблом становила 12 м.
Зазвичай, такі укріплення міст-фортець оточували наповнені водою рови. В описаному нами випадку протейхизм і перибл слугували начебто своєрідною рекомпенсацією відсутнього рову впродовж стін міста, тому що Неаполь побудовано на скелі. Протейхизми були популярні у фортечному будівництві античного світу, але ця найдавніша з них. 

Під час будівництва фортечних укріплень Неаполя питання їх архітектурно-естетичних чинників найменше бралися до уваги. Єдине, що якось оживляло їх суворий, дещо гнітючий вигляд, — це традиційні античні зубці-мерлони, які трохи згладжували момент стикування верхньої лінії цих мурів із небом.
Дослідник Неаполя Скіфського А.Кирасов з'ясував, що висота нижнього поверху муру сягала близько 5 м, а верхнього склепіння із сирцевої цегли — 4 м. Отже, загальна висота мурів становила 9 м.
Археологи розкопали також дві прямокутні у плані башти біля міських воріт. Одна з них використовувалась як похоронна споруда-мавзолей. Виявлено, що час побудови мавзолею передував періодові війни тавро-русів проти Херсонеса та військ Діофанта. Однак детальний аналіз збереженого поховального інвентарю дав змогу археологові Н.Погребовій датувати найраніше поховання II—початком І ст. до н. є. Оскільки мавзолей і східна башта не були зруйновані та розграбовані Діофантом, можна припустити, що ці об'єкти побудовано після цієї війни.
Для архітектури тавро-руських поселень Таврійського півострова (та й для самого Неаполя Скіфського) характерне типове кам'яне будівництво, а глинобитні юрти існували вже як рідкісний пережиток.

 Житлові будинки мурували з грубо колотого каменю на глиняному розчині, верхню частину стін будинків переважно викладали із сирцевої цегли, окремі споруди заглиблювали в материк скелі. Здебільшого будинки мали кілька кімнат. Підлоги були глинобитними, іноді з шарами попелу. Будинки мали глинобитні покриття або дахи із привізної античної дахівки. Із середини стіни помешкання обмазувались глиною, а найбагатші облицьовувались кольоровими тинками. 

Елліністичні впливи простежуються у внутрішньому оформленні жител заможних тавро-русів, вже у II ст. до н. є. поширилось кольорове тинькування їх на елліністичний лад. Перехід тавро-руського суспільства на осілий спосіб життя сприяв еллінізації. Розпочався процес формування елліністичного, осілого тавро-руського етносу, але перехід від родовосуспільного кочового суспільства до рабовласницької цивілізації виявився тривалим і суперечливим. 

В архітектурі Неаполя Скіфського існує немало прикладів взаємозв'язків з античною будівельною технікою, що особливо виявилось відчутним при будівництві громадських споруд. Прикладом використання античних традицій вважається велика парадна споруда з двома портиками, яка побудована у II ст. до н. є. навпроти головних, міських воріт і центрує в'їзд у місто. Із двох існуючих колись портиків збереглись елементи тільки одного, його цоколь облицьований крупними вапняковими квадратами, покладеними насухо, вони добре витесані, деякі прикрашені також рустом. Від квадратних в основі стовпів збереглася дорійська капітель. У портику виявлено уламки мармурових і бронзових статуй грецького виконання.

Скульптура. Традиція монументальної верифікації державних та політичних діячів сягає таких могутніх імперій, як Єгипет, Ассирія, Вавилон, Персія, має продовження в античній Греції періоду еллінізму (культ Олександра Македонського) та імператорського Риму. Очевидно, цей чинник знайшов втілення і в Неаполі Скіфському. Прикладом є збережений мармуровий постамент з грецьким написом — при в'їзді у місто стояла кінна статуя тавро-руського царя Скилура, ймовірно, відлита з бронзи. Такі кінні статуї при в'їздах у причорноморські поліси мали традицію. Зокрема, одна з них вінчала в'їзну браму в місто Пантікапей, що зафіксовано на одній із пантікапейських монет. Неподалік від в'їзної брами був встановлений великий кам'яний рельєф із зображенням вершника, ототожнюваного з сином Скилура — Палаком.
 У тавро-русів царська влада була династичною, і батько — цар Скилур подбав про створення пам'ятника сину Палаку. Образ вершника поширений і типовий для мистецтва тавро-русів, хоча зображення вершника з піднятою рукою зі списом, відомий з рельєфів античної Греції, як і в фракійському мистецтві, де втілено образ бога-вершника з піднятою рукою зі списом. Цей мотив через тисячу років матиме широке застосування в образах святих кінних вершників — святого Юрія-Змієборця, святого Федора та ін. Зображений у цьому випадку рельєф не є роботою грецького скульптора — це робота початківця або малодосвідченого майстра пластики Руса, чи, може, вихідця з інших місцевих автохтонних племен Тавриди. Головну проблему для скульптора становила постать вершника. Він зображений в обтислих штанах, підперезаний поясом, легка накидка застібнута фібулою на правому плечі, на голові — гостроверха шапка. Сидячи на коні без сідла, вершник стримує його за вуздечку. Помітні порушення пропорцій людської фігури та коня. Кінь і вершник виконані з настроєм, хоча рельєф є типовим зразком самодіяльного мистецтва. Датовано твір II—І ст. до н. е.

Значно вищий художній рівень демонструє фрагмент мармурового рельєфу зі зображенням Скилура і Палака. Це твір висококваліфікованого скульптора, виконаний із привізного мармуру в техніці горельєфу. Незважаючи на невеликий розмір (0,38 х 0,22 м), рельєф розрахований на віддалене сприйняття. Фрагмент зображає дві явно портретні особи. Хоча збереглися лише верхні частини фігур, очевидно, що обидві постаті сидять на конях, їдучи поруч. Вершники у високих головних уборах і античному одязі з довгим волоссям. Загальний настрій спокою і злагоди та монументального "тривання зупиненого моменту" характерні для монументальної пластики, твореної з метою возвеличення ідеї монархічної спадковості династії.
Археологічною знахідкою на терені Неаполя Скіфського є бронзова статуетка царя Дгоскура. 

Цікаву знахідку археолога Ернста з 1926 р. становить фрагмент вапнякової плити розміром 17 х 13 см. Частина, що збереглася, — це верхній кут рами даної плити, тобто її позументу. В заглибленні, яке вком-поноване у масив позументу, вирізьблено щось у вигляді циркулярного круга з лопатоподібним завершенням знизу, яке, очевидно, повинно зображати голову. Більш низьким рельєфом поданий масив шиї. На площині, де повинні бути форми людського обличчя, невправною рукою вирізані форми очей, носа і легкий натяк на форму рота. Поверхня плити акуратно опрацьована і примітивно загладжена. Вона, можливо, є частиною якоїсь багатофігурної композиції.
 На той час (II—І ст. до н. е.) у Неаполі Скіфському працювали професійні скульптори Посидей і Евмен — можливо, місцеві греки, виховані приїжджими майстрами. їхні імена не пов'язані з конкретними творами. Тоді скульптори мали різний рівень підготовки і різним був рівень мистецьких смаків замовників. Стосовно статуй, які прикрашали місто, то вони частково могли бути привезеними, замовленими у майстрів Панті-капея, Херсонеса чи Ольвії, а частково їх виконували свої скульптори відповідного фахового рівня.
 Храми у північному регіоні городища Неаполя Скіфського виявлено винятково цікаву суспільну споруду — культовий будинок тавро-русів. Згодом виявлено ще три такі будинки. Ця святиня складалася з двох приміщень, сіней і великої зали. Будівля споруджена із рваного, місцями дещо підтесаного каменю на глиняному розчині. Антично-грецькі впливи, крім привізної дахівки, тут не відчутні. Що стосується внутрішнього оздоблення стін, то застосовані тут декоративно-оформлювальні засоби суто античні, стіни отинковані і покриті фресковими мальованками, використані геометричної форми, кольорові смуги тощо.
Декорація інтер'єру має контрастно-кольоровий характер, що нагадує принцип оформлення внутрішнього розташування боспорських поховальних камер. Фресковий декор тавро-руського храму складався з трьох горизонтальних поясів. Першим поясом був цоколь, розмальований під мармур. "Мармур" чергувався із вертикальними чорними та червоними прямокутниками. Поля між прямокутниками вміщували скісні коричневі смуги. Середній пояс оформлення залу становив ряд вертикалей із коринфських пілястрів на тлі різнобарвних смуг різної ширини. Завершував декор горизонтальний пояс традиційних "сухариків". Стіни увінчував білий рельєфний карниз. Оформлення датується першою половиною II ст. н. є. Розпис традиційний у дусі панівних в європейських античних провінціях мистецьких стилів.  Характер розписів засвідчує активний процес елленізації тавро-ру-сів Північного Причорномор'я. Це єдині на терені Тавриди й усього Північного Причорномор'я зразки унікальних фрескових розписів, що їх здійснювали заїжджі (найімовірніше, з Боспору) спеціалісти.
Розмальовані стіни становлять інтерес ще й тому, що виявлено велику кількість рисунків-графіті, надряпаних поверх старих фресок. Рисунки могли бути доказом того, що античні вподобання виконавців фресок не дуже збігалися з уподобаннями русів. Мавзолей. Унікальною пам'яткою похоронної тавро-руської архітектури є збережений мавзолей Неаполя Скіфського. Мавзолей, як уже згадувалось, становить прибудову до зовнішньої стіни міських оборонних мурів. Ця наземна похоронна споруда водночас одна із міських оборонних башт у системі фортифікацій. Башта квадратна у плані зі стінами за зовнішніми розмірами 8,65x8,10 м. При будівництві мавзолею застосовані антично-грецькі й місцеві будівельні засоби. До грецьких можна віднести використання тесаного каменю, іноді рустованого, з відповідною кладкою муру, хоча систематична черговість кладки не витримана. Введення рваного каменю в середовище тесаного, його відповідна нерегулярність, застосування великої кількості глиняного розчину — яскраве свідчення тавро-руського стилю будівництва.
 Відомо, що поховальний обряд, один із найважливіших та найдавніших у всіх народів, мав давню традицію у тавро-русів. Обряд пов'язаний із культом видатних особистостей, різних представників соціальної ієрархії, предків.
Культ предків особливо характерний для суспільств, які зберегли патріархально-родові традиції. Він часто був поєднаний у давніх народів зі страхом перед померлими. Звідси бажання відмежувати себе від них, забити отвір у могилу камінням, зв'язати стопи покійника тощо.        Світ мертвих у давніх народів тісно пов'язаний зі світом живих. Застосовувані похоронні звичаї дають змогу пояснити певні уявлення русів про світ живих. Зокрема, культ коня як сакрального божества тавро-русів (кінь супроводжував життя руса із самого дитинства — в походах, на війні тощо) зумовив верифікацію його образу в мистецтві, зображення небесних, крилатих коней та ін.

Мавзолей Неаполя Скіфського був усипальницею тавро-руської знаті. Поховання, що відбувалися тут, сягали періоду кінця II ст. до н. є.— І ст.н.е. Виявлено 72 винятково багатих поховання. Крім цього, знайдено скелети чотирьох коней, які ритуально супроводжували померлих господарів у потойбічному житті. При останках покійників виявлено численні предмети побуту та ужиткового мистецтва; вироби із золота налічували 1400 шт. Більшість цих предметів — роботи майстрів Боспора, виконані, можливо, на замовлення русів. Низка предметів мавзолею має високий мистецький рівень. Серед них — поховання воїна в кам'яній гробниці кінця II—початку І ст. до н. е., ймовірну могилу царя Скилура та багате поховання жінки у дерев'яному саркофазі І ст. н. е. (так зване поховання цариці). 

Кам'яна гробниця, що атрибутується як гробниця царя Скилура, датується другою половиною II ст. до н. є. Вона має вигляд саркофага із вапнякових плит, вбудованого в неглибоку прямокутну нішу, вирубану у скелі. Вміст цього саркофага дуже багатий. Лише царський одяг містив близько 800 золотих прикрас у вигляді декоративних елементів. Семантика цих елементів пов'язана із земними житейськими образами, які повинні супроводжувати померлого у вічність. Це мотиви бутонів квітів, бджіл чи мух, зірок, хвиль тощо.
Окрему групу прикрас становили зображення рельєфних лев'ячих голівок із підвісками в пащі. Більшість бляшок були прикрасами трикутної чи овальної форми, оздобленими різного роду орнаментикою у вигляді лінійок, крапок та пунктирів. Частина елементів позначена культурними впливами грецького середовища. Зокрема золоті медальйони із зображенням юного Аполлона, виконані у традиціях майстрів Боспору і руських золотарів.
 Перлиною мистецького скарбу мавзолею Неаполя Скіфського вважається дерев'яний "Саркофаг цариці", датований І ст. до н. є.—І ст. н. є. Власне саркофаг не зберігся, але завдяки втрамбуванні землі навколо його дерев'яної форми зберігся його точний земляний негатив. Останній був заповнений масою рідкого гіпсу, тому вдалося виконати реконструкцію на основі адекватного відливу.
 Дерев'яний саркофаг — унікальна мистецька пам'ятка, яка вражає оригінальністю архітектоніки, цілісним величним виглядом, пишнотою прикрас, що не перевантажують цілісності, а підкреслюють її лаконізм та монументальність. 

Будівля саркофага складалася наче з двох поверхів — прямокутного постаменту на чотирьох різьблених ніжках та гробниці з чотирисхилим віком. Постамент, пофарбований у білий колір, був оточений канелюрованими колонками, на які опирався профільований антаблемент. Кутові колонки стояли на різьблених скульптурних грифонах і сфінксах, а над цими колонками підіймалися довгі та тонкі капельовані стовпчики, які, можливо, відображали певний традиційний обряд, що збагачувало силуетно декоративну просторовість саркофага. Середню частину саркофага, тобто саму гробницю темно-червоного кольору, оздоблено з усіх боків горельєфна вирізьбленою позолоченою гірляндою з квітів, лаврових гілок, гілок плодів і рогів достатку. Віко гробниці облямовувала особливо пишна рельєфна смуга із квітів у вигляді ромашок, позолочених гілок пінії із шишками, листків лавра з яскраво-червоними ягодами, пофарбованими в натуральні кольори. На плоскій поверхні віка розміщено компактні скульптурні фігурки сфінкса і крилатого грифона з лев'ячою головою, їх також позолочено, а крила знизу покрито блакитною, рожевою та білою фарбами. Найочевидніше, цей високохудожній саркофаг виконали боспорські майстри на замовлення знатних русів. За характером саркофаг далекий і від грецьких античних зразків, очевидно, він не має аналогів серед пам'яток русів. Можливо, це єдиний зразок мистецької стильової лінії тавро-русів, яка втрачена у круговерті століть. Пластична витонченість і смак, емоційна випуклість форм дають підстави розглядати "Саркофаг цариці" як шедевр мистецтва.
 Живопис. Серед численних пам'яток мистецтва Неаполя Скіфського особливу цінність становлять пам'ятки монументального живопису, передусім декоративні малюнки на стінах поховальних камер. Найцікавіші з них виявлено у склепах, що належать до перших століть нашої ери і є усипальницями заможних родин міста, населення якого на цей період походило не з кочівників, а зі середовища русів-хліборобів, поєднаних із усіма іншими осілими етносами з теренів Таврійського півострова. Живопис склепів не підпорядкований єдиній стильовій концепції, дуже різноманітної за мистецьким технологічним і технічним рівнем. Пізні склепи, датовані II та III ст. н. є. (№ 1, 2, 4, 8), відрізняються від склепу, живопис якого виконано у І ст. до н. є. (№ 19), примітивністю та схематичністю зображень. Створюється враження, що перед нами ремінісценції первісного наскального живопису. 

Яскраво виражену умовність і схематизм демонструють рисунки, виконані силуетно тільки червоною вохрою у склепі № 2. Один із них зображає силует руса, який щойно випустив із лука стрілу. Він одягнутий у туго підперезаний каптан, на голові у нього башлик, а на ногах — м'які чоботи. Такі фігурні силуети "з осиною талією" довго побутують у примітивному настінному малярстві та примітивному наскальному живописі, де принцип зображення людської фігури зводиться до двох трикутників, з'єднаних між собою вершинами. Залишається додати зображення голови, рук і ніг — людська фігура готова. Безліч таких зображень є у кераміці Трипілля, на так званій Усатівській стелі, зображеннях у настінних мальованках Неаполя Скіфського.
 Фігура зі склепу № 2 тримає у лівій руці лук, з якого щойно випущена стріла, права рука зігнута в лікті й відведена назад, голова повернута у напрямі випущеної стріли. В зображенні фігури простежуються риси примітивізму, але все ж присутнє відчуття динаміки. Ці прикмети характерні й для накреслених поряд зображень низькорослого степового коня, який скаче галопом, та двох танцівниць. Фігури не пов'язані певним сюжетом, вони мають лише декоративний характер. Це, зрештою, підтверджує своєрідне орнаментальне обрамлення композицій, що складається із трикутників, зубців, стріл та ін. Зауважимо: стосовно абстрактних чи орнаментальних форм у мистецтві античності, зокрема у ситуаціях, пов'язаних із поховальними обрядами, випадковостей не буває, — всі форми колись мали глибокий індивідуальний сенс, який з часом міг (або і не міг) бути втрачений. Подібна ситуація і з умовними геометричними мотивами у склепі № 8. Тут зображені схематично виконані "трикутничками" фігурки двох людей, котрі танцюють, вершник, що тримає за вуздечку коня, та інші сюжети.
 Цікаве художнє виконання вирізняє оформлення склепу № 9. Тут живописні мотиви поєднано з рельєфними, розпис виконано червоною, жовтою вохрою та сажею. Оформлення стін склепу сюжетне, мабуть, відтворює реалії інтер'єру міського житла.
 Під самою стелею проходить врізаний у моноліт скелі фриз у вигляді зиґзаґів — трикутників і розставлених між ними стріл. Символічний орнамент втілює конкретні реалії воїнського побуту. Чотири рельєфних пілястри, прикрашені ромбами, відтворюють опорні стовпи житла. В одному з ромбів зображений півень, можливо, мотив пробудження чи воскресіння. Одна стіна склепу оформлена фризом із трикутничків та стрілок. Тут розміщено елементи у вигляді торцевої стіни будинку із двосхилим дахом, на гребені якого зображені стилізовані голови коней, повернуті у різні боки. Таке зображення можна сьогодні побачити у дерев'яному будівництві Карпат і Буковини. 

На стінах ніші зображено два килими, облямовані червоними стрілками у вигляді торочки, один із них шаховий. На протилежній від входу стіні, справа від "шахового" килима, розташована сюжетна композиція. Воїн у каптані, накинутому на плечі, в характерній м'якій шапці грає на лірі, можливо, оспівує важливі події життя померлого, далі — жанрова сцена зі зображеннями його участі у полюванні.

 Давню далекосхідну поховальну традицію тут відображає шаховий килим. Цей тип орнаменту дістав назву від подібності до шахової дошки, відомий як вбрання в давній античності – „плахта" в сучасному українському народному одязі. Такий орнамент відомий у Греції ще в період неоліту, використовувався він у мистецтвах Кріта і Мікен.

 В античній, пізній геометрії, яка створила такі шедеври кераміки, як дипілонські вази-монументи, шаховий орнамент застосовується з дивною постійністю, використовується в сюжетних сценах оплакування покійника та перенесення його до місця поховання. Тут шаховий орнамент фігурує постійно в тій самій композиційній структурі. Він зображається у вигляді великого прямокутного поля нерегулярної форми, яке простирається над покійником. Поле над покійником буває також декоративним, декорованим паралельними зигзагоподібними лініями, горизонтальною смугою, рядами крапок, сітчастим та драбиноподібним орнаментами. Але на більшості ваз це поле заповнене якраз шаховим орнаментом. Іноді шаховим орнаментом прикрашене також ложе, на якому лежить покійник. 
 Дослідники мистецтва майже одностайно називають шахове покривало поховальним покровом, або пологом, вважають його прямим запозиченням із реально практикованого традиційного поховального обряду. Поховальні покривала відомі в обрядових поховальних процесіях, вони зображалися на віках саркофагів, на стелях поховальних камер. Залишки покривал виявлено на саркофагах. Можливо, такими тканинами або килимами покривався простір над саркофагами у склепах. Зображення мальовничого шахового пологу на стіні склепу № 1 у Неаполі Скіфському, як і іншої подібної тканини з ромбоподібним орнаментом, може бути ознакою запозиченої з елліністичного світу давньої поховальної традиції, в якій задіяні названі атрибути. Символічний сенс цих атрибутів тоді, можливо, вже втрачався.
 Основу семантики шахового орнаменту становить квадрат. Останній вважається водночас символом космосу і землі, а також знаком пекла і підземного світу. Як символ землі квадрат часто протиставляється колу — символу неба. Шахове поле будується з двох однакових за формою, але по суті полярних одиниць — білого і чорного квадратів; біле символізує світло, чорне — темряву, морок. У грецькій натурфілософії цей контраст зіставляється із знаками вогню та води, а в індоєвропейській семантиці кольорів білий — життя, чорний — смерть.
 Для мистецтва Таврії у різні періоди розвитку характерна символічно-онтологічна лінія мистецького образу тваринного світу в сюжетах боротьби сил реального та стихійного природного енергетичного потенціалу. Наголосимо, що у зображенні образів тварин простежувались спроби акцентувати суперечності людських поривань — добра і зла, благородного і підлого, жорстокого і людяного. Ця тема потребує особливого висвітлення.
 Мистецтво Таврії зверталось до образу людини. Такі образи відомі, починаючи з килимових композицій, збережених у мистецтвах Сходу, і закінчуючи шедеврами золотарської торевтики із курганів українських степів. Прикладом може бути кам'яна різьба, зображення загиблих воїнів із теренів Нижнього Подніпров'я (такі витвори не зовсім точно названі "кам'яними бабами"). Тільки у пізніх тавро-русів з'явилися монументальні рельєфи зі зображенням вершників — представників елітарних царських родин. Ці зображення, про які вже згадувалось, часто демонструють конкретні портретні риси окремих зображуваних людей. Археологічною пам'яткою з теренів Неаполя Скіфського є надгробна стела тавро-руса Тихона. Культура тавро-русів Таврійського півострова — важлива складова духовної спадщини народів Півдня України у період їх переходу від кочового до осілого життя та до їх поступової інтеграції із сарматськими та багатьма іншими (у тому числі праслов'янськими) племенами, котрі творили історичне тло праукраїнського етносу.
 Описаний тут період розвитку тавро-руського мистецтва (чи, точніше, мистецтва тавро-русів) відбувався тоді, коли цей етнос відійшов від кочового життя і пов'язав існування із життям міським, з посиленням державної влади. Саме тоді з'явилася потреба у монументальній героїзації представників державного керівництва. Місто Неаполь Скіфський існувало в оточенні тавро-руського царства на Таврійському півострові, в тісному контакті з античними містами, які впливали на формування пізнього античного мистецтва. Щоправда, незважаючи на ці близькі контакти, тавро-руське мистецтво мало власний стиль.
 Візантійські джерела XII ст. в описах Північного Причорномор'я зга-дуєть топонім "Росія" (Рсоспа). Вчені-візантологи переважно пов'язують з топонімом "Росія/Руста" грецьку назву м. Керч, хоча ототожнення цих назв ще не стало загальноприйнятним (Коновалова, 2001; Літаврін, 2000; Бейліс, 1996 та ін.). 

Тавро-руське "міське" мистецтво, що розвивалося в Неаполі Скіфському, існувало в умовах державного утворення. Найвидатнішим із тавро-руських правителів був Скілур, син царя. Свідченням цього є спадкова система передачі влади. Палак, син Скілура, став царем, і його увіковіч-нено у монументальній скульптурі. Відомо, що Скілур мав 50 чи 80 синів.Відповідно до нових тлумачень тексту, виконаного на мармуровій плиті ("на честь Діофанти Мітридат VI Евпатор почав війну зі Силуром і племенами, що входили в склад Скитії на чолі з Палаком. Можна вважати, що Скилур і Палак були співправителями або Палаку передана певна влада стосовно командування військом. 

Аннали (щорічні записи подій) Плутарха містять легенду про передсмертні слова царя Скилура до синів, який закликав їх до злагоди. Актуальною була і проблема розподілу спадщини серед синів. Політична боротьба у середовищі правлячої верхівки могла набути пікового напруження після воєнних поразок Палака. Поразка у війнах з Діофантом призвела до розвалу всієї системи й утворення кількох окремих царств у різних частинах Тавриди, де правили "базилевси". Останні, в свою чергу, підпорядковувались Мітридату VI Евпатору. Правдоподібно, що найбільші пізньоруські городища були центрами окремих племінних груп, яких очолювали правителі — "сини" Скилура. Об'єднання пізніх тавро-русів, ймовірно, утворилося внаслідок виділення однієї найсильнішої племінної групи, яка змогла підкорити інших завдяки діяльності Скилура та його синів.

[image: image43.jpg]" LT

B




۞
ЧАСТИНА ДРУГА

Найстаріша
святиня Оріїв
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        За багатьма офіційними джерелами заснування Георгіївського монастиря, розташованого на теренах сучасного Севастополя, відбулося 14 вересням 891 року, що на 160 років раніше Києво-Печерської лаври ( заснована 28 серпня 1051 року) і на 97 років раніше хрещення Київської Русі князем Володимиром.

В 2007 році минає 1115 років від дня офіційного заснування монастиря в святому куточку землі, яку греки назвали  Фіолент (Teoleht) „Божа земля”.

         Задовго до грецької експансії цей клаптик землі у місцевого населення мав видатне значення, але за часів комуністичного режиму історичні джерела і факт існування монастиря  замовчувались. В останній книзі севастопольського краєзнавця Є.Венінеєва „Севастополь и его окрестности” видавництва М. ”Искусство” Георгіївський монастир зовсім не згадується.

         Завдяки тому, що автор цієї книги протягом 1996-1998 років постійно проживав у гостьовому будинку на території монастиря, де розташовувалась військова частина 99375, що підпорядковувалась на той час Україні і Російській Федерації до остаточного розподілу Чорноморського флоту, неодноразово привертали його увагу руїни монастирських будівель на нижньому ярусі і чернечі келії, переобладнанні в матроські казарми на верхньому ярусі та старезний цвинтар.

         Багато видатних людей цікавилось історією і фактичним станом цієї найстарішої православної святині. Олександр Пушкін, Леся Українка, побувавши в ньому, присвятили йому надзвичайні поетичні рядки.
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З покоління в покоління, із вуст у вуста передаються перекази та легенди про найдорожчі народні святині, які додавали людям віри в добро і оберігали їх від зла. Одна із таких святинь – Георгіівський монастир де зароджувався світогляд наших предків. Ще в античні часи вони поклонялись святим культовим постатям у капищах Кам’яної Могили, храмі Діви на Феоленті, чи печерних храмах Палат-гори та Чатир-дагу. Не випадково Юлій Цезар, підкоривши галів, здивувався, що всі у Європі поклоняються однаковим богам. Незаперечно, що богиня Оранта була чи не найбільш шанованою богинею в оріїв, яку в різних місцевостях називали по-різному: Діва, Діана, Дана.

         На протязі II і III тисячоліть до Р.Х., коли в Криму мешкали кіммерійці (кінні орійці), предки сучасних українців, їх культура досягла вершин. Вони винайшли технологію виплавки  заліза, збудували в перешийку Дарданеллів фортецю Троя і контролювали рух суден із збіжжям, медом, рибою, полотном, збудували ряд фортець і храмів в Криму, займались мореплавством і торгівлею. Трою знищили гелени у 1184 році до Р.Х., а археолог Шліман розкопав фортецю, знайшов скарби Пріама, які в результаті пограбування Берлінського музею в 1945 році знаходяться в Московських архівах. 
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         Ми можемо судити про рівень цивілізації  в сиву давнину на Кримському півострові за археологічними розкопками та історичним документам. То ж удалось знайти декілька із них, що дають уявлення про Георгієвський монастир. 
До заснування монастиря, на протязі двох тисячоліть існувало печерне капище, а потім і храм богині Діви та були печерні поселення аборигенів – айдайнлянців, найближчих родичів роксоланів. Коли вони потрапляли до рук колоністів-греків, ті чи розправлялись з ними, чи таврували в рабів. Місцеві работоргівельні ринки славились таврованими рабами. Згодом купці почали називати півострів Таврія, а місцевих аборигенів таврами.
         З утвердженням Християнства в Криму духовенство стало приховувати силову експансію колоністів, проповідувати святі вчинки і вигадувати легенди реабілітуючи свою жорстокість над поневоленим народом.
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         Під час Троянської війни  у 1194-1184 роках до Р.Х. на кримській півострів згідно з легендою була перенесена волею богині Артеміди (Діви) дочка давньогрецького царя Агамемнона Іфігенія, яка стала жрицею у храмі на Феоленті.

         Не менш цікаві  і пізніші історичні факти, пов’язані з Георгіївським монастирем, які лишались невідомими широкому загалу, ще більше привертають увагу до гіркої долі православної святині.
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Щоби мати уявлення про історію виникнення найстарішої в Україні православної святині подається в оригіналі повідомлення Соборного Духовного Цензора Архімандрита Тихона, надруковане у Севастопольській типографії Р.Голіка 28 серпня 1891 року до тисячоліття заснування Георгіївського монастиря.

                    МОНАСТЫРЬ СВ. ГЕОРГИЯ ВЪ БАЛАКЛАВЪ
Южный берегъ Крыма разсекается, такъ сказать, оконченностію хребта Яйлы на две части. Межде ними – ничего общаго. Восточная часть – роскошный садъ съ почти тропическою растительностію, заботливо огражденный съ сквера высями скалистого хребта отъ нашихъ безграничныхъ степей. Среди багатой изумрудной зелени, вдоль пленительной панорамы берега, омываемого волнами грозного моря, путник встречаетъ на каждомъ шагу летнія резиденція русскихъ боярь: Мелакъ – кн. Голицина-Остермана, Кастрополь – кн. Толя, Симеисъ – хрустальный замокъ Мальцева, Алупку, Мисхиоръ – графини Шуваловой.  Тутъ дворцы В.Кн. Михаила Николаевича, Орианда – В. Кн. Константина Николаевича. Тутъ рядомъ съ нашей красавицею – Ялтою царственная Ливадия съ дворцами, соборомъ, оранжереями, придворовыми флигелями и пристанью. Везде сады, сады, виноградники, роскошныя куртины, обрамленныя лентами пахучихъ фіалковъ, везде магноліи, тамаринды, лесандры, кусты эвкалипта. Всеблеститъ, радуется… глазъ не налюбуется.

Но западная часть берега отъ самого Севастополя до подъема на Ялту – наводитъ уныніе на путника. Шоссе пыльною лентою вьется по однообразной безлюдной степи по небольшим пригоркам. Верстъ более тридцыти отъ Севастополя до самой Байдарской долины у подножія хребта, не видно ни дерева, ни даже кустика. Неизрядно, голо, безотрадно, душно. Лучи солнца немилосердно жгутъ. Впереди горные массы, голы, суровия, скрываютъ горизонтъ. Не доезжая версты до знаменитой долины у самого шоссе видиться убогая пирамидка из тесаннаго камня. На ней лаконическая надпись по-русски и по-английски: «Падшим въ сражении  Октября 1854 года». Тутъ место первого сражения памятной войны. Тутъ въ общей яме покоятся останки незнавших ропота защитников веры. И родины ы защитниковъ турецкаго полумесяца. Следы неприятельского лагеря на большомъ пространстве около памятника и до настоящей поры видны отчетливо…

Верстехъ въ трехъ по направлению къ югу промежь береговыхъ скалъ и выступов сверкаетъ безформенным облакомъ зеркала Балаклавская бухта; тамъ надъ темною гущею вековыхъ кипарисовъ высится какъ снегъ белая, четырехгранная колокольня съ высокимъ конусообразнымъ куполомъ и золотымъ крестомъ. То – колокольня древнейшего изъ монастырей, ныне 14 сентября празднующаго ТЫСЯЧОЛЕТИЕ своего существованія.

Вблизи Балаклавы возвышается сахарною головою громадина-скала Фіолент, въ древности носившая имя Пертеніум. Около трехъ тысячъ летъ тому назадъ дикая природа местности привлекала сюда скифов, которые и воздвигли на одномъ изъ скалистыхъ выступовъ въ море храм богине Диане, развалины коего и в особенности колонны стали в Крымскую войну добычею англичанъ. При храме была устроена пещера, служившая жилищемъ жрецовъ и жрицъ богини.

Во время процветанія греческихъ колоній въ Крыму явился сюда Апостолъ Андрей Первозванный съ проповедью Св. Еванглія, а оттуда проникъ, какъ изастно въ Кіевъ. Въ исходе I-го столетія уже было более двухъ тысячь душъ тайно исповедовавшихъ християнскую веру.

Объ обращении языческой пещеры въ православный Георгиевский монастырь у летописцевъ существует такое преданіе: «Незадолго передъ нашествіемъ на Крымъ полчища Великаго Князя Владиміра греки, имевшие въ Крыму коммерческий промыселъ, были однажды в 891 году, во время плаванія по Понту Эвксинскому настигнуты страшною бурею и гонимы разяренными волнами на отторжения скалы чудовищныхъ горныхъ скалъ. Видя неизбежную смерть, они возопили объ избавлении отъ угрожающей погибели къ Св. великомученику Победоносцу Георгию. Онъ услышал сердечный ихъ воплъ, мгновенно явился на большом камне, и буря въ тотъ же часъ утихла. Погибавшие и чудотворно спасенные греки вступили на камень, и тамъ обрели икону Св. великомученика, которую перенесли на берегъ и въ знакъ благодарности Чудотворцу, близ места, где погибали, тогда же основали в пещере храм церковь и монастырь съ благословения Скифского епископа. Более набожные из грековъ, бывшие свидетелями явленного чуда, стали жить постоянно при монастыре и положили основание общежительству монастырскому». Эта чудотворная икона постоянно находилась въ обители до 1779 года. Въ этомъ году митрополитъ Игнатий, перешедший из Крыма въ Маріуполь (Екатеринославской губ.), увезъ съ собой икону, которая и поныне находится в Халампиевской церкви. Ныне настоятель ходотайствуетъ о возвращении иконы въ Георгиевский монастырь. Пещерный храм существует, следовательно, 1800 летъ, он сохранился и доныне, хотя в 1814 году при закладке храма во имя Св. великомученика Георгія Победоносца был много убавленъ, но в настоящее время усердием Настоятеля возобновляется и приводится в подобающий видъ, какъ древняя святиня.

Тутъ въ начале IV в. Спасался св. великомученик Василий, епископ Херсонскій; этот святитель молитвою воскресилъ отрока одного изъ Херсонескихъ князей, вследствие чего тогда же многиэ уверовали во Христа и приняли святое крещение. Пещерною церковью въ 381 году заведовал Архиепіскоп Глаферий, присутствовавший на 2-мъ вселенскомъ Константинопольском Соборе, въ 431 г. Єпископ Андрей, присутствовавший на Ефесском Соборе, в 448 – єпископ Лонгинъ, присуствовавший на местномъ Константинопольскомъ, а в 451 году на вселенскомъ Халкедонскомъ Соборе, затемъ – архиепископъ Стефанъ, заседавший на 5-мъ Вселенскомъ Соборе въ 553 г. Въ Константинополе. В конце VIIв. Кримъ покорен был Хазарами. При нихъ пещерною церковью управляли: епископъ Георгий 1-й, коего подпись видна подъ актомъ второго Тульского Собора, состоявшегося в 692 году против Моноосистовъ, Георгий 2-й, управляющий Херсонской Церковью въ то время, когда просветители словьян Кирилъ и Мефодий путешествовали с проповедью к Хазарамъ и вместе съ ним  святителемъ въ 864 г. Обрели въ 5 верстахъ от нынешнего Георгиевского монастыря мощи Св. Климента, папы Римского, сосланного въ 94 г. По Р.Хр. императоромъ Трояномъ въ каторжные работы въ Инкерманские каменоломни. До 1794 года Георгиевский монастырь былъ въ зависимости отъ Константинопольского патриарха. По присоединении Крыма к Россіи монастырь состоит в заведовании Святейшего Сенода и былъ управляемъ архиепископомъ Діонисіем, игуменомъ Афимил, архимадритами Діонисіем и Емфыміем, съ 1810 по 1824 г. Митрополитомъ Хрисенфомъ Новопатрскимъ (надъ могилою коего ныне устраивается часовня греками Балаклавы), съ 1824 по 1854 г.былъ митрополитъ греческий Агафангель Типальдо и др. Вселенский настоятель монастыря, ингуменъ Пикандръ, былъ передъ темъ рикитчимъ Соловенскаго монастыря и членомъ утвержденного тамъ собора.  В 1886 г. Онъ былъ настоятелемъ в качестве строителя для обновления Трифоно- Печенгского монастыря, а в прошломъ 1890 году въ Августе въ въ привлекаемой должности Настоятеля Балаклавского Георгиевского монастыря и вызванный въ С.Петербургъ, 28 октября посвящен в сан игумена. Монастырская братия состоитъ ныне изъ 6 иеромонархов, 4 іеродяконовъ, - послушниковъ ы богомольцевъ, живущих в качестве послушниковъ – 10. Не лишнимъ здесъ прибавить: 14-го сентября 1854 года Георгиевский монастырь был захвачен союзными войсками, въ течении 11 месяцев ни один монах не был выпущен за ограду. Продовольствие для братии и необходимое для богослужения доставлялось Французами. Они даже охраняли монастирь отъ вторжений турокъ и оскорбления святыни. Однажды Омеръ-паша со свитою хотел войти во храмъ. Французы не пустили пашу пока онъ и его офицеры не сняли фески.

В упоминаемомъ столетии монастырь удостоился посещения Императоровъ Александра !-го въ 1818 г. Мая 17-го при митрополите Хрисанфе и въ 1825 г. Октября 27-го при митрополите Типальдо, Николая 1-го въ 1837 г. Сентября 10-го, совместно съ благоверною супругою Ея Величествомъ Императрицею Александрою Федоровною, Наследником Цесаревичемъ В.Кн. Александром Николаевичемъ, В. Княжнорю Маріею Николаевною и Великою Княгинею Еленою Павловной, при томъ же настоятеле митрополите Агафанеле Типальдо. Затемъ монастрырь осчастливил быть посещенным в 1878 году Великимъ Княжнымъ Сергеемъ и Павломъ Александровичами и Дмитриемъ Константиновичемъ.

При сихъ посещенных монастиръ несомненно пользовался великодушными жертвованиями ртъ неиссекаемой монаршей щедростю, но текущие доходы монастыря крайне ограничены. Богомолы изъ простого класса являются помолится очень мало и редко, а из числа интелегентных посетителей прибываютъ иногда семейства или компании боліе в качестве любопытствующих туристов, подышать чистым морским воздухом на берегу чудной природы, погулять, покупаться в море и пр.; для посетителей имеется и гостиница, но очень скромных размеровъ.

Предстоящее празднование 14 Сентября тысячолетия ограничиться домашним торжествомъ; приглашены некоторые настоятели из Таврической епархии, будутъ отслужены всеночное бдение, обедни в каждой церкви, затемъ последуетъ кресный ходъ кругомъ монастыря и к месту явления Святого великомученика Георгия Победоносца (на каменную скалу въ море въ 70 саж отъ берега) Потомъ состоится по обычаю братская трапеза, конечно, весьма скудная, такъ какъ бедностъ монастыря безмерная; казна отпускает на содержание около 3000 р., а окресные жители – татары. Для столь великого торжества в монастыре не имеется и достаточно прилествующего облачения сослужащихъ и можетъ быть только заимствующего.

Къ означенному торжеству, разрешенному по благословению преасвещенного Мартиніана, епископа Таврического и Симферопольского стали расчищать пещерную церковь, при чем найдено 75 штукъ серебряных монет, древнихъ, неизвестного пока происхождения и времени. На камне, где явился Св. Георгий и где была найдена греками икона высечены ступеньки, чтобы удобнее было сходить на скалу, установлен Честый Крестъ Господень и помещена копия чудотворной иконы; по сторонамъ же сделаны подписи о явлении великомученика и о чуде избавления от погибели мореплавателей и тысячоленія монастыря. Для удобства пути съ горы къ морю уже проделана дорога, по которой можно проехать на лощади, а для пешеходовь сделаны лестницы из камня на протяжении 300 саж., посреди горы будутъ два бассейна для воды, текущей с горы..

Во славу Бога Живаго крепнемъ верою и любящих православие-легионъ, посему кончаемъ эти заметки и напоминаемь, что Георгиевский Балаклавский монастырь по такой древности единъ.

-------------------------------------------------------------------------
Отъ Соб. Духовн. ценз.  комит.  Печатать дозволяется 1891 г. Августа 28 дня. Цензоръ Архиепископъ Тихонъ.                         Типография Р.Голика, Троицкая ул. 1б

        Аналізуючи документ, що подавався Духовним Цензором для мирян із тих фактичних даних, які мала у своїх архівних надбаннях братія монастиря, приходимо до висновку, що виникнення античного храму і печерного капища, залишки якого були вивезені англійцями під час Кримської війни 1854 року, слід відносити до початку I тисячоліття до Р.Х.

        Біля 150 мільйонів років назад в процесі потужних, вулканічних процесів на кримському узбережжі утворились  мальовничі, фантастичні скелы. Сліди вулканічних викидів збереглись на Кара-Дагу, біля Голубоъ затоки, Меласа Форосу і Георгіївського монастиря. Мис Феолент, складений із міцних вивержених порід – каратолінів. Увесь старовулканічний масив Феоленту з оригінальними формами рельєфу – кам’яними хаосами, нішами, окремими скелями, різноманітними гротами та арками – оголошений комплексним пам’ятником природи місцевого значення, постановою кримського облвиконкому №8-67 від 30 січня 1969 року. Загальна площа 5 гектарів.

        Як відомо найдавніші сліди людини в Криму з часів елеоліту знайдені в печері Кіїк-Коба, де протягом тривалого часу було стійбище людини ашельської доби. Тут знайдені скелети неандертальців. Відкриття пізньопалеолітних часів у Кизил-Кобі, Сюрені свідчать, що тодішнє населення – кроманьйонці – за фізичним типом наближені до сучасної людини. На матеріалах стоянок Фатьма-Коби, Мурзак-Коби, Заміль-Коби часів палеоліту й мезоліту заснована версія, що гірську частину Криму заселяли люди, що займались скотарством, а за часів неоліту вони розселились у Присивашші.

        В мідно-бронзовий вік у Криму жили землеробсько-скотарські племена ямної й катакомбної культури. Найдавніший із відомих народів, що проживав на теренах нинішнього Криму близько трьох тисяч років тому і мав свою державність – кіммерійці. Археологічні розкопки відносять початок кіммерійської цивілізації на кінець II і впродовж I тисячоліття до грецької навали в VI столітті до Р.Х. До кіммерійських володінь належав Кримський півострів і значна територія між Дністром і Доном, а також Подніпров’я північніше Хортиці. В гірській частині Криму знайдені пам’ятники кизил-кобинської культури, пов’язаної з племенами таврів, які переважно займались землеробством, а також скотарством і рибальством. Від них походить колишня назва півострова – Таврика.

        Відомо, що в VII ст. до Р.Х. таврійські племена увійшли до складу Скитської держави, а політичним центром в 3 ст. до Р.Х. став Неаполь.

        У 2 ст. до Р.Х., всі сколотські племена, куди входили і кіммерійці, силою повертали свої права на землі. Це стосувалось міст Телапіли та Балаклави – тронного міста князя Палака, сина Неапольського царя Скилура. Заснування кіммерійцями-скитами Балаклави сягає древніх часів і  нараховує на сьогодні не менше 2150 років, що за часом, згаданим Духовним Цензором Ахимандритом Тихоном збігається із заснуванням античного Храму на Феоленті. Отже не всі античні споруди, що існували в Криму були збудовані греками. На час виявлення серед моря на скелі святої мармурової ікони греками, уже існував античний храм „Сонця” і капище Діви.
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                   У Скіфському Неаполі розкопками, проведеними в 1946 році, виявлено могильник із розписом, що дуже нагадує сучасні українські розписи хат, а на стінах типи автохтонних людей – кіммерійців, сцени їх життя верхи на коні, полювання із собаками, гра на лірі. Під час розкопок у Неаполі знайдені мармурові рельєфи із зображеннями Скилура й Палака. Зображення молодого царя Палака на рельєфі і молодого воїна на іконі, знайденій в морі на скелі, поблизу мису Феолент має помітну схожість. Можна погодитись з твердженням київського ученого Г.Н.Логвина, що це ікона візантійської школи, виготовлена в техніці поліхромій (рельєфу) із зображенням вбрання візантійського воїна. Але на одній із картин-клейм, що зображує життя цього святого, є чіткий рельєф  богині Оранти, а на іншій силует хлопчика із собакою. Ще одна  найголовніша річ, що привернула увагу – шолом, який має безперечну схожість на обох рельєфах. Тільки хімічний склад матеріалу, на якому створені безцінні гравюри, міг би встановити походження ікони Георгія-Переможця. Та вченим радянської доби такі експертизи не дозволялись. Більше того, їм було заборонено подавати будь-яку інформацію про цивілізації, що існували на теренах нашої батьківщини раніше XII століття. Виявлені старовинні пам’ятки культури, пов’язані з давньою українською цивілізацією, знищувались. Знищувались і письмові першоджерела.

        Яким чином потрапив мармуровий рельєф Св. Георгія на скелю поблизу Феоленту, залишається таємницею, але є припущення, що морська пірамідальна скеля поблизу святого капища на Феоленті не що інше, як курган, де покоїться скіфський царевич Палак, а знайдена ікона – не що інше, як його надгробний мармуровий рельєф. Греки прийняли цей рельєф за ікону, принесли в храм і почали до нього молитися, то це потрясло жерців і язичників капища. Язичники не заперечили, навпаки, визнали ікону і одні із перших в Криму прийняли православну віру. Георгіївський монастир став тією православною святинею, яка стала на захист православ’я в Криму і давала притулок православним проповідникам від переслідувань язичників. Всякі логічні припущення і твердження варті подальших досліджень.
        Мармурова ікона Св. Георгія після свого пришестя стала тією святинею, яка привела місцевих язичників до православ’я, духовно об’єднала старий і новий Світ.
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Друге пришестя
         Майже за двохтисячолітню історію християнської церкви просяяли тисячі імен святих поборників щирої віри. Варто нагадати про Св. мученика Фемистоклія, що був страчений при Декії в 251 році, який склав книгу спогадів про них у 300 сторінок. У книзі одних тільки святих Георгіїв набирається більше двох десятків. Наприклад, святий мученик Георгій – серб, був ювелірним майстром, відмовився прийняти мусульманську віру за що його замучили і спалили у вісімнадцятирічному віці. Або святий Георгій проповідник, митрополит Мителенський за любов свою до бідних і знедолених мав дарунок від Бога зціляти хвороби, захищав шанування святих ікон – помер в ув’язненні в Криму.

        І, нарешті, святий великомученик Георгій наречений Переможцем, із переказів, що до нас дійшли, родом із Сирії чи Палестини. В юності перед ним відкрилася чудова військова кар’єра, але він змінює свій життєвий шлях – стає проповідником Христа. Іще молодим він був замучений за віру Христову на початку IV століття римським імператором Диоклетіаном в м. Нікодімії. В одній із легенд розповідається про спустошливі напади жорстокого дракона на землі Київського царя язичників Трояна. Піддані вимушені були приносити в жертву страховиську своїх дітей. Коли настала черга дочки-красуні Трояна, з’явився Св. Георгій в образі молодого воїна і здолав жахливого змія. Вражені героїчним вчинком язичники і цар приймають хрещення.

         Георгій Переможець – один із найбільш вшанованих святих. В збудованій Ярославом Мудрим Софії Київській є Георгіївські фрески, його зображення на коні можна побачити на різних гербах, а найбільш висока відзнака в колишній царській армії – Георгіївські хрести чотирьох ступенів.

        Повернемось до історичних фактів, пов’язаних з мармуровою іконою Св. Георгія. До кінця XVII століття чудотворна ікона була в Георгіївському монастирі до того часу, поки царський уряд не створив передумови для примусового переселення греків із Криму на побережжя Азовського моря. В 1779 р. ікона була перенесена переселенцями в Маріуполь в Харлампіївський соборний храм. На святкування тисячоліття Георгіївського монастиря в 1891 році ікона повернулась в рідні стіни, але за вимогою маріупольських християн знову стала в іконостасі Харлампіївського храму.

        В 30-ті роки минулого століття комуністи-антихристи зруйнували Хапрлапіївську церкву, а ікону Св. Георгія та мощі митрополита Ігнатія передали в в міський краєзнавчий музей. Пожежа, що охопила в 1945 році музей, знищила мощі святого, а мармурова ікона була пошкоджена.

        Коли в 1961 році в руки наукового працівника державного музею образотворчого мистецтва Н.Г. Логвина потрапила рідкісна книга із творами маріупольських ліцеїстів, де молодий автор задушевно писав про історію ікони Георгія-Переможця і помістив графічний ескіз ікони, вчений вирішив віднайти її в Маріуполі. Після довгих пошуків ікону знайшли у кімнаті прибиральниці музею. Ікона слугувала мармуровим покриттям підлоги, на щастя вверх затиллям, що, можливо, врятувало її від неминучої загибелі. Як відомо, десятки сотень подібних святинь були знищені партійними і комсомольськими варварами, а тодішні святопоборники Московського патріархату не дбали про святині православ’я.
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        Ікона була негайно вилучена і перевезена в Київ для реставрації. Та тільки ніхто не може сказати, чи була вона бездоганно реставрована. В1965 році ікона потрапила до рук Ленінградського реставратора пам’яток Н.В.   Перцева.

        В своїх спогадах науковий співробітник державного музею образотворчого мистецтва академік Л.С. Міляєва згадує: „...я приїхала на запрошення Миколи Васильовича Перцева в Ленінград. Те, що я побачила на його столі, привело мене у відчай. В розкладених на  величезному столі окремих часточках я ледь розпізнала нашого Георгія-Переможця.” Реставрація продовжувалась до 1970 року і, нарешті, пам’ятка старовини начебто  відреставрована повернулася до музею, де експонується до цього часу. Начебто потрібно було дякувати реставраторам, але виникає велика колізія. Відреставровану ікону повернули не мармурову, а дерев’яну та й ще датовано її виготовлення XII століттям. Вона пройшла такий складний шлях другого пришестя в іншому матеріальному обличчі. П’ять років роботи над дерев’яною підробкою, можливо і дають підстави вважати, найстарішою іконою в Україні, а можливо і в світі.

        Претенденти на святу мармурову ікону мешканці поселення в монастирській балці – парафіяни православного приходу нині діючого Георгіївського монастиря у відчаї. Вони ніяк не можуть збагнути, що відреставрована дерев’яна ікона разом з мощами святого не згоріла і, слугуючи десяток літ підлогою, не згнила. Не в меншому відчаї правонаступники на духовне успадкування ікони – маріупольці. Можливо,  держава подбає про виготовлення ще двох дерев’яних копій чудотворної ікони, яку так пристрасно в молитвах благають і севастопольці, і маріупольці.

        До нас дійшов ще один документальний опис Георгіївського монастиря, складений єпископом Псковським і Порховським  Гермогеном в 1887 році для колишнього єпископа Тав- рійського і Сіфереполь- ського. Документальний опис подається в оригіналі.

Реставрована ікона Св.Георгія


۞
Документи, 
свідчення
     БАЛАКЛАВСКИЙ ГЕОРГИЕВСКИЙ МОНАСТЫРЬ
                     ТАВРИЧЕСКОЙ ЕПАРХИИ
Балаклавский Георгиевский монастырь в 8-10 верстах от Севастополя, находится на высоком, обрывистом и весьма живописном берегу Чёрного моря у мыса Феолент, где некогда было капище богини Дианы или Артемиды, которой тавры приносили в жертву мореплавателей, выброшенных бурей на землю, и где жрицей богини была известная в греческих сказаниях Ифигения, дочь Агамемнона и сестра Ореста. Впоследствии в пещере бывшего капища несколько времени провел св. великомученик Василий, епископ Херсонесский, выгнанный язычниками из Херсонеса. Начало монастыря положено в 891 году. По преданию, Таврические греки, застигнутые страшною бурей на море близ нынешнего Балаклавского монастыря, стали призывать на помощь св. великомученика Георгия и св. великомученик явился им на большом камне близ берега. Буря утихла. Спасенные греки нашли на камне икону св. великомученика Георгия и вынесли ее на берег, где в скале построили малую пещерную церковь, а некоторые благочестивые из них тут же остались жить, как послушники. Из монастырских описей 1808-1810 г.г. видно, что древняя Георгиевская церковь, по ветхости разобранная, была очень мала: 11 аршин длины и 6 ½ арш. высоты, и что половина ся алтаря была в натуральном грунте скалы, а прочие стены церкви из тесаных плит на известняке.

До 1794 г. Монастырь стоял в веденьи Константинопольского патриарха. В 1806 г. Он утвержден штатным монастырем, а в 1850 возведен в степень первоклассного монастыря.

В 1854 г., 14 сентября, англо-французы и турки завладели им и владели год и 11 месяцев. Но все это время Богослужение не прекращалось, французкие воины в числе 15 человек, командированные своим начальством, охраняли церковь от турок. Все потребное для Богослужения: вино, масло, мука для просфор, доставляемо было из англо-французского штаба. Англо-французы даже посещали церковь во время Богослужения и молились в ней.

В монастыре, обнесенном невысокой оградою, только два храма, оба каменные: один во имя св. великомученика Георгия внизу скалы; он переделан из прежде бывшего здесь храма и освящен в 1814 г., другой наверху скалы в честь Воздвижения честного и животворящего Креста Господня и освящен в 1850 г. В первом из них погребен бывший министр духовных дел и народного просвещения князь Александр Николаевич Голицин.

В монастыре хранится несколько богослужебных книг на греческом языке: Еванглие 1587 и 1604 г.г., Литургия 1654 г., Ириология 1661 г. Но древней явленной иконы св. великомученика Георгия нет: она вместе с бахчисарайской чудотворною иконой Успенья Божьей Матери перенесена в 1779 году митрополитом Игнатием в Мариуполь.

По штату 23 марта 1806 года положено было, кроме наличного в то время числа братии 1 настоятель и 5 монашествующих, быть еще 13 иеромонахам Черноморского флота, а по штату 1 декабря 1833 г. Число черноморских иеромонахов было удвоено сравнительно с прежним штатом. Все черноморские иеромонахи в свободное от плаванья время жили в монастыре и получали от казны содержание. Это продолжалось до уничтожения флота. В 1883 году было братии: настоятель-архимандрит, 4 иеромонаха, 2 иеродякона и 3 монаха.

Настоятели монастыря были сперва греки и некоторые даже в архиерейском сане, именно: 1. ерхиепископ Игнатий Радонежский 1794-1799 г.г., 2. игумен Анеим 1799-1806 г.г, 3. архимандрит Дионисий Делограммати 1806-1808 г.г., 4.архимандрит Евтихий 1808-1810 г.г., 5. митрополит Хрисенф Новопатрский 1810 г., 6. архиепископ Иаков Сидон (насколько месяцев), 7. митрополит Агафангел Тапальдо 1824-1854 г.г., управлявший монастырем 30 лет и оставивший о себе добрую память: его огромные гранитные контрфорсы для укрепления монастырского берега и высеченная в скале широкая и длинная лестница, спускающаяся к морю, прочно стоит доселе.

После митрополита Агафангела настоятели монастыря были русские Архимандриты: Героний 1854-1860 г.г., Никон 1860-1867 г.г., Агапит 1867-1872 г.г., Михаил 1874-1877 г.г., Антоний, в миру Александр Люцернов, из студентов Новгородской семинарии 1877-1883 г.г., ныне наместник Александровской лавры Ювеналий Знаменский с 1883 г. Последний, по окончании курса в Московской академии в 1840 г. Со степенью магистра, проходил должности профессора в Свижанской семинарии, потом иинспектора в той же семинарии с 1847 года, по возведении в сан  архимандрита, был ректором с в 1849 года Вологодской, а с 1860 года Рязанской семинарии, а в 1867 году оставил училищную службу и был настоятелем Казанских монастырей в Дилантово, потом с 1874 года Свияжского, а с 27 июня 1883 года Георгиевского-Балаклавского монастиря.

----------------------------------------------------------------------------------------------------------------------

Гермоген, єпископ Таврический и Симферопольський

Псков, Типография губернского правления, 1887 год.
۞
Божа земля

       Мис, на якому збудований монастир, часом помилково називають Фіолент. Слід зазначити, що ні з яким фіолетовим кольором назва мису не пов’язана. Його дійсна назва Феолент. В перекладі з грецької на українську мову це слово означає „Божа країна”, де Фео (Тео) – Бог, а лент спотворене ленд – країна.
Старовинна назва мису Феолент – Партеніум. Відомий грецький географ I сторіччя Страбон стверджує, що на цьому мисі знаходився храм таврійської богині Діви, культ якої поєднувався з культом давньогрецької богині Артеміди, у римлян – Діани. Широко відома легенда про те, що 3226 років тому, у 1219 році до Р.Х. під час Троянської війни була в дивовижний спосіб перенесена із Авліди в Таврику дочка старогрецького царя Агамемнона Іфігенія. Вона стала жрицею печерного храму Діани, який, очевидно, до того часу існував і при ньому печера, що слугувала для жерців богині Діви житлом. Звідси Іфігенія втекла на батьківщину, коли таврами були схоплені її брати Орест і Пілад. Орест був її рідним братом.

  Про те, що античний храм існував до створення Георгіївського монастиря, свідчить той факт, що в 60-тих роках нової ери, більше ніж 800 років до заснування монастиря Андрій Первозванний прибув морем із Синопа, висадився в Херсонесі, а потім побував  у храмі богині Діви на Феоленті. Із храму святий вирушив до Феодосії і Керчі і, промандрувавши усім Кавказьким краєм, попрямував до місць Київських. Історик Матафраст стверджує, що під час проповіді апостола Андрія Первозванного було зламано капище богині Діви і облаштована печерна церква, яка послужила пізніше, в IX столітті основою Георгіївського монастиря.
На витоках I-го століття в Криму було більше 2 тисяч чоловік, які сповідували християнську віру.

         Починання св. Апостола Андрія Первозванного були продовжені папою римським св. Климентом, якого в 96 році імператор Троян вислав на каторжні роботи в каменоломні Інкерману. Взнавши, що Климент з успіхом створює християнські общини і будує церкви, Троян наказав втопити його в морі. Солунські брати Кирило і Мефодій в зиму 860-861 р.р. направились до хазар для проповіді християнства. В п’яти верстах від мису Феолент вони разом із єпископом Георгієм надбали мощі святого Климента, які на цей час зберігаються в Нікольському соборі на Північній стороні. 

           В 310 році в Крим для проповідей прибув християнський єпископ Василь. Він поселився в печерному храмі на мисі і довгий час там проживав. Херсонеські язичники схопили його і замучили 7 березня 325 року в Херсонесі. В той же день вони замучили єпископа Єфрема I, який привіз і розповсюдив указ імператора Костянтина Великого про дозвіл                                            християнства в Таврії. Після указу антихристиянські погроми припинились.

Деякі єпископи, що проживали від того часу в печерній церкві, нам відомі документально завдяки тому, що вони брали участь в роботі Вселенських Соборів. Це архієпископи Глаферій – 381 р., Андрій – 431 р., Лонгін – 448 р., Стефан – 553 р., Георгій – 692 р. і Павло – 867 р.  При цій печерній церкві, що існувала з 310 року як християнський храм від часів призначення першого єпископа Василя, врешті, в 891 році був створений монастир греками-мореходцями.

Будь-які пам’ятники IX століття, окрім печерної церкви в нижній частині монастиря, до нас не дійшли.    П.Сумароков, що відвідав монастир в 1801 році, писав, що в монастирській огорожі він виявив плиту з надписом грецькою мовою, датовану 1147 роком.


۞
Капище Діви

Переступивши монастирські ворота, ми потрапили в небесний рай. Тут кожен листочок, кожен камінчик схвильовано дише, а прегарна природа живе надзвичайним життям. Серцем цього цілющого Господнього Едему струмить чисте джерело, збігаючи в басейн, а, далі, по скиту поміж персиками, мигдалями, кипарисами, кущами смаковиці та запашними виноградниками до самого моря. Здається, що сам Бог так  гарно все облаштував і нема зовсім тут нічого такого, щоби душа не сприймала, а навпаки, вона стає часточкою прекрасного світу, що іменується Феолент.

Романтичність цієї місцевості підсилюють легенди. Відомий дослідник Криму П.С. Паллас прийняв за останки храму богині Діани старовинну колону неподалік Георгіївського монастиря в оливковому гаю. З того часу легенда про існування капища найшла своє поетичне забарвлення. Храму присвятили поетичні рядки Еврипід, О.Пушкін, О.Гете, Л.Українка.

Насправді міфічна легенда і дійшла до нас із Одіссеї, епосу, створеного Гомером в VIII-VII віках до Р.Х. Сюжет легенди наступний. Греки готувались до походу на Трою чи Іліон. Перед відплиттям ватажок грецького флоту Агамемнон, під час золотого царювання у високих Мікенах, на полюванні поранив улюблену косулю богині Артеміди. Розгнівана богиня поскаржилась батькові – богу морів Посейдону – і прохала покарати кривдника. Могутній Посейдон розметав судна грецького флоту. З переполоху Агамемнон звернувся за порадою до оракула. Порада останнього була гірка: необхідна кривава спокутуюча жертва. Цією жертвою повинна стати дочка Агамемнона Іфигенія – наречена швидконогого Ахілла. Уже прикрашений був для жертвування вівтар і Іфігенія стояла біля нього. Лунав останній трагічний барабанний дріб. Не витримавши напруги Ахілл відніс від вівтаря наречену і, рятуючи її попросив скіфського царя Тоа відвезти Іфігенію якнайдальше в Тавриду. Іфігенія, як відкупна жертва, тут, в Тавриці, стала жрицею храму богині Діви. Але це тільки легенда. Іфігенії було уготовано дуже довге життя.

До цього часу припускають, що храм Діви був на самому мисі Феоленті, але археологічно це не підтверджено. Старовинні документальні джерела з Георгіївського монастиря не збереглися.


۞
Археологічні 

знахідки і гіпотези
Древня історія монастиря не збереглася. Можна тільки припускати про неї на підставі археологічних матеріалів, старовинних картин та розкопок в околицях монастиря. 
         Звіти про розкопки Т.Ю. Яшаєвої, свідчать, що монастир був дуже важливим і великим християнським центром, в околицях якого було розташовано декілька скитів-поселень. 
         Із звітів про розкопки 1994 -1995 років комплексу в Сарандинакінській балці, можна зробити висновок, що в безпосередній близькості від Феолента комплекс сильно постраждав, але сьогодні можна стверджувати про те, що він був значним. Деякі звіти: "НЗХТ Справа №3229. Т.Ю. Яшаєва. Звіт про розкопки печерного комплексу в Сарандінакінській балці за 1994 рік". 

Досліджено, що монастир мав будівлі в три яруси, які мали декілька приміщень: 
           1. Верхній ярус: келії вже обрушилися. 
           2. Середній ярус: триапсидний храм, два будівельні періоди: 1-ий - сліди пожежі, можливо і землетрусу; 2-ої – також по підлозі сліди пожежі. 
          3. Спуск в нижній ярус. 
          4. Нижній ярус: трапезна з вогнищем і приміщення з резервуаром, покритим цементівкою. 
        5. Великі господарські приміщення. 
       6. Христильня.
       В 1993 році був досліджений комплекс на мисі Виноградний в безпосередній близькості від мису Феолент. Звіт на розкопках комплексу на мисі Виноградний містить багато найцікавішої інформації. Тут досліджено декілька печерних приміщень.      Приміщення 1: русло джерела, ймовірно, джерело з'явилося унаслідок вирубки ніші в скелі (водоносний шар). При розчищанні джерела - матеріал 13-14 вв.  Було 2 будівельні періоди функціональності: 1) келія, 2) після появи джерела, як молебна кімната. Джерело, можливо, вважалося цілющим. "Оскільки сам факт появи джерела в келії відлюдника під стіною, освяченою іконою, не міг не сприйматися як чудо. Віра в святі джерела була широко поширена в Тавриці." Перед джерелом вирізаний хрест. 
         Приміщення 2: частина приміщення 1. Двокімнатна келія. Після припинення функціонування скиту використовувалася як хлів. Про це свідчить товстий шар овечого посліду. Приміщення 3: використовувалося як трапезна, комора, кухня, в приміщенні збереглася кам'яна спальня і ніша для столу.                                                             
Приміщення 4: склеп, який був відокремлений огорожею (вона простежується по ряду стовпових кубел). Склеп постраждав від сучасного сміття. Склеп містив ряд поховань:  Гробниця "а": матеріалу майже немає.  Гробниця "б": поховання часів Другої Світової війни (медаль за відвагу, бронзова пряжка 1 четверть 12 століття), монети 11 століття (імператора Никифора III), більше 40 поховань з них 12 жіночих і 3 дитячих. На мисі знайдено одноапсидний храм з прибудовою. Весь комплекс існував приблизно до 11 віку по Р.Х. 
Подібних комплексів немало в околицях мису Феолент, але більшість їх погано досліджена. Ймовірно, вони належать до періоду розквіту монастиря. 
На сьогоднішній день в монастирі збереглася лише одна печерна церква, але, ймовірно, їх було більше. Окрім цього, монастир володів і наземними будовами.   Підтвердженням того, що печерних приміщень було декілька, служить наступний факт:  "На початку 1908 року при розчищенні ділянки схилу берега (під город і для пристрою келій), на якому стоїть Георгіївський монастир, сажнях в 12 нижче за монастирську кухню, відкрито було ченцями декілька печер, завалених землетрусом і оповзнями в стародавні часи. Першою відкрита частина висічених в скелі сходів з 14 сходинками і дверним заплічником, що вів звідти до печерного храму. З боків сходів були висічені місця для відпочинку на зразок лежанок. Нижня частина цих сходів сповзла або обрушилася.                                                   

Була відкрита маленька печерна церква. Уцілів вівтар і велика частина храму. Апсида вівтаря напівкругла. До неї впритул примикає престол. Вівтар повернений трохи управо, на схід. В південній і північній стінах храму висічені лави в один ступінь або сидіння. У вівтарній частині плями фарби, мабуть, на стінах були фрески. 
Правіше від церкви відкрита приєднана до неї велика печера, з трьома нішами в задній стіні на різній висоті, але ближче до стелі. Печера, можливо, була трапезною. Ймовірно, в печеру вів особливий вхід, зруйнований зсувом. З храмом він споріднений особливими дверима (з південного боку). З лівого боку церкви відкрита житлова печера зі слідами штирів в стіні для дерев'яних перегородок або інших потреб. Очевидно, тут існувала ціла кіновія. В Георгіївському монастирі і раніше було відкрито декілька печер на схилі берега: в одній - монастирська комора, в іншій - столярна майстерня... Відкрита печерна церква видовбана якраз проти тієї скелі в морі, на якій за переказами явилась ікона Святого Георгія. 
 З цього можна зробити висновок, що старовинний  печерний комплекс був досить великим. Ймовірно, після колонізації таврійських племен греками, частина печер, що слугували житлом таврів запустіла, а частина використовувалась під капища древнього храму. Після впровадження християнства, десь до 11 віку по Р.Х. бере свій початок новий етап розбудови комплексу під Георгієвський монастир.                                                       
З 1081 року монастирем управляли херсонеські епіскопи. Після завоювання Херсонесу литовським князем Ольгердом монастир був під впливом епіскопа Готської єпархії. Потім херсонеськими землями оволоділи татари. Але під заступництвом святого Георгія монастир  залишився існувати. Пізніше, коли Кримським узбережжям і балаклавськими висотами заволоділи генуезці, вони теж не наважились перевести монастир в католицький храм. В 1475 році турки приєднали до Порти Крим, а татарських ханів зробили своїми васалами. Польський посол в Кримському ханстві М.Броневський згадує про монастир: „В тому місці є хутір не малий, і недалеко, на березі моря, на кам’янистій горі, грецький монастир”. В 1637 році митрополит Серафим, звертаючись до багатьох доброчинників за допомогою писав „..прийшли безбожні ногайці і татари, обібрали нас до краю, і преосвященний і священний посуд забрали, і церковні будівлі поламали... Існуємо в низькій бідноті та суму від безжалісних утисків агарян. Не тільки ті минулі біди, але і теперішні. В липні місяці нас піймав султан і посадив в тюрму – мене і брата мого попа Димитрія, і взяв у нас двісті тисяч піастрів”.        До початку XVIII століття із численних монастирів Криму залишилося тільки чотири, серед яких був і Георгіївський. Відомо, що в 1771 році, прибувши на кафедру митрополит Ігнатій свою першу службу провів у ньому. По свідченням митрополита Ігнатія в монастирі залишилось 3 ченці. Його хранителем став монах Калинник (1692-1808), який  прожив тут ціле століття, відійшовши у вічність у 116 років.                                                          Зустріч із ним в 1792 році описав Л.Чернявський: „В числі трьох чи чотирьох ченців я знайшов руського столітнього старця Калинника, що був ченцем-анахоретом в келії нижче монастиря... Багато цікавого розповів мені цей старець. Він тоді рахував час свого перебування у монастирі 80 років. Він стверджував, що ще таври мали повагу до цілющої сили води, що тече із джерел цього монастиря. Він сам багатьма дослідами впевнився в тому і вживав її як дар Божий і цим більше розташував татар до святого місця. Незмірне і на подив задовільне лікування водою звернуло увагу багатьох мурз і баїв щодо надмірної поваги до цієї святині. Не було прикладів, щоби їхні старшини приходили до води зі зброєю. Вони залишали її наверху, дотримувались посту, привозили із собою рибу і фрукти... Він переконував, що повага татар до монастирської води єдина причина, що він не зруйнований, як це було з іншими монастирями перед тим, як Таврію приєднали до Росії... Я попрощався з ним як син з батьком. І ця ніч закарбувалася в моїй душі на все життя”.
       Перші документальні свідоцтва, пов'язані з монастирем, відносяться до часів перебування в Криму посла Речі Посполитої Мартіна Броневського в Татарському Ханстві. Він відвідав ці місця в 1578 році і залишив опис побаченого ним Криму. Броневський багато подорожував по півострову, побував і на Феоленті. В своїх щоденниках він писав: ". . .В тому місці, звідки цей струмочок, є село незначне недалеко, а на березі моря, на кам'яній горі, грецький монастир. Там звичайно, святкують щорічне свято на честь св. Георгія. Благочестиві греки-християни, що залишилися в Тавриці, стікаються багатолюдним збором."                        

Броневський, можливо, мав на увазі джерело, що по цей час існує під явором на вулиці Монастирське шосе ( колишній скит Бджола), що за 300 метрів від монастиря.
В 1598 році монастир і його представник ігумен Мелентій згадується разом з в дарованій йому грамоті Бориса Годунова, царевича Федора, а в 1626 році згадується в грамоті, присланій грецьким митрополитом Йосипом. Ці описи можуть підтвердити те, що монастир завжди залишався значним християнським центром в Криму і ніколи, окрім часів комуністичного терору, не припиняв свого існування.  Попри все, минула слава монастиря продовжувала існувати, особливо коли в 1771 році Кримську кафедру прийняв митрополит Ігнатій, Він провів свою першу службу саме тут.                         

Після підписання Кучук-Кайнарджійського мирного договору Крим був приєднаний до Російської імперії і в Севастополі розташовані російські війська. За підтримку турецької армії першими поплатилися греки. З політичних міркувань Суворов проводить переселення християн з Криму в Приазов'я і тим самим вирішує можливу проблему конфліктів.  Виселення греків, особливо балаклавських, вплинула на статки монастиря, зменшення кількості прихожан і приміщень. Тодішній настоятель монастиря Ігнатій Реондажський, покидаючи монастир в 1778 році, вивіз до Константинополя архів монастиря.                                          


۞
Відродження святині

        На початку XIII століття на схилі скелі над морем поряд з античним храмом була збудована Георгіївська церква. Навколо неї було ще декілька невеличких келій, що з’єднувались вузенькою, навислою над проваллям, терасою.

        Після золотоординської розрухи, що в 1399 році потерпів Херсонес, тільки через десятки років стали з’являться житла, але ненадовго. Вже з другої половини XV століття Херсонес стає „мертвим містом”. Та Георгіївський монастир продовжує своє існування і був чи не єдиною діючою православною святинею на той час  у Криму.

        В записках Мартина Броневського монастир згадується в XVI сторіччі, як всім відомий і давно існуючий. Згадується Георгіївський монастир і в документах XVII сторіччя.

        Коли в 1783 році Крим був приєднаний до Росії, не витримавши натиску імперських урядовців з вимогою підпорядкуватись грекам-монахам російському Синоду, вони в 1799 році вимушені були виїхати в Константинополь, прихопивши з собою усі монастирські речі і документи. Але в 1800 році російський Синод направляє на Феолент  монахів і відроджує функції православної святині.

        Митрополит Бахчисарайської церкви Успіння Божої Матері Ігнатій в 1799 р. також був примусово переведений в Азовську губернію разом із своїм штатом духовенства і всіма кримськими греками. Він узяв із собою чудотворні ікони Успіння Божої Матері і Святого Георгія. На північному березі Азовського моря поряд з древнім Маріопіллем греки заснували місто Маріуполь і збудували церкву, куди помістили обидві чудодійні ікони.

        На початку XIX століття скеля з печерною церквою нахилилась до моря її було розібрано, а в 1814 році на виступі гори будується нова церква – невисока з великою і широкою банею. При будівництві цієї церкви печерний храм був зменшений для розширення виступу. Частину коштів для будівництва Георгіївської церкви пожертвував адмірал Федір Федорович Ушаков (травень 1744 – 14.09.1817). Цю церкву, що до наших днів не збереглася, а так же останки старої печерної церкви відвідував О.С. Пушкін разом із Раєвським 6 (18) вересня 1820 року. Олександр Пушкін розшукував рештки храму богині Діви (у римлян Діани). Колись, навчаючись ще в ліцеї, він узнав легенду, про яку писав „батько історії” Геродот, що бував у Балаклаві. Прочитавши поему „Таврида чи мій день в Таврійському Херсонесі” написану капітаном Семеном Бобровим в 1798 році Пушкін, побував на місці розташування храму і відповів на це питання так:

К чему холодные сомненья?

Я верю здесь был

                      грозный храм,

Где крови жаждущим

                                   богам

Дымились

          жертвоприношенья.
        Пізніше, в одному із його листів читаємо: „Георгиевский монастырь и его крутая лестница к морю оставили во мне сильное впечатление. Тут я видел баснословные развалины храма Дианы».
        Сходинки до моря існують і сьогодні. Вони нараховують 777 східців. Їх декілька разів реконструювали, але залишили в тому античному вигляді витесаними із каменю. А що до храму Діани, то руїни його  і Пушкін, і інші, що ним цікавились, ще могли бачити аж до 1854 року, коли англійці вивезли колони і рештки храму.


۞
Підпорядкування обителі

        З приєднанням Криму до Росії життя на півострові ще довгий час було пригніченим.  Суворовською військовою компанією було знищено велика частина сільських населених пунктів, більше 200 тис. осіб мусульманського населення емігрували до Туреччини.  Що стосується християнського населення, зокрема греків, то його кількість теж зменшилась внаслідок примусового переселення в Приазов'я. Перший організований наплив російських поселенців в Крим розпочався з 1783 року. Це були як селяни, так і військові. В 1794 році Георгіївський монастир підпорядкували Святому Синоду Російської імперії і він став офіційно іменуватись Балаклавським Георгіївським монастирем.

        23 березня 1806 року згідно з проханням Святого Синоду імператор підпорядкував Георгіївський монастир флоту: "Георгіївський монастир найзручніше місце для перебування флотських ієромонахів, бо він розміщений в десяти верстах від Севастополя, в місці багатому джерелами добрих вод, виноградниками і фруктовими садами і по цих відносинах вельми вигідних для чернецтва, в якому тепер знаходяться настоятель і чотири ченці". Новий штат монастиря: настоятель, чотири ченці і тринадцять ієромонахів в той же день було імператором затверджено, а з 1 грудня 1813 року кількість ієромонахів подвоєно. Священики обителі і ієромонахи служили в госпітальній церкві в Севастополі, Балаклаві, Карані, Кади-Кої в далеких гарнізонах доносили до військових Слово Боже, допомагаючи переносити тяготи і всілякі бузувірські позбавлення. Монастир лишався украй бідним. Не дивлячись на тісні зв'язки з Чорноморським флотом, монастир продовжував досить жалюгідне існування: маленька тісна церква в ім'я Св. Георгія, напівзруйновані келії, що могли звалитися будь-якої хвилини, контрфорс, що підпирав схил гори, на терасі якої знаходилися споруди обителі. За свідченням настоятеля ігумена Анфіма, монастир став таким тісним, що церква і будови "ледве здатні вміщати тих, що живуть". Засобів на зведення нового храму монастир не мав. Тоді ченці звернулися по допомогу до пастви. Три тисячі рублів пожертвував адмірал Ф.Ф.Ушаков, по сто рублів севастопольський купець Казн і великий князь Микола Павлович - майбутній імператор Микола І. Грек Іоким Панаїоті в березні 1809 року взявся за будівництво нового храму за планом архітектора Івана Домашникова. Згідно контракту, укладеного з митрополитом Хрисанфом, І.Панаїоті повинен був завершити роботу у вересні того ж року. Але трапилося непередбачене: при підготовці місця для храму, розчищення схилу гори, робітники наткнулися на засипану печеру - залишки стародавньої печерної церкви. Ця обставина, а також часта зміна настоятелів (троє за три роки) затримали зведення нової церкви. Тільки в 1814 році храм Св. Георгія прийняв віруючих. Біля входу в церкву з'явилися пам'ятні дошки з написами: "Створений храм цей, в ім'я Великомученика і переможця Георгія, під протекторством і благодіянням князя Олександра Миколайовича Голіцина, допомогою адмірала Ушакова, ієромонаха Ананія і багатьох православних християн, працями і стараннями митрополита Хрисанфа, 1810 року" З лівого боку надпис на плиті: "Генерал-ад'ютант, генерал від кавалерії, граф Іван Осипович Вітте, народився в 1772-у році, помер 21 червня 1840 року на 68 році від народження". Нижче вибитий герб графа, зліва знаходилися дві мідні позолочені дошки з переліком царствуючих персон, що відвідали обитель: "Благочестивіший самодержавний Великий государ імператор Олександр Павлович, ощасливити дозволив відвідинами цю обитель 1818 року, травня 17, при митрополиті Хрисанфі і 1825 роки жовтня 27 при митрополиті Агатангелі Тіпальдо", який став наступником митрополита Хрисанфа. Маленька церква, напівзруйновані келії, завалені печери. 
Збудований на штучному майданчику в середні минулого віку кам'яний храм в ім'я Св. Георгія, укріплений терасою було вирішено реконструювати. Коли наступником митрополита Хрисанфа став Агатангел – задуми почали здійснюватись. Імператор відмовив єпископу з Константинополя Іакову Синадону віддати в управління Балаклавський Георгіївський монастир. Олександр I згадав про митрополита Кефалонії і Венеції Агатангела з острова Корфу і вирішив "доручити йому обитель". Волю монарха оголосив обер-прокурор Святого Синоду князь Голіцин 28 травня 1824 року. Новий митрополит Агатангел Тіпальдо багато що зробив для розвитку Георгіївської обителі. Народився він в Греції, в дворянській сім'ї. Вчився в Кефалонськой академії, там же в 1792 році прийняв постриження. Ставши архімандритом, служив екзархом у Валахіі і Молдавії. В 1808 році його привели в сан митрополита. Коли Агатангел вів службу на острові Корфу, там познайомився з імператором Олександром I. Імператор, зворушений простосердечним богослужінням, подарував митрополиту наперсний діамантовий хрест. Прийнявши в 1824 році російське громадянство, Агатангел Тіпальдо тридцять років опікувався монастирем. Заслуги митрополита були відзначені орденами Св. Ганни I ступені і Св. Владимира II ступені. Король Греції нагородив його орденом Рятівника II ступеня - Великого Командорського Хреста. 14 квітня 1845 року йому подарували алмазний хрест для носіння на клобуку. При митрополиті Агатангелі був споруджений новий храм - Воздвиження Чесного Хреста. В 1848 році Херсоно-таврійську єпархію очолив архієпископ Інокентій. Він задумав створити тут "російський афон", за типажем і виглядом грецького Афону - найбільшого центру православ'я. Велика роль в цьому відводилася Георгіївському монастирю. Проект храму Воздвиження Чесного Хреста виконав інженер-поручик морської будівельної частини В.А.Рульов – автор проекту Петропавловського собору в Севастополі. Це підтверджує М.П.Лазарев в листі митрополиту Агафангелу: "Що торкається до створення планів куполу згаданої церкви від мене наказано архітектору Рульову зайнятися складанням цих планів і, по закінченні, представити їх Вам". Освятили храм Воздвиження Чесного Хреста в 1850 році. Базиліка триглавої форми з арочними вічками по контуру будівлі, оформлений портиком  головний вхід з розписним фронтоном і трьома арками, утворює нартекс (двосхилий дах). Завершувала композицію невелика баня із сферичним куполом, увінчаним хрестом та чотирма віконними отворами. Під храмом був споруджений склеп. Різьблений дерев'яний іконостас, виконаний "Охтеніном Рибаковим" та розписаний академіком живопису Н.М.Алексєєвим, додавав величності. Ікони для храму писали: брат знаменитого Карла Брюллова – Федір Павлович, що запросив за свою працю 9400 рублів, комісіонер Суспільства заохочення художників Т.Грево, що забажав 3850 карбованців, а живописець Імператорської Академії мистецтв Силін оцінив свою роботу в 3000 рублів. "Ціна, що запрошена за іконостас, досить помірна і, отже, вигідна; що стосується до написання образів, – радив Агафангелу М.П.Лазарев, – ціни, оголошеної паном Брюлловим завищені і, я вважав би доцільним доручити роботу цю останнім двом особам, які схвалені Віце-президентом Академії Мистецтв, як більш благонадійні". Віце-президент Ф.П.Толстой порекомендував доручити писання ікон Силіну, який перед відправкою їх у монастир зобов'язаний був представити в Академію мистецтв.
        Багато монастирських споруд розміщувалися на терасах, укріплених підпірними стінами, які стали зводити з античних часів. Будували контрфорси на глині з каміння, їх від часу латали. 12 лютого 1839 року під час сильного шторму сповзло дев'ять з половиною метрів контрфорсу. Біля паперті з'явилася тріщина. Створилася загроза руйнування храму Св. Георгія. Настійливе прохання настоятеля монастиря до генерал-губернатора Новоросійського краю М.С.Воронцова все ж дало свої плоди - наказанл архітектору Південного берега Криму С.Дево виконати проект нового контрфорсу. В 1843 році підпірна стіна надійно укріпила схил гори.                                                   Поряд була встановлена плита: "Благочестивійший самодержавній великий государ імператор Микола Павловіч - 1837 роки 10 вересня спільно з Олександрою Федорівною і спадкоємцем Великим князем Олександром Миколайовичем і Великою княжною Марією Миколаївною. В 1837 році 10 жовтня – Велика княжна Олена Павлівна, при настоятелі Агафангеле Тіпальдо". У верхній частині цієї дошки були зображено всевидюще око і вензель "А.Н." Крім храму Св. Георгія І.Панаїоті побудував в монастирі братські келії, фонтан і трапезну. Трапезна традиційно знаходилася поряд з храмом Св. Георгія на відстані одного сажня на схід від вівтаря. Саме в ній у вересні 1820 року митрополит Хрісанф і ченці пригощали свіжою рибою Олександра Пушкіна і його супутників. На жаль, будівля швидко занепала, і в 1838 році на місці старої трапезної за проектом сімферопольського архітектора Івана Колодіна підрядник Василь Сибіров побудував нову. В червні 1869 року її відновили. Під будівлею проходило джерело, оформлене архітектором у вигляді арки (в цьому вигляді трапезна збереглася до наших днів; нині її відремонтували, пристосувавши під келії ченців).

        На початку I860 року була створена Таврійська духовна консисторія, що вирішувала всі питання діяльності Таврійської єпархії. До складу консисторії ввійшов і настоятель Балаклавського Георгіївського монастиря архімандрит Геронтій.

        Популярність монастиря росла. Рідкісний мандрівник проїздив мимо обителі. Хто тут тільки не бував: царі і художники, вчені і дипломати, мандрівники і авантюристи. Здається, легше перерахувати тих, хто не потрапив в цей священний куточок Тавриди. До перших належить і Катерина II, яка в 1787 році для огляду "дорогоцінної перлини своєї корони" вчинила тривалу подорож до Криму, а її маршрути ретельно готувалися. Надрукували навіть путівник з вказівкою примітних місць Тавриди і їх описом. Не забули в ньому Балаклаву і Георгіївський монастир. В обителі, на випадок відвідин  імператрицею, навели лад: відремонтували храм і трапезну, побілили келії. Існує легенда про те, що князь Потьомкін виніс на руках імператрицю Катерину II до верхніх споруд, яка прибула морем. За твердженням А.Г.Брікнера, невтомні супутники імператриці принц Нассау-Зіген і граф Сегюр теж відвідали Георгіївський монастир.

        Улюблений же внук Катерини II Олександр I двічі побував в обителі. Прибув він до Криму 20 жовтня 1825 року. В супроводі імператора були барон І.І.Дибич, лейб-медик Я.И. Вилье і полковник Д.А.Соломко. Вони відвідали Сімферополь, Ялту, Лівадію, Алупку, Евпаторію, Бахчисарай, Севастополь і Балаклаву. З Балаклави імператор, одягнений в легкий мундир, верхи поїхав в монастир. Вранішня прохолода, пронизливий вітер додали і без того надмірної хворобливості. Після приватної бесіди з настоятелем Агафангелом Олександр Павлович повернувся в Балаклаву і продовжив подорож до Таганрогу. Приїхав він туди 5 листопада вже тяжко хворий, а за два тижні його не стало. Кажуть, що поїздка в давню обитель виявилася для Олександра I фатальною, але не все так просто, як здається. Несподівана смерть імператора, якому не минуло і 48 років та деякі дивацтва, які супроводжували його останні роки життя, породили безліч чуток. Тривалий час в літературі обговорювалася легенда про "таємного старця" Федора Кузьмича, під ім'ям якого, нібито, ховається в Сибіру Олександр I, дає підстави припускати, що в Георгіївський монастир до митрополита Авафангела імператор завітав далеко не випадково і поради непорочного служителя зіграли не останню роль.                                                                                          

     Флотська належність монастиря відносила його фінансування на останній план і в основному за рахунок пожертв. Монастир залишається украй бідним, а ще в 1839 році відбувається землетрус і обвал контрфорсу. Виникла загроза руйнування храму св. Георгія Пізніше, завдяки матеріальній підтримці дружини командира Грецького Балаклавського батальйону та дочки Олексія Орлова  обитель зміцняються. В 1850 році її зводять в перший клас. Поступово росла її популярність. В 1851 році збудовано готель для приїжджих, але незабаром мирне життя в обителі було перервано. Почалася війна 1853-1856 рр., яка стала особливою сторінкою в її історії.

۞
Джерело 
        Свою відому картину „Мис Феолент”. Георгіївський монастир” тут пише у 1846 році І.К Айвазовський. І в цьому ж році біля джерела, що струменить зі скелі був установлений мармуровий барельєф св. Георгія, який зберігся. В 1837 і 1842 роках біля Георгіівської церкви були збудовані два готельні будинки для братії і відвідувачів.

        В жовтні 1846 року за рахунок пожертв купця із Карасубазара Іакова Гущина було художньо оформлено монастирське джерело на нижній терасі, яке збереглось по цей час. На сіро-зеленому граніті викарбуваний пам’ятний надпис про благотворність купця Гущина. З такого ж граніту викладена стіна і басейн зі святою водою. Дещо пізніше, в жовтні 1846 року, стараннями купця з Карасу-Базару Іакова Гущина ушляхетнювали джерело Св. Георгія (в тому ж вигляді зберегло і донині). Стіна джерела викладена сіро-зеленим гранітом. З цього ж матеріалу зроблений басейн, в який стікає монастирська вода, і невелика пам'ятна дошка з написом, що нагадує про благодіяння купця: "За допомогою правиці Господа оновлено джерело купцем із Карасу-Базару Іаковом Гущиним і його синами, що пожертвували гроші. Над джерелом вмонтовано мармурове зображення покровителя монастиря - Георгія Побідоносця, на коні, що вражає списом змія. У верхній частині було накриття (нині втрачене), а внизу справа -монастирська кварта для пожертвувань. Нижче за джерело Св.Георгія в 1912 році побудований басейн для збору води, який використовували для поливання фруктових дерев. У володінні монастиря було 904 десятина 440 сажнів землі. Тягнулися вони кілометрів на вісім уздовж брега моря (від Караньських висот у бік мису Херсонес). Велику частину монастирської землі - 793 десятини 830 сажнів - використовувати було неможливо: це були кручі, кручі та кам'яниста степова частина нагір’я. В 1896 році ділянки біля моря уподобав підприємець Григорій Іванович Апарін. Він вирішив створити на кооперативних началах дачне селище. 2 травня 1897 року він уклав з монастирем угоду про оренду 200 десятин землі (пізніше ченці запропонували Г.І. Апаріну половину своїх угідь). Так було організовано товариство "Джаншиєве селище", назване на ім'я відомого російського публіциста і історика Г.А.Джаншиєва, який відпочивав там. Поблизу мису Феолент  виникли невеликі дачні селища, що отримали назву: Олександріада, Малі Жемси, а всі разом - Апаринські хутори. За оренду землі Г.И. Апарін платив монастирю щорічно 593 рублів 75 копійок. Монастир мав свій хутір за версту на схід від обителі, лісову дачу і подвір'я в Севастополі. Напередодні Кримської війни морське відомство відвело Балаклавській Георгіївській обителі 200 квадратних сажнів землі на Великій Морській вулиці для пристрою подвір'я і храму, а 17 березня 1892 року ця ділянка землі передана для будівництва Покровського собору, який спорудили в 1905 р. за проектом архітектора В.А.Фельдмана. Ще в 1891 баронеса Марія Фрідерікс побажала продати монастирю свій масандрівський маєток "Джаліта". Баронеса хотіла, щоб ченці влаштували в ньому чоловічий скит. Крім необхідної суми (8000 рублів) М.Фрідерікс висувала ще декілька умов передачі маєтку: в церкві Св. Благовіщення, спорудженої в Джелітінею в пам'ять померлої імператриці Олександри Федорівни, влаштувати богослужіння за близькиими покійниками, охороняти кладовище, влаштувати школу і лікарню. Баронеса бажала також, щоб після кончини її подруги М.С.Сабініної поховати її на Джалітському кладовищі в огорожі біля могили матері і сестер Сабініної, трагічно загиблих в 1882 році під час пожежі. Переговори про продаж маєтку затяглися. Ще в 1850 році монастир звели в перший клас. Для відвідувачів цього уславленого місця влаштували готель, а для офіцерів Чорноморського флоту – флігелі. Лише Кримська війна і облога Севастополя, під час якої обитель виявилася полоненою французами і англійцями, перервала мирне життя ченців. В монастирських спорудах розмістився ряд штабних офіцерів союзників. За деякими даними, обитель сподобалася і Флоренс Найтінгейл, що прибула з Англії в Балаклаву на початку 1855 року. Ряд істориків називали її першою сестрою милосердя, яка стала надавати допомогу пораненим на полі бою. Після Кримської кампанії "покої, в яких жила в монастирі... міс Флоренс Найтінгейл, охоче демонструються охоронцем в пам'ять про цю леді і шанобливо їх надають для ночівлі богомольцям і іноземцям", – стверджував мандрівник Тельфер, що побував в монастирі в 1874 році.
        В 1847-1849 були збудовані два одноповерхові корпуси для послушників, а в 1850 році збудована нова церква, висвячена на честь Воздвиження Животворного Хреста Господнього. Її називають Верхньою церквою, а Георгіївську Нижньою. Навколо церкви квітує невеликий сад в якому нині вимощена пушкінська алея, в кінці якої пам’ятник поету.

         В другій половині XIX століття при монастирі була відкрита бурса для підготовки священиків для флоту, а для флотського керівництва були збудовані два будинки на скиті гори ближче до моря.


۞
Наслідки
Кримської війни
        На початку Кримської війни в монастирі розміщувався штаб флоту, для чого були влаштовані два кам'яні двоповерхові корпуси для флотського керівництва.

        Під час оборони Севастополя в 1854-1855 р.р. на території монастиря господарювали французи і англійці. Храм відвідували лорд Реглан, генерали Симпсон, Кондрингтон, Канробер, Пеліпсьє, і навіть, турецький головнокомандувач Омер-Паша. Англо-французські війська в монастир прибули 14 вересня 1854 року. Настоятель монастиря Геронтій та 12 ченців протягом одного року і одинадцяти місяців не покидали обитель. Служби не припинялися. Старотці, що відреклися від миру сього, протягом двох років вставали і лягали під гуркіт снарядів. Французи зайняли два монастирські готелі під госпіталь і житло воєначальників. Третя будівля з квітня 1855 року використовувалася під телеграфну станцію, що зв'язувала підводним кабелем командування союзників з Лондоном і Парижем.                                                     

        Для охорони осідки були виділені солдати за наказом французького головнокомандувача маршала Сент-Арно. Все необхідне для життєдіяльності – свічки, мука для просфор, ладан, вино – регулярно доставлялося за розпорядженням англо-французского штабу. Офіцери союзників нерідко відвідували монастирську церкву і молилися в ній. 

           Зачаровувані красою обителі, французи називали її "другою Італією". Відомий випадок, коли турецький головнокомандуючий Омер-Паша, прибувши в монастир, схотів ввійти і оглянути церкву Воздвиження  Чесного Хреста, але був в головному уборі і французькі охоронці запропонували йому і офіцерам оголити голови. 

        Інші ченці, окрім згаданих 12 чоловік, брали участь в захисті Севастополя. Особливо відзначилися два ієромонахи Іоанникії - Іоанникій (Савінов) і Іоанникій (Добротворський). Ієромонах Іоанникій (Савінов), що належав до 45-го флотського екіпажу, за мужність був нагороджений найрідкіснішим для священнослужителя орденом Св. Георгія 4-го ступеня. Найбільш відомим його подвигом була його участь у вилазці загону генерал-лейтенанта Хрульова для руйнування ворожих робіт, що близько підійшли до Камчатського люнету на Корабельній стороні. Коли французи були вибиті із захоплених люнетів, камчатці, днепровці і волынці кинулися на ворожі апроші, де зав'язався бій. Французи, що отримали підкріплення, почали вже тіснити наших, коли пролунав спів: "Врятуй, Господи, люди твоя і поблагослови надбання Твоє, перемоги благовірному Імператору нашому на супротивні даруючи і Тебе зберігаючи хрестом Твоїм проживання", - так співав батько Іоанникій в епітрахилі і з піднятим хрестом в руках. Його вигляд збентежив ворога, а спів підбадьорив своїх солдатів, які з новою силою кинулися в атаку. Один із зуавів спробував заколоти священика багнетом, але був убитий юнкером Камчатського полку Негребіцьким. У Ієрм. Іоанникія була пошкоджена лише спітрахиль і лівий рукав ряси. . . . Французи бігли з першої, потім з другої лінії траншей.  

         Тоді чернець звернув увагу на поранених і помираючих і своїх, і ворогів. Під час напуття вмираючих куля ударила в хрест ієромонаха, відбивши і відкинувши убік нижню частину святині, сам же Іоанникій від контузії знепритомнів, але незабаром прийшов до пам’яті і продовжував напучувати вмираючих. 

         Ієромонах був викликаний генерал-лейтенантом Хрульовим, щоб передати солдатам його наказ залишити ворожі траншеї, оскільки солдати, збуджені перемогою, не вірили сигналу відступу, вважаючи що сигнал поданий ворогом. Солдати підкорилися священику і повернулися в ті, що відняли у французів, ложементи.                          Ієрм. Іоанникій (Добротворський) був священиком при 44-у флотському екіпажі. З початку оборони Севастополя він щодня обходив траншеї і батареї з хрестом в руках, вселяючи мужність в солдатів. В нічному бою з 2-го на 3-е березня він, відшукуючи свій батальйон в ланцюзі 1-го батальйону Камчатського полку, опинився в самій гущавині бою - і всю ніч хрестом підбадьорював солдатів, напучував вмираючих і утішав поранених. Причащаючи поранених, він відшукав серед ворожих трупів пораненого ворожого офіцера, полонив його і здав військовому начальству. Відомо, що він викликав охочих на вилазки і не раз особисто бував разом з ними в розвідці. 

        Після закінчення кампанії всіх флотських ієромонахів і братію монастиря нагородили медалями "За захист Севастополя", "В пам'ять війни 1853-1856 гг.", а також спеціально встановленим для духівництва наперсним хрестом на Володимирській стрічці "В пам'ять війни 1853-1856 рр." з написом "На Тя, Господи, уповахом, так не посоромимося вовіки".

۞
Розорення 

        Після закінчення війни в монастирі відновилося нормальне життя. Поступово засаджувалися потерпілі під час війни сади і виноградники, відновлювався монастирський хутір.                                                       

        На фоні тихого існування монастиря великою подією було святкування 1000-річчя обителі в 1891 році. До цього часу був побудований готель, будинок для братії, оновлені застарілі меблі, розбитий парк і оновлені сходи до моря. До ювілею відлили спеціальну медаль з видом монастиря і бронзові монети із зображенням Георгія Побідоносця на коні. На ці роботи були потрібні значні витрати і монастирська казна спустіла. Настоятель архімандрит Никандр в цей час відзначає таку безмірну бідність монастиря, яка примушувала його на урочисту літургію одягатися в запозиченому в інших обителях.
        Прибутки монастиря і справді не були великими. Так в 1894 році всі види доходів складали 4090 рублів. Загальна сума монастирських коштів складала 26702 рублі. Для порівняння та ж сума Херсонесського монастиря в цей же рік обчислювалася в 74106 рублів.
         Будівництво, тим часом, продовжувалося. В 1893 році завершені роботи по заміні дерев'яного храму над печерною церквою Різдва Христова кам'яною будівлею. На особисті кошти настоятеля Никандра побудований двоповерховий кам'яний будинок. Були розбиті парки і оновлені сади, упорядковане кладовище, де заповів себе поховати, міністр духовних справ і народної освіти А.Н. Голіцин.

        В 1898 році монастир відвідали імператор Микола Олександрович з імператрицею. Він взяв участь в закладці соборного храму Вознесіння Господнього, в пам'ять позбавлення від небезпеки, що загрожувала йому в Японії в 1891 році. Зовні проектований храм представляв майже точну копію храму святого Володимира, зведеного в Севастополі над усипальнею адміралів.

        Перше десятиріччя XX століття характеризувалося подальшим зміцненням економічного стану Балаклавської обителі. Але з початком першої світової війни і наступними за нею революційними бурями почався різкий спад.

        В 1926 році в монастирі залишалося 12 ченців, які бідували, не маючи ніяких доходів. Цього ж року за рішенням міських властей були закрито дві церкви, потім ще дві. Монастир був скасований за ухвалою Кримського ЦВК від 29 травня 1929 року. На прохання релігійної общини майже до 1930 року Хрестовоздвиженська церква використовувалася віруючими. Споруди монастиря були передані Курортному управлінню, а потім в них розмістилася військова частина.

        За радянських часів на території монастиря була розташована військова частина, і через це археологічні дослідження на його території практично не велися.      Лише кілька років тому в монастирі була відновлена служба. Сьогодні існує тільки печерний храм Різдва Христова. Але відродження продовжується, відновлюється і розчищається територія. В 1993 році на скелі Св. Явлення, там де грецькі мореплавці, згідно легенди, знайшли ікону, був встановлений хрест. Відновлюється готель, збираються засоби для будівництва храму Св. Георгія.


        Тепер знову в тиші мису Фіолент звучить молитва. Знову в обитель поспішають люди, не дивлячись на те, що вона далеко від міста. У будь-яку пору року, в будь-яку погоду.

         У Севастополі в 1927 році нараховувалось 28 православних храмів, 27 – магометанських, 3 – єврейських, 1 – римських-католиків, 1 – вірмено-григоріанський, 1 – караїмський, 1 – лютеранський, 2 – євангелістів-баптистів, 1 – адвентистів 7 дня, та 1 біблейсько-іудо-християнсько-апостольська церква бога живого сіоністів Ісуса Христа.

        Взаємодію з ними здійснював Церковний стіл адміністративного відділу Севастопольського райвиконкому, який в травні 1925 року був перейменований в Стіл релігійних культів. Вся інформація про релігійні общини та їх духівників формувалась в таємні справи і вони були об’єктами уваги виконавчої влади та силових структур. Кожний духівник реєструвався в Церковному столі і брав письмовий дозвіл на культову діяльність.

        Монахи, які відмовлялись від монаршого  життя і не займались проповідями, на обліку не перебували, а ті, що були поза штатом і вели проповіді виявлялись шляхом  опитування населення, викликались повістками і до них встановлювались обмеження, шляхом відбору підписок про заборону діяльності, а ті, хто продовжував діяльність, переслідувались. По сільських радах Криму був розісланий документ такого змісту: „По селах і хуторах Кримської республіки ходять з місця на місце бродячі попи, мули, ксьондзи, які ведуть антирадянську агітацію... Необхідно пильно слідкувати за такими особистостями і в кожному окремому випадку доповідати СевРВКа...”

         Закони комуністів-антихристів обмежували священнослужителів в громадянських правах, у правах вільно займатись професійною діяльністю та й ще позбавляли їх виборчих прав.

Деякі священики під тиском силових органів відрікались публічно від сану, але це були одинокі випадки.

        Влада приймає рішення про виселення із Севастополя  2000 осіб, які позбавлені виборчих прав, а їх житло передає військовим, що прибули з Росії разом із балтійським крейсером „Профінтерн” і лінкором „Паризька комуна” Населення міста за тиждень збільшилось на 8000 росіян.

        21 травня 1930 року постановою Особливої комісії Севастопольської міськради було в десятиденний термін видворено з міста 71-річного сліпого ієромонаха Херсонського монастиря Христофора Андрійовича Поступака, 85-річного колишнього ієромонаха Церкви міської лікарні Митрофана Никифоровича Василька, колишнього настоятеля Херсонського монастиря Деонисія Вакуловича Чудновеця, архієпископа Покровського собору Миколи Федоровича Розанова, ієромонаха Августина Івановича Малишева та священика Миколу Михайловича Самодурова. До цього часу доля їх не відома, адже спеціально відведених місць для їх перебування не визначено. Вони просто були знищені як і інші священнослужителі в ті часм.

        В липні 1927 року був  спущений циркуляр „Про заборону іноземцям займатися релігійною пропагандою”. Недовзі, після виходу циркуляру  іноземним духівникам були видані приписи про відмову в релігійній діяльності, їх зняли з обліку в Церковному столі, а відомості направили в ГПУ.
        Після революції в 1929 році монастир був частково знищений. Дві церкви, що розміщались на Нижній терасі, були підірвані динамітом. Вибух був такої сили, що складена комуністами-урядовцями легенда про землетрус, який зруйнував тільки ландшафт георгіївського схилу і Нижню частину монастиря, до цього часу існує. В 1930 році комуністи ліквідували ще дві церкви монастиря, познімали дзвони і хрести, вивезли 12 мішків документації, пограбували церковний посуд і унікальну бібліотеку. Монахів, що не бажали покидати монастир, зігнали в одну із печер монахів-анахоретів, знищили і замурували., а землю конфіскували. Після їх ліквідації в уцілілих монастирських будівлях було підсобне господарство Інституту фізичних методів лікування ім. Сєченова, будинок відпочинку, а з кінця 1939 року – Військово-політичні курси Чорноморського флоту і до цього часу там дислокуються різні військові частини Чорноморського флоту Російської Федерації. Територія монастиря і підходи до нього на відстані 30 кілометрів добре охоронялись до 1992 року і існування святині майже для двох поколінь було невідомим.
       З 1993 року частина Нижньої території, де була Георгіївська церква у кількості 8 га передана православній громаді і з 6 травня 1993 року на Нижній території монастиря і у відновленій печерній церкві здійснюється Служба Божа.


۞
ДУМА

ПРО ГЕОРГІЇВСЬКИХ

ЧЕНЦІВ

Антихрист в кожанці бунтує

Кидає клич: - Паліть хрести!

Ченців у склеп живцем мурує...

Кати, вони завжди – кати.

Мигнув із револьвера випал –

Країну нищить хижий лад:

Хто проти Леніна – на цвинтар,

Проти комуни – у Гулаг.

Скрізь ворогами стали класи

І ті, три тисячі святих,

Безгрішних душ у чорних рясах,

Що знав Георгіївський скит.

А кожанка – брудна і сіра

В комуну зводить монастир.

Нащо катам Господня віра

І для чеснот Господній зір.

Кидають Божих чорноризців

В печерне капище пусте

І віддають комуні-жриці

В пожертву їх життя святе.

В народі згадують донині

Кипіння душ отих святих,

Яким ЧеКа стріляло в спину

І мурувало ще живих.

Один монах в тремкій кончині

На серці з розпачем тяжким

Благав у Господа прощення –

Опам’ятатися молив!

Та все висмикуючи ногу

Від тих, тугих, могильних пут

Розповідав в молитві Богу,

Що творить в кожанці макурт.

Святий сей в часі бачив муки

І бачив прогріхи біди,

Що коять кожані тужурки

Довіку прокляті людьми.

Хрести зникали, рвались ризи,

І нищилось усе уряд.

Творці бездумного харизму

Так будували новий лад.

Дикіший, ніж звірюга дикий

Фашизм червоно-злих оруд

Став Мефістофелем великим

І покарав своїх іуд.

Тепер запитуємо чемно:

- То де ж той в дідька комунізм?

А він у жертвах убієнних

На тім червонім полотні.

У тих зірках, що повні груди,

І тих, хто млів, Ура! – кричав.

Де ви, розбещені іуди?

Зійдіть на судний п’єдестал!

Там Феолент ридає з горя,

Із вірою в своїх отців.

І та скала – могила моря –

Могила праведних ченців.

       Володимир ЧОРНОМОР


۞
Лесина Іфігенія

  

       Велика українська поетеса і громадська діячка Леся Українка (Косач-Квітка Лариса Петрівна, 25.02.1871 – 1.08.1913) - продовжувач  філософських і соціологічних традицій, започаткованих у національній літературі Т.Шевченком та І.Франком. За свої демократичні погляди  Леся Українка переслідувалась, а в 1907 році була заарештована разом із київськими прогресивними діячами М. Лисенком і Б.  Грінченком.

       З дитячих років і все своє життя Леся хворіла на туберкульоз і важкий стан здоров’я змушував лікуватись на курортах в Криму, ( в Ялті, Євпаторії, Балаклаві), в Італії (Сан-Ромео), в Грузії (Тбілісі, Телаві, Кутаїсі, Хопі) та  Єгипті (Гелуан).

         Померла в Грузії, в м. Сурамі. Похована в Києві на Байковому кладовищі.

У своїх творах Леся Українка палко вболівала над поневоленим станом України і рідного народу. Вона - співець найтонших людських почуттів. В своїх творах досягла  вершин поетичної майстерності. Перебуваючи в 1897-1898 р.р. в Криму із другом Мержинським і братом Михайлом, побувала в Севастополі, відвідала Георгіївський монастир, де була вражена красотою святого і величного куточка землі та його легендами.

         Мержинському необхідний був нагляд лікаря, і вони переїхали до Ялти. З під пера Лесі народжується 15 січня 1898 року драматичний твір „Іфігенія в Тавриді”. Описом декорації драматичної сцени Леся Українка чітко передає місцевість поблизу Георгіївського монастиря: „Діється в Тавриді, в місті Партеніті, перед храмом Артеміди Таврідської. Місце над морем. Море вдається затокою в скелястий берег. При самому березі голі, дикі, сіро-червоні скелі, далі узгір’я, поросле буйними зеленощами: лаврів, магнолій, олив, кипарисів на горі цілий гай. Високо над кручею невеликий півкруглий портик. Скрізь по узгір’ю межи деревами біліють сходи, що спускаються до храму. З лівого боку на самій сцені, великий портал храму Артеміди з дорійською колонадою і широкими сходами. Недалеко від храму між двома кипарисами статуя Артеміди на високому подвійному п’єдесталі; долішна частина п’єдесталу дає чималий виступ, немов олтар, на виступі горить вогонь. Від храму до моря йде стежка, вимощена мармуром, вона спускається в море сходами...” Головна героїня сцени жриця богині Артеміди Іфігенія, тужить за своїм рідним краєм.

        А я сама у цій чужій чужині,

        Неначе тінь забутої людини...

       Життя Іфігенії в храмі дійсно трагічне і страдницьке:

        Холодний мармур – тільки ж і притулку!

        А далі поетеса описує ту пору року, в яку вона побувала в монастирі:

        ...Осінній вітер... Хутко вже зимовий

        По сій діброві звіром зареве...

        А я сидітиму перед скупим багаттям,

        Недужа тілом і душею хвора...

        Драматична сцена “Іфігенія в Тавриді” прямо пов’язана з храмом Діви розташованим на мисі Феолент (антична назва мису – Партеніум). Більшість учених стверджує, що капище знаходилося в одній із печер скелястого і таємничого берегу.
        Леся Українка неодноразово відвідувала Севастополь  і  мала неабияке від того враження. ЇЇ мама, відома письменниця Олена Пчілка, влітку 1890 року повезла 19-ти річну доньку на лікування до Сак. Там Леся пише свій твір “Коли втомлюся я життям щоденним…” У Саках споруджений пам’ятник поетесі та виставлена експозиція в історично-краєзнавчому музеї перебування Лесі у місті. Цього ж літа Леся продовжувала лікування в Євпаторії, а 29 (17) серпня, разом із мамою, прибула на пароплаві до Севастополя.

         Севастопольські краєвиди надихнули поетесу написати вірш “Грай, моя пісне!” Леся на протязі п’яти годин знайомилася з центральною частиною міста, яке вразило її неповторною красою і глибоко запало в серце так, що вона в майбутньому відвідувала його багато разів. Нам відомо, що письменниця відвідувала місто п’ять разів і стільки ж зупинялась проїздом.

        29 серпня 1890 року в 17.20. Леся з матір’ю вирушили із Севатополя залізничним потягом до Бахчисараю. Вони 30 (18) серпня повернулись у Севастополь і зупинились в одному з готелів центру, а наступного ранку вирушили кінним екіпажем до Ялти.  По дорозі велике враження на Лесю Українку справив Байдарський перевал, що перебуває в межах адміністративної території Севастополя. Вона свій стан душі передає у вірші “О, що се? Чудо чи потужні чари?”, який пише під час поїздки в екіпажі.

         Удруге Леся Українка прибула у Севастополь у віці 35 років. Цього разу вона 22 (9) березня 1907 року вирушила на лікування потягом із Києва у супроводі свого коханого – українського музикознавця-фолькльориста Климента Квітки. У нашому місті вони зупинились в готелі Ветцеля, який знаходився на місті сучасного висотного будинку, що займає міська державна адміністрація. 24 (11) березня Леся надіслала листа батькам із карткою Приморського бульвару на якій поставила надпис: “Море синє й гарне – се ми гуляємо по сьому  бульвару”.

        Севастопольський лікар порадив майбутньому подружжю поїхати на лікування до Ялти, де в кінці березня більш сприятливі погодні умови. Здоров’я Лесі за останні роки погіршилось, кісткоїд посилився, та і Климент був хворий на сухоти. Повернувшись із Ялти до Києва, вони повінчались і невдовзі знову 21 (8) серпня 1907 року вирушили до Севастополя. 24 серпня вони поселились у готелі “Мадам Кіст”, поряд із Графською пристанню. На сьогодні цей історичний будинок орендує інженерне управління Чорноморського флоту Російської Федерації. В готелі вони прожили дві доби, потім переїхали до Балаклави і поселились на дачі Соколової на Новій Набережній. Дача, розташована біля входу до бухти. Від неї залишився тільки підмурок. Меморіальну дошку вивішено поруч цього підмурка на триповерховому будинку по вул. Назукіна, 34. Леся Українка й Климент Квітка прожили тут близько двох місяців. 23 (10) вересня вона з Балаклави пише батькам “Кльоня зміцнів. Ми се пояснюємо собі надзвичайно чистим повітрям нашого теперішнього мешкання, бо різко замітно зменшився кашель, як тільки ми спровадились на цю дачу.” В Балаклаві Леся пише вірш “За горою блискавиці”, закінчує поему “У пущі”, працює над драмами “Йоганна, жінка Хусова”, “Руфін і Присцілла”. 13 жовтня (30 вересня) 1907 року вони переїздять із Балаклави до Ялти.

         У липні 1908 року Леся Українка, перебуваючи в Євпаторії, знову у супроводі чоловіка приїхала до Севастополя і поселилась в готелі “Брістоль” на Нахімовському проспекті. Двоповерховий готель стояв напроти теперішнього палацу дитинства та юнацтва. В готелі вони прожили біля шести діб і відвідали майже вісі історичні місцеві пам’ятки, побували в овіяному легендами Георгіївському монастирі, де загадково                    мальовнича природа надихнула поетесу відтворити побачене і почуте. Потім вони поїхали до Ялти, де К.Квітка отримує призначення на роботу.
        Наступний приїзд до Севастополя Лесі Українки був 9 червня (27 травня) 1911 року. Про це свідчать відправлені з міста листи до Ольги Кобилянської та сестри Ольги. Усього вона відправила 6 листів.

Із Севастополя Леся відбула до місця служби чоловіка. Спочатку пароплавом по морю до Батумі, а потім кавказькими дорогами до Кутаїсі, куди прибула 15 червня.

         В Севастоолі є вулиця Лесі Українки, що знаходиться в Стрілецькій бухті, де поетеса, мабуть, ніколи не бувала. Севастопольський фонд Лесі Українки  ініціював зведення пам’ятника великій поетесі в м. Балаклаві, який Севастопольська міська влада спорудила.  Але громадськість міста з надією чекає коли всі історичні місця перебування Лесі Українки будуть доступні до її шанувальників.

        Від міської державної адміністрації ми чекаємо спорудження меморіальних дощок на будинку міськдержадміністрації та на будинку, що тимчасово перебуває в оренді Чорноморського флоту, де зупинялась  Леся Українка

.Від міської ради чекаємо рішень перейменувати частину вулиці від пл. Суворова і до пл. Нахімова в бульвар Лесі Українки, а на місці готелю “Брістоль” – дозволити звести пам’ятник Лесі Українці з її словами, що виражають палку закоханність в Крим: Щоб тута жити, треба мати крила!


۞
Море 
бентежило Пушкіна

              До Георгіївського монастиря троє вершників: два Раєвських і Олександр Сергійович Пушкін рухались найкоротшим шляхом, про що розповідає  С. Сестренцевич-Богуш в „Історії Тавриди”. 

             Давайте зануримося в той далекий, але реальний світ, проникнемо в   умови дня 6 вересня 1820 року, коли батько і син Раєвські та молодий Пушкін, якому тільки но виповнилось 21 рік, зупинились  перед ворітьми монастиря.

       З порогу низьких східців направо відкривалась панорама на дерев’яну церковну терасу, що нависла над вузенькими і довгими сходами, що вели в низ до моря. Пахло тліном бересклету, солоними мушлями і, чимось невловимо пряним, церковним.

        Тут з’явився перший корінний мешканець. Він відрекомендувався: „Ієромонах Парфеній”. І провів в чисті, прохолодні кімнати готелю. Столи і стільці були виготовлені із тополі, нічого зайвого все відтворювало картину вищого ступеня задоволення життям. Монах відкланявся, щоби доповісти митрополиту, а гості знайомились з новою обстановкою, дивились у вікно на обточену хвилями скелю з чітко вирубаними східцями. У вікно постукала гілка смаковиці. Пушкін виглянув у вікно і відзначив: „Как чудно море внизу”, потім зайшов Микола Миколайович Раєвський, герой Вітчизняної війни 1812 р., генерал від кавалерії і повідомив про запрошення митрополита.

        Зайшли до благочестивого Хрисанта. Він виглядав років на сімдесят. Біла довга борода і вуса на лагідному обличчі надавали статечного вигляду. „Схожий на когось”, – подумалось Олександру Сергійовичу.

        Настоятель цікавився враженнями від недавно відновленої „Старовинної келії” і торкнувся в розмові князя Олександра Миколайовича Голіцина, доставленого із Сімферополя  третього дня, згідно заповіту князь знайде тут свій вічний спокій.

        Згадки про Голіцина у Пушкіна були неприємними. Всемогутній міністр пропонував вислати Пушкіна в повсталу проти австрійського правителя Іспанію, за унікально складену епіграму. Якщо норовистого сопляка не уб’ють, то яким небудь чоловіком-рогоносцем в поножовщині буде заспокоєний навіки. Але допоміг Карамзін. Та і Жуковський по-батьківські заступився.

        ...Прислухався таки до розмови, коли преподобний Хрисанф говорив про Ломоносова, який значився в роду Раєвських родичем по жіночій лінії.

         — Це варте співчуття, але світська публіка не сприймає сьогодні його пропозиції щодо псалмів і інші імітації чистої поезії...

         — А потребує Ломоносов їхньої шани? — подумалось Олександру, і знову він прислухався до розмови.

        — Ми нібито переповнені почуттями сподівань на милість господню...

        Стало зовсім нудно і коли Хрисанф підвів Раєвських до секретеру, показуючи на якийсь фоліант, Пушкін зник за дверима. Він спустився східцями невеликого ганку і звернувся до першого зустрічного монаха: „Отче, я дізнався, що в цій місцевості Діани храм зруйнований існує. Вчини, брат, приємний вчинок, покажи”.

        Монах послався на зайнятість, але дорогу в загальних деталях указав. Йшов недовго. Ось і мис Виноградний, а поруч – Діанин  гайок низькорослих олив. Прямо над морем величаво покоїлось обійстя античного світу. Вражали величністю рештки башти, а поруч лежали один на одному двометрові, відпрасовані вітром і вологою блоки та колони. Шумував низинний вітер і тріпав кучері поета, а загадковий берег хвилював молодого Пушкіна, налагоджуючи його душу на знайомий чарівно-пронизуючий поетичний лад і народжував у душі рядки.
        Повернувся в монастир уже в синіх сутінках. Приєднався до вечері з Раєвськими, смакуючи піджареною форелею.

        Дзвони пробили вечірню і він разом з усіма зайшов до церкви, опустивши 10 карбованців у братську кварту. На строгому обличчі ієромонаха Платона прочитав схвалення за пожертву „на користь місцевого училища бурсаків”.  У вузенькому залі пахло конопляним маслом. Олександр не зводив очей з ікони Пресвятої Богородиці і під кінець вечірньої разом з усіма цитував „Отче наш...” Потім читався указ Святішого Синоду №3845 „Про недозволені вчинки” допущені в церквах духовними особами. Потім говорив бородатий священик Сімеон Соболевський про шкідливість пияцтва та блуду, а потім ієромонахи Парфеній, Платон, Мойсей і Ісаакій клялись перед Богом  нести своє звання чесно і благочестиво. Врешті вечірня скінчилася, і Олександр пішов у відведені йому покої. Хотілось відпочити після такого цікавого і напруженого дня.

        Постукали в двері. Зайшов чорний бородач зі свічкою – тіні побігли по стелі, пахло вологістю.

       — Добродію, ми тут з вами сусіди. Чи не  будете суддею в моїй суперечці з монахом?

       — Про що це ви, добродію?

       — Дозвольте відрекомендуватись — маріупольський міщанин Данило Хилжа.

        Прийшов на святі місця предків помолитись. Три дні, як був в Успенському монастирі, де за постій куди менше беруть ніж тут. Монах Платон каже, що однаково. Чи не розсудите нас?

       — Ні, добродію. Тільки завтра туди від’їдемо. Так що не зможу

задовольнити вашу допитливість.

        Олександр довго не міг заснути. Руїни античного храму стояли перед очима і в нього народжувалися різні уявлення про ту духовну його величність, що слугувала вірі предків в добродійство богині  і її царство в потойбічному світі.

Тенористе звучання монастирських дзвонів підняли Олександра на зорі. Повітря Таврії оживляючи утішало його душу, але тривога від побаченого ще залишалась на серці. Раєвські уже збирались в дорогу. Проводжав їх – із поваги до героя 1812-року Раєвського старшого – сам митрополит Хрисанф. Він висловлював жаль, що гості так скоро відбувають і завзято умовляв залишитись.

        Пушкін глянув в останнє на Хрисанфа. В ньому він побачив знайомі риси погляду, обличчя... Боже правий, він як вилитий Вільгельм Петрович Теппер, ліцейський викладач музики. Тоді, три роки назад, після публічних екзаменів він зіткнувся рука в руку з князем Голіциним. Петербурзьке життя промайнуло в уяві в химерності облич і сюжетів. Коні несли возик по тряському шляху. Попереду в димнім міражеві лежав Бахчисарай.

        Більше сюди Пушкін не повернеться ніколи, хоч він про це мріючи писав: „Любимая моя надежда – увидеть опять полуденный берег…»


۞
Притулок розвідника

        В 1840 році біля входу в Георгіївський монастир був похований командувач військами і начальник військових поселень з 1818 року генерал від кавалеріїї граф Ян (Іван Йосипович) Вітт, життєвий шлях якого має безліч цікавих загадок.

         Його батько був комендантом Кам’янець-Подільської фортеці, яка належала Польші, а мати – знаменита на всю Європу красуня Софія Вітт. І світліший князь Потьомкін і граф Потоцький були її коханцями. В честь цієї чарівної жінки будувались замки, виростали парки, відбувались дуелі і самовбивства. З прізвищем Софії Вітт було пов’язано безліч любовних і політичних інтригXVIII сторіччя.
        Іван Вітт, завдяки широким зв’язкам матері уже з одинадцяти років був записаний в російську кінну гвардію. Навчаючись вдома, він отримує блискучу освіту, оволодіває шістьма іноземними мовами. Двадцятилітній корнет звернув на себе увагу імператора Павла. Ще нічим себе не проявивши, несподівано для всіх в 1801 році він отримує звання полковника і Мальтійський хрест.

         Це – перша загадка Вітта. А чи не за блискуче виконання таємного доручення? В цей час   проявляється ще одна важлива риса характеру Вітта – його потаємність відносно виконання делікатних справ, що було високо оцінено.

        На протязі декількох років молодий полковник, хоч належав до лейб-кірасирського полку, фактично мешкає в штабі гвардійського корпусу, де зборає відомості про армії європейських держав, вивчає устави і напучування. В 1805 році він направляється в свій перший бойовий похід при Аустерлиці і отримує своє перше бойове хрещення. В битві Вітт був контужений, але службу не покинув. При штабі командуючого він збирає відомості про наполеонівську армію. І знову надзвичайно неймовірний поворот долі. Відразу ж після мирної угоди між Росією і Францією він залишає службу, виїжджає до Франції і поступає волонтером на службу до... Наполеона.

        Колишні його службовці відкрито говорили про зраду, що викличуть зрадника на дуель, але мало хто звернув увагу на те, що імператор Олександр, якому відразу доповіли про цю пригоду, ніяк не зреагував на „новину”. Більше того, він наказав залишити зниклого полковника в списках армії. В Парижі таємне шефство над новоспеченим французьким волонтером взяв російський військовий агент полковник А.І. Чернишов. Першокласний розвідник, він уміло і непомітно увів Вітта в місцеві великосвітські салони, познайомив із сестрою Наполеона Поліною Боргезе.. Потім опіку над Віттом взяв на себе службовець французького військового міністерства Мішель, що уже багато років працюючий на російську розвідку.
        Не залишився Вітт не поміченим і у французькій армії. Він відзначився у декількох битвах. Спочатку на його звернув увагу Мюрат, а потім – і сам Наполеон. Вітта перевели у похідний штаб імператора, де він теж займається таємними завданнями, які  блискуче і непомітно виконує. Відомо, що Вітт відзначився в Іспанії, а також під час поїздки до Туреччини. Полковник сприяв подальшим глибоким відносинам Наполеона з полячкою Валевською. Імператор залишився дуже задоволеним цією делікатною діяльністю Вітта і в 1811 році несподівано для багатьох призначає його своїм особистим агентом в герцогстві Варшавському. Знаючи зацікавленість і те значення, яке Наполеон надавав Польщі, це призначення можна розцінювати , як знак особливої довіри. Від того часу полковник французької таємної служби Йоганн Вітт допущений до особливо важливих таємниць Французької імперії. У Варшаві Вітт живе більше року, постійно обмінюючись листами з міністерством закордонних справ Талейраном і з самим Наполеоном. Такого високо підготовленого розвідника Російська імперія ще не мала. В цей час в списках російської армії Іван Вітт перебував як резидент військової розвідки 2-ї армії генерала Багратіона.

        За два тижні до вторгнення Наполеона в Росію Вітт  раптово покинув штаб французької армії, таємно переплив Неман і з’явився в штаб 1-ї російської армії Барклая де Толлі, який знав про військову місію Вітта. Інформація, подана Віттом в якійсь мірі лягла в основу тактики тимчасового відступу і збереження сил: „Ухилятися від генеральних сутичок, створювати партизанську оборону летючими загонами, заманювати в глиб країни і датвати бій – тактика для Наполеона нова.” Вітт повідомив і точну дату переходу Наполеона через кордон.

        Чому так миттєво Вітт покинув ставку Наполеона точно не відомо. Можливо, він вважав на той час свою місію виконаною і тепер тільки потрібно було повідомити про останні плани французького імператора, а, можливо, була інша причина. В той час в Парижі був викритий російський агент Мішель, який дав покази і був гільотинований. Його соратнику А.І. Чернишову ледве удалось утекти в Росію, але він встиг попередити Вітта про провал.

        Після доповіді командуючому 1-ї армії Вітт був направлений в Петербург, де його чекав імператор Олександр. Конфіденційна бесіда тривала декілька годин. Олександру важливо було знати останні новини із французької ставки стосовно розкладу політичних сил в Європі. Із імператорського кабінету Вітт вийшов уже генерал-майором із новим призначенням. Тепер шлях розвідника лежав в Київ де йому належало сформувати нові уланські полки. На Україні він займався не тільки цим, а і використав старі агентурні зв’язки для розриву взаємин поляків з Наполеоном.

        Потім він брав участь в закордонному поході 1813-1814 р.р., командував сформованою Українською уланською дивізією і брав безпосередню участь у боях, за що отримав  Георгія 3-го ступеня.

        Коли скінчилась війна, імператор Олександр наблизив Вітта в особистий почет на знаменитий Віденський конгрес, де обговорювалась і визначалась доля післявоєнної Європи. У Відені Вітт тримав себе  непомітно. У генерала-розвідника були інші обов’язки. В приватних розмовах з дипломатами різних країн він зондував ті чи інші політичні питання, які потім доповідав Олександру, підкупляв обслугу присутніх тут європейських монархів, які потім його інформували про їх неофіційні зустрічі. І якщо у Відні Олександр переграв не тільки французького міністра Талейрана, а й австрійського канцлера Меттерніха, то в цьому була не мала заслуга генерала Вітта.

        Майстерність досвідченого розвідника знадобилась і в російсько-турецькій війні 1828-1829 років. „В 1829 році, – пише біограф генерала, – направляючись в Яси для огляду підпорядкованих йому резервних кавалерійських частин, вирішив здійснити частину шляху від Одеси морем, випадковою бурею Вітт був занесений в обложені Константинополь і Варну нашими військами. Приєднавшись тут до армії, Вітт повідомив цінні відомості про стан Туреччини та її наміри і взяв участь у військових діях. 21 квітня 1829 року Вітт був приведений в генерали від кавалерії, отримав особливе найвище визнання та був зарахований до генералів, що знаходяться при особі його величності”.

        Чи не правда, що розповідь біографа казкова? Все було інакше. Ще перед війною Вітт прийняв усі заходи з впровадження агентурної сітки в столиці Туреччини і організував збір інформації для забезпечення російського командування необхідними відомостями, чим здобув повагу від сучасників.

        Були події, пов’язані з польським повстанням 1831 року. Виконавши свою місію в Польщі, Вітт повертається в Петербург, де чекає його нове призначення інспектором кавалерії і користується незмінною прихильністю імператора.

        В 1840 році генерал Вітт захворів. Лікарі йому рекомендували відпочинок в Криму. Він їде до свого старого приятеля по службі князя Воронова де раптово помирає. Знайшов він свій останній притулок зліва від входу в храм Святого Георгія і забрав із собою в могилу багато таємниць свого надзвичайного і загадкового життя. Там же зліва з’явилась пам’ятний напис такого змісту "Генерал-ад'ютант, генерал від кавалерії, граф Іван Йосипович Вітте, народився в 1772 році, помер 21 червня 1840 року, на 68 році від народження". Нижче вибитий герб графа.


۞
Заповіт 

князя Голіцина
       Поруч з генералом від кавалерії І.Й. Вітте в 1844 році зліва при вході до Георгіївської церкви був похований князь Олександр Миколайович Голіцин, з 1803 року обер прокурор Синоду, з 1813 року голова російського біблійного товариства, а потім призначений міністром народної освіти в 1816-1824 роках.

       Напис на місті поховання лаконічний: „Князь Олександр Миколайович Голіцин. Народився 1773 р. грудня 8-го, помер 1844 року листопада, 22 дня”.

Дружба Голіцина з Великим князем Олександром Павловичем, майбутнім імператором Олександром I вплинула на службову кар’єру князя. Імператор поставив його на чолі Святішого Синоду.
        Раніше брав участь в управлінні Царськосільським ліцеєм. Голіцин, працюючи обер-прокурором Синоду, виділив свої особисті кошти на будівництво храму Святого Георгія. Після відставки через інтриги архімандрита Фотія і А.А. Аракчеєва поселився і прожив останні роки свого життя в Криму, в своєму будинку в Гаспрі, там, де через півстоліття жив Л.М. Толстой, коли цей будинок уже належав Софії Володимирівні Паниній.

        23 листопада 1844 року духівник князя Голіцина із Алупки доставив і Георгіївський монастир листа, в якому автор повідомляє, що сьогодні 22 листопада від апоплексичного удару, без всяких страждань і найшасливішим чином, так як. третій день сповідувався і вчора приєднався до святих таїнств. В заповітному листі він виявив волю поховати його на третій день після смерті в Георгіївському монастирі і, якщо можливо, біля самої церкви, без всякої пишноти і церемоній і щоб тіло його не супроводжувалось ніким, крім його духівника”. Монахи монастиря не відмовили своєму благодійнику і в суботу його повезли через Байдари в монастир і 25 листопада поховали за останніми побажаннями князя.


۞
Чеховська ніч

       Великий російський письменник українського походження Антон Павлович Чехов (29.01.1860 – 15.07.1904 р.р.) народився у м. Таганрозі Ростовської області в сімї дрібного крамаря. Закінчив медичний факультет Московського університету (1884), займався лікарською практикою. З 1880 року почав друкувати свої твори і в 1884 році вийшла його перша збірка оповідань „Казки Мельпомени”. У 1886 році друга збірка „Строкаті оповідання”. Антон Павлович спочатку жив у с.Меліхові (під Москвою), а потім тяжко захворівши в 1888 році прибув на лікування у Крим і, відчувши покращення завдяки клімату, в 1899 році переїхав жити до Ялти. У 1902 році відмовився від звання академіка таким чином протестуючи проти уряду, який скасував звання академіка М.Горькому. Чехов написав безліч чудових творів в основному оповідань і сатиричних, і трагічних, і виступав як новатор-драматург. Найбільш відомі „Хамелеон”, „Унтер Пришибєєв”, „Ванька”, „Щастя”, „Учитель словесності”, „Іонич”, „Палата №6”, „Дама з собачкою”, п’єси „Чайка”, „Дядя Ваня”, „Три сестри”, „Вишневий сад” та ін. Чехов наповнював свої оповідання філософським змістом, створював тонкі образові натури, незвичайні драматичні постаті повсякденного життя.

        Життя і творчість Чехова тісно пов’язані з Україною. Письменник побував у багатьох місцевостях Україниі в тому числі згідно запису в його блокноті в 1888 році відвідав Георгіївський монастир і запам’ятав Феолентівську ніч і цвинтар із хрестами. Письменник був був витонченою ліричною натурою, постійно шукав сюжети та їдеї.

        В дитинстві він частенько гостював у степовій слободі Княжому, де жив його дід (Єгор Чех, кріпак у минулому) і добре знав Донбас. Весною 1887 року подорожував по Донецькому краю, В 1888-89 двічі відпочивав у селі Луці, на березі Псла, під Сумами. У творах Чехова  „Степ”, „Людина в футлярі”, „Іменини” зображені українська природа і люди. Чехов цікавився перекладами творів Т.Шевченка, співпрацював з М.Котляревським, який переклав його оповідання „Ванька” українською мовою. Високо цінували його творчість Л.Українка, В.Стефаник, С.Васильченко, Лесь Мартович. Твори Чехова українською мовою друкувались у галицькому часописі „Громадський голос” (1887) „Літературно-науковому віснику (1898-1902). У Києві в 1906 році вийшла збірка оповідань „Освідчення”. В місті Ялті А.П. Чехову споруджено пам’ятник.


۞
Віра у вічність
        Записи у блокноті Антона Павловича Чехова за 1898 рік стверджують, що він теж відвідував старовинну святиню: „В Севастополе в лунную ночь я ездил в Георгиевский монастырь и смотрел вниз с горы на море, а на горе кладбище с белыми крестами. Было фантастично…»
        Дійсно, на пагорбі  на відстані 120 метрів  від перебудованої на військову бібліотеку церкви Воздвиження Животворного Хреста Господнього, існує на самій горі колишнє монастирське кладовище. Мармурові хрести нагадують про загальнолюдський обов’язок піклуватись про кладовище, на якому покояться ті, що вірили у вічність існування монастиря, продовжили його буття і заповіли упокоїтись на цій святій землі.

        Перше захоронення датоване 1775 роком. На пам’ятнику надпис грецькою мовою: „Предається Землі Гервасій, ієромонах Сумеліоти. Пам’ятник виготовлений від Євгена ієромонаха. 1775 – 1760”. Так Гервасій Сумельський був ушанований братією Георгіївського монастиря за вірне служіння православній церкві. Наступне поховання на монастирському цвинтарі відбулося майже через півстоліття. У 1808 році  похований преподобний архімандрит Дионисій, настоятель Георгіївського монастиря. Через 10 років там знайшов свій останній притулок 116-річний монах Каленник (1702 – 1818), а в 1824 році у віці 92 років помер настоятель монастиря митрополит Хрисанф Новопарський.
        Поруч з генералом від кавалерії І.Й. Вітте в 1844 році зліва при вході до Георгіївської церкви був похований князь Олександр Миколайович Голіцин, з 1803 року обер прокурор Сеноду, з 1813 року голова російського біблейського товариства, а потім призначений міністром народної просвіти в 1816-1824 роках. Він приймав участь в управлінні Царськосільським ліцеєм і зустрічав там Олександра Пушкіна. Голіцин, що пожертвував особисті кошти на будівництво храму Святого Георгія і заповів себе біля нього поховати.     

          В 1884 році на цвинтарі монастиря поховані подружжя Соковніни – віце адмірал Микола Іванович Соковнін, який вніс значний вклад в розвиток флоту, заснував товариство повітроплавства та його дружина Любов Петрівна Соковніна, що заснувала перше жіноче училище у Феодосії.

       В 1890 році в цьому монастирі знайшов свій останній притулок генерал-майор М.І. Григоні, батько народовольця М.М. Григоні.

        В 1896 році в некрополі монастиря був похований академік живопису Аким Єгорович Карпєєв, що брав участь в розпису Нікольського собору на Братському цвинтарі Північної сторони Севастополя. В усипальниці під Хрестовоздвиженською церквою покоїться княжна Оболенська. В монастирі також похований колишній його настоятель митрополит Григорій.


۞
Граф

Василь Перовський
        Василь Олексійович Перовськей — особа легендарна, з яскравою долею. У віці сімнадцяти років він брав участь в Бородинській битві. Був поранений, потрапив в полон до французів. Узяття російськими військами Парижа принесло йому довгождану волю. Його "Записками", що відобразили трагічні картини пережитого, пізніше користувався Л. М. Толстой, працюючи над "Війною і миром”, сюжет полону і допит П’єра Безухова Лев Миколайович узяв із "Заметок с плена" Перовського. Його ж письменник хотів бачити одним з головних героїв свого романа "Декабристи", що передбачався. "Фігура Перовського, — говорив письменник, — одна може наповнити картину з часів 20-х років".  Василю Олексійовичу Перовському присвятив історичний роман " Сожженная Москва" письменник Р. П. Данилевський. Письменник використовував архівні документи, мемуари та свідчення, спогади Василя Олексійовича, який, як і його літературний двійник, переніс всі тяготи французького полону, а згодом став Оренбургським генерал-губернатором і діяльним учасником походів до Туркестану. Картини ддіяльності головного героя романа Данилевського — Базиля, допомагають уявити реальне життя братів Перовських, нешлюбних дітей графа. "В підліткові роки Базиля граф, власник Почепа, лише зрідка жив у великому будинку. Діти Ганни Михайлівни у той час бачили його тільки в церкві або з вікон флігеля, коли він з пишнотою в супроводі слуг, виїжджав по господарству, до сусідів. Тінисті дороги саду, красиві альтанки, клумби і лабіринт з пірамідальних тополь, де хлопчики, у відсутність графа ховалися, граючись з дітьми інших слуг графа, — все це в спогадах Базиля мимоволі зливалось із сльозами матері. Ганна Михайлівна, нерідко поглядаючи з вікон флігеля на великий, інколи пустинний, а інколи з приїздом графа яскраво освітлений будинок, обіймала дітей і із тугою говорила: "Соколи мої, соколи! Що з вами буде...?" В пам'яті Перовського особливо збереглася одна подія. То була поїздка матері в якийсь віддалений монастир. Граф довго не приїжджав з Петербургу, де, як говорили, він займав важливе місце. Ганна Михайлівна спорядилася, узяла з собою Васю і його старшого брата Лева і з ними кіньми у візку виїхала на богомілля... Напевно, ця поїздка допомогла. Незабаром після цього в Почеп прибув на літній відпочинок і граф. В якийсь день Ганну Михайлівну і її синів покликали до нього в будинок.                     "Хлопчиків причепурили і ввели в графський кабінет. Граф сидів в бузковому оксамитному халаті, напудрений, красивий, величний. Секретар закінчив доповідь і відніс папери. "Молодці, — сказав граф, глянувши на чорнооких хлопчаків, які жваво прочитали йому напам'ять оду Державіна, і, розцілувавши їх, він дав дітям по гаманцю з дукатами і сказав: "Це вам на горіхи, в пам'ять вашого покійного батька; він був мені вірним другом і слугою. Я дав йому слово піклуватися про вас, сиріт. Треба вчитися більш; поїдете до Москви".  Потім було навчання в пансіоні, Московському університеті, служба в Петербурзі, куди молодий Василь був призначений милістю батька графа Разумовського.                                                        В романі Данилевський пише: "Він горів нетерпінням побачити Петербург і батька. "Тепер граф, напевно, визнає мене! — в трепетному хвилюванні, захопленні мислив Базіль. — Я вже більш не почепський хуторянин, а щойно отримав вищу освіту, офіцер! Батько з гордістю дасть мені своє ім'я і графський титул, про що я, зрозуміло, і не мрію, назве мене, хоч віч-на-віч, хоча віч на віч, своїм сином... і у мене буде батько, та який ще батько!  Як всі хвалять високі його дарування, любов до наук і мистецтв, честь і розум! Він зніме з мене заборону хоч для наших особистих стосунків ".  Тільки в кінці життя Василь Олексійович Перовський буде зведений в графський титул. Все життя В. А. Перовского — приклад безкорисливої служби своїй вітчизні. Починав він ад'ютантом при великому князі Миколі Павловичу, потім флігель-ад'ютантом імператора Миколи I. 14 грудня 1825 року він був при своєму государі і на Сенатській площі, отримав удар поліном в спину. В оточенні Миколи I Перовський брав участь в Турецькій кампанії 1828-1829 років і при цьому був важко поранений кулею в груди, від чого до кінця днів важко страждав. Це було його друге поранення. Російські війська, під його командуванням завоювали значну частину Казахстану. Більше двадцяти років він служив в Середній Азії. Був військовим губернатором Оренбургської губернії. Серед його військових перемог — узяття фортеці Ак-мечеть, яка пізніше стала називатися Форт Перовський, потім місто Перовськ, що стало важливим опорним пунктом просування углиб Середньої Азії.

        Імператор Олександр II в перший же день свого царювання власноручним листом дякував другові свого батька "За довготривалу вірну і старанну службу".

        Найвірнішим другом Василя Олексійовича був поет В. А. Жуковський. Разом з А. С. Пушкіним він відвідував Перовського в Оренбурзі, допомагаючи поету збирати матеріал з історії пугачовщини. Василь Олексійович був знайомий і дружив з багатьма декабристами. Бажаючи полегшити долю розжалуваного в солдати письменника і поета А. А. Бестужева-Марлінського, він, будучи генерал-губернатором Оренбурга, просив государя про відрядження Бестужева в Оренбургський край, щоб описати його і ознайомити читачів з кочівними жителями степів. Але отримав негативну відповідь: "Бестужева следует послать не туда, где он может быть полезнее, а туда, где он будет найболее безвреднее".                                                                                                                                                                                                                   Збереглося чимало мемуарних розповідей про Василя Олексійовича, у тому числі і про жінок, яких він любив. Сучасники писали про нероздільну любов Перовського до графині З. А. Самойлової, в заміжжі Бобринської. Був зраджений Василь Олексійович А. А. Протасовою-Воєйковою, якій Жуковський присвятив баладу "Світлана". В "Автобиографических записках"  Олександра Осипівна Россет, близька і добра приятелька Гоголя і Пушкіна, приводить свою відповідь на питання Пушкіна:
        — Що, якби Перовський в мить, коли вона була вже нареченою іншого, запропонував їй руку? 
        — Зараз поклала б свою і на колінах би його дякувала. Перовський був красивий, хоробрий і добрий.

        Життєвий шлях цієї прекрасної людини закінчився в Криму. В 1857 році здоров'я його було остаточно підірване. Відчуваючи наближення смерті, в нападі самотності, він спалив особистий архів. Серед непоправних втрат — майже всі листи В. А. Жуковського.
       Помер Василь Олексійович Перовський 8 грудня 1857 року на руках брата Бориса і графині А. А. Толстої. і похований в некрополі Георгіївського монастиря.

۞
Лазаревські помістя

       З історією Георгіївського монастиря були тісно пов’язані імена адміралів: Ушакова, Лазарєва, Нахімова. Вагому роль в долі монастиря зіграв М.П. Лазарєв. Відвідавши його одного разу, запалав любов’ю до святого православного куточка землі, що притягувала первозданною природною красою і фантастичностю.

       Добродійство Михайла Петровича  і його біль за збереження православної святині викладені в листі командиру Севастопольського порту: „Каждому из находящихся здесь гг. генералов, штабс- и обер-офицеров Черноморского ведомства без сомнения известно, в сколь бедственном положении находится существующий с давнего времени около Севастопольского порта монастырь во имя Св. Георгия …по известнейшему мне чувству глубокого благоговения в особенности мореходцев к сим святым местам, я прошу ваше превосходительство пригласить регулярно всех находящихся здесь гг. генералов, штабс- и обер-офицеров… в пожертвование из жалования их в течении 2-х лет хоть по одной копейке с рубля на улучшение и укрепление означенного монастыря; объявив притом совершенную уверенность мою, что каждый истинный христианин примет живейшее участие в этом назначенном богоугодном приношении...”
        Постійний збір коштів та шефська допомога військових укріпили монастир. Багато православних жертвували кошти, заповідали землю, будинки, майно. До списків благо чинників у той час належать адмірал Ушакова Ф.Ф., оберпрокурор Сеноду дійсний статський радник Степан Нечай, Анна Орлова Чесменська – донька Олексія Орлова – героя Чесменської битви, баронеса Марія Фрідерікс, дворянин Григорій Опарін та гречанка Анастасія Чапоні.
        Допомога адмірала Лазарєва ченцям була високо оцінена братією і на території монастиря виріс двохповерховий будинок з флігелем і під’їзним шляхом. 

Але під час бурі в листопаді 1854 року цей будинок, як і інші будівлі в монастир,і був пошкоджений. В 1860 році будинок був  поновлений за проектом архітектора А.Авдєєва. Лазарєв довгий час прожив у цьому помісті.

۞
Убогість душ

        Одно із старезних і дивних творінь рук Господніх – Георгіївський монастир нині чудом збережений від людського рушійного егоїзму. 
          Не дивно, що молодий Пушкін насолоджуючись божественними красотами Тавриди літом 1820 року зупинявся в монастирі, а ранком наступного дня, на зорі вирушив шукати капище Діани. 
          Наслідуючи його приклад ми вирішили пройти стежками, зберігаючими чародійну дику природу і таємниці сивої давнини. Немало розпачу чекало на нас на цій, усипаній легендами землі. Георгіївський монастир, витримавши натиск століть, криваві зіткнення багатьох племен і народів, не зміг протистояти вандалізму революційних безбожників XX століття. Будинки, що на цей час збереглися, використані, як темниця для „ворогів народу”. Більше 60 років заростали терном та кизилом руїни Нижньої частини Георгіївського монастиря і лише в кінці 1995 року потугами ігумена Августина та не чисельної братії Кримської єпархії монастирське господарство почало відновлюватись. Відроджена невелика печерна церква св. великомученика Георгія Переможця, де розпочалась божа служба ієромонахом о,Аврамом, його помічниками-послушниками та хором прихожан. Відновлені ворота, огорожа, дорога до святої обителі. Кошти на відродження святині почали надходити від благодійників після звернення прихожан через пресу: „Дорогі брати і сестри! Ми, прихожани святої обителі, просимо відгукнутися будь-якою допомогою. Господь вам воздасть сторицею. Приїжджайте дорогі брати і сестри, помолимся в святу обитель. Служби тут особливі, торкають глибин душі. Проходять вони в суботу, неділю і святкові дні: вранці о 8.00 годині, ввечері – о 16.00 годині. Автобус №19 і 72 до кінцевої зупинки. А 6 травня відбудеться престольне свято Георгія Переможця. Пожертви можна перераховувати на розрахунковий рахунок 701702 в Балаклавському відділенні Сенвміськдирекції Укрсоцбанку, МФО 324195, ОКПО 22288651, Балаклавський Георгієвський монастир.”

        Ми продовжуємо свій шлях по стежинці, яка звивається схилами живописного урочища до моря. Природа зберегла царственне багатство. Чарівна блакить морського простору, як тисячоліття назад, зливається на горизонті з неозорим куполом небес. Звідусіль знизу чутно глухий гуркіт: могутні скелі протистоять натиску невгамовних хвиль, які тисячоліттями вгризаються в їх підніжжя. Природа дихає духом вічності цього прекрасного чарівного краю. А далі братські могили та поодинокі хрести начебто загубились серед багатоповерхових нових будинків дачного кооперативу „Георгіївський”. Встановлено серйозний щит Природно-заповідного фонду України з надписом, що навколишня територія належить заповіднику загальнодержавного значення „Мис Феолент”. Але від кого захищена ця унікальна територія і яким чином, залишається загадкою. Мабуть, не відповідає природоохоронним законам і рішення місцевої влади, щоби зберегти ландшафт для наступних поколінь дійсно святою і недоторканою землею. Все ж ми вирішили перерахувати сходинки і почали спускатись, що би ближче розгледіти Георгіївський камінь з хрестом. Не пройшовши і 20 метрів, читаємо на щиті, що ми йдемо по землі Георгіївського монастиря, зобов’язані одягтись, вимкнути радіопередавач і не брати з собою котів та собак.  На середині шляху нас зупинили металічні ворота з надписом „Заповедная зона, вход по пропускам через КП войсковой части!”. Тут же нам матрос пояснює, що це територія Міністерства оборони Російської Федерації і прохід заборонений. Але хтось на щитку інакше прокоментував. Суровий надпис білою фарбою: „Пляж Лужкова і Кº”.

        Ось хто заповів собі цей райський куточок. Але при чому тут перепустки військової частини, та ще й Чорноморського флоту РФ. Це самодіяльність і прагнуення мати прибутки від „Яшмового пляжу”, спуск до якого зробив один монах в XV столітті, витесавши 777 сходинок. В кордонах державного заказника „Мис Феолент” ведеться війна за земельну власність: огорожа, щити, охорона. Прийде час і те, що було незаконне чи напівзаконне привласниться і тоді..., красоти кримського узбережжя залишиться за високими парканами.
        Тут, на Феоленті, щодня молиться за убогі наші душі святий Георгій, піднімаючи свій спис справедливості проти людського варварства, а Іфігенія чекає на відкриття жертовного капища, щоби помститися за черствість людську до безцінних надбань, до яких вона, безперечно, причетна.


۞
Яшмовий пляж

        Серед набережних зон відпочинку і міських пляжів – Яшмовому, що на мисі Феолент у підніжжя скельного масиву відведено особливе місце.

        Труднодоступність берегової лінії та закритість території зробили його маловідомим і тому нині цікавим для любителів залишатися на самоті. Але чим частіше людина досягає чарівного пляжу, тим тісніше  туляються її плечі і стегна до гальки під палаючими променями сонця, тим швидше виростає його популярність. Унікальність цього куточка севастопольської землі – не тільки найчистіше море, навісні скали, острів-скеля з хрестом на вершині, але і сам Георгієвський монастир.
        На протязі багатьох років військові контролювали відвідування пляжу, для чого був обладнаний контрольно-пропускний пункт і виставлена охорона. При бажанні високе військове начальство завжди могло відпочити з сім’ями чи гостями, для чого був збудований гостьовий будиночок біля контрольного пункту і котедж у Мармуровій бухті, який по цей день використовується за запитами Чорноморського флоту РФ. Для простих громадян вхід заборонений і тільки високе міське керівництво по дозволу командира чужоземної частини може отримати тимчасові перепустки. Тому наплив відпочиваючих на пляжу був незначним і за зиму природа встигала відновлювати усе, що могла людина порушити в її гармонії.

        Монополії військовиків зовсім недавно прийшов кінець. Прохід на пляж відкритий, але знову таки по перепусткам, приватних підприємців і не для всіх бажаючих. Єдиним фактором, що обмежує наплив туристів – 200 метровий спуск і підйом по східцях, який подолати зможе не кожний. Тут працює рятівна служба, міліція і медпункт.

„ОРЛИННЕ ГНІЗДО”

        Беремо в руки невеличку брошурку „Лечебные местности России”, яка була видана 90 років назад Всеросійським товариством розвитку і удосконалення  лікувальних місцевостей. На сторінці 11 в розділі „Балаклава” читаємо: „…Этот городок-игрушка по истине прелестен. Жизненные условия для отдыха здесь доступны людям со средним достатком… Помещения сдаются во многих дачах, расположенным по обоих сторонах бухты… Из окрестных прогулок интересна поездка в Георгиєвский монастырь, окружающий воздух которого весьма благотворно влияет на людей. Местность вокруг монастыря чарует своей красотой...”

        Десятки років після революції дрімали сиві, величаві нагір’я і круті скити миса Феолент, але знайшлись ділові люди, які сьогодні дають людям можливість відвідати цю природно  зцілюючу місцевість і відпочити. Можна сказати, що зійшлись майже сторічні думки аж через два покоління, людей минулого століття і століття теперішнього. Нинішні будівники і володарі бази відпочинку „Орлине гніздо” пропонують не дачний відпочинок, а сучасний туристичний комплекс і, як в 1915 році запропонований сервіс доступний туристам із середнім достатком.

        І ось ми на території приватного підприємства „Орлине гніздо”. Туристичний пансіонат успішно обслуговує вітчизняних і зарубіжних туристів уже на протязі 10 років. Комплекс розташований на відстані 15 км від Севастополя, в мальовничому куточку на мисі Феолент і межує із старовинною святинею Георгіївським монастирем.

        Не будемо розповідати, скільки потрібно було перейти бар’єрів, щоби започаткувати цей  оздоровчий комплекс із дев’яти чотириповерхових будинків, але все таки благі бажання господаря Федора Івановича Орлова, та його дружини Наталії Сергіївни перемогли всі ускладнення. По суті, вони стали першими вітчизняними інвесторами, які дали переваги не закордонним, а нашим благодатним місцям. І тепер туристичний комплекс „Орлине гніздо” набирає розмахів і зобов’язує дачників ДСК „Георгіївський” виконувати природно-санітарні норми.

        Що пропонує „Орлине гніздо” туристам.? Одно-, дво-, тримісні номери з усіма зручностями. Навіть вимикання електроенергії відпочивальники не відчують: на поготові дизельна станція. Раптові морські вітри не вплинуть на стан здоров’я – котеджі обладнані  опаленням. Відпочивальники завжди можуть замовити транспортні засоби. Без обмеження часу тут працює ресторан, кафе-бар, сауна з басейном, більярдна. Відпочивальники, що не забажали піти до моря зможуть поплавати і відпочити біля відкритого басейну. В будь-який час можна зателефонувати в будь-який куточок планети. На базі медпункту працюють досвідчені масажери і лікар-косметолог.

        Харчування в „Орлиному гнізді” трьохразове, з врахування індивідуальних замовлень. Гаряча вода подається круглодобово. База розрахована на 200 відпочиваючих і практично працює круглий рік. З жовтня по травень тут приймають групові замовлення, в основному спортсменів.

        З 1 травня по 30 вересня база відпочинку готова обслугувати як туристичні групи, так і поодиноких відпочиваючих в не обмежених строках..
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        Дуже чаруюче на відпочиваючих діє заповідна природа узбережжя, древні стіни монастиря і спуск до моря в колориті первісної природи, неповторний яшмовий пляж із прозорою водою. Тут можна замовити колективні морські прогулянки на яхті і катері в Балаклаву, в Ялтинській дегустаційний зал, в Севастопольський дельфінарій, оглядову екскурсію по Севастополю і любий куточок Криму в супроводжені екскурсоводів.
        Сонце і море, затишок і комфорт... і все, все що просить душа – до ваших послуг.

        То ж поспішайте зателефонувати до Севастополя по телефонам :(0692) 55-96-81, 55-19-16 і факс 55-55-87.

Використана література:

Геродот. Історії. В дев’яти книгах. – К, 1993 

Геродот. Скіфія, найдавніший опис України. – К, 1992

Гійон Боплан. Опис Укр. Географічна карта 1631-48 р.р.

Володимир Паїк. Україна в минулому і сьогодні.                 

                           Історичні і географічні карти. – Л, 1999 

Володимир Січинський. Чужинці про Україну.  Л, 1991 

Лев Силенно. Святе письмо. – К, 1998 р.

Мартін Броневський. Tartarie dtscriptio. Варшава, 1902 

Борис Яценко. Велесова книга. – К, 2003 р.

Укр.Фонд „Трипілля” Трипільська цивілізація. – К, 2003

Арх. Тихон. Монастырь св. Георгия вь Балаклавь.С, 1881

Арх. Гермоген. Таврійська єпархія. Псков, 1887 Володимир Шигін. Йоганн Вітт. Слава Севастополя, 94

Леся Українка. Твори. – К, 1927 

Володимир Авдєєв. Історія давнього Сходу. – М, 1970 

Микола Вигон. Пушкін в Криму. Сімф.,1974 р.

Григорій Москвін. Путеводитель по Крыму. Одеса, 1905 

Є.В Марков. Очерки Крыма. СПб, 1902 

А.Калько. Георгій Побідоносець, друге пришестя.

                  Слава Севастополя, 03.07.1996 

В.Г.Шавшин. Балаклавський Георг. монастир. С, 2003 

А.І.Тринож кін. До скіфський період на дніпровському                  

                          Лісостеповому Правобережжі. – К. 1961 

І.І.Артеменко. Дослідження археологів України. К, 1986

О.О. Спіцин. Кургани скіфів-землеробів. ІАК, 1918, №65

К.К.Костюшко-Валюжинич. Важливі археологічні   

                             відкриття в Криму. ІТУАК, Сімф. 1918

Є.М.Жеребцов. Нові дані до аграрної історії Херсонесу 

                             IV – I віку до н.е. - КСІА, 1976,  №145

К.Є.Гриневич. Соціологічні проблеми дослідження минулого Севастопольського району. - Кр., 1929 

К.Є.Гриневич. Дослідження підводного міста в 1930- 

                            1931 р.р., -  М, 1931

Археологічні розвідки місцевості старбонівського              старого Херсонесу. ІАК. СПб, 1911, вип..№42

ЗМІСТ

Передмова

Севастополь і його міста-попередники...................  5 – 10
Частина перша

Започаткування цивілізації в Криму........................11 – 15
Руїнам Телапіли більше 2700 років......................... 16 – 19
Балаклаві 2150 років.................................................  20 – 24
Рух кіммерійської цивілізації................................... 25 – 32
Хто вони кіммерійці.................................................. 33 – 39
Античне місто Тіра.....................................................40 – 44
Літописні джерела про Крим.................................... 45 – 47
Скити........................................................................... 48 – 54
Скитський філософ Анахарсій.................................. 55 – 60
Неаполь Скитський.................................................... 61 – 77
Частина друга

Найстаріша святиня Оріїв......................................... 78 – 81
Словами першоджерел.............................................. 82 – 88
Ікона скитського походження....................................89 – 90
Друге пришестя.......................................................... 91 – 94
Документи, свідчення................................................ 95 – 98
Божа земля.................................................................. 99 -101

Капище Діви...............................................................102-104
Археологічні знахідки і гіпотези..............................105-110
Відродження святині..................................................111-113
Підпорядкування обителі..........................................114-120
Джерело.......................................................................121-123
Наслідки Кримської війни.........................................124-126
Розорення.....................................................................127-131
Дума про георгієвських ченців..................................132-134
Лесина Іфігенія............................................................135-140
Море бентежило Пушкіна..........................................141-145
Притулок розвідника...................................................146-150
Заповіт князя Голіцина...............................................151-152
Чеховська ніч...............................................................153-154

Віра у вічність............................................................. 155-156
Граф Василь Петровський..........................................157-161
Лазаревські помістя.....................................................162-163
Убогість душ................................................................164-166
Яшмовий пляж.............................................................167-171

НАУКОВО-ПОПУЛЯРНЕ ВИДАННЯ
Володимир ЧОРНОМОР

(Проценко Володимир Миколайович)

ТАЄМНИЦІ ГЕОРГІЙОВСЬКОГО МОНАСТИРЯ
В авторській редакції

Технічний редактор Ігор СІЧ

Верстка Михайла Стрижака
Коректор Світлана Дорошенко

Комп’ютерний набір Валентина Ткаченко
Видавничий центр „Просвіта”

Свідоцтво №23495820 від 20 квітня 1995 р.

03150 м. Київ, вул. А.Барбюса, 51/2

[image: image13.png]



Філія СТ „Просвіта”

99007,Севастополь, вул.. Гоголя, 59

( 80692 ) 44-03-46
Здано в набір 14.02.2008. Підписано до друку 24.06.2008.

Формат 84х108 1/32. Папір офсетн. Гарнітура Times.

               Умовн. друк. аркуш. 5,87. Наклад 1000 прим.
Надруковано ПП „Стрижак В.П.”

PAGE  
170

