ПРЕДИСЛОВИЕ
В предлагаемой монографии А. А. Однорала в разделе "Возрождение РИПЦ и восстановление апостольского преемства" главы 9 "Российская Истинно-Православная Церковь" допущены неточности, касающиеся Истинно-Православной Церкви (ПРЦ), первоиерархом которой является Святейший Рафаил, архиепископ Московский, митрополит Всероссийский. Автор не провел необходимые исследования по освещаемому им вопросу  или же умышленно исказил факты (причина - личные мотивы, которые здесь приводиться не будут), в связи с чем данный вопрос  интерпретируется заведомо ложно. С вопросами каноничности и апостольской преемственности Истинно-Православной Церкви (ПРЦ) можно ознакомиться на сайтах http://sinodipc.ru и http://ipcukraine.ucoz.net
Игумен Феофан 
К читателю:
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   Представляемая вниманию читателей монография А.А.Однорала является примером изменившегося подхода современной науки к истории достаточно специфической формы общественного сознания – Российской Церкви. 

   История Российской Церкви неотделима (несмотря на Декрет СНК о свободе совести, церковных и религиозных обществах от 20 января 1918г.) от истории Советского Союза и современной России.    

   XX столетие - время небывалое в истории нашего Отечества по интенсивности и сложности событий: Октябрь 1917 г.; восстановление патриаршества; попытка уничтожения Церкви; Великая Отечественная война и разгром фашизма; новые гонения на Церковь; падение атеистического режима; возрождение и попытки разделения извне и изнутри.  

   Поэтому избранная и профессионально разработанная автором тема вносит, несомненно, вклад в изучение сложного периода в истории Российской церкви XX в.  Монография А.А.Однорала позволяет рассмотреть различные периоды и течения внутри такой достаточно закрытой и консервативной организации.
    Автору удалось на основе привлечения значительного объема оригинальных документов показать без приукрашивания объективную картину исторических процессов и рассказать о личностях в этих событиях. А.А.Однорал достиг поставленной цели и осуществил завершенное комплексное исследование.

Ю.Ю. Гранкин - проректор Пятигорского

государственного   лингвистического

университета,  кандидат исторических наук,

доцент кафедры отечественной

и зарубежной истории
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ХХ век оставил России и Российской Церкви огромное историческое наследие. Не всегда события были радостными – чаще наоборот, ход истории омрачался трагическими событиями, жертвами.
Сегодня ситуация постепенно исправляется. Возрождаются Храмы, возвращаются традиции предков. Но, к сожалению, семидесятилетний период «безбожия» не прошел для страны бесследно. Российская Церковь раскололась на множество осколков, каждый из которых существует самостоятельно, выдвигая претензии на каноническую и историческую преемственность дореволюционной Церкви. Исторические данные представляются в том виде, в каком они выгодны той или иной юрисдикции.
Авторы-составители не пытались разбираться в каноничности или правах на наследование той или иной юрисдикции. В настоящем сборнике мы постарались изложить данные, не придерживаясь точки зрения различных ветвей ПЦ. Это сделано не только для того, чтобы оставить потомкам реальные источники, но и для того, чтобы представители различных православных юрисдикций имели представление о событиях, происходивших в церковной истории в период с 1917 по 2003 г.г. Авторы-составители искренне надеются на то, что данный учебник принесет немало пользы ученым и студентам, изучающим историю Православной Церкви.

А.А.Однорал 

Российское Православие в ХХ веке.

Глава 1. 

Российское православие в годы советской власти.
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1917-1918 г.г. Выборы Патриарха. Отношения Церкви со светской властью. ХХ век оставил в истории Православной Церкви заметный след. После Февральской революции 1917 года, впервые за почти два столетия, был созван Всероссийский Церковный Собор для выборов Патриарха. Из трех кандидатов на патриарший престол (Арсений /Стадницкий/, митрополит Новгородский, Антоний /Храповицкий/, митрополит Харьковский, Тихон /Белавин/, митрополит Московский) был избран митрополит Тихон (Белавин). 4 декабря 1917 года перед иконой Владимирской Божьей Матери в Кремле состоялась его интронизация в Патриарха Московского и всея России. При новом Патриархе был сформирован Священный Синод. Собором новому Первосвятителю было предложено избрать нескольких Местоблюстителей Патриаршего Престола на случай его болезни или смерти. Этим иерархи Российской церкви постарались обеспечить преемственность церковной власти. Россия и Российская Церковь по прошествии почти двух веков вновь обрела Предстоятеля. В истории Российского православия начался новый этап.
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1917-1918 г.г. – период волнений в России. Бушевавшие в то время гражданские неурядицы и политические разногласия, безусловно, коснулись и Российской Православной Церкви. Декреты о земле, о национализации банков, о передаче духовных учебных заведений Наркомпросу, регистрация актов гражданского состояния в госструктуре лишили Церковь финансовой независимости и возможности воспитания молодых кадров. Положение церкви стало нелегким. В конце 1917 года  отношения духовенства и государственной власти осложнились еще сильнее. И не только коммунистическая власть проявляла нетерпение к православным верующим. Гражданская война, усилившийся террор, гонения на православных верующих стали причиной появления «Послания об анафематствовании творящих беззакония и гонителей веры и Церкви Православной» (Патриарх Тихон, от 19 января 1918 года – Приложение 1). Большевики и советская власть в послании не упоминались, но было понятно, кого и за что предал церковному проклятию Патриарх. В ответ на патриарший документ 20 января 1918 года государственная власть издала декрет СНК о свободе совести, церковных и религиозных обществах, который впоследствии стал известен под названием «Декрет об отделении церкви от государства» (Приложение 2), ставший основой будущего бесправного существования верующих в России. В 1920 году Патриарх Тихон, предвидя, что Советская власть не остановится перед полным уничтожением Церкви, издал постановление о самоуправлении епархий в случае, если управление из центра будет невозможно (Указ Святейшего Патриарха Тихона №362 – Приложение 3).
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Начало репрессий православного духовенства. «Живая Церковь». Митрополит Александр Введенский. В начале 1918 года в Киеве у врат Киево-Печерской Лавры «революционными солдатами» был убит митрополит Владимир (Богоявленский). Примерно с того времени начались жестокие гонения и репрессии православных верующих в России. Епископов и священнослужителей закапывали живыми в землю, топили, вешали, расстреливали, распинали на Царских Вратах храмов. Было убито множество верующих людей, разрушено церковных зданий и монастырей. Патриарх Тихон, как глава Российской Церкви неоднократно осуждал действия советской власти. Естественно, политические заявления Патриарха не устраивали правительство - Российская Православная Церковь стала идейным противником строящегося коммунистического режима. С целью дискредитировать Церковь в мае 1922 года большевики организовали церковный раскол, создав обновленческую, или «Живую Церковь» - реформаторское движение, призванное создать новую церковную идеологию, а заодно и более лояльную советской власти иерархию. Идейным главой и лидером новой религиозной организации стал митрополит Александр Введенский. В прошлом – белый (женатый) священник, имеющий семью он был запрещен в служении за раскол митрополитом Петроградским Вениамином, а позже вновь восстановлен в служении епископом Алексием Симанским (будущим Патриархом Алексием Первым). При активной поддержке светской власти в 1923 году на соборе «Живой Церкви» Александр Введенский был возведен в сан митрополита. Неутомимый оратор, талантливый агитатор, яростный враг канонических устоев и традиционализма, противник монашества - он как нельзя лучше подходил для управления новой организацией. «Живая Церковь» заняла позицию поддержки советской власти, яростно клеймила «контрреволюционеров» - иерархов во главе с Патриархом Тихоном и усердно доказывала всему миру, что в России нет гонений за веру, при том, что только в 1922-23 гг. было убито свыше 8 тысяч священников и монахов. К «Живой Церкви» были насильственно присоединены две трети из 30 тысяч оставшихся в России приходов. В храмах велась служба на русском языке, престолы выносились на амвон, бритые священники служили литургию в мирской одежде. Были разрешены развод и повторные браки для духовенства, рукоположения в епископы женатых священников. Изменение обрядов, искажение основ Православного вероучения, откровенный контакт духовенства Церкви с ГПУ вызвали резкий отток прихожан из храмов, и, со временем, деятельность созданной религиозной организации была приостановлена. Вскоре она вовсе прекратила свое существование.
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Назначение Патриарших Местоблюстителей. Узурпация Церковной власти митрополитом Сергием. Раскол Российской Православной Церкви. 7 января 1925 года, согласно решению Собора,  тяжело больной, находящийся под домашним арестом Патриарх Тихон написал «Завещательное распоряжение о Преемстве Высшей Церковной Власти». В нем, до законного выбора нового Патриарха, он предоставил Патриаршие права и обязанности митрополиту Кириллу (Смирнову), а «в случае, невозможности вступить ему в эти права» - митрополиту Агафангелу (Преображенскому), «если же и сему митрополиту не предоставится осуществить это» - митрополиту Петру (Полянскому). Через три месяца Патриарх скончался.
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Восшествие указанных патриархом архиереев, резко осуждающих действия большевиков, на патриарший престол, естественно, не устраивало советскую власть. Поэтому, за короткое время все претенденты были устранены – сосланы в ссылки. Вместе с назначенными патриархом иерархами были сосланы и другие авторитетные архиереи – потенциальные претенденты на патриаршество. Митрополит Кирилл (Смирнов) был отправлен в Казахстан (позже, 20 ноября 1937 года расстрелян в тюрьме г. Чимкента вместе с митрополитом Петроградским Иосифом (Петровых)). Митрополит Агафангел (Преображенский) арестован в 1922 году и сослан в Нарымский край. В 1926 году он был возвращен, попытался воспринять Местоблюстительство, но, столкнувшись с активным противодействием, «во имя церковного мира», отказался от своих прав. Умер два года спустя в Ярославле. Митрополит Петр (Полянский), утвержденный в должности Местоблюстителя в день погребения Патриарха Тихона всеми иерархами Русской Православной Церкви (тогда их оставалось 59 человек) в декабре того же 1925 года был арестован и отправлен на Крайний Север в 12-летнюю ссылку, а затем и расстрелян в 1937 году. Именно Митрополит Петр, в свое время подготовил завещание, в котором назвал трех кандидатов на должность временно исполняющего обязанности Патриаршего Местоблюстителя. Одним из них был митрополит Нижегородский и Арзамасский Сергий (Страгородский), в прошлом обновленец, принесший покаяние и прощенный Патриархом Тихоном.
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В 1925 году, после ареста Патриаршего Местоблюстителя Митрополита Петра Российская Православная Церковь осталась без управления. Власть в свои руки взял митрополит Сергий. 16(29) июля 1927 года, совместно с созданным из бывших обновленцев Синодом, Сергий опубликовал знаменитую декларацию «Об отношении Православной Российской Церкви к существующей гражданской власти» (Приложение 4). В этом документе он не только полностью принял и поддержал действующую советскую власть, но и потребовал того же от всех православных, даже от Зарубежной Церкви и ее прихожан. Именно этот документ и стал основой церковных разделений советского периода. Епископы, находящиеся в эмиграции, узнав о поступке митрополита Сергия, полностью осудили его действия и призвали к покаянию, но, поняв, что это бессмысленно, отказались от общения с «малодушным собратом» и его Синодом, создав церковное управление заграницей, под управлением митрополита Антония Храповицкого (см.Приложение 5). Реакция верующих на декларацию была бурной и главным образом отрицательной. Множество приходов и целых епархий заявило об отложении (отходе) от митрополита Сергия. Примером наиболее авторитетного мнения по этому поводу может служить «Отклик православных епископов, заключенных в Соловках» (Приложение 6). В сем документе, архиереи, находящиеся в Соловецком заточении осудили позицию митрополита Сергия. 1927 год можно считать годом рождения церковной оппозиции. Руководствуясь Указом Патриарха Тихона о самоуправлении епархий, многие архиереи стали отходить от митрополита Сергия и его Синода. Российская Православная Церковь раздробилась на несколько частей. Позже они сформировались в отдельные юрисдикции: Русскую Православную Церковь Московского Патриархата (последователи митрополита Сергия Страгородского), Русскую Православную Церковь Заграницей (русские эмигранты, объединившиеся за рубежом под руководством митрополита Антония Храповицкого), Российскую Истинно-Православную Церковь (последователи митрополита Иосифа Петровых) и Катакомбную Церковь.
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Глава 2. 

Митрополит Петроградский Иосиф Петровых. «Иосифлянское» движение. Наиболее заметной фигурой в антисоветском церковном движении стал Митрополит Петроградский Иосиф (Петровых). В декабре 1927 года его сторонники опубликовали акт отхода от митрополита Сергия. Позиция «иосифлян» убедительно изложена и в письмах митрополита к своим последователям, и в «Канонических обоснованиях иосифлянами своего отхода» (Приложение 7). Поскольку свыше 40 архиереев России отказались признать власть митрополита Сергия, уже летом 1928 года «иосифлянское движение» распространилось в Новгородской, Псковской, Тверской, Вологодской, Витебской, Московской, Архангельской, Нижегородской епархиях, на Кавказе и Украине. Численность духовенства составляла как минимум 3,5 тысячи человек. Так как «иосифлянское движение» с самого начала приобрело политическую антиправительственную окраску, государственные органы, по свидетельству архивных документов, расценивали иосифлян как контрреволюционеров и своих главных противников среди всех религиозных течений и конфессий. Основную группу мирян в иосифлянском движении представляли ученые интеллигенты, которые по своим религиозным взглядам не могли идти на сделку с совестью, фанатично верующие люди - блаженные, юродивые, странники, провидцы и представители социальных слоев, недовольных новым строем. Неоднородность состава иосифлян определяла и различие их взглядов в церковных вопросах. Большинство смотрело на митрополита Сергия как на иерарха, превысившего свои полномочия и допустившего по этой причине неправильные действия, а часть - видела в нем настоящего отступника от Православия, предателя и убийцу церковной свободы, общение с которым невозможно. Последние говорили: «Если и все церкви отберут от нас, тогда мы будем совершать молитвы в подвалах тайно. При гонениях на веру Христову, подражая первовековым христианам, мы пойдем с радостью на костры и в тюрьмы, но не допустим добровольно, чтобы в церкви Божией был хозяин антихрист, коммунист Тучков (Тучков Е.А. - начальник церковного отдела ОГПУ). За свободу церкви мы готовы умереть». Митрополит Иосиф в письме архимандриту Льву Егорову писал: «...Дело обстоит так: мы не даем Церкви в жертву и расправу предателям и гнусным политиканам, агентам безбожия и разрушения. И этим протестом не сами откалываемся от нее, а их откалываем от себя и дерзновенно говорим: не только не выходили, не выходим и никогда не выйдем из недр Православной Церкви, а врагами ее, предателями и убийцами считаем тех, кто не с нами и не за нас, а против нас. Не мы уходим в раскол, не подчиняясь митрополиту Сергию, а вы, ему послушные, идете за ним в пропасть церковного осуждения». Главной тактической целью иосифлян было привлечение на свою сторону большей части духовенства, прежде всего епископата, и, в конечном счете, завоевание Высшего Церковного Управления. Весной 1928 года митрополит Иосиф заявил о необходимости создания Центра церковной оппозиции. Будучи Заместителем Патриаршего Местоблюстителя, он имел такие же права на церковную власть, что и Сергий (Страгородский). Существуют свидетельства о заявлениях митрополита Иосифа о том, что Патриарх Тихон еще в 1918 году тайно назначил его своим первым заместителем.

Несмотря на репрессии властей, весной 1928 года иосифлянское движение оформилось организационно и идеологически, тогда же митрополит Иосиф употребил термин «Истинно-Православная Церковь» для обозначения духовно окормляемого им движения. Одновременно завершилось создание идеологической базы РИПЦ. Было написано несколько программных документов. В специальном документе «Почему мы отошли от митрополита Сергия» изложен ряд основных правил, являвшихся основанием для отделения и каноническое обоснование этого отхода. 

Гонения на ИПЦ нарастали. В 1929-30 годах в Ленинграде из 23 храмов, которыми владели общины иосифлян, 6 были переданы митрополиту Сергию, 17 закрыты властями. Были арестованы преемники митрополита Иосифа - Архиепископ Димитрий (Любимов) и епископ Сергий (Дружинин). Оба погибли в середине 30-х годов.

В 1932 году была уничтожена одна из основных опор иосифлян - монашество. В ночь на 18 февраля исчезли в ленинградских тюрьмах практически все еще бывшие на свободе иноки и духовенство - всего около 500 человек.

16 марта 1932 года при проведении паспортизации населения последовало указание ОГПУ «не выдавать паспорта служителям культа иосифлянского вероисповедания».

Несмотря на все попытки государственных органов, окончательно запретить открытую деятельность иосифлян не удавалось. Практически до начала Великой Отечественной войны в Ленинграде легально действовал иосифлянский храм Благовещения. Клир и прихожане Троицкой церкви под Ленинградом, несмотря на бесконечные аресты и ссылки, служили до 1941 года. В Центрально-Черноземной области последние иосифлянские храмы были закрыты в 1935 году.

В 1937-38 годах прокатилась новая волна арестов и расстрелов иосифлян. Однако Церковь, ушедшая в катакомбы, продолжала существовать. Шли тайные службы, создавались новые приходы и даже обители. Так, «Комсомольская правда» в 1937 году писала, что в Воронежской области «женская молодежь недавно основала тайный монастырь, в монахини ушли сразу 15 девушек из двух соседних колхозных сел». В городе Арзамасе Горьковской области в 1938 году были арестованы члены тайной иосифлянской общины во главе со священником Иоанном (Ходоровским). Его и нескольких монахинь-странниц расстреляли.

Уцелевшие тайные иосифлянские общины тщательно скрывались. НКВД расценивало их как заговорческие, контрреволюционные группировки. Тем не менее, во время Великой Отечественной войны, 2 ноября 1941 года, РИПЦ сделала первый взнос в размере 15 тысяч рублей Красному Кресту, в сентябре 1943 года - 137 тысяч на нужды обороны.
Вынужденные скрываться от преследований, иосифляне слились с катакомбной Церковью, составив, однако, в ней особую традицию. РИПЦ не воспринимала практику Катакомбной Церкви рукополагать в священнический и архиерейский сан тайно, без свидетелей и документов, из-за опасения за жизнь священников. Поэтому преемственность через священное рукоположение в «подпольный» период своей деятельности РИПЦ осуществляла через иерархов соседних Церквей: Польской Автокефальной Православной Церкви, Украинской Автокефальной Православной Церкви и Грузинской Православной Церкви. Религиозное возрождение в годы Великой Отечественной войны повлияло на оживление деятельности РИПЦ. Отбывшие сроки заключения и вновь рукоположенные тайно священники группировали вокруг себя прихожан. Эти приходы концентрировались вокруг небольших «домашних монастырей», в основном женских. Так, в городе Мичуринске в 1949-50 годах была обнаружена группа иосифлян из 102 человек. В 1950-51 году в Тамбовской области несколько аналогичных тайных приходов были разгромлены органами госбезопасности, однако некоторые из них, в основном городские, сохранились до 1960 года. В Ленинграде большую группу иосифлян возглавил вернувшийся в 1955 году из ссылки протоиерей Михаил (Рождественский). Из 28 епископов иосифлянского рукоположения большинство погибло в 30-40-е годы и лишь двое дожили до 1960-х годов. Последний активный деятель церковного сопротивления архиепископ Серафим (Поздеев) был выпущен на свободу только в 1964 году и скончался в начале 70-х под Самарой.
Деятельность нескольких десятков, а возможно и сотен иосифлянских общин, влившихся в катакомбное движение, никогда не совпадала полностью с воззрениями и деятельностью Катакомбной Церкви. Уникальность ИПЦ состояла в полной легитимности иосифлянского движения с канонической точки зрения (исполнение «Указа Патриарха Тихона о самоуправлении епархий Российской Православной Церкви»). К тому же, Петроградская епархия никогда не закрывалась большевиками, а это значит, что возглавляемая Митрополитом Иосифом она была юридически легитимна и, что с трудом укладывается в рамки того времени, являлась легальной оппозицией по отношению к большевикам и к Синоду митрополита Сергия. 

Глава 3. 

Митрополит Антоний Храповицкий. Становление Русской Православной Церкви Заграницей. Еще одно выдающееся имя в истории Православной Церкви – Митрополит Киевский и Галицкий Антоний (Храповицкий). После поражения войск боровшихся с коммунистической властью, заграницей оказалось Высшее Церковное Управление Юга России, возглавляемое Митрополитом Антонием. Прибывшие в Константинополь (Стамбул) иерархи российской Церкви немедленно обратились к местоблюстителю Вселенского престола митрополиту Прусскому Дорофею с просьбой разрешить им продолжать окормлять свою русскую паству. Разрешение было им [image: image13.jpg]


дано актом от 29 декабря 1920 года. В начале следующего, 1921 года, по приглашению Сербского Патриарха Дмитрия, Митрополит Антоний переехал в Сербию. Туда же перешло Высшее Управление Русской Церкви Заграницей. Вокруг него объединились тогда все архиереи Русской Церкви, все части Русской Церкви вне границы Российского государства. Приходы, находившиеся во владении викария Петроградского Митрополита, Временным Высшим Церковным Управлением были поручены Архиепископу Евлогию. Это назначение было утверждено затем Патриархом Тихоном. Духовные миссии на Дальнем Востоке (Китай и Япония), а также епископы, переселившиеся из России в Манчжурию, признали себя подчиненными образовавшемуся Церковному Управлению Заграницей. Согласно желанию Патриарха Тихона, тем же Управлением в Америку был назначен один из епископов прибывших с юга России в Константинополь (Митрополит Платон). Также подчинились Высшему Церковному управлению Русская духовная Миссия в Иерусалиме, и протопресвитер в Аргентине.

Высшее Церковное Управление, зародившееся на Юге России, в областях, тогда свободных от советской власти, соответствовавшее позднейшему указу Патриарха Тихона от 7/20 ноября 1920 года, подтвержденное Местоблюстителем Вселенского Престола Митрополитом Дорофеем и братски принятое Патриархом Сербским Димитрием, стало действительно высшей Церковной властью для всех русских церквей находившихся вне границ России.
Высшее Церковное Управление, в которое вначале, кроме епископов входили также представители клира и мирян, признавало своим верховным Кириерархом Патриарха Московского Тихона и свое вынужденное отделение от него рассматривало как временное - считало себя ответственным перед будущим Собором Всероссийским по освобождении России от безбожной власти. Патриарх Московский Тихон признавал назначения, сделанные Высшим Церковным Управлением Заграницей. Даже давал ему указания, например, о назначении Епархиальным Архиереем Северной Америки Митрополита Платона, о производстве ревизии посвященного в Белграде настоятелем церкви в Копенгаген епископа Антония.

В ноябре 1921 года в Сремских Карловцах, в Югославии, состоялся Первый Заграничный Собор, в котором кроме 24 епископов приняли участие представители клира и мирян. Являясь таким образом голосом всех русских сумевших уйти из под советской власти, Собор счел себя обязанным высказаться о положении в России, где томилось под гнетом той власти остальное население России. Собор обратился к Генуэзской конференции с просьбой не поддерживать новую власть в России и помочь русскому народу освободиться от нее. Большевики, усмотрев в этом угрозу для себя, решили оказать давление на находившихся заграницей русских иерархов  через Церковную власть. Вероятно под сильным давлением советского правительства, Патриарх Тихон подписал указ об упразднении Высшего Церковного Управления, поручив Митрополиту Евлогию позаботиться об образовании нового управления. После этого Патриарх был немедленно арестован.

Руководствуясь прежним его распоряжением от 7/20 ноября 1920 года, заграничные архиереи собрались 31-го августа 1922 года, и постановили, закрыть Высшее Церковное Управление, а вместо него избрать Архиерейский Синод. Председателем его избран был как старший по сану, занимавший старейшую русскую кафедру и являвшийся единственным, кроме патриарха, постоянным членом Российского Синода, митрополит Киевский Антоний.

Вся русская Церковь за рубежом подчинилась Архиерейскому Синоду, как раньше Высшему Церковному Управлению, и избранный Архиерейский Синод стал признанной Церковной Властью за границей. Архиерейский Синод и Собор продолжали считать себя и подведомственные им церкви неразрывной частью Русской Церкви. По русскому обычаю, во всех русских церквях заграницей за богослужениями возносилось имя Патриарха Тихона, а после него имя возглавителя Церкви заграницей – Митрополита Антония.

Председатель заграничного Архиерейского Синода Митрополит Антоний, после ареста Патриарха Тихона, оставшийся старшим русским иерархом из находившихся на свободе, встал на защиту Русской Церкви. В своих посланиях к святейшим патриархам и к инославным власть имущим, он разъяснял истинное положение Русской Церкви, часто доходившее к ним в извращенном виде. Его обращение к Архиепископу Кентерберийскому имело следствием вмешательство английского правительства в судьбу Патриарха Тихона и он был выпущен из заключения тогда, когда уже назначался суд над ним и составлялся обвинительный акт с целью приговора его к смертной казни.

После кончины Патриарха Тихона в 1925 году, Русская Заграничная Церковь признала Местоблюстителем Патриаршего Престола Митрополита Крутицкого Петра, однако вскоре он был арестован и сослан советской властью за твердость и нежелание делать уступки власти. Церковь в России и в Зарубежье продолжала считать его своим главой и имя его возносилось за богослужением во всех храмах. Заместителем стал Митрополит Сергий. К этому времени в среде заграничных русских иерархов возникли некоторые разногласия и Митрополитом Евлогием было сделано обращение к Митрополиту Сергию с просьбой помочь устранить разногласия. Это позволило Сергию высказать свой взгляд на положение заграничной части русской Церкви. Обращаясь общим письмом к епископам, находившимся за границей 12 сентября 1926 года, он писал: «Дорогие мои святители. Вы просите меня быть судьей в деле, которого я совершенно не знаю… Может ли вообще Московский Патриарх быть руководителем церковной жизни православных эмигрантов… Польза самого церковного дела требует, чтобы вы общим согласием создали для себя центральный орган церковного управления, достаточно авторитетный для разрешения всех недоразумений и разногласий и имеющий силу пресекать недоразумения и всякое непослушание, не прибегая к нашей поддержке…». В письмах к собратьям он говорил: «Едва ли мы с Вами увидимся еще в настоящей жизни, но уповаю, милостью Божьей, увидимся в жизни грядущей».

Это последнее письмо Митрополита Сергия, в котором он свободно писал то, что внутренне сознавал истинным. Тюремное заключение, угрозы в отношении не только его, но и всей Русской Церкви и обещания советской власти сломили его: через несколько месяцев после своего любвеобильного письма заграничным иерархам, являющегося как бы завещательным перед потерей внутренней свободы, Митрополит Сергий издал Декларацию, в которой он признал советскую власть за подлинно законную. Одновременно, согласно обещанию, данному им советской власти, Митрополит Сергий потребовал от заграничного духовенства подписки о лояльности советской власти. Этот указ стоял в полном противоречии с высказанным за 9 месяцев до того взглядом, что Московская Патриархия не может руководить церковной жизнью эмигрантов. Едва ли сам Митрополит Сергий рассчитывал, что кто-либо заграницей подчинится его указу, и сделал это явно, чтобы выполнить требования советской власти и тем самым снять с себя ответственность. Однако Митрополит Евлогий со своими викариями и епископом Севастопольским Вениамином согласились подчиниться указу Сергия. Между тем в самой России оказались архиереи из числа заключенных и находившихся на свободе епископов, заявившие Митрополиту Сергию о непризнании соглашения с советской властью. Многие из них прервали молитвенное общение с Митрополитом Сергием, как «павшим» и вступившим в союз с безбожниками, и за ними последовала часть клира и мирян в России. Советская власть жестоко преследовала таких иерархов и их последователей. Не исполнив своих обещаний Митрополиту Сергию, побудивших его пойти на соглашение с нею, она в то же время лишала свободы, ссылала и даже казнила многих, не признавших декларации Митрополита Сергия.
Декларация не принесла пользы Церкви. Репрессии не только не прекратились, но резко усилились. К числу прочих обвинений предъявляемых советской властью священнослужителям и мирянам, прибавилось еще одно – непризнание Декларации. Одновременно по всей России прокатилась волна закрытий храмов. В течение нескольких лет были уничтожены или отобраны для разных надобностей почти все храмы. Концлагеря и места принудительных работ содержали тысячи священнослужителей, значительная часть которых никогда не вышла на свободу, будучи там казнена. Многие умерли от непосильных трудов и лишений. Преследовались даже дети священников и все верующие миряне. 

Митрополит Антоний, очень любивший Митрополита Сергия и внутренне страдая за своего любимого ученика и друга, написал от себя увещательное письмо, вероятно не дошедшее до него. РПЦЗ никогда не выходила из состава Русской Церкви. Все иерархи по-прежнему пребывали в духовном единении с находившимся в ссылке Местоблюстителем Патриаршего Престола Митрополитом Петром. Имя его возносилось во всех церквах Русского Зарубежья. Во всех ее храмах возносились моления «…о страждущих в Отечестве братьях, об избавлении его (Отечества – прим.автора) от безбожной власти и упоении умученных ею…». Между тем, давший требуемую Митрополитом Сергием подписку о лояльности советской власти Митрополит Евлогий был приглашен на устроенное в Англии моление о страждущей Церкви Русской. В его участии было усмотрено выступление против советской власти и он был запрещен митрополитом Сергием в священнослужении. Не желая подчиняться этому постановлению, но в то же время, не желая признавать свою вину перед Заграничным Русским Синодом, Митрополит Евлогий просил тогда патриарха Константинопольского о временном принятии его и его паствы под омофор Вселенского патриарха.
Существование РПЦЗ в Сербии. Взаимоотношения РПЦЗ с Поместными Православными Церквами. На протяжении многих лет Зарубежная Русская Церковь представляла собой «свободную» часть русской Церкви. Она пользовалась вниманием Патриархов и других Иерархов Православных Церквей. Особое внимание и заботу РПЦЗ уделял Сербский Патриарх Варнава, старавшийся вернуть в Русскую Зарубежную Церковь отколовшихся от нее епископов (Митрополита Евлогия, Митрополита Платона с их викариями). Также, он был посредником между РПЦЗ и Митрополитом Сергием, которого чтил и любил как своего ректора Академии. К русскому Зарубежью Патриарх Варнава, 9/22 июля 1930 года, обратился во время службы в Русской Троицкой Церкви со «словом», в котором сказал: «Знайте, что изуверы, гонящие Церковь, не только ее мучают, но стараются ее расколоть, разъединить и всячески простирают свои преступные руки к вам, находящимся за пределами вашего отечества. Вы, верные сыны России, должны помнить, что вы являетесь единственной опорой великого Русского народа… Посеянные врагами вашей Родины церковные раздоры, должны во чтобы то ни стало прекратиться. Среди вас находится великий Иерарх Митрополит Антоний, который является украшением вселенской Православной Церкви. Это высокий ум, который подобен первым Иерархам Церкви Христовой в начале Христианства. В нем и заключается Церковная правда и те, кто отдалился, должны вернуться к нему. Вы все, не только живущие в нашей Югославии, но и находящиеся в Америке, в Азии, во всех странах мира, должны составить во главе с вашим великим Архипастырем Митрополитом Антонием, единое несокрушимое целое, не поддающееся нападкам и провокациям врагов Церкви. Я как Сербский Патриарх, ныне ваш родной брат, горячо молюсь Богу, чтобы Он соединил русских людей находящихся заграницей в единое целое, чтобы возросла Россия такой, какой она была во главе с православным Самодержавным Царем, и от имени Господа Иисуса Христа и всех Его святых благословляю всех благословением патриаршим».
Патриарх Варнава принимал живое участие в делах Русской Зарубежной Церкви, созывая под своим руководством совещания представителей разных зарубежных Церковных областей с целью прекращения разногласий, расколов и возвращения в Зарубежную Церковь вышедших из нее. При его участии и под его председательством в 1935г. было выработано «Положение о Русской Православной Церкви Заграницей», подписанное им и русскими иерархами, явившееся основой для управления Русской Зарубежной Церковью.
Такое же любвеобильное отношение к Русской Зарубежной Церкви проявлял Антиохийский патриарх Григорий, оказывавший ей всегда поддержку и пожертвовавший средства на издание Православного Катехизиса, составленого Митрополитом Антонием Храповицким. Всегда в общении с Русской Православной Зарубежной Церковью пребывал святейший Александрийский Патриарх, оказывая ей братскую поддержку и обращавшийся к ее первоиерархам как законным ее возглавителям. Блаженный патриарх Иерусалимский также не только допускал действия Русской Церкви в пределах своего патриархата, но и призывал ее к участию в делах патриархата. Так, имея нужду в рукоположении новых епископов, он пригласил для служения с ним находящегося в Иерусалиме Архиепископа Анастасия Грибановского (впоследствии Митрополита и Первоиерарха Русской Зарубежной Церкви). Блаженный Патриарх Тимофей был одним из епископов рукоположенных совместно Патриархом Дамианом и Митрополитом Анастасием. Всегда в общении с Русской Зарубежной Церковью находился Архиепископ Горы Синайской. В братском единении была с ней Церковь Болгарская. В пределах Поместных Церквей Русская Зарубежная Церковь окормляла своих духовных чад по соглашению со священоначалием тех Церквей и действовала в границах ей предоставленных совершенно самостоятельно, продолжая осуществлять права Русской Церкви. Со временем Синод РПЦЗ расположился в Нью-Йорке и распространил свое влияние на большинство стран Европы, Азии, Австралии и Америки.
Глава 4. 

Катакомбная Церковь (ИПХ). Архиепископ Федор Поздеевский. Одновременно с формированием РИПЦ и РПЦЗ продолжала свое существование Катакомбная Церковь. Не имеющая строгой структуры, она передавала свои традиции из поколения в поколение, тайно возводя новых епископов и священников. Еще в период подписания декларации о лояльности советской власти, иерархи, заключенные в Соловках принимали активное участие в жизни Церкви. Так, в ответ на документ митрополита Сергия они обнародовали «Отклик православных епископов, заключенных в Соловках, на Декларацию Заместителя Патриаршего Местоблюстителя и Временного Патриаршего Синода от 6(29) июля 1927 г.», в котором писали: «…мы не можем принять и одобрить послания в его целом, по следующим соображениям: В абзаце 7-м мысль о подчинении Церкви гражданским установлениям выражена в такой категорической и безоговорочной форме, которая легко может быть понята в смысле полного сплетения Церкви и государства. Послание приносит правительству "всенародную благодарность за внимание к духовным нуждам православного населения". Такого рода выражение благодарности в устах Главы Русской Православной Церкви не может быть искренним и потому не отвечает достоинству Церкви. Послание Патриархии без всяких оговорок принимает официальную версию и всю вину в прискорбных столкновениях между Церковью и государством возлагает на Церковь. Послание угрожает исключением из клира Московской Патриархии священнослужителям, ушедшим с эмигрантами, за их политическую деятельность, т. е. налагает церковное наказание за политические выступления, что противоречит постановлению Всероссийского Собора 1917-1918 гг. от 3(16) августа 1918 г., разъяснившему всю каноническую недопустимость подобных кар и реабилитировавшему всех лиц, лишенных сана за политические преступления…». Изначально этот документ не носил категорического оттенка. Да и в самом начале его Соловецкие иерархи поддержали ту часть Декларации, в которой были выражены политические аспекты взаимоотношения Церкви и государства. Но со временем, в результате откровенной просоветской политики митрополита Сергия сформировалась оппозиционная группа иерархов, которая впоследствии стала называться Катакомбной Церковью. Они не смогли (или не захотели) открыто выражать свою антисоветскую позицию, как митрополит Иосиф Петровых и его последователи. В то же время они не поддержали действия митрополита Сергия и его Синода. Поэтому они были вынуждены тайно совершать богослужения, хиротонии, назначения, опасаясь репрессий со стороны советской власти. Такая тактика, хоть и неформально, позволяла существовать религиозным группам, не поддерживающим Синод митрополита Сергия Страгородского. Но отсутствие централизованной церковной власти способствовало и тому, что впоследствии Катакомбная Церковь разделилась на несколько десятков течений, которые не признавали друг друга из-за отсутствия документов о хиротониях и сведений о преемственности [image: image14.jpg]


епископов и священников. В 40-х годах ХХ столетия наступил период «оттепели». Советская власть разрешила открытие приходов, монастырей. Но иерархи катакомбной церкви так и не смогли реализовать свое право на свободу вероисповеданий, так как единственной «законной» церковью в СССР признавался только Синод под управлением митрополита Сергия. Катакомбники были вынуждены уйти в подполье и существовать автономно, не общаясь с братьями «иосифлянами» и зарубежными иерархами. 
Один из самых известных и оставивших свой след в развитии и становлении Катакомбной церкви иерархов – архиепископ Федор Поздеевский. Будучи настоятелем Свято-Данилова монастыря в Москве он стал одним из лидеров церковной оппозиции митрополиту Сергию и его Синоду. Образованный иерарх, видный богослов, он был сильным противовесом и авторитетным оппозиционером просоветской церковной структуре. Биографический путь Архиепископа Федора показывает, что его имя было весьма авторитетным в Православной Церкви. Именно поэтому он смог сплотить вокруг Свято-Данилова монастыря большое количество последователей. 13 июля 1920 г. архиепископ Федор был арестован в Москве, 26 июля приговорен к заключению в концлагерь до конца гражданской войны за антисоветскую агитацию. Отбывал срок в Бутырской и Таганской тюрьмах – несколько раз освобождался, а затем вновь отправлялся в тюрьмы. С сентября 1922 г. архиепископ Федор возглавлял так называемый "Параллельный Синод" в Московском Свято-Даниловом монастыре. В октябре 1922 г. архиереями этого Синода был возведен в сан архиепископа. В августе 1923 г. в сан архиепископа возведен и патриархом Тихоном, в начале сентября того же года назначен им же временно управляющим Петроградской епархией, однако от назначения отказался. 16.04.1924 г. – вновь арестован в Св.-Даниловом монастыре по обвинению в антисоветской агитации. Большую часть оставшейся жизни «опальный архиерей» провел в лагерях и ссылках за антисоветскую деятельность. Впоследствии принял схиму с именем Даниил. В июле 1937 г. арестован в Усть-Сысольске, отправлен в тюрьму г.Иваново для следствия по делу "даниловского братства". Постановлением Тройки УНКВД по Ивановской обл. от 22.10.1937 г. приговорен к ВМН. Расстрелян в Ивановской тюрьме 23.10.1937 г.

Открытая церковная деятельность Катакомбной Церкви закончилась с закрытием в середине 30-х годов всех православных храмов, где отказывались поминать за богослужением митрополита Сергия как главу Православной Церкви. Далее наступили дни церковного "подполья", тайных монахинь, живущих "в миру", тайных священников и епископов, ведущих тихую жизнь неприметных служащих или пенсионеров. В 70-х годах собственную "катакомбную" иерархию создал еп. Серафим (Поздеев), хиротонисав вместе с еп. Александром (Пружанским) в 1965 году епископом в Барнаул некоего Алфея. Епископство самого Поздеева часть церковных историков считают сомнительным, а созданную им и его последователями многочисленную иерархию "поздеевцев", или "геннадиевцев" (по имени схимитр. Геннадия Секача), часто упрекают в единоличных рукоположениях (тогда как православные каноны требуют участия в епископской хиротонии не менее двух других епископов). Последняя волна репрессий, направленных против ИПЦ и Катакомбной церкви, прокатилась в СССР после издания Советом по делам религий при Совете Министров СССР в 1961 году инструкции, прямо запрещавшей какую-либо легализацию духовенства и верующих ИПЦ. Продолжение же нелегальной религиозной деятельности рассматривалось как деятельность антигосударственная, т.е. "антисоветская", и преследовалось в уголовном порядке. С того времени окончательно в подполье ушли Катакомбники, а с ними и последователи митрополита Иосифа Петровых. 
Кочующий собор. О так называемом “Кочующем” Соборе Катакомбной Церкви 1928 г. сохранились весьма смутные сведения. Практически никаких прямых ссылок на него не имеется. Только в ноябре 1995 г. были обнаружены документы, которые многие церковные историки относят к этому Собору – в первую очередь, правила (каноны), принятые на этом Соборе. Документы имеют как чисто исторический интерес, так и церковно-канонический, ибо именно на них строилась вся жизнь Катакомбной Церкви. На протяжении десятилетий, священнослужители Катакомбной Церкви постоянно и основательно собирали все существующие документы, исходящие от клира и народа. Несомненно, что происхождение отдельных пакетов документов совершенно разнородно. Также, вне всякого сомнения, большая часть документов погибла по тем или иным причинам, либо была конфискована сотрудниками ОГПУ-НКВД-МГБ при разгроме групп «катакомбников» в разных местах. Известно о гибели довольно большого архива при затоплении деревень под г. Молога во время образования Рыбинского водохранилища. Из конфискованных – большой интерес представляет архив М.А.Новоселова, изъятый при его аресте. Вышеуказанный архив называют 1-м Новоселовским (1 Н. А.), а предусмотрительно им спрятанные копии и другие документы - 2-м Новоселовским архивом (2 Н. А.). Однако последний сложился из разных источников (объем его 19 папок). Например, целые 5 его папок составляют документы Свято-Данилова монастыря. Еще один архив, так называемый 3-й Новоселовский (3 Н. А.), уже не имеет непосредственной связи с М. А. Новоселовым, и теперь непонятно, почему он так назван – основу его составляют т.н. “андреевские” фонды (архиепископа Андрея Уфимского и его последователей). Отметим, что во 2 Н. А. представлены документы “довоенного”, а в 3 Н. А. – больше “послевоенного” времени (их объем составляет 58 папок). Сохранность документов на сегодняшний день разная, – достаточно большое число их в плохом состоянии и практически нечитаемы.
Интересующие же нас материалы, касающиеся “Кочующего” Собора, находятся в 12-й папке 2 Н. А. (всего 341 лист) и в 4-й папке 3 Н. А. (с 1 по 329 лист). Более полными они представлены во 2 Н. А. и обозначены как “Определения Собора”. Собственно, весь кодекс документов “Кочующего” Собора состоит из: 

1) документов Предсоборов отдельных групп антисергиан, 

2) опросных листов архиереев по определенным темам,

3) стенограмм заседаний Собора,

4) принятых ими канонов.

«Кочующий Собор» проходил не просто тайно, но и был обставлен с исключительной конспирацией. Это видно, собственно, из самих документов.

После Декларации митр. Сергия (Страгородского) по всей стране шла окончательная церковная поляризация, и уже к сентябрю того же года проявились четкие антисергианские группы и отдельные “непоминающие”. Их неприятие Сергия было различным: одни считали его превысившим свои полномочия, другие – нарушителем канонических устоев Церкви, а третьи – несомненным еретиком. На момент опубликования Декларации существовали только две организованные антиобновленческо-антисергианские группы: “андреевцы” и “даниловцы”, хотя последние были фактически разгромлены и находились в разных местах. В антисергианском движении попыталась принять участие и группа “григориан”, но другие группы к ним всегда относились с большим подозрением. К сентябрю 1927 г. все ветви ИПХ и отдельные архиереи при помощи связников уже знали друг о друге. Всем требовалось определиться в отношении Сергия и его действий. Именно поэтому, еще до основного Поместного “Кочующего” Собора, были проведены Предсоборы (Соборики), где вырабатывались те или иные резолюции в отношении Сергия. Хронологически первым Предсобором стал Съезд (Собор) в Уфе, проходивший 3-6 октября 1927 г., помимо многих внутренних уфимских вопросов, выработавший также довольно строгие определения в отношении сергиан. Они и были положены в основу первых правил “Кочующего” Собора. В течение октября же 1927 г. попытались определиться между собой в отношении Сергия и “даниловцы”. При их активном участии начались антисергианские волнения в Петроградской Епархии. Именно тогда “даниловцы” решали, кого лучше выдвинуть единым антисергианским вождем: архиепископа Серафима (Самойловича) или митрополита Иосифа (Петровых). Большинство склонялось к первой кандидатуре. 8 ноября 1927 г. в Кзыл-Орде архиепископом Андреем (Ухтомским) было подписано “Окружное Послание” против сергиан, где полностью излагался взгляд на них, как еретиков, и предлагались суровые меры при принятии их в общение. Именно там была сформулирована мысль, что “если даже лживый Сергий и покается, как он это трижды делал в обновленчестве, то в общение его ни за что не принимать”. Послание быстро распространилось по Сибири, на Урале и в Поволжье, где тотчас вызвало движение “викториан”. 12 ноября представитель “андреевцев” епископ Усть-Катавский Антоний (Миловидов), встретился в Москве с М. А. Новоселовым, которому передал все уфимские материалы. 15-18 ноября он же (с монахиней Саломией Зелинской) присутствовал на “григорианском” Соборе в Москве. В ноябре, в Киеве провела свой Предсобор так называемая группа “украинцев”. Результатом этого стало известное “Киевское Воззвание”. А в декабре неожиданно высказали свое негативное отношение к Сергию архиепископы Аверкий и Пахомий (Кедровы). На протяжении всего Рождественского поста проходил Петроградский Предсобор под председательством епископа Дмитрия (Любимова), к которому примкнули отдельные группы из разных мест (например, из Москвы группы священников Свенцицкого и Сидорова). Перед самым Рождеством Христовым прошел Предсобор в Серпухове, но его временный возглавитель епископ Алексий (Готовцев) проявил колебание, и ему Собором было предложено удалиться. Весь январь-февраль шел активный опрос всех антисергианских сил, результатом чего явилось официальное отмежевание от митрополита Сергия групп: епископа Алексия (Буя) Воронежского, епископа Иерофея (Афонина) Никольского и других. Можно твердо сказать, что к марту 1928 года все было готово для проведения Поместного Собора. «Кочующий» Поместный Собор Российской Православной Церкви был совершенно тайным. Само название точно характеризует и принцип его проведения: он переезжал с места на место, едва возникало предположение об опасности.

На основании сохранившихся документов можно вполне точно определить время проведения “Кочующего” Собора: с 9 марта по 8 августа (нов. ст.) 1928 г. В отношении мест его проведения существует некоторая трудность. Дело в том, что нигде в документах места не указывались, и только по отдельным пометкам можно установить их. Все время “Кочующего” Собора распадается на 4 основных периода заседаний, проходивших в 4-х местах: Сызрани, Ельце, Вышнем Волочке и каком-то не установленном населенном пункте.

Однако внимательное изучение разных документов привело к заключению, что, во-первых, маловероятно, что Собор проходил в самом Вышнем Волочке, скорее в какой-то деревне возле него; во-вторых, четвертое место проведения последних заседаний установить невозможно, так как бумаги – в плохом состоянии и практически нечитаемы; и в-третьих, все вышеуказанные места скорее были теми, где проходили основные заседания, а в промежутках – заседания рабочих групп продолжались в иных местах. С этими выводами церковного историка – епископа Евагрия можно вполне согласиться. 

Каноны, принятые Собором, можно классифицировать следующим образом:

· С I по VI каноны (плюс VII) приняты в Сызрани с 9 марта по 22 апреля;

· С VIII по XVII каноны – в Ельце с 10 мая по 5 июля (с перерывами);

· С XVIII по XXII каноны – под Вышним Волочком с 12 по 26 июля;

· С XXIII по XXIX каноны – в неизвестном месте после 27 июля по 8 августа 1928 г. 

Основанием для выбора мест проведения Собора послужили следующие факты:

В Сызрани еще в 1922 г. составилась твердая антиобновленческая оппозиция, быстро вошедшая в сферу влияния “даниловцев”. Еще в 1926 г. епископом Димитрием (Любимовым) туда был поставлен в епископа архимандрит из Александро-Невской Лавры Авраамий (Чурилин), примкнувший к антисергианскому движению тотчас по его возникновении. Обстановка вполне располагала проводить заседания Собора там и, при соблюдении конспирации, остаться незамеченным.

Елец также считался антиобновленческой твердыней, где властям довольно трудно было тотально контролировать религиозную жизнь, так как почти все население имело оппозиционные настроения. – Сергия здесь ненавидели. Место было настолько спокойным, что в мае 1928 г. при встрече с еп.Алексием (Буй) в Петрограде епископ Димитрий (Любимов) приказал ему перенести управление епархией из Воронежа в Елец, так как в Воронеже обстановка сильно ухудшилась.

В отношении же Вышнего Волочка все более загадочно. Единственно, имеющее некое основание, – то, что окрестности сего места были отлично известны епископу Марку (Новоселову). Здесь жили его родственники и сочувствующие. Скорее всего, самый деятельный организатор Собора епископ Марк самолично избрал место проведения третьего периода заседаний Собора.

Возвратимся к описанию самой системы проведения заседаний Собора. Попасть на них можно было только следующим образом: связники привозили и передавали друг другу приглашенных, предварительно извещенных либо уcловленной телеграммой-паролем, либо лично привозились связником. Для участия в Соборе требовался некоторый идейный фундамент, без которого само присутствие того или иного человека в нем было бы бессмысленным. Конечно, документы Предсоборов выявили весьма многое, но мнения отдельных лиц не удовлетворяли большинство будущих участников Собора. Посему еще в преддверии Собора шла активнейшая переписка. По взаимному уговору была выбрана рабочая группа (она, собственно, и переезжала с места на место), к которой приезжали или сами антисергианские архиереи, или (в большинстве случаев) их представители, а также представители некоторых заключенных и ссыльных архиереев.

Если приглашенный категорически не соглашался с идейными установками Собора, то первоначально выяснялось его собственное мнение, но более он на Собор не приглашался, хотя, конечно, у него не отнималась возможность примкнуть к Собору в будущем.

Так как очный суд над сергианами был невозможен в силу внешних причин, то посему никого из них не приглашали и не извещали, но по окончании Собора анафематизм был отправлен в канцелярию Сергия. Можно предполагать, что сей документ до сих пор хранится в архиве МП.

По приезде участники целовали Крест и Евангелие, клянясь, что никогда никому из внешних не расскажут о Соборе. Обсуждения одних вопросов проходили весьма спокойно, других – чрезмерно бурно, о чем речь пойдет ниже. Хотя иногда и шли дискуссии вокруг той или иной темы, все же система была такова: приехавшим участникам предлагался заготовленный текст правила, который следовало подписать или отвергнуть. Кто-то оставлял в пометках свое особое мнение. Дебаты, беседы и мнения стенографировались. Судя по документам, за раз никогда не собиралось более 15 человек, – скорее всего, во избежание опасности, так как большое скопление участвующих могло вызвать подозрение у местных властей.

Рассмотрим состав участников Собора. Во-первых, существовала рабочая группа, которая постоянно занималась перепиской, собеседованиями, исследованиями и т.п. В нее входили 7 человек: епископы Марк, Иов, Алексий, Василий, протоиерей Петр, иеромонахи Георгий и Авдий. Упомянутый выше епископ Евагрий предложил свою расшифровку сих имен: еп. Марк – М. А. Новоселов, еп. Иов – И. Гречишкин, еп. Алексий – С.В.Буй, еп. Василий – В. С. Преображенский, иером. Георгий – Терехов, иером. Авдий – Овсянников. Почти все заседания проходили под председательством еп. Марка. 

Если расшифровка верна, то понятно, почему именно эти лица составляли рабочую группу: еп. Марк (Новоселов) – как общий идеолог, имевший личные связи практически со всеми антисергианами; еп. Иов (Гречишкин) – полномочный представитель лично архиеп. Андрея (Ухтомского) и всех “андреевцев”; еп. Алексий (Буй) – полномочный представитель лично еп. Димитрия (Любимова) и всех “иосифлян”; еп. Василий (Преображенский) – повидимому, как представитель “ярославской группы” и отдельных “непоминающих”; прот. Петр Первушин – полномочный представитель лично архиеп. Феодора (Поздеевского) и всех “даниловцев”; иером. Георгий (Терехов) – как представитель “викториан” и их будущий епископ; иером. Авдий (Овсянников) – повидимому, как представитель единоверцев.

В Соборе приняли участие практически все антисергианские архиереи (правда, большинство через своих представителей), но мнения их по тем или иным вопросам остались различными. 

Каноны (правила), принятые на «Кочующем Соборе». Базой для всех рассуждений являлись первые 6 канонов. Текстуально они повторяют 6 канонов Уфимского Предсобора с легкой обработкой “даниловцами” (видимо, лично М. А. Новоселевым). Они оказались настолько универсальными, что обойти их было невозможно; каждый должен был согласиться, а если не соглашался, то тотчас выяснялась степень его экклезиологического отклонения. Интересно, что, если существуют только две копии всех канонов, то копий первых 6-и известно около 14. Судя по всему, они имели широчайшее распространение среди Катакомбников, которые их усердно переписывали, отчего они лучше сохранились, хотя и с некоторыми разночтениями от оригинала. 

Правила и комментарии к ним:

1) Сергиевцы – еретики, и равны по нечестию обновленцам, но превосходят последних лютым зверонравием.

2) Благодати у сергиевцев нет, таинства не совершаются, а вместо священнодействий – сквернодействия. 

В большинстве списков значится не сергиевцы, а сергиане, что указывает на послевоенное происхождение большинства копий, т.к. наименование “сергиане” (иначе, “сергианцы”) окончательно вошло в обиход только к 1960 г.

3) Прекратить принимать обновленцев и сергиевцев посредством покаяния. Отныне народ и клир принимаются через миропомазание (если крещены не погружением, а обливанием или кроплением, то крестить).

В девяти рукописях добавления “если <...> то крестить” – нет. На этом добавлении настаивали “андреевцы”, но в других группах находилось достаточное количество противников (тем паче, что практика дореволюционной Церкви была разнообразной). Однако, известно, что обновленцы почти тотально ввели крещение кроплением, а большинство сергиан склонилось к обливанию. На подлинниках стоят пометки протестовавших от группы “украинцев” (без имен), что не удивительно, т.к. на Украине с XVIII века установилась практика обливательного крещения. Отчего было введено вместо покаяния миропомазание также вполне понятно, ибо покаянию после разгула обновленчества никто не доверял (многие до десяти раз метались и меняли свои убеждения; к тому же этим четче подчеркивалось для всех, что в Церковь принимаются еретики, а не раскольники.

4) Обновленческого и сергиевского поставления клир является простыми мужиками, но не священнослужителями.

Интересно почти текстуальное соответствие текста этого правила с высказываниями архиеп. Феодора (Поздеевского) – “простые сапожники”, и архиеп. Феофана (Быстрова) – “простые чернорабочие”. Известно, что, согласно этому правилу, большое снисхождение оказывалось священству, поставленному досоветскими архиереями, но впоследствии перешедшему к обновленцам или сергианам. 
5) Подтверждение анафемы 6 декабря 1922 г., наложенной патр.Тихоном на обновленцев: они суть еретики, извратившие все церковное учение, разрушившие церковный строй и первые установившие почитание безбожной власти.

В десяти копиях 5-й канон звучит кратко: “Подтверждение анафемы на обновленцев”. 

6) Сергиевцам, со своим учителем Сергием Страгородским учащим, что богохульная, безбожная и беззаконная “власть” есть власть, от Бога данная, по слову Апостола, и этим нечестивым учением раздирающим тело Христово: Анафема.

По поводу первых шести канонов существовали разные мнения. Многие архиереи голосовали против. Таковыми были: митр. Петр (Полянский), через своего представителя некоего “мирянина Попова” – его пометка: «Категорически – нет. Не согласен. Митр. Петр сергиевский Синод еретическим не считает»; митр. Кирилл (Смирнов), через своего представителя монаха Павла (Бурцева)  – его пометка: “Протестую. Владыка митрополит такое подписывать не благословил”; Григорий (Козырев), еп. Суздальский – его пометка: «Сергий не еретик, а раскольник. Еп. Григорий»; Гавриил (Абалымов), еп. Осташковский, через своего представителя послушника Сергия Троицкого – его пометка: “Еп. Гавриил не согласен”; Афанасий (Сахаров), еп. Ковровский, через своего представителя монаха Иоанна – его пометка: “Владыка Афанасий полагает, что Сергий узурпатор, но не еретик”; еп. Василий (Зеленцов), через своего представителя чтеца Иоанна – его пометка: “Владыка с этим не согласен”; еп. Платон (Ожегов), через своего представителя чтеца Димитрия – его пометка: “Эти решения не принимаю”. Также существовала достаточно большая группа архиереев, вполне согласившихся с догматической антисергианской частью, но отказавшихся подписать ее. Почему они так решили, не совсем ясно: по всей вероятности, или в чем-то не было до конца уверенности, или думали потом окончательно определить свое мнение, или просто не имели мужества. Всюду в таких случаях стоит пометка: “Согласился, но подписать отказался”. Перечислим их: архиеп. Угличский Серафим (Самойлович), через своего представителя иером. Алексия; архиеп. Пермский Варлаам (Ряшенцев); еп. Лубенский Аркадий (Остальский); еп. Герман (Ряшенцев), через своего брата архиеп. Варлаама (Ряшенцева); еп. Клинский Гавриил (Красновский), через своего представителя монаха Венедикта; еп. Васильсурский Варнава (Беляев), который впоследствии свою подпись все-таки дал; еп.Вязниковский Николай (Никольский), через своего иерея Феодора. 
Стоит отметить, что позже взгляды у некоторых менялись (например, у архиеп. Серафима Самойловича), а некоторые, к примеру еп. Дамаскин (Цедрик) и еп. Амфилохий (Скворцов), присоединились к мнению Собора впоследствии. Это говорит об огромном авторитете Собора, понимаемого всеми Катакомбниками как Поместного. 
7) Подтверждение анафемы 19 января 1918 г., наложенной патр. Тихоном и Св. Собором на бывших христиан, ставших богохульниками; т. к. советская власть – есть власть богохульников и христогонителей, то действие анафемы сильно распространяется на безбожную власть, и следует молиться не за нее, а об избавлении людей своих от горького мучительства безбожной власти и о страждущей земле Российской. Устанавливаем чтение после службы особой молитвы о гонимой и многострадальной Церкви.
8) Отец Иоанн Сергиев Кронштадтский есть человек, исполненный пророческого дара и орган Духа Святого, но он не есть воплотившийся Дух Святый, никакой иной, как хульно глаголют неразумные новые еретики. Кто не мыслит так: Анафема”. 

9) Все иоанниты, исправившие свое заблуждение, принимаются через покаяние, как это делалось в 1923, 1926 и 1927 годах. Все хиротонии, совершенные преосвященным Димитрием еп. Гдовским в 1927-1928 гг. из иоаннитов, признать, бо суть они наши братья”. 

Проблема с иоаннитами была очень серьезна. Далеко не все из других частей Катакомбной Церкви хотели их принятия. Хотя иоаннитство было явлением более-менее локальным (С.-Петербургская губерния и смежные с ней), все же еще до революции отдельные иоаннитские общины появились и в других местах Российской Империи. До революции возвращения иоаннитов в Церковь почти не наблюдалось, но после, с началом гонения, такое движение началось. В 1923 г. был закрыт Спасо-Иоанновский женский монастырь на Карповке (где находились мощи о. Иоанна Кронштадтского), что произвело на иоаннитов весьма мрачное действие, и довольно большая их группа из Петрограда присоединилась к Церкви.

В 1926 году властями была вскрыта гробница Иоанна Кронштадтского «в целях пресечения паломничества», и его останки изъяты в присутствии родственников. Это событие еще более подействовало на иоаннитов, и их Ораниенбаумская община (вместе с некоторыми другими) также присоединилась к Катакомбникам. После декларации митр. Сергия в 1927 г. присоединение иоаннитов стало повальным, хотя, конечно, остались и непримиримые группы.

Еп. Димитрий (Любимов) занимался иоаннитами, которые, в свою очередь, ему доверяли. Именно он присоединял к церкви в 1926-1927 гг. их группы в Петрограде, Ораниенбауме, Кронштадте, Вырице. Более того, он решился еще в феврале 1926 г. поставить в архиереи архимандрита Авраамия (Чурилина) из Александро-Невской Лавры, чьи связи с иоаннитами были общеизвестны. С началом антисергианского движения еп. Димитрий решил опереться на бывшие иоаннитские кадры для поставления надежных клириков, что тотчас было поставлено ему в вину большинством влиятельного Петроградского клира, настроенного более конформистски, нежели иоанниты. 
10) В молитве Иисусовой призывается имя Божие, и имя Иисус есть имя Христа-Спасителя – земное и небесное. Имя Божие есть Бог, но Сам Бог не есть имя. Кто не мыслит так: Анафема”.

11) Всех имяславцев, прежде неправедно отторгнутых от Св.Церкви, принимать с честию, как исповедников веры”.

На Всероссийском Поместном Соборе 1917-1918 гг. был образован Подотдел по вопросу о имени Божием (под председательством архиепископа Феофана Быстрова). Однако, его деятельность, по-видимому, не состоялась. Также сами имяславцы разделились на две неравные группы: первая постоянно пыталась разъяснить свои воззрения и воссоединиться с Церковью; вторая же, возглавляемая старцем Севастианом, превратилась в специфическую секту “севастьяновцев”, строго державшуюся формулы Булатовича. В богослужебно-обрядовом отношении они ничем от православных не отличались. Все же хорошо известны прямые связи с имяславцами почти всех “даниловцев”, самого М. А. Новоселова, а также отчасти архиепископа Андрея Уфимского, который, будучи еще епископом Сухумским, укрыл и дал места поселений ссылаемым имяславцам у себя в Абхазии. Как с иоаннитами, так и с имяславцами, у участников Собора не было единого мнения. 

12) Неправедные клятвы и проклятия на древле-православный обряд и благочестие являются недействительными и отвратительными; Великий Московский Собор 1666-1667 гг. есть не “великий”, но русский разбойничий собор. Кто хулит древний обряд и благочестие: Анафема”. 

Очень занимательное правило. На Соборе вокруг него полемики не было. По отметкам ясно, что это правило принято еще в 1919 г. группой единомысленных с архиепископом Андреем Уфимским архиереев, а на Уфимском Предсоборе 1927 г. подтверждено. Также с этой формулировкой 12-го канона согласилась Комиссия по старообрядчеству (на Уфимском Предсоборе), что отразилось в приложении к “Акту примирения” и в др. документах. Мнение, что Великий Московский Собор 1666-1667 гг. был русским разбойничьим лже-собором, неоднократно высказывал лично архиеп. Андрей Уфимский, позже посвятивший этой теме особое сочинение. 

13) Относительно принесенных на Собор копий с так называемых бумаг Мотовилова: по исследовании их приемлются только они, а подложные книги – разнообразные жития св. Серафима Саровского и “Летопись Дивеевского монастыря”, как ложь на святого Серафима, отметаются и проклинаются с извратителями Истины. 

“Бумаги Мотовилова” хранились у ссыльного еп.Серафима (Звездинского). Он сделал с них копии в присутствии двух лиц и через о. Павла Боротинского послал на “Кочующий” Собор. По отдельным заметкам можно судить, что эти документы вызвали шок у участников Собора. Оказалось, что весь образ св. Серафима Саровского на протяжении многих лет подвергался фальсификации. В специальном письменном докладе еп. Серафим сообщал Собору (основываясь также на заметках С.А. Нилуса) свои исследования по вышеозначенному вопросу. Получалось нечто невероятное:

· Преп. Серафим происходил из семьи крипто-старообрядцев, что точно выяснил еще М. В. Мантуров, ездивший в Курск в 1840 г.

· Всю жизнь преп. Серафим (как, впрочем, и Саровский старец Марк) подвергался гонениям со стороны начальства, в первую очередь, за плохо скрываемое старообрядчество.

· Избившие его разбойники были наняты игуменом.

· Скончался преп. Серафим не в добровольном затворе, а в заключении.

· Начало фальсификациям положил Иван Толстошеев.

· Тотальное переделывание жития и пророчеств преп. Серафима осуществлял митр. Серафим (Чичагов) – автор нескольких редакций жития преп. Серафима и “Летописи Серафимо-Дивеевского монастыря”.

Совершенно ясно, что канон 13 основывался на 63 правиле VI Вселенского Собора: Повести о мучениках, врагами истины лживо составленныя, дабы обесславить Христовых мучеников, и слышащих привести к неверию, повелеваем не обнародовати в Церквах, но предавати оныя огню. Приемлющих же оныя, или внимающих оным, как будто истинным, анафематствуем”. Очевидно, сам митр. Серафим (Чичагов) знал о произнесенном ему лично проклятии на Соборе, что, по-видимому, во многом определило его злобу при уничтожении Катакомбников в Петрограде. Интересно, что, хотя полемики вокруг данного канона на Соборе не было, его участники все же весьма поражались, ознакомившись с представленными документами.
14) Отец Иоанн Сергиев-Кронштадтский, чья жизнь, дела, чудеса и пророчества посланы России на вразумление, вчинится в лик святых праведников.

И этот канон ни у кого не вызвал возражений. Более того, представленная иоаннитами Собору “Служба св. прав. о.Иоанну Кронштадтскому чудотворцу” была детально проверена и, по согласованию, было предложено отослать ее архиепископу Андрею Уфимскому в Кзыл-Орду для исправления и улучшения. Известно, что в 1928 г. он сделал исправления в первую редакцию службы, изъятую при его аресте. Окончательный вариант службы им создан в Алма-Ате в 1933 г. Именно этот текст принят как канонический в 1964 г. Архиерейским Собором РПЦЗ при прославлении св. Иоанна Кронштадтского. 
15) Царская семья и иже с ними, от богоненавистников во Екатеринбурге убиенныя, вчинятся в лик святых мучеников. 

Вокруг этого канона возникла сильная полемика. Против высказались многие “даниловцы” и “андреевцы”, причем, особо свое мнение оговаривали еп. Марк (Новоселов) и (через еп.Иова) архиепископ Андрей (Ухтомский). 
16) Все убиенные безбожниками за истинную православную веру да вчинятся в лик святых мучеников, которым прежний Собор утвердил поминовение в день убиения митр. Владимира Киевскаго. На предложенные недоуменные вопросы, кого считать мучеником за веру, ответ есть один: только тот признается мучеником Православной Церкви, кто во времена патр. Тихона не был ни самосвятом, ни обновленцем, а в последующие времена ни самосвятом, ни обновленцем, ни григорьевцем, ни сергиевцем, ибо и у тех имелись убитые безбожниками, но принять их в сонм святых мучеников скверно пред очами Божиими.

17) По причине, когда открыто невозможно собирать Собор, то собирать Собор следует тайно. Если есть хоть сколько истинных епископов одной области, то да соберутся и поставляют первенствующего над собой. Если нет в одной области, то пусть берут из ближних областей истинных епископов. Если вообще в ближних местах нет, то обрящут любого истинного епископа для рассуждений.

18) Епископов поставлять при гонениях и неудобствах тайно хотя бы двум истинным епископам. Если таковые не обрящутся при нужде, то пусть совершит рукоположение один. Таковое рукоположение вполне достойно. Всякий истинный епископ, встретив новопоставленного епископа, после исследования того веры, дает общительную грамоту. Собор подтверждает благословение патр. Тихона архиепископу Андрею Уфимскому творить рукоположения во епископа одному тайно, – все таковые да приемлются. 

Количество архиереев, принимавших участие в хиротонии нового епископа, волновало многих. Известно, что именно на это любили указывать обновленцы и сергиане, т. к. у них в архиерейских хиротониях участвовало помногу епископов. Разрешение же рукополагать “при нужде” одному епископу, противоречило 1-му Апостольскому правилу: “Епископа да поставляют два или три Епископа”. Катакомбники же ссылались в этом на сложные условия и позволяли единоличную хиротонию только в трех случаях: 

· Если в обозримой области более не осталось ни одного правоверного архиерея;

· Если другие архиереи сами не прибыли на хиротонию, но высказали свое согласие (лучше грамотами);

· Если после единоличной хиротонии новопоставленный епископ принят в общение другими архиереями.
19) Если во время гонений кафедра опустела, то по прошению народа можно ставить на нее епископа при живом предстоятеле. Но когда предстоятель возвратится, то пусть новопоставленный не почтет за оскорбление уступить кафедру и пребывать меньшим со-епископом. 

Катакомбные архиереи утверждают, что этот канон – не противоречие 16-го правила Двукратного Собора: “По причине случающихся в Церкви Божией распрей и смятений, необходимо и сие определити: отнюдь да не поставляется епископ в той Церкви, которой предстоятель жив еще и пребывает в своем достоинстве”. Здесь явно указывается не на добровольное нежелание быть на кафедре, а на отсутствие предстоятеля по причине гонений. Этот канон вызван к жизни не только послереволюционной анархией в Церкви, но и непосредственным событием. Это касается положения в Серпухове, где архиереем значился еп. Арсений Жадановский, постоянно пребывавший в ссылках. В марте-апреле 1928 г. от него перестали приходить всякие вести, и повсюду разнесся устойчивый слух, что он умер или расстрелян. По прошению серпуховской депутации, возглавляемой протоиереем Александром Кремышанским, еп. Димитрий (Любимов) тайно посвятил в со-епископа Серпуховского тайного монаха Максима (Жижиленко). Известно также, что вскоре еп. Арсений (Жадановский) дал о себе знать, и существование двух архиереев на одной кафедре вызвало определенное напряжение. Но после ареста епископа Максима епископ Арсений просил у того прощения за свои дурные мысли.

20) До Поместнаго Собора, будучи в гонениях без возможности собираться для рассуждений, каждый епископ Российской Церкви несет в себе всю полноту соборного рассуждения.

Очевидно, многие участники “Кочующего” Собора представляли себе следующий Поместный Собор уже после падения большевиков и при личном участии заграничных архиереев. Интересно, что этот канон в парафразе мы находим у протоиерея Михаила Польского: “Верховная власть в этот период принадлежала всему епископату Российской Церкви в их Духовном Соборе”.

21) Да решаются церковные вопросы соборно: епископатом, клиром и народом; исповедникам веры, даже если они и не в священном сане, – первая честь. Если два епископа встретятся, то да составят Собор. Если отымутся у верных епископы, то соберутся пресвитеры, диаконы, монашествующие и иной церковный народ. Если иссякнет у верных священство вообще, то да будет с ними Дух Святый, Который научит разрешать все возникающие вопросы в духе Истинного Православия.

22) При иссякании епископата и клира, верным вменяется служб церковных не оставлять вовсе и искать даже до смерти истиннаго епископа для поставлений”. 
Стоит заметить, что почти все активные “непоминающие” дали свои подписи под решениями «Кочующего Собора». Как сказано выше, большинство их дали через своих представителей, но на кое-каких заседаниях некоторые присутствовали лично. Так, по крайней мере, на одном заседании присутствовали: еп. Димитрий (Любимов), еп. Сергий (Дружинин), схиеп. Петр (Ладыгин), еп. Зиновий (Дроздов). Члены рабочей группы Собора, а также еп. Варлаам (Лазаренко), еп. Авраамий (Чурилин) и еп. Максим (Жижиленко) участвовали во многих заседаниях Собора. На заключительном подписном листе стоят подписи архиереев, многие из коих поставили подпись через своего представителя, о чем говорят пометки. Всего подписей – 72 иерархов.
Глава 5. 

Избрание митрополита Сергия Патриархом. Учреждение Московского Патриархата Русской Православной Церкви. Катастрофический для страны ход боевых действий в начале Второй Мировой войны заставил Сталина мобилизовать для обороны все национальные резервы, в том числе и Православную Церковь в качестве народной моральной силы. Для богослужений открылись храмы, и священнослужители, более или менее лояльные советской власти, включая епископов, были выпущены из лагерей. В конце августа 1943 г. гражданская власть предложила заместителю Местоблюстителя патриаршего престола митрополиту Сергию (Страгородскому) возвратиться в Москву. На вокзале Сергия, который выехал из Ульяновска вместе с протоиереем Николаем Колчицким и архимандритом Иоанном (Разумовым), встречали митрополит Ленинградский Алексий (Симанский), срочно приехавший для этого в Москву, и митрополит Киевский Николай (Ярушевич). Кульминацией этого процесса, который можно охарактеризовать как сближение государства и Церкви в "патриотическом единении" был прием Сталиным митрополитов Сергия (Страгородского), Алексия (Симанского) и Николая (Ярушевича). 4 сентября 1943 года, в 9 часов вечера к зданию Патриархии подъехал правительственный автомобиль, который доставил митрополитов Сергия, Алексия и Николая в Кремль. Около двух часов ночи в огромном, обшитом деревом кабинете продолжалась их беседа со Сталиным, В. М. Молотовым и Г. Г. Карповым о взаимоотношениях Церкви с государством. “Кратко отметив,— как пишет Карпов,— положительное значение патриотической деятельности Церкви за время войны, Сталин просил митрополитов Сергия, Алексия и Николая высказаться об имеющихся у Патриархии и у них лично назревших, но не разрешенных вопросах”. Владыки Алексий и Николай чувствовали себя в кремлевском кабинете несколько растерянно, а митрополит Сергий говорил спокойно, “деловым тоном человека, привыкшего говорить... с самыми высокопоставленными людьми”. Митрополит Сергий сказал, что самый главный и назревший вопрос — о центральном руководстве Церкви, что он почти 18 лет является патриаршим Местоблюстителем и думает, что едва ли где-то еще возможно такое, что с 1935 г. в Церкви нет Синода. Он просит разрешения собрать архиерейский Собор, который изберет Патриарха и образует при главе Церкви Священный Синод как совещательный орган в составе 5–6 архиереев. Митрополиты Алексий и Николай особенно подчеркнули необходимость образования Синода. Согласившись с предложением митрополита Сергия, Сталин спросил: “а) как будет называться Патриарх; б) когда может быть собран архиерейский Собор; в) нужна ли какая-нибудь помощь со стороны правительства для успешного проведения Собора (имеется ли помещение, нужен ли транспорт, нужны ли деньги и т. д.)”. Отвечая на первый вопрос, митрополит Сергий сказал, что вопрос о титуле предварительно обсуждался и было бы желательным и правильным, чтобы правительство разрешило принять титул “Патриарх Московский и всея Руси”, хотя Патриарх Тихон именовался “Московский и всея России”. Сталин согласился с этим предложением, назвав его правильным. Основанием для перемены титула, очевидно, было то обстоятельство, что “Россией” в новом государстве называлась только его часть; слово же “Русь” напоминало о Киевской эпохе, когда предки великороссов (русских), малороссов (украинцев) и белорусов — трех православных славянских народов, составляли единый русский народ, и потому при новой государственной номенклатуре это слово обнимало более обширную территорию, чем слово “Россия”. Далее митрополит Сергий сказал, что Собор можно созвать через месяц. Этот срок, очевидно, не соответствовал видам Сталина, и он, улыбнувшись, спросил: “А нельзя ли проявить большевистские темпы?” — и поинтересовался мнением Карпова на этот счет. Карпов ответил, что если помочь митрополиту Сергию транспортом, предоставить самолеты, то Собор можно созвать через 3–4 дня. Договорились, что архиерейский Собор соберется в Москве 8 сентября. От субсидий же митрополит Сергий отказался. Затем обсуждался вопрос об открытии духовных учебных заведений. Митрополит Сергий заявил о необходимости повсеместного открытия духовных школ, т. к. у Церкви отсутствуют кадры священнослужителей. Сталин неожиданно прервал молчание: “А почему у вас нет кадров?” — спросил он, вынув изо рта трубку и в упор глядя на своих собеседников. Алексий и Николай смутились... всем было известно, что кадры перебиты в лагерях. Но митрополит Сергий не смутился: “Кадров у нас нет по разным причинам. Одна из них: мы готовим священника, а он становится маршалом Советского Союза”. Довольная усмешка тронула уста диктатора. Он сказал: “Да, да, как же. Я семинарист. Слышал тогда и о вас”. Затем он стал вспоминать семинарские годы... Сказал, что мать его до самой смерти сожалела, что он не стал священником. Разговор диктатора с митрополитом принял непринужденный характер".

Митрополиты Сергий и Алексий просили Сталина разрешить открыть богословские курсы в нескольких епархиях. Как пишет Карпов, Сталин, согласившись с этим, в то же время спросил, почему они ставят вопрос о богословских курсах, тогда как правительство может разрешить организацию духовной академии и открытие духовных семинарий во всех епархиях, где это нужно.
Митрополит Сергий заговорил о возобновлении издания “Журнала Московской Патриархии”. “Журнал можно и следует выпускать”,— сказал Сталин. Митрополит Сергий поднял важнейший для Церкви вопрос об открытии приходов, о возобновлении нормальной церковноприходской жизни в стране. Об этом ему постоянно говорят епархиальные архиереи, и он, со своей стороны, считает необходимым предоставить им право вступать в переговоры с гражданской властью по вопросу открытия храмов. Митрополиты Алексий и Николай поддержали митрополита Сергия, отметив при этом неравномерность расположения церквей в Советском Союзе и высказав пожелание в первую очередь открывать храмы в областях и краях, где их нет совсем или где их мало.
Риск поднять перед Сталиным самую больную и рискованную тему взял на себя митрополит Алексий. Он просил об освобождении архиереев, находившихся в ссылках, тюрьмах и лагерях. Сталин ответил: “Представьте такой список, его рассмотрим”. Тогда митрополит Сергий поднял вопрос о праве священнослужителей на свободное проживание и передвижение внутри Союза, о снятии с них ограничений, связанных с паспортным режимом, и о том, чтобы власти разрешили богослужение тем священнослужителям, которые вышли из заключения. Как пишет Г. Г. Карпов, товарищ Сталин предложил ему этот вопрос изучить. С этого момента началось "потепление" в отношениях Церкви с государством, Церковь непрестанно пребывала под государственным контролем и любые попытки расширения деятельности Церкви вне стен храма, встречали непреклонный отпор, включая административные санкции. Под контролем правительства СССР прошли и выборы патриарха в 1943 году. Начиная с послевоенных лет единственной официальной православной церковью в СССР стала церковь под управлением патриарха Сергия, а в последствии – патриархов Алексия (Симанского), Пимена (Извекова), Алексия (Редигера), получившая название «Московский Патриархат Русской Православной Церкви».
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Глава 6. 

Российское Православие накануне третьего тысячелетия.

Постперестроечный период. Патриарх Алексий Второй. Русская Православная Церковь МП. Новый этап в жизни Церкви наступил в так называемый перестроечный период. Активно начали восстанавливаться храмы, появилась возможность свободного отношения к религии.  С 1990 года Предстоятелем РПЦ МП стал патриарх Алексий Второй - пятнадцатый Патриарх в ее истории, который осуществляет управление Московским Патриархатом вместе со Священным Синодом. Патриархат, сохранивший за советский период свою инфраструктуру и иерархию начал приобретать веское положение. Священнослужители начали избираться в Государственную Думу. Открылись новые учреждения Московского Патриархата. Русская Православная Церковь, крупнейшее религиозное объединение в России, стала развиваться и распространять свое влияние там, где оно отсутствовало во время советской власти. 

Положение Российской Истинно-Православной и Катакомбной Церкви в постперестроечный период. После свержения Коммунистической власти начали выходить из подполья приходы Российской Истинно-Православной и Катакомбной Церкви. В начале 90-х годов регистрируются приходы, монастыри и епархии в Петербурге, на Урале, в Сибири, Татарстане, в Центрально-Черноземном районе и других регионах. В феврале 1996 года РИПЦ зарегистрирована Министерством юстиции Российской Федерации. Казалось бы, что восстановление принципов свободы вероисповедания в России должно было положительно отразиться на деятельности РИПЦ и Катакомбников. Но, неожиданно они столкнулись с сопротивлением именно Московской Патриархии, привыкшей за несколько десятилетий к церковной монополии. Поддерживаемая новой властью, Русская Православная Церковь МП приложила все усилия к устранению «конкурентов», объявив их раскольниками. Открывающиеся приходы РИПЦ столкнулись с жестким отношением властей и дискриминацией со стороны иерархов МП. Неоднократно общины так называемого «альтернативного» православия сталкивались с трудностями при регистрации, доходило до стычек с силовыми структурами. Так, в селе Поселки Пензенской области, прихожанам Свято-Димитриевского собора приходилось с вилами в руках защищать свой храм и своего правящего архиерея – епископа Тихона Киселева. Отряд милиции, сопровождаемый духовенством РПЦ МП, уехал только после того, когда прихожане начали поднимать тяжелые машины и относить их к берегу реки Труев. 

И все же приходы открывались и действовали. К 2000 году РИПЦ насчитывала более 15 епископов. С 1998 года деятельность РИПЦ координировал Священный Синод, в который вошли: Митрополит Крутицкий Амвросий Катамадзе, митрополит Коломенский Рафаил Прокопьев, Митрополит С.-Петербургский и Старорусский Сергий Моисеенко, Архиепископ Владимирский и Муромский Арсений Киселев, Архиепископ Казанский и Марийский Александр Миронов, Архиепископ Дмитровский Стефан Линицкий. Были открыты епархии в некоторых регионах России и за рубежом. 

Катакомбная Церковь, не имеющая почти никакой структуры, в постперестроечный период оказалась в еще более тяжелом положении. Московский Патриархат объявил иерархов Катакомбной церкви «самосвятами», так как они не могли доказать своей апостольской преемственности. Холодно к ним отнеслись и архиереи РПЦЗ. Только епископы «иосифлянского» поставления (РИПЦ) относились к катакомбной иерархии более или менее лояльно. Покинутая своими зарубежными братьями Катакомбная Церковь начала «самостоятельную жизнь», без перспектив дружественного диалога с РПЦЗ и РПЦ МП. К 2000 году руководство ею осуществляли схимитрополит Феодосий Гуменников и митрополит Епифаний.

РПЦЗ и её развитие в России. Русская Зарубежная Церковь, возглавляемая Собором епископов, посвященных уже в зарубежье и архиерейской присягой обязавшихся повиноваться ее церковной власти, к началу третьего тысячелетия имела 18 епископов в разных странах. В составе - мужские и женские монастыри, некоторые из которых существовали еще с царского времени (в Палестине). Другие получили начало в дореволюционной России (Лесненский во Франции, Богородице-Владимирский в Калифорнии и Канаде), а остальные созданы уже в период зарубежного пребывания, в составе Зарубежной Русской Церкви (Свято-Троицкий в Джорданвилле, преп. Иова Почаевского в Мюнхене, Ново-Дивеево, Новая Коренная Пустынь и другие). Центром Русской Зарубежной Церкви стал Нью-Йорк. Большое здание, в котором расположился Синод РПЦЗ, пожертвовали обеспеченные русские эмигранты. Здесь разместились: Собор с Чудотворной Иконой Божией Матери Курско-Коренной, покои Митрополита, Синодальная Канцелярия, возглавляемая секретарем Синода и разные учреждения. Была открыта Семинария (стоящая по законам США в ранге высших учебных заведений), средние учебные заведения и школы. Приходы и церковные общины Русской Зарубежной Церкви открылись в большинстве стран мира.

Часть 2. Православные юрисдикции к 2003 году.

Глава 7. 

Русская Православная Церковь – Московский патриархат.
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После избрания митрополита Сергия патриархом началась новая ступень в развитии Русской Православной Церкви МП. После его смерти на патриарший престол взошел митрополит Ленинградский Алексий (Симанский). Как и его предшественник, он руководил Церковью в сотрудничестве с советской властью, в результате чего удалось сохранить довольно большую часть храмов от разрушений. В разные времена Церковь переживала то «оттепели», то усложнения. Храмы открывались, затем вновь закрывались. Так продолжалось вплоть до начала «перестройки». Пришедший к власти М.С.Горбачев и его аппарат заняли довольно лояльную церкви позицию. Неоднократно Генеральный Секретарь встречался с Патриархом Пименом, проблемы Церкви начали обсуждаться в политических кругах. В 1990 году, после смерти патриарха Пимена, были проведены первые выборы патриарха. Из трех кандидатов был избран митрополит Ленинградский и Новгородский Алексий.
РПЦ – к 2003 году. К началу третьего тысячелетия в Русской Православной Церкви МП  насчитывалось 130 епархий (для сравнения - в 1989 году было 67), более 10000 приходов (в 1988 году было 6893), 569 монастырей (в 1980 - 18). Приведенные цифры наглядно свидетельствуют о всестороннем возрождении церковной жизни, происходящем под руководством Патриарха Московского и всея Руси Алексия II.

Значительно возросла численность духовенства - более 150 архиереев, 17500 священников, 2300 диаконов. Открылись учебные заведения - 5 духовных академий (в 1991 - 2), 30 духовных семинарий (в 1988 - 3), 45 духовных училищ, которых до 90-х годов не было совсем. Открыты 2 Православных университета и Богословский институт, 9 Подготовительных пастырских курсов, 3 Епархиальных женских духовных училища, 7 школ катехизаторов, 3 школы псаломщиц, 11 регентских школы и 4 иконописные, а также только в Москве 123 церковноприходские воскресные школы. Общее количество учащихся духовных школ, включая заочный сектор, в 2003 году составило около 6000 человек. Образованы учебные заведения, призванные распространять религиозное образование среди мирян.

Сетью учебных православных заведений руководит Учебный комитет и Отдел по религиозному образованию и катехизации РПЦ.

На общецерковном уровне через Отдел по церковной благотворительности и социальному служению осуществляется работа в области благотворительности. 

Следует отметить ряд успешно функционирующих медицинских программ. В их числе особого внимания заслуживает работа Центральной клинической больницы Московского Патриархата во имя Святителя Алексия, митрополита Московского. В условиях перехода медицинского обслуживания на коммерческую основу это медицинское учреждение осталось одной из немногих московских клиник, где обследование и лечение осуществляется бесплатно. 

Молодежная политика и внешние связи РПЦ МП. В декабре 1990 года Священным Синодом Русской Православной Церкви было решено создать церковную молодежную организацию. Вследствие этого решения, на Первом съезде Православной молодежи, было образовано Всецерковное православное молодежное движение, как официальная молодежная организация, учрежденная Русской Православной Церковью. Главными целями, которые ставились тогда перед Движением, было «…привлечение детей и подростков, юношей и девушек, ищущих свой путь к храму, в лоно Русской Православной Церкви, а также объединение групп молодых православных христиан для участия в программах социального служения, восстановления монастырей и храмов, проведения молодежных паломничеств, установления контактов со сверстниками-христианами из других стран…».

Внешние контакты Русской Православной Церкви осуществляются Отделом внешних церковных связей Московского Патриархата, в задачу которого входят: 

· осуществление иерархического, административного и финансово-хозяйственного управления епархиями, монастырями, приходами и другими институциями РПЦ в дальнем зарубежье;  

· принятие священноначалием решений, касающихся церковно-государственных и церковно-общественных отношений; 

· осуществление связей Русской Православной Церкви с Поместными Православными Церквами, инославными Церквами и религиозными объединениями, нехристианскими религиями, религиозными и светскими международными организациями, государственными, политическими, общественными, культурными, научными, экономическими, финансовыми и иными подобными учреждениями и организациями, средствами массовой информации. 

C 1989 г. Отдел внешних церковных связей возглавляет Митрополит Смоленский и Калининградский Кирилл Гундяев. 

Происходит тесное взаимодействие Русской Православной Церкви и Вооруженных сил РФ. С этой целью решением Святейшего Патриарха и Священного Синода был образован Синодальный Отдел по взаимодействию с Вооруженными силами и правоохранительными учреждениями.  

Русская Православная Церковь МП и её внутренние расколы. Распад коммунистической системы и Советского Союза вызвал центробежные тенденции, угрожающие Московскому Патриархату. В январе 1990 г., когда начала меняться политическая ситуация, Собор Русской Православной Церкви (РПЦ МП) собрался в Москве и решил предоставить значительную долю автономии Православной Церкви на Украине и в Белоруссии. Таким образом, было положено начало Украинской и Белорусской Православным Церквам в юрисдикции Московского Патриархата. 

После распада Советского Союза 25 декабря 1991 г. и обретением бывшими республиками СССР независимости Московский Патриархат предоставил такую же автономию Церквам Эстонии, Латвии и Молдавии.

Тем не менее, Украинская Православная Церковь, возглавляемая в то время митрополитом Филаретом Денисенко (УПЦ МП) потребовала большей автономии, и 27 октября 1990 г. Архиерейский Собор РПЦ предоставил Украинской Церкви «независимость и самоуправление». Эта Церковь стала автономной, но митрополит Киевский по-прежнему являлся членом Священного Синода РПЦ. После провозглашения 24 августа 1991 года независимости Украины митрополит Киевский и всея Украины Филарет потребовал полного отделения своей Церкви от Московского Патриархата. Его требование было отвергнуто на Архиерейском Соборе РПЦ в апреле 1992 г., но Украинский Предстоятель продолжал настаивать на полной автокефалии, и конфликт дошел до предела, когда в мае 1992 г. Московский Патриархат сместил митрополита Филарета и назначил на Киевскую кафедру нового предстоятеля УПЦ митрополита Ростовского и Новочеркасского Владимира (Сабодана).

После конфликта с руководством РПЦ МП митрополит Филарет вошел в союз с Украинской Автокефальной Церковью и впоследствии был избран Патриархом Украинской Православной Церкви Киевского Патриархата.
Еще одна проблема возникла в Молдавии (некогда Бессарабии), которая до 1812 г. и с 1918 по 1944 г. была частью Румынии. Несмотря на то, что Московский Патриархат даровал бывшей Кишиневской епархии статус автономной Молдавской Церкви, Священный Синод Румынской Православной Церкви решил в декабре 1992 г. восстановить на этой территории собственную Бессарабскую митрополию. 

В результате православные в Молдавии оказались разделены на две соперничающие юрисдикции. Русская и Румынская Церкви вступили в переговоры, чтобы разрешить конфликт, но к середине 1998 г. они все еще были безрезультатными. Молдавское правительство не разрешило регистрацию связанной с Бухарестом Бессарабской митрополии.

27 сентября 2001 г. правительство Республики Молдова утвердило новый статус Молдавской митрополии Русской Православной Церкви (РПЦ). Согласно этому документу, единственным правопреемником исторической Бессарабской митрополии на территории Молдовы властями страны была признана каноническая структура Московского Патриархата. 

Сама Молдавская митрополия РПЦ провозгласила свое правопреемство по отношению к Бессарабской митрополии еще в 1993 году, однако молдавское государство признавало равные права за структурами Московского и Румынского Патриархатов.

До Второй мировой войны Бессарабская митрополия подчинялась Православной Церкви Румынии, однако она прекратила свое существования после оккупации Бессарабии Красной армией и присоединения ее к Молдавской ССР. В 1992 году Румынский Патриархат официально заявил о восстановлении Бессарабской митрополии, создав, с точки зрения Московского патриархата, «параллельную» юрисдикцию на территории Молдовы.

В Эстонии автономная Православная Церковь под омофором Константинопольского Патриарха существовала с 1923 по 1945 г., пока страна не была аннексирована Советским Союзом. После обретения Эстонией независимости стали раздаваться голоса, призывающие восстановить эту Церковь, которая сохранила свое руководство в изгнании, находившееся все это время в Стокгольме. Новое правительство Эстонии признало эту Церковь правопреемницей Эстонской Православной Церкви (ЭПЦ), существовавшей в довоенный период. 20 февраля 1996 г. Вселенский Константинопольский Патриархат восстановил автономию ЭПЦ под своей юрисдикцией, что спровоцировало серьезный кризис в отношениях с Московским Патриархатом, который перестал поминать Вселенского Патриарха во время богослужений. Кризис был разрешен 16 мая 1996 г., когда Священные Синоды обеих Церквей пришли к соглашению об установлении в Эстонии двух юрисдикций – одной, зависящей от Москвы, другой – от Константинополя.
Взаимодействие РПЦ МП с Российскими православными юрисдикциями. С 2000 года наметились позитивные шаги во взаимоотношениях РПЦ МП и РПЦЗ. На заседании Священного Синода Русской Православной Церкви 6 октября было принято обращение к Архиерейскому Собору Русской Православной Церкви Заграницей (Приложение 8). В своем послании Патриарх Алексий и Синод РПЦ МП выразили надежду на "упразднение горестного разделения чад Матери-Церкви, в рассеянии сущих, со своими единоверными братьями в России".
В послании говорилось, что изменения в жизни Церкви и российского общества свидетельствуют о том, что "упразднились все те исторические причины", которые спровоцировали разделение. "Кровью сотен тысяч мучеников и исповедников был омыт лик Земли русской, и… страна выстрадала свое исцеление от тяжкой болезни".

В послании также было подчеркнуто, что многие не только в России, но и за рубежами Отечества, тяготятся разделением Церкви, стремясь найти пути к его преодолению.

В отношении других частей Российской Церкви Московский Патриархат занял жесткую позицию. Объявив обе юрисдикции раскольничьими группировками, иерархи МП начали жестокую борьбу с «альтернативными» общинами в России и за рубежом. 

Глава 8. 

Русская Православная Церковь Заграницей.
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После октябрьского переворота 1917 года и Гражданской войны в России единая Греко-Российская Церковь оказалась разделена административно - сначала линией фронта, а затем границами СССР - на несколько частей: Церковь, находящуюся в России (РИПЦ, ИПХ и РПЦ МП) и Церковь зарубежную (Русскую Православную Церковь Заграницей - РПЦЗ). Разделенные насильно политическими обстоятельствами, все части (за исключением РПЦ МП) Российской Церкви старались оставаться духовно и мистически едиными: они поминали церковную власть в лице Митрополита Петра Крутицкого, имели общение в молитве и таинствах. Кроме того, среди истинно-православного духовенства и мирян в России пользовались большим авторитетом Первоиерархи РПЦЗ - Митрополиты Антоний, Анастасий и Филарет. Терявшие связь со своими епископами катакомбные священники начинали поминать на богослужениях Первоиерархов РПЦЗ, а если была такая возможность, то и официально переходили в ее юрисдикцию (например, в 1975 году под омофор Митрополита Филарета, Первоиерарха РПЦЗ, перешла группа из 12 катакомбных священников, окормлявших несколько десятков общин в России). В Катакомбной Церкви распространялись послания Архиерейских Соборов и Синода РПЦЗ, а в изданиях РПЦЗ публиковались послания епископов Катакомбной Церкви, переписка иерархов и т.д. В 1989 году отдельные представители духовенства РПЦ МП заявили о своем присоединении к РПЦЗ. Среди первых присоединившихся клириков - священник Алексий Аверьянов и группа сибирского духовенства во главе с игуменом Евтихием (Курочкиным). Но основным импульсом, положившим начало массовому переходу в РПЦЗ клириков и мирян "официальной" Церкви, следует считать присоединение к Зарубежному Синоду Цареконстантиновского храма в Суздале (Владимирской области) в апреле 1990 года. Поводом для этого стал конфликт настоятеля храма архимандрита Валентина (Русанцова), прослужившего в Суздале 17 лет, с новым правящим архиереем, архиепископом Владимирским и Суздальским Валентином (Мищуком). Последний решил перевести архимандрита Валентина в новый храм в городе Покрове (Владимирской области). Но суздальские прихожане решительно отказались пускать в храм новых священников, назначенных архиепископом. Неоднократно ездили они "просить за своего батюшку" во Владимирское епархиальное управление, в течение нескольких месяцев пикетировали здание Московской Патриархии в Чистом переулке в Москве. В конце концов они "убедили" архимандрита Валентина вернуться в Суздаль, причем кто-то из них подсказал и выход из конфликтной ситуации: перейти в другую церковную юрисдикцию. Идея возвращения РПЦЗ на родину тогда, в начале 1990 года, что называется, витала в воздухе. Архимандрит Валентин с единодушно поддержавшим его клиром и несколькими сотнями мирян составили прошение в Архиерейский Синод РПЦЗ о приеме их прихода под "зарубежный" омофор.

Обращение суздальской общины в Синод РПЦЗ получило широкий резонанс в обществе. Общину, которая "пошла своим путем", поддержали демократические СМИ, некоторые депутаты Верховного Совета России. Существенную помощь архимандриту Валентину и общине в самые тяжелые дни, когда они уже покинули РПЦ МП, но еще не были официально приняты в РПЦЗ, оказала нонконформистская телепрограмма "Пятое колесо".

Наконец, в апреле 1990 года последовало постановление Архиерейского Синода РПЦЗ о приеме архимандрита Валентина с паствой в свое каноническое подчинение. Это был беспрецедентный шаг, и, похоже, в Зарубежном Синоде не было полного единодушия в вопросе о его правильности. Во всяком случае, в заявлении Архиерейского Собора РПЦЗ, сделанном в мае того же года, о том, что Зарубежная Церковь "не стремилась открывать в России своих приходов", звучит некоторая оправдательная нотка. Это не удивительно, если иметь в виду, что многих русских эмигрантов охватила эйфория демократизации России, которая, по их мнению, должна была неизбежно привести к преодолению церковного раскола, вызванного сотрудничеством иерархии РПЦ МП с тоталитарной атеистической властью.

Известие о присоединении к РПЦЗ суздальского прихода вызвало процесс перехода диссидентствующих и просто недовольных клириков Московского Патриархата в юрисдикцию Зарубежного Синода. Официально присоединились к РПЦЗ "сибирская группа" (игумен Евтихий, священники Иоаким Лапкин, Михаил Курочкин и Василий Савельев, диакон Сергий Бурдин), священник Петр Астахов в Калининградской области, священник Виктор Усачев под Москвой, диакон Сергий Перекрестов в Санкт-Петербурге, игумен Иннокентий в Приморском крае, общины с храмами в Брянской области, Ставропольском крае, Пензенской области и многих других регионах России. Известны случаи, когда за одну неделю в юрисдикцию РПЦЗ переходили более десятка общин.

В июне 1990 года в Суздале были устроены торжества по случаю 1000-летия Крещения Владимиро-Суздальской Руси. Богослужение в Цареконстантиновском храме совершили епископы Берлинский и Германский Марк, Тамбовский и Моршанский Лазарь и Манхеттенский Илларион. Это был первый случай открытого служения в России иерархов РПЦЗ.

Число приходов Российской Православной Свободной Церкви (так Синод РПЦЗ назвал группу подчиненных ему в России легальных приходов) постоянно росло, но оставался неясным вопрос о каноническом управлении ими. Пожилой епископ Лазарь, с недоверием относившийся к новой российской власти, не был настроен "выходить из катакомб", скептически смотрел на возможность массового перехода "патриархийного" духовенства в РПЦЗ. Иную позицию занимал архимандрит Валентин. Воодушевленный свободой от пут церковной бюрократии, он стремился как можно активнее разоблачать РПЦ МП и призывать православных "в лоно Истинной Церкви". На почве разности подходов к формам церковного служения РПЦЗ в России между епископом Лазарем и архимандритом Валентином возникли серьезные трения. Епископ стал избегать поездок в Суздаль, демонстрируя свою подозрительность и недоверие к архимандриту Валентину. Видя, что разногласия между старым и новым "поколениями" последователей РПЦЗ в России угрожают развитию процесса "церковного строительства", Зарубежный Синод назначил архимандрита Валентина Экзархом Российской Православной Свободной Церкви с правом самостоятельного принятия духовенства и общин из РПЦ МП, что еще более усугубило противоречия между ним и епископом Лазарем, и сделало практически невозможным архипастырское окормление "валентиновских" приходов.

В этих условиях Синод РПЦЗ принял решение рукоположить архимандрита Валентина в сан епископа, а епископа Лазаря возвести в архиепископа и сделать своего рода Первоиерархом Свободной Церкви в России. Епископская хиротония архимандрита Валентина состоялась менее чем через год после его присоединения к РПЦЗ, 23 февраля 1991 года, в храме святого праведного Иова Многострадального в Брюсселе. Горячим сторонником этой хиротонии выступил видный деятель РПЦЗ, которого многие считают ее идеологом, епископ Григорий (Граббе). Кроме него в хиротонии участвовали архиепископ Женевский и Западноевропейский Антоний (Бартошевич, ум. 1995), архиепископ Берлинский и Германский Марк (Арндт) и епископ Каннский Варнава (Прокофьев). Не задержавшись в Брюсселе ни на день, епископ Валентин вернулся в Суздаль, где был восторженно встречен своей паствой.

Естественно, что после епископской хиротонии Валентина (Русанцова) размежевание между приходами, подчиненными ему и архиепископу Лазарю, только усилилось. К середине 1991 года фактически прекратилось молитвенное общение между двумя иерархами, которые встречались только на Архиерейских Соборах за границей. В том же 1991 году был рукоположен в викария архиеп. Лазаря, епископа Гомельского священник Вениамин (Русаленко), вскоре ставший правящим архиереем с титулом "епископ Черноморский и Кубанский". Отдавая себе отчет в невозможности создания нормальных церковно-административных структур в России и имея в виду облегчение самой возможности присоединения к РПЦЗ максимально большему числу клириков официальной Церкви, Архиерейский Синод провозгласил Россию (в границах СССР) "миссийной территорией", предоставив каждому из трех архиереев право окормлять приходы в любом регионе страны.

Постепенно выявились четкие принципы, разделявшие РПСЦ на "валентиновскую" и "лазаревскую" части (к последней относились и приходы епископа Вениамина). К епископу Валентину переходили, как правило, легальные приходы из РПЦ МП (в большинстве случаев - с собственными храмами), а архиепископ Лазарь окормлял общины, остававшиеся на нелегальном или полулегальном (имели регистрацию, но служили в домашних условиях) положении. Хотя в этом правиле были некоторые исключения. Так, в 1991 году к епископу Валентину примкнули небольшие группы вятских и абхазских "катакомбников", а архиепископу Лазарю подчинялись крупный Свято-Троицкий собор в Обояни (Курской области), где некоторое время размещалась его кафедра, и Успенский храм в селе Валищеве (Московской области), где служил популярный среди московской интеллигенции протоиерей Алексий Аверьянов.

Архиерейский Синод РПЦЗ предпринимал некоторые попытки к примирению своих российских архиереев, пытался заниматься распределением "спорных" приходов, но размежевание "лазаревцев" и "валентиновцев" в большинстве случаев только усугублялось. Это обусловило появление в Синоде идеи создания такой канонической структуры в России, которая по самому своему положению находилась бы "над схваткой". В январе 1992 года Синод направил в Россию викария Западно-Европейской епархии РПЦЗ, епископа Каннского Варнаву (Прокофьева) с поручением организовать постоянно действующее Синодальное Подворье в Москве, которое осуществляло бы власть Архиерейского Синода в России. Прибыв в Москву, епископ Варнава сразу же подпал под влияние протоиерея Алексия Аверьянова, который стал его ближайшим помощником и секретарем, помогая зарубежному архиерею правильно сориентироваться в непростых коллизиях церковной и общественной жизни России. В марте 1992 года протоиерей Алексий Аверьянов пригласил епископа Варнаву в один из полузаброшенных корпусов бывшей Марфо-Мариинской обители на Большой Ордынке в центре Москвы, принадлежащий городской поликлинике №68. Протоиерею Алексию удалось достичь договоренности с главным врачом поликлиники Риммой Пумырзиной о предоставлении этого помещения для церковных нужд. Надо заметить, что в одной из комнат сильно перестроенного в советские годы здания первоначально размещался больничный храм в честь святых Марфы и Марии.
С первых же дней существования в Марфо-Мариинской обители Синодального подворья РПЦЗ там же фактически разместился неофициальный штаб Национально-патриотического фронта "Память", возглавляемого Дмитрием Васильевым. 19 марта в обители состоялась пресс-конференция, привлекшая большое внимание прессы, на которой протоиерей Алексий Аверьянов от имени епископа Варнавы и даже митрополита Виталия, Первоиерарха РПЦЗ (который, как вскоре выяснилось, ничего об этом не знал), заявил об альянсе с "Памятью", которая будто бы "создает отряды быстрого реагирования" для защиты храмов РПЦЗ от захвата их Московской Патриархией. Дмитрий Васильев, также участвовавший в пресс-конференции, пообещал летом "взять Москву в тройное кольцо" блокады, чтобы таким образом добиться свержения существующего в России режима. Спустя два месяца, 19 мая 1992 года, епископ Варнава принял участие в публичной демонстрации "Памяти" по Садовому кольцу в Москве. Нередкими стали поездки Дмитрия Васильева по стране в сопровождении протоиерея Алексия Аверьянова, а иногда и епископа Варнавы. Стало очевидно, что не сориентировавшегося в российской ситуации зарубежного епископа псевдопатриотические маргиналы использовали как разменную монету в своей политической игре. Сближение епископа Варнавы с "Памятью" нанесло непоправимый урон репутации РПЦЗ в России: демократическая пресса, ранее единодушно поддерживавшая гонимую Церковь, в которой многие видели единственную здоровую альтернативу "красной патриархии", теперь говорила и писала об РПЦЗ только в негативных тонах. "Память" стала непреодолимым препятствием на пути в РПЦЗ для многих клириков и мирян, готовых к отделению от РПЦ МП. Грубые вмешательства епископа Варнавы, а точнее - его всесильного секретаря протоиерея Аверьянова, в церковные дела других российских епархий РПЦЗ, принятие запрещенных другими архиереями клириков, фактическое управление приходами, подчиненными другим епископам - привело к полнейшему разладу церковного управления РПЦЗ в России. Митрополит Виталий неоднократно отмежевывался от деятельности своих клириков в Марфо-Мариинской обители, осуждал политические альянсы с "Памятью" и любыми иными политическими организациями. С целью информирования российской общественности о позиции Первоиерарха в Москву приезжал его викарий, епископ Манхеттенский Иларион, который провел совместно с епископом Валентином (Русанцовым) и протоиереем Виктором Потаповым из Вашингтона пресс-конференцию в редакции журнала "Огонек".

Однако деятельность Марфо-Мариинского штаба продолжалась. Именно эта деятельность оказалась решающим фактором, повлиявшим на процесс перехода общин РПЦ МП в юрисдикцию РПЦЗ. В конце 1991 - начале 1992 года казалось, что этот процесс приобрел необратимый характер. Этому весьма способствовали политические события того времени: августовский "путч", распад СССР, крушение многих союзных структур, которое, естественно, затрагивало и Церковь. Было очевидно, что волна истории должна смыть многие порождения советской эпохи, в том числе "карманную церковь", созданную "вождем всех народов" в 1943 году. Никакие внешние факторы, казалось, не могли сдержать мощного процесса крушения обветшавших исторических паллиативов. Но в результате дискредитации основного конкурента руководство РПЦ МП сохранило свое влияние в обществе.

Российские архиереи, духовенство и общины РПЦЗ в 1992 и начале 1993 года неоднократно обращались в Зарубежный Синод с просьбами как-то приостановить разрушительную для Церкви деятельность, осуществляемую под прикрытием Синодального Подворья. Лишь после того, как в середине 1993 года епископ Варнава обратился к предстоятелю Украинской Православной Церкви Киевского Патриархата, которую РПЦЗ считает неканонической и "самосвятской", с официальным предложением об установлении общения между двумя Церквами, Синод вынужден был отреагировать. Епископа Варнаву освободили от должности Представителя Архиерейского Синода в России, но неофициально он продолжал служить в Марфо-Мариинской обители, пока не был физически изгнан оттуда боевиками "Памяти", пожелавшими, во главе со своим новым капелланом, священником Олегом Стеняевым, "вернуться" в РПЦ МП. Прослужив некоторое время в подмосковном селе Валищеве, епископ Варнава отбыл во Францию.

Деятельность Синодального Представителя оставила на теле РПСЦ значительно более глубокую трещину, чем споры "лазаревцев" и "валентиновцев". Вступив в конфликт с архиепископом Лазарем и епископом Валентином из-за дел о запрещенных клириках, епископ Варнава сначала добился в Синоде их подчинения себе (чего российские епископы, естественно, не признали), а затем - увольнения на покой без права управления епархиями. Надо заметить, что к концу 1992 года епархии архиепископа Лазаря и - особенно - епископа Валентина были уже достаточно обширными. Суздалю подчинялось не менее ста приходов в самых разных регионах России и "ближнего зарубежья". Увольнение правящих епископов, взамен которых назначить было некого, грозило полным параличом церковной жизни. Исходя из этих соображений, "уволенные" архиереи продолжали управлять своими епархиями. Сложилось весьма двусмысленное положение, при котором Синод, номинально осудив действия епископа Варнавы, фактически его поддерживал, уволив на покой тех архиереев, которые выступали против "перегибов" и канонических нарушений Синодального Представителя.

Первым этой двусмысленности не выдержал архиепископ Лазарь. В июне 1993 года, после многократных обращений в Синод с просьбой как-то разобрать спорные вопросы, связанные с вмешательством епископа Варнавы в дела Тамбовско-Обоянской епархии, он заявляет об административном отделении от Архиерейского Синода и самостоятельном управлении епархией на началах Указа Патриарха Тихона №362. В ответ Синод окончательно увольняет мятежного архиепископа "на покой", лишая его права самостоятельного служения и управления приходами, многие из которых подчинялись ему уже десяток лет. Одновременно увольняется на покой и епископ Валентин, отказавшийся приехать на Архиерейский Собор "по состоянию здоровья", а фактически - в знак протеста против попустительства Синодом "канонического беспредела" епископа Варнавы. Оба уволенных архиерея продолжают управлять приходами, оставшимися в их подчинении, но достаточно многочисленная группа приходов (практически все "легальные" приходы архиепископа Лазаря и несколько "валентиновских") признает справедливость решений Синода и переходит в непосредственное управление Первоиерарха РПЦЗ, которое носило номинальный характер.

После освобождения епископа Варнавы от должности Синодального Представителя в России новыми представителями Синод назначает протоиерея Константина Федорова, настоятеля Новой Коренной Пустыни под Нью-Йорком, и священника Симеона Донскова из Брюсселя. Фактически обязанности Представителя исполнял только протоиерей Константин Федоров, периодически приезжавший в Россию и осуществлявший взаимосвязь Синода и подчинявшихся непосредственно ему российских приходов. Единственным архиереем, законно действовавшим на территории России от имени РПЦЗ, оставался епископ Черноморский и Кубанский Вениамин. Помимо управления приходами РПЦЗ на Кубани и Северном Кавказе зарубежный Синод поручил ему окормление сибирских приходов, негласным лидером которых был игумен Евтихий (Курочкин) из Ишима, возведенный в 1993 году в сан архимандрита.
В августе-сентябре 1993 года Россию посетил секретарь Архиерейского Синода РПЦЗ, архиепископ Троицкий и Сиракузский Лавр, который, по поручению Синода, предпринял попытку разобраться в хитросплетениях церковной ситуации в России. В программу поездки архиепископа Лавра вошло посещение Суздаля, где он сослужил с епископом Валентином. Это было воспринято как негласное благословение Синода на продолжение деятельности епископа Валентина в качестве правящего архиерея. Однако вскоре из Синода вновь последовало напоминание о том, что Валентин лишен всех своих архиерейских прав.

Ни визит секретаря Архиерейского Синода, ни эпизодические приезды в Россию нового Синодального Представителя нисколько не повлияли на ситуацию - распутать клубок противоречий между епархиями и приходами РПЦЗ в России становилось все труднее. В марте 1994 года в Суздале произошло совершенно неожиданное для многих последователей РПЦЗ событие. Казавшиеся непримиримыми антагонистами архиепископ Лазарь и епископ Валентин заявили об образовании совместного Временного Высшего Церковного Управления (ВВЦУ) Российской Православной Свободной Церкви. Председателем ВВЦУ избрали архиепископа Лазаря, а его заместителем, который и стал фактически руководить новым органом церковной власти, епископа Валентина, возведенного архиепископом Лазарем в сан архиепископа. Первыми деяниями ВВЦУ стало рукоположение новых епископов из числа ближайших сотрудников основателей ВВЦУ: со стороны архиепископа Лазаря - архимандрита Агафангела, со стороны епископа Валентина - архимандритов Феодора и Серафима.

Архиерейский Синод, а затем и Собор РПЦЗ крайне негативно отнеслись к суздальскому "самочинию", запретив в священнослужении архиепископа Лазаря и епископа Валентина и не признав хиротоний новых епископов, равно как и всех остальных решений ВВЦУ. Летом 1994 года был рукоположен во епископа Ишимского и Сибирского архимандрит Евтихий (Курочкин), которого РПЦЗ противопоставила новым "суздальским" архиереям.

Тем не менее, пагубность возникшего разделения осознавалась всеми, и с обеих сторон делались шаги к сближению. Итогом этих усилий стало примирение, состоявшееся на Архиерейском Соборе в Леснинском монастыре в декабре 1994 года. Зарубежные и "суздальские" архиереи подписали Акт о примирении, в котором каждая из сторон признавала свою долю ответственности за разделение. ВВЦУ упразднялось и его решения признавались не имеющими силы (так епископ Валентин отказался от своего "архиепископства", подписавшись под Актом как епископ), а новорукоположенные епископы должны были принести Архиерейскую присягу Синоду, после чего могли быть признаны законными архиереями. Леснинский Собор установил новый порядок управления российскими приходами РПЦЗ. Упразднялся статус России как "миссийной территории" и вводилось четкое географическое разделение на шесть епархий: Московскую, Санкт-Петербургскую и Северорусскую, Одесскую и Южно-русскую, Суздальскую, Черноморско-Кубанскую и Сибирскую. Кроме того, вместо упраздненного ВВЦУ Собор учредил новый орган самоуправления российских епархий - Архиерейское Совещание, подчиненное Синоду. Все российские приходы передавались в ведение Совещания, и поэтому была упразднена должность Синодального Представителя в России.

Спустя полтора месяца после Леснинского Собора, в конце января 1995 года, российские архиереи РПЦЗ собрались в Суздале на свое Первое Совещание. С самого начала его работы возникла некоторая напряженность между епископами Валентином и Евтихием. Последний был вообще противником воссоединения с Суздалем и весьма недоброжелательно относился лично к епископу Валентину. На втором заседании Совещания епископ Евтихий устроил скандал, обвинив остальных архиереев в невыполнении Акта Леснинского Собора, и в знак протеста покинул Совещание. Через день появилась его Докладная записка Митрополиту Виталию, в которой епископ Евтихий обвинял епископа Валентина и, в меньшей степени, других членов Совещания в грубом поведении и нелояльности Синоду.

Очевидно, что записка епископа Евтихия, к мнению которого тогда весьма прислушивался Митрополит, повлияла на настроения в Синоде, и когда в феврале в Синод прибыли новорукоположенные архиереи для формального утверждения, им неожиданно были поставлены весьма жесткие условия. Они должны были признать осуждение Синодом архиепископа Лазаря и епископа Валентина за "непризнание" Леснинского Акта и остаться в США на "испытательный срок", после которого должно было последовать их окончательное признание. На такие условия согласился лишь "лазаревский" епископ Агафангел, после девяти месяцев пребывания в США утвержденный в сане епископа с титулом "Симферопольский и Крымский". "Валентиновские" епископы Феодор, Серафим и Арсений непризнанными Синодом вернулись в Суздаль (в документах Синода они фигурируют под званием "священнослужителей"). В отношении архиепископа Лазаря и епископа Валентина Синод, заседание которого состоялось в конце февраля 1995 года, принял весьма резкое решение: оба за "непризнание" Леснинского Акта были запрещены в священнослужении "вплоть до покаяния". Временное "администрирование" их епархий Синод поручил епископу Евтихию, еще на Леснинском Соборе назначенному временно управляющим Московской и Санкт-Петербургской епархиями. Таким образом, под властью епископа Евтихия оказались пять епархий - почти все российские приходы РПЦЗ.

Суздаль отреагировал на решения Синода незамедлительно: уже в начале марта было созвано Второе Российское Архиерейское Совещание, которое епископ Валентин хотел противопоставить зарубежному Синоду. Однако замысел полностью не удался: на Совещание не приехал председатель первого суздальского ВВЦУ архиепископ Лазарь, а епископ Вениамин в его отсутствие фактически отказался от участия в работе Совещания. Приезда в Суздаль епископа Евтихия после всего случившегося никто и не ждал, а епископ Агафангел остался в Америке, чтобы добиваться "полного признания" своего архиерейства. Таким образом, в этом Совещании участвовали лишь архиереи "суздальской группы" - сам епископ Валентин и два его ставленника-викария - епископы Феодор и Серафим. Они-то и решили возобновить деятельность ВВЦУ, что на сей раз окончательно привело к разрыву "суздальской группы" с РПЦЗ: через несколько месяцев ВВЦУ распорядилось прекратить поминовение в подчиненных ему храмах Митрополита Виталия, затем ВВЦУ преобразовалось в Архиерейский Синод РПСЦ, а на Архиерейском Соборе РПЦЗ в сентябре 1996 года епископ Валентин был лишен священного сана, чем руководство РПЦЗ окончательно и безапелляционно разорвало с Суздалем.
1995 год ознаменовался некоторым застоем в жизни российских приходов РПЦЗ. Сколько-нибудь примечательным событием этого года можно считать лишь полемику санкт-петербургской общины со своим епископом Евтихием (временно управляющим епархией) по вопросу об экклезиологии греческого старостильного Синода Противостоящих, возглавляемого митрополитом Оропосским и Филийским Киприаном. Тот же Архиерейский Собор, который принял решение о рукоположении епископа Евтихия, в 1994 году вступил в каноническое общение с наиболее либеральной, но вместе с тем и наиболее малочисленной группой греков-старостильников - так называемым Синодом Противостоящих. Особенностью экклезиологической доктрины этого Синода является признание обеих частей Греческой Церкви - новостильной и старостильной - "едиными в благодати", а разделенными - лишь административно. Радикальные круги в РПЦЗ восприняли это учение как ересь, а епископа Евтихия, активно выражавшего свои симпатии к митрополиту Киприану и распространявшего его учение на взаимоотношение РПЦЗ и РПЦ МП, назвали еретиком. Достаточно резкое отношение епископа Евтихия к любой оппозиции, особенно "столичной", привело к тому, что многие радикалы покинули РПЦЗ и оказались в различных "ответвлениях" Истинно-Православной Церкви.
После Архиерейского Собора РПЦЗ 1996 года возобновило свою деятельность Российское Архиерейское Совещание - орган внутреннего самоуправления российских епархий РПЦЗ. Его номинальным руководителем стал покаявшийся в своих "сепаратистских" поползновениях архиепископ Лазарь, а членами - епископы Вениамин, Евтихий, Агафангел (вернувшийся из США в качестве правящего епископа Симферопольского и Крымского) и викарий Канадской епархии, епископ Торонтский Михаил (Донсков). Последний должен был осуществлять связь между Синодом и Совещанием, которое было значительно ограничено в правах (никто из его членов не входил в состав Синода, а все решения вступали в силу только после их утверждения Синодом). 
С 10 июля 2001 года, решением Архиерейского Собора РПЦЗ митрополит Виталий был отправлен на покой, как было указано в официальных документах - по состоянию здоровья (на момент проведения собора ему было более 90 лет). Обязанности первоиерарха РПЦЗ были возложены на Архиепископа Сиракузского и Троицкого Лавра. Ранее, в течение нескольких лет, он был секретарем Архиерейского Синода, а до этого - заместителем секретаря. Кроме того, архиепископ Лавр около 20 лет занимал ключевые для РПЦЗ посты главного редактора изданий Свято-Троицкого монастыря в Джорданвилле и ректора Свято-Троицкой духовной семинарии.

Отстранение митрополита Виталия вызвало резонанс в среде духовенства РПЦЗ. Митрополит, вначале согласившийся с постановлением Собора РПЦЗ, позже заявил о непризнании своего отстранения. Вскоре митрополит Виталий, вместе со своими сподвижниками объявил Собор РПЦЗ раскольничьим и опубликовал специальное постановление, осуждающее деятельность новоизбранного митрополита Лавра и других архиереев РПЦЗ (Приложение 9). Произошел раскол в Русской Православной Зарубежной Церкви.
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РПЦЗ в юрисдикции митрополита Виталия Устинова. Отмежевавшись от нового Синода под руководством митрополита Лавра Шкрулы, иерархи, поддерживающие митрополита Виталия, создали свой Синод, было проведено несколько епископских хиротоний. Сторонники престарелого митрополита отрицающие «новый курс РПЦЗ», направленный на сближение с РПЦ МП организовали отдельные церковные структуры: Архиерейский Собор, являющийся высшим органом управления, Архиерейский Синод, решающий текущие церковные вопросы и Совещание Российских Преосвященных, как орган управления российскими приходами, подотчетный Митрополиту Виталию. Новая церковная структура получила название «Российская Православная Церковь в изгнании» (РПЦИ или РПЦЗ/И/). В неё вошли: Митрополит Восточно-Американский и Нью-Йоркский Виталий, Архиепископ Каннский и Европейский Варнава, Архиепископ Одесский и Тамбовский Лазарь, Епископ Черноморский и Кубанский Вениамин, Епископ Мансовильский Сергий, Епископ Сакраментский Владимир, Епископ Гренадский Варфоломей, Епископ Боровический Дионисий, Епископ Бурненский Ириней, Епископ Жлобинский Гермоген, Епископ Шадринский Тихон. В состав РПЦИ вошли, в основном, архиереи, находящиеся на территории России. К архиереям, примкнувшим к митрополиту Лавру, митрополит Виталий обратился со словами: «…Еще и еще раз призываю к покаянию оступившихся в вере архиереев, а всех верных Архипастырей, пастырей и Боголюбивых чад истинной Церкви Христовой к непоколебимому стоянию в Истине и единомысленному и единодушному объединению их против закосневающих «сынов противления», непрестанно вознося горячие молитвы ко Господу нашему Иисусу Христу, испрашивая у Него милости и помощи…». 
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РПЦЗ в юрисдикции митрополита Лавра Шкрула. 23 октября 2001 года в Нью-Йорке открыл свою работу внеочередной Архиерейский Собор Русской Зарубежной Церкви при участии митрополита Виталия. Из 18, имеющих право голосовать архиереев, присутствовало 12, а остальные шесть прислали свои голоса в письменном виде (по факсимильной связи). Собор был созван с целью избрания нового Первоиерарха. В результате голосования архиепископ Лавр получил 12 голосов, еще три архиерея - по 1 голосу. Три архиерея при голосовании воздержались. Таким образом, архиепископ Лавр набрал две трети голосов архиереев РПЦЗ и, согласно Положению о выборах первоиерарха РПЦЗ, был признан новым главой Церкви. 28 октября состоялась интронизация нового первосвятителя РПЦЗ. Архиепископ Лавр был известен в РПЦЗ, как активный сторонник объединения с РПЦ МП, именно поэтому его избрание главой Зарубежной Церкви повлекло за собой и новые веяния в среде иерархии. Наметился курс на сближение с Московской Патриархией. В «Ответе Архиерейского Собора РПЦЗ на Братское Послание иерархии Московской Патриархии» (Приложение 10) иерархи РПЦЗ заявили о своих намерениях воссоединиться с РПЦ МП: «…мы свидетельствуем, что единство Русской Православной Церкви было желанным иерархии РПЦЗ с самого ее основания. Это желание не просто сопутствовало жизни Зарубежной Церкви, а пронизывало молитвенную жизнь российской диаспоры. Отзываясь на Ваш призыв к единству, предлагаем приступить к исканию приемлемых для этой цели принципов». Однако же, несмотря на явное желание сблизиться с Московским Патриархатом, иерархи РПЦЗ все же указали на «ошибки прошлых лет» и выдвинули свои условия: «Мы хотим, чтобы Вы понимали сущность нашего подхода к проблеме церковного разделения. В этом деле мы считаем не должно быть места для компромиссов, т.к. речь идет о вечном спасении или вечной погибели всех членов Церкви. Наше с Вами разделение многие легкомысленно именуют политическим. Однако в революционных событиях в России, виновных в начале нашего разделения, мы не видим ничего политического в здравом смысле этого слова. Действующими силами тех кровавых событий были ложь, обман, вероломство, богоборчество». И все же, новый курс РПЦЗ стал явно «пропатриархийным». 

Российская Православная Автономная Церковь. Митрополит Валентин Русанцов. В 1995 году, в результате конфронтаций с Синодом РПЦЗ в Российской Православной Свободной Церкви осталось лишь три архиерея во главе с Архиепископом Валентином. В мае 1995 года Суздаль посетил бывший управляющий Архиерейским Синодом РПЦЗ, известный церковный историк и канонист Епископ Григорий (Граббе). Он полностью поддержал решения российских архиереев о выходе из административного подчинения Зарубежному Синоду «ради сохранения чистоты веры и св. канонов».
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Между тем, Архиерейский Синод РПЦЗ принял решение о снятии с Архиепископа Валентина священного сана. Это было сделано в сентябре 1996 года. В феврале 1997 г. тоже самое сделал и Московский Патриархат. Архиереи РПСЦ признали эти действия не имеющими никакого канонического значения, поскольку они были направлены против священнослужителей, не состоявших ни в клире МП, ни РПЦЗ. Епископ Григорий (Граббе) еще в 1994 г. в своем докладе Митрополиту Виталию назвал подобные "запрещения" и "извержения из сана" - "беспрецедентным беззаконием". Но не все епископы РПСЦ разделяли такую точку зрения. Рукоположенные Архиепископом Валентином во епископы Арсений Киселев и Александр Миронов, вскоре после разделения РПЦЗ и РПСЦ заявили о своем выходе из состава «Валентиновской Церкви» и подали прошение о принятии их в лоно Зарубежной Церкви. Но условия, выставленные им зарубежными архиереями, не полностью их удовлетворили, и поэтому епископы Арсений и Александр, руководствуясь 362-м Указом Патриарха Тихона создали собственное Высшее Временное Церковное Управление РПСЦ, в противовес Архиерейскому Синоду Валентина Русанцова (впоследствии они присоединились к группе «иосифлян» и влились в РИПЦ). 
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В октябре 1998 года РПСЦ была перерегистрирована под названием "Российская Православная Автономная Церковь" (РПАЦ). В её состав вошли 12 епископов: Валентин Архиепископ Суздальский и Владимирский, Феодор Архиепископ Борисовский и Санинский, Серафим Архиепископ Сухумский и Абхазский, Виктор Архиепископ Даугавпилсский и Латвийский, Антоний Епископ Яранский, Иларион Епископ Смелянский, Тимофей Епископ Оренбургский и Курганский, Амвросий Епископ Хабаровский, Геронтий Епископ Суходольский, Григорий Епископ Денверский и Колорадский, Иринарх Епископ Тульский и Брянский и Епископ Антоний Граббе (брат почившего епископа Григория Граббе). Глава Церкви в марте 2001 года был возведен в сан Митрополита. 

В 2002 году в «Суздальском Синоде»  начались серьезные неприятности. Весной и летом в Суздале разыгрался судебный скандал. Глава РПАЦ был обвинен в развращении малолетних. Ход разбирательств подробно освещался в СМИ. Были выслушаны показания бывших священнослужителей РПАЦ. Бывшим секретарем Синода РПАЦ, протоиереем Андреем Осетровым, были предоставлены видеозаписи с «признаниями» якобы подвергшимися развращению послушников митрополита Валентина. Но на предоставленных записях не было ничего, что подтверждало бы развратные действия архиерея. Дети рассказывали о том, что владыка относился к ним с любовью, гладил по голове, угощал, давал деньги. В защиту митрополита выступили и родители этих детей, устроив демонстрацию протеста против очернения митрополита Валентина. Несмотря на старания обвинителей, вина митрополита так и не была полностью доказана. Первоиерарху РПАЦ был вынесен "условный приговор". Несмотря на «положительный» исход дела, произошедшие события значительно понизили авторитет РПАЦ и многие общины, присоединившиеся ранее, стали выходить из под омофора митрополита Валентина. 
Глава 9. 

Российская Истинно-Православная Церковь. 

Положение РИПЦ в СССР. Польская Православная Церковь и её отделение от Московского Патриархата. За годы репрессий большая часть архиереев РИПЦ была уничтожена – сначала они были сосланы в лагеря, а затем расстреляны или умерли от каторжного труда. Духовенство и общины, которые были разбросаны по всей территории страны были вынуждены искать себе архипастырей самостоятельно. Из-за невозможности связаться с иерархами РПЦЗ многие общины обращались за помощью к архиереям Польской, Украинской и Белорусской Церквей. Еще 11 октября 1921 года Священным Синодом Православной Российской Церкви на Варшавскую кафедру был назначен, с возведением в сан митрополита, архиепископ Минский (с 1916 г.) Георгий (Ярошевский), трагически погибший 8 февраля 1923 года. Спустя 19 дней после его гибели, 27 февраля 1923 года, Собором российских архиереев в Польше на Варшавскую кафедру, с возведением в сан митрополита, был избран архиепископ Дионисий (Валединский). 13 марта 1923 года, ввиду ареста российского Патриарха Тихона и разгона большевиками Высшего Церковного Управления, Константинопольский Патриарх Мелетий утвердил избрание митрополита Дионисия и признал за ним титул «Варшавского и Волынского и всея Польши, священноархимандрита Почаевской Успенской Лавры». В ноябре 1923 года митрополит Дионисий в письме просил российского Патриарха Тихона благословить самостоятельное бытие (автокефалию) Польской Православной Церкви. Через полгода 23 мая 1924 года Патриарх Тихон, пребывавший практически под домашним арестом, ответил, что данное решение может принять только Всероссийский Собор, созыв которого является предметом молитв и забот. Между тем, православная паства в независимой Польше не могла согласиться и ожидать, когда большевики разрешат проведение Собора. Но митрополит Сергий, олицетворявший в то время высшую «официальную» церковную власть в России настаивал на том, что необходимо было ждать проведения Поместного Собора Русской Церкви, который и рассмотрел бы вопрос об автокефалии Польской Церкви. При этом митрополит Сергий не смог внятно объяснить, что мешает проведению Собора вот уже 12 лет (последний Собор Православной Российской Церкви окончил работу в 1918 году). 

В условиях полного церковного хаоса в России митрополиту Дионисию не оставалось ничего другого, как обратиться к Константинопольскому Патриарху с просьбой о даровании автокефалии, как к высшему церковному арбитру. Архиепископ Константинополя и Новго Рима, Вселенский Патриарх Дионисий дал Польской Церкви самостоятельность и подписал Патриарший Томос о даровании ПАПЦ автокефалии.
Выделение Украинской Автокефальной Православной Церкви из состава Польской. В конце 1939 года после ввода советских войск (согласно договору между Германией и СССР о расчленении Польской Республики) на территорию Западной Украины, там оказалась часть епископата Польской Православной Церкви. Среди них — епископ Александр Иноземцев (хиротонисанный 4 июля 1922 года во епископы Люблинские Польской Православной Церкви, находившейся на тот момент в составе Православной Российской Церкви) и епископ Поликарп Сикорский (хиротонисанный в 1932 году во епископы Луцкие Польской Автокефальной Православной Церкви). Вместе с другими западно-украинскими иерархами ПАПЦ два вышеуказанных архиерея были насильственно отторгнуты от священноначалия Польской Церкви и произвольно почислены в состав Московской Патриархии.

В 1941 году после ввода германских войск на территорию Украины, епископы Александр (Иноземцев) и Поликарп (Сикорский) возвращаются под управление митрополита Дионисия Валединского, возглавлявшего Автокефальную Православную Церковь в Польском Генерал-Губернаторстве (в которое преобразовали германские власти Польскую Республику после ее оккупации). В конце 1941 года митрополит Дионисий назначает епископа Поликарпа Временным Администратором Польской Автокефальной Православной Церкви на территории Украины и возводит его в сан архиепископа. 8—10 февраля 1942 года в г. Пинске с благословения митрополита Дионисия проходит Собор украинского духовенства. В работе Собора принимают участие епископы Поликарп и Александр, которые рукополагают епископат для создаваемой Украинской Автокефальной Православной Церкви (УАПЦ). 

8 октября 1942 г. в Почаевской Лавре в присутствии епископов УАПЦ Никанора (Абрамовича) и Мстислава (Скрыпника) и предстоятеля Украинской Автономной Церкви (номинально находившейся в составе Московской Патриархии) митрополита Алексия (Громадского), был подписан акт объединения УАПЦ с Украинской Автономной Церковью, после чего была образована единая УАПЦ. В результате объединения в УАПЦ влились приходы Истинно-Православной Церкви Украины под управлением Архиепископа Антония (Абашидзе), ранее находившемся в молитвенно-евхаристическом общении с иерархией Украинской Автономной Церкви. Большое количество общин российской Истинно-Православной Церкви, действовавших на Украине и не признававших над собой власть прокоммунистического «Синода» Московской Патриархии, вошли в состав УАПЦ и легализовали свое положение после почти пятнадцатилетнего служения в катакомбах. В начале 1944 года в результате наступления советской армии епископы, духовенство и часть паствы УАПЦ покинули Украину. Архиерей УАПЦ Пантелеимон (Рудык) посчитал для себя необходимым присоединиться к Русской Православной Церкви Заграницей, которой был принят в сущем сане. В эмиграции в 1953 году скончался Первоиерарх УАПЦ митрополит Поликарп (Сикорский). Его преемником стал митрополит Никанор (Абрамович), скончавшийся в 1968 году. С 1968 по 1993 гг. УАПЦ возглавлял, находясь вначале в Канаде, а затем в США, митрополит Мстислав (Скрыпник). В 1949 году экзарх Антиохийского Патриархата в США митрополит Христофор вместе с митрополитом Мстиславом, управлявшим в то время канадской митрополией УАПЦ хиротонисали во епископы Иоанна (Тодоровича), ставшего управляющим американской митрополией УАПЦ. 17 ноября 1990 года митрополит Мстислав был возведен в Киеве в патриаршее достоинство. Незадолго до этого события по инициативе бывшего архиерея Московской Патриархии епископа Овручского и Житомирского Иоанна (Бондарчука) были совершены рукоположения первых на территории Украины епископов УАПЦ. За короткий период в 1990 году новорукоположенными епископами Украинская Автокефальная Церковь была возрождена на территории Украины. Избрание этими епископами Патриархом Киевским митрополита Мстислава (Скрыпника) явилось последней попыткой объединить рассеянные по всему миру части УАПЦ.

Прибывший в Киев Патриарх Мстислав возглавил новый епископат УАПЦ на Украине и совместно с архиепископом Антонием (Щербой), архиереем УАПЦ в США, совершил еще несколько архиерейских хиротоний. 

В 1992 году от Московского Патриархата отделилась многочисленная группа украинского духовенства и мирян во главе с митрополитом Филаретом (Денисенко), епископом Андреем (Гораком) и епископом Иаковом (Панчуком), которые вошли в состав УАПЦ. В 1993 году Патриарх Мстислав скончался и собор епископов УАПЦ избрал Патриархом Киевским и всея Украины епископа Перяславского и Сичеславского Димитрия (Ярему). Епископы УАПЦ, не согласные с избранием Патриарха Димитрия, провели месяц спустя (в октябре 1993 года) отдельный собор, на котором избрали Патриархом Киевским Украинской Православной Церкви архиепископа Ужгородского и Мукачевского Владимира (Романюка), а после его смерти в 1995 году Патриархом был избран митрополит Филарет (Денисенко). Так Украинская Церковь разделилась на две практически равные части: УАПЦ под руководством патриарха Димитрия Яремы и Украинскую Православную Церковь Киевского Патриархата под управлением патриарха Филарета Денисенко (помимо этого, в Киеве действовала митрополия Московского Патриархата).

РИПЦ в России в 1990-е годы. На протяжении 70 лет РПЦЗ отказывалась признать и установить молитвенно-евхаристическое и административное общение с Московской Патриархией, декларируя свое единство лишь с Истинно-Православной Церковью в России. Но с 1991 г. РПЦЗ не пошла по пути восстановления разгромленных советским режимом структур ИПЦ. Наоборот, игнорируя мнение общин РИПЦ и «катакомбной» Церкви (исключение составили только общины РИПЦ под руководством архиепископа Лазаря Журбенко), РПЦЗ приступила к формированию в России новой организации, наименовав ее Российская Православная Свободная Церковь в каноническом и административном подчинении РПЦЗ. 

За короткий период священноначалию РПЦЗ удалось перессорить и политически дискредитировать (вспомним, к примеру, печально известное участие приехавшего из-за рубеже Еп. Варнавы Канского в мероприятиях общества «Память») своих приверженцев в России. При наличии всех возможностей объединить под своим покровительством Истинно-Православное движение и способствовать объединению РИПЦ в единую структуру, РПЦЗ эту возможность упустила. Структуры в России, существовавшие ранее под юрисдикцией РПЦЗ образовали несколько самоуправлющихся юрисдикций. На этом фоне, последовавшие приезды в Россию русского зарубежного епископата, встречи и полулегальные переговоры с представителями и руководством Московской Патриархии окончательно подорвали доверие к РПЦЗ у тех, кто ощущал свою принадлежность к РИПЦ — фактическую или духовную. 

В 1996 году инициативные группы российского православного духовенства и мирян (оставшиеся без епископата) обратились к Патриарху Киевскому Димитрию (Яреме), с просьбой о каноническом восстановлении иерархии для Российской Истинно-Православной Церкви для возобновления ее открытого служения в России. 

Возрождение РИПЦ и восстановление апостольского преемства. 

В июне 1996 года по благословению Патриарха Димитрия архиепископом УАПЦ Романом (Балащуком), бывшим ранее архиереем УПЦ КП, и епископом УАПЦ Мефодием (Кудряковым), также бывшим ранее архиереем УПЦ КП, был хиротонисан во епископы Российской Истинно-Православной Церкви (в порядке восстановления апостольского преемства, что зафиксировано в поставных свидетельствах) иеромонах Иоанн (Модзалевский). 17 декабря 1996 г. епископ Иоанн и епископ Мефодий (Кудряков) в г. Тернополе хиротонисали во епископы архимандрита РИПЦ Стефана (Линицкого). Эти двое епископов и передали в дальнейшем апостольское преемство всем остальным епископам РИПЦ. 

Неформальным лидером создаваемой церковной структуры стал протопресвитер Александр Сергеев-Михальченко, бывший ранее иподиаконом митрополита РПЦЗ Виталия Устинова. Разочаровавшись в деятельности РПЦЗ на Российской территории, он приложил все усилия для создания мощного церковного управления РИПЦ. Именно он проводил переговоры с патриархом Димитрием Яремой о рукоположении архиереев для РИПЦ и «направлял» не очень образованных в административном плане иерархов «в нужное русло», будучи секретарем Священного Синода РИПЦ. Первоначально, иерархи РИПЦ, движимые романтическими представлениями, взяли курс на максимально быстрый количественный рост РИПЦ, при этом истинно-православными считались все, кто таковыми себя объявил. Это привело к тому, что в Церковь стали переходить люди, в различное время отделившиеся от разных юрисдикций, в том числе и по далеким от богословских причинам (финансовым, личным и т.п.). Впоследствии это привело к нарастанию внутренних разногласий и вылилось в организационный распад РИПЦ. Так в 1997 году к РИПЦ примкнул близкий друг и духовный наставник свергнутого в 1991 году президента Грузии Звиада Гамсахурдия, архиепископ Никорцминдский Амвросий (Катамадзе), который покинул свою страну и был изгнан своей юрисдикцией по чисто политическим причинам. Впоследствии он стал причиной очередного раскола уже внутри самой РИПЦ. 30 марта 1997 года епископ Иоанн, епископ Стефан и архиепископ Амвросий хиротонисали во епископа Гайнатского и Имеретинского для Грузинской Истинно-Православной Церкви архимандрита Моисея (Ходжаву). В июне 1997 г. первый из новорукоположенных епископов РИПЦ Иоанн Модзалевский, почувствовав, что «церковная власть» уходит из его рук, попытался учинить раскол, созвав «Архиерейский Собор РИПЦ» из, собственно, самого себя, прекратив общение со всеми епископами РИПЦ, надеясь с помощью государственной власти парализовать деятельность Священного Синода РИПЦ. Но эта попытка не привела к желаемому результату и Архиепископ Иоанн был вынужден вернутся в состав Украинской Автокефальной Православной Церкви.
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Архиерейский Собор РИПЦ, в свою очередь, определением от 26 июня 1997 года извергнул Иоанна (Модзалевского) из священного сана. Во избежание претензий со стороны государственной власти, было решено управление Московской Митрополией передать Совету Преосвященных Викариев, в который вошли архиепископ Амвросий (Катамадзе) с титулом Крутицкий (впоследствии возведенный в сан митрополита) и епископ Стефан (Линицкий) с титулом Дмитровский (впоследствии возведенный в архиепископы). Отказ Патриарха Димитрия (Яремы) поддержать решения Архиерейского Собора РИПЦ, а также признание УАПЦ власти над собой Константинопольского Патриарха повлекли за собой приостановление молитвенно-евхаристического общения между УАПЦ и РИПЦ. 

В 1997 году была принята в общение группа, считавшая себя частью исторической РИПЦ и не имевшая канонического преемства, во главе с Рафаилом (Прокопьевым). Для этой группы были поставлены ее кандидаты в клир, начиная с монашества и самых младших степеней. 21 сентября 1997 года митрополит Амвросий, архиепископ Стефан и приехавший из Грузии епископ Моисей рукоположили во епископа Волоколамского, викария Московской Епархии ранее рукоположенного во священника и возведенного в архимандрита Рафаила (Прокопьева), а 19 октября 1997 г. митрополит Амвросий и епископ Рафаил рукоположили во епископа для Санкт-Петербурга архимандрита Сергия (Моисеенко). 
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25 февраля 1998 г. в Москве состоялся Архиерейский Собор РИПЦ, на который приехали Епископы, ранее отделившиеся от Российской Православной Свободной Церкви и находившиеся вне какой-либо юрисдикции, Тульский и Брянский Арсений (Киселев) и Казанский и Марийский Александр (Миронов). Прибывшие архиереи выразили желание соединиться с РИПЦ, войдя в ее состав со своими епархиями, духовенством и паствой. Архиерейский Собор РИПЦ принял обоих Преосвященных, назначив Епископа Арсения на Владимирскую кафедру и включил бывших Епископов Свободной Церкви в состав Священного Синода РИПЦ. 28 июня 1998 года очередной Архиерейский Собор РИПЦ принял решение (по представлению митрополита Амвросия) рукоположить в епископа архимандрита Дидима Нечаева. Его хиротония в епископа Царицинского, викария С.-Петербургской митрополии была совершена 30 июня 1998 года. Немногим позже было совершено еще несколько архиерейских хиротоний: для Кузнецкой и Пензенской епархии в сан епископа был возведен архимандрит Тихон Киселев, а для управления приходами РИПЦ в Финляндии в епископа Гельсинфорского и Прибалтийского был возведен протоиерей Надар Катамадзе (по пострижении в монашество с именем Назарий). 
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К тому времени епископат РИПЦ составлял девять человек: митрополит Крутицкий Амвросий Катамадзе, архиепископы: Волоколамский Рафаил Прокопьев, Дмитровский Стефан Линицкий, Владимирский и Муромский Арсений Киселев, Казанский и Марийский Александр Миронов, Санкт-Петербургский и Старорусский Сергий Моисеенко, епископы: Пензенский и Симбирский Тихон Киселев, Гельсинфорский и Прибалтийский Назарий Катамадзе, Выборгский Дидим Нечаев.

В связи с тем, что РИПЦ стала разрастаться, было принято решение об учреждении должности Местоблюстителя Патриаршего престола, Первоиерарха РИПЦ. Сторонником этого был тогдашний председатель Священного Синода РИПЦ (как старейший по хиротонии) Митрополит Амвросий Катамадзе. На прошедшем в подмосковном селе Санино заседании Архиерейского Собора, из трех кандидатов на должность (митрополит Амвросий Катамадзе и архиепископы Рафаил Прокопьев и Арсений Киселев), Первоиерархом РИПЦ был избран Архиепископ Волоколамский Рафаил. Вскоре он был возведен в сан митрополита и провозглашен главой Синода РИПЦ. Но избрание архиепископа Рафаила, вероятно, не входило в планы митрополита Амвросия Катамадзе, и вскоре, вместе с примкнувшими к нему архиереями: Арсением, Александром, Тихоном, Назарием и двумя епископами Грузинской ИПЦ, он организовал внутри РИПЦ оппозиционную группу. 22 ноября 1998 г. согласно решению Архиерейского Собора РИПЦ под руководством митрополита Рафаила, был возведен в сан Епископа игумен Вячеслав (Лисовой), против чьей хиротонии выступали архиереи из группы Амвросия Катамадзе. Это и стало толчком для раскола РИПЦ. Российская Истинно-Православная Церковь разделилась на два параллельных Синода: один, под управлением митрополита Рафаила, а второй, во главе с митрополитом Амвросием Катамадзе. 

Однако вскоре, из Синода митрополита Рафаила отделился рукоположенный недавно епископ Вячеслав Лисовой, обвинив митрополита Рафаила в общении с псевдоцерковными организациями и нарушении канонов. Вместе со своими священнослужителями он организовал собственную церковь, провозгласив себя архиепскопом Московским. 

Митрополит Рафаил, видя, что его избрание стало поводом для церковных распрей, отказался от титула Первоиерарха, и ушел на покой. Оставив себе свой домовой храм в Москве, он продолжал совершать богослужения со своим духовенством. 

Митрополит Амвросий Катамадзе вскоре потерял большинство своих сторонников, из-за амбициозности и постоянных претензий на должность первоиерарха. Российская Истинно-Православная Церковь опять стала разрозненной.

Хиротонии Епископов разрозненных групп РИПЦ. Создание православного реформаторского движения. Православная Церковь Возрождения. 28 декабря 1999 г. епископы Стефан и Вячеслав совершили хиротонию епископа Михаила Вишневского, а 7 января 2000 г. хиротонию епископа Кириака Темерциди. Вскоре, епископы Стефан и Кириак выступили на пресс-конференции, на которой, заявили о намерениях проведения либеральных реформ в Православной Церкви. 

В феврале 2001 года стало известно, что Архиепископ Стефан и пребывающие с ним епископы создали отдельную структуру, под названием «Православная Церковь Возрождения». Был проведен «Поместный Собор» ПЦВ, который совершил канонизацию о. Александра Меня – известного сторонника экуменизма и реформ Церкви. 

Глава 10. 

Катакомбная Церковь (ИПХ).

Описать состояние Катакомбной Церкви к началу третьего тысячелетия представляется наиболее сложным, так как за 70 лет пребывания на «нелегальном» положении катакомбники не имели между собой общения и, вследствие этого образовалось несколько десятков катакомбных течений. Большинство из них не признают «каноничность» друг друга. 

Андреевское направление. Одно из самых крупных и представительных объединений Катакомбной Церкви. Его духовным основателем и главой, по имени которого оно и названо - Архиепископ Андрей Уфимский. Деятельность Архиеп. Андрея как катакомбного иерарха началась с 1922 г., когда обновленцы при помощи большевиков стремились захватить высшую власть в Российской Церкви. После своего освобождения из-под ареста в августе 1922 г. епископ Андрей встретился в Москве с Патриархом Тихоном и, по утверждению самих катакомбников, получил от него благословение избирать кандидатов в епископы тайно устраивать их хиротонии, причем, если потребуется, - единолично. Известно, что епископ Андрей принимал участие в первых заседаниях "Параллельного Синода" в Свято-Даниловом монастыре, участники которого впервые стали рассматривать перспективы организации Катакомбной Церкви в России. Вернувшись в ноябре 1922 г. в Уфу, Андрей Ухтомский предпринял ряд архиерейских хиротоний для собственной епархии в ее основных районах. Вместе с епископом Николаем (Ипатовым) им было рукоположено сразу несколько архиереев: епископа Стерлитамакского Марка Боголюбова, Староуфимского Аввакума Боровкова, Байкинского Вениамина Троицкого.
Подобные, в большинстве случаев тайные, хиротонии продолжились и в дальнейшем, в том числе и во время пребывания епископа Андрея в ссылках. Среди поставленных при его непосредственном участии иерархов, которые активно проявили себя в "катакомбах", можно выделить: епископов Мелекесского Амфилохия Скворцова,  Аскинского Вениамина Фролова Иова Гречишкина - викария Уфимской епархии, Саткинского Руфина Брехова и других. Позже было поставлено более 20 тайных архиереев: епископа Томского Климента Логгинова, от которого произошла многочисленная "климентовская" катакомбная иерархия, Петра Ладыгина - схиархиепископа Нижегородского, Владимира Штромберга, тайно рукоположенного в 1927 г., а после войны возглавившего Андреевскую группу в качестве правящего архиерея и др. Очевидно, в замысел епископа Андрея Ухтомского входило поставить как можно большее число катакомбных иерархов, как в своей епархии, так и в иных пределах. В качестве примера, его последователи, которых в Уфимской епархии именовали "тайноцерковниками", приводили древнюю Карфагенскую Церковь, равную по территории примерно 7 российским губерниям, но в которой в V веке действовали 454 епископа. Исходя из такой практики, Андрей Ухтомский старался рукоположить епископов не только во все областные города Уфимской епархии, но даже по малонаселенным пунктам. 

В 1923-24 гг. епископ Андрей вступил в конфликт с Патриархом Тихоном из-за уступок того перед обновленцами и большевиками. Андрей написал Патриарху несколько обличительных посланий. В этом он оказался полностью единомыслен с "даниловцами" и их духовным вождем Архиепископом Феодором Поздеевским, который также подверг Патриарха серьезной критике. Вместе с частью "даниловцев" владыкой Андреем не был признан Местоблюстителем митрополит Петр Крутицкий, которого епископ Андрей посчитал ставленником Тучкова, добившимся власти Первоиерарха путем нечестных интриг. 

Известно, что большинство иерархов Андреевского направления принимали участие в заседаниях «Кочующего Собора. 

С началом волны массовых репрессий в 1930-х гг. произошел окончательный переход общин на условия катакомбного существования. Под давлением властей стали закрываться и последние легально действующие храмы РИПЦ. Важным событием на данном этапе организации Катакомбной Церкви явилась встреча архиепископа Андрея Уфимского с митрополитом Иосифом Петроградским, состоявшаяся в Алма-Ате в 1932 г. В ходе беседы решались принципиальные вопросы епархиального управления "андреевскими" и "иосифлянскими" общинами, существовавшими зачастую в одних и тех же областях страны. В знак достигнутого соглашения и взаимного общения сих двух ветвей ПЦ Андреем и Иосифом тогда же был рукоположен тайный еп. Никита.

С арестами и расстрелами основной массы истинно-православных архиереев в 1937-38 гг. "андреевская" иерархия постепенно стала приобретать доминирующее значение в Катакомбной Церкви, ибо имела значительное численное превосходство в сравнении с епископатом иных ее течений. Хорошо подготовившись к тотальным гонениям в Поволжье и распространив сферу деятельности на Урал и Сибирь, "андреевцы" на каждую ликвидацию своего архиерея старались отвечать несколькими новыми хиротониями (нередко совершаемыми единолично), что продолжалось вплоть до начала войны. Уже тогда действовало и заново основывалось в горах и глухих лесах большое количество тайных скитов, служивших не только надежным убежищем от преследований, но и сразу приобретших значение своеобразных точек, откуда осуществлялось управление Катакомбной Церковью, где совершались новые поставления. И хотя многие такие скиты обнаруживались с воздуха и расстреливались, страдали от лесных пожаров и доносов местного советского населения, охотников и даже альпинистов, все же немалое число скитов смогло устоять довольно долгое время.
В 1943-46 гг. советской власти удалось провести в катакомбах небывалый разгром. Множество тайных общин было выявлено и уничтожено или репрессировано на бывших оккупированных немцами территориях европейской части СССР сразу после вторжения красных частей и карательных отрядов НКВД. Именно с этого времени многие верующие, которых зачастую целыми поселениями депортировали в суровые края, утратили всякие связи с иерархией Катакомбной Церкви, и только в 1980-90-е гг. отдельные иерархи смогли эти связи восстановить. Означенные репрессии коснулись, в частности и "андреевцев", но благодаря их традиционному местопребыванию и строгой конспирации - в гораздо меньшей степени. Некоторым из "андреевских" архиереев даже удалось съехаться в 1945 и 1946 гг. в Башкирии и Сибири.
Андреевское направление в период с 1948 по 1984 гг. По окончании войны, несмотря на то, что Катакомбная Церковь понесла в результате репрессий значительные потери, в разных местах еще оставалось достаточное количество епископов, причем, "андреевцы" оказались среди них в подавляющем большинстве. Именно "андреевцы" и взяли на себя инициативу созыва нового Собора Катакомбной Церкви, необходимого не столько для определения ее идеологических позиций, сколько для решения ряда насущных организационных вопросов. Собор готовился довольно продолжительно и тщательно, в условиях еще более жесткой конспирации. В ноябре 1948 г. участникам удалось съехаться в г.Чирчик под Ташкентом. По разным причинам связь удалось установить не со всеми здравствовавшими в то время архиереями : кто-то отбывал заключение в лагерях, кто-то просто оставался вне досягаемости. Всего же в Соборе смогли принять участие 13 катакомбных епископов. Из них 8 прибыли лично, а остальные 5 прислали своих представителей. Собор подтвердил анафематствование «еретиков сергиан» и предал проклятию лично новоизбранного Патриарха Алексия (Симанского), а также осудил "Совещание глав и представителей Автокефальных Православных Церквей", состоявшееся по инициативе Сталина в Москве в том же 1948 году. Другим важным решением Собора, стало запрещение принимать в общение бывших «сергианских» священников. Участники Собора распределили иерархические полномочия. Хотя было принято решение считать главой церкви Первоиерарха Зарубежной Русской Церкви митрополита Анастасия, Собор посчитал необходимым избрать для Катакомбной Церкви собственного правящаго архиерея, каковым стал епископ Владимир Штромберг. 
В 1961 г. удалось созвать еще один крупный нелегальный Собор. Подготовка к нему при активном участии "андреевцев" шла в течение 3-х лет, но по причине новой волны "хрущевских" гонений его проведение долго откладывалось. Наконец, в июле 1961 г. все участники съехались в Свято-Никольский скит, расположенный в глухих болотистых лесах Башкирии. 12 катакомбных епископов лично приехали на Собор, 6 прислали своих представителей. "Андреевцев" представляли: епископы: Владимир (Штромберг), Меркурий (Котлов), Леонтий (Керженцов), Доментиан (Локотков), схиепископ Феодосий (Санин), Амфилохий (Шибанов), Афанасий (Вырыпаев), Сысой (Макаров) и Варсонофий (через своего представителя). От "иосифлян" участвовали: Роман (Руперт), Модест (Васильков) и Гавриил Чимкентский. От "даниловцев": Иоанн Зарайский и Михаил (Ершов) Чистопольский (оба - через представителей). Своих представителей также прислали неизвестные епископы Иона, Маркелл и Онисифор. Кроме традиционных «анафематствований безбожников», Никольский Собор утвердил целый ряд правил дисциплинарного характера. По отношению к бывшим «сергианским» священникам на этот раз было решено принимать их после долгого испытания в общение, но достойных из них поставлять в клир не выше степени диакона. Также Собор рассматривал возможность принятия в общение еще 9 катакомбных архиереев, до того находившихся вне прямой юрисдикции катакомбной церкви. Только трое из них не получили отказа. Сразу по окончании Собора состоялись новые архиерейские хиротонии. 
Деятельность Катакомбной Церкви вновь активизировалась уже в 1970-е гг., о чем свидетельствуют факты периодически созывавшихся в то время малых Соборов (или Собориков) с участием в среднем 4-5 епископов. Собор 1971 г. проходил в июне месяце - предположительно, в Западной Сибири с участием 4 архиереев: Владимира (Штромберга), Феодосия Абаканского, Гавриила Чимкентского и Иоанна Зарайского, приславшего своего представителя. В 1974 г. состоялся Собор в Башкирии с участием 8 архиереев: Владимира, Феодосия, Серафима, Афанасия (Вырыпаева), Сысоя (Макарова), присутствовавших лично, а также - Михаила (Ершова), Доментиана и "иосифлянского" епископа Авдия, приславших своих представителей. В 1976 г. и 1978 г. проводились Соборы в неизвестных местах. И, наконец, Собор 1981 г. состоялся весной в Башкирии. На этих Соборах, помимо анафематствования сергиан, безбожников и лично Патриарха Пимена, были приняты решения против ересей экуменизма (в 1976 г.) и софианства (в 1981 г.), "евлогианского" раскола и раскола "Американской Митрополии"(в 1974 г.), предан анафеме весь Собор Московского Патриархата 1971 года (в 1971 г.). В отношении РПЦЗ, доверие к которой у многих катакомбников в то время было утрачено, в 1974 г. определено: ее Первоиерарха митр. Филарета, как первенствующего, не поминать. Важной функцией сих Соборов было поставление новых епископов. После кончины в 1981 г. епископа Владимира (Штромберга) правящим епископом «андреевцев» был избран епископ Меркурий (Котлов). 
После пика активности, имевшего место в 1970-х гг., в Катакомбной Церкви неожиданно наступил период упадка. Это было связано с болезненным процессом смены поколений в Катакомбной Церкви. Даже предпринятые в 1970-х гг. новые архиерейские хиротонии были неспособны исправить положения, так как кандидаты в епископы избирались опять-таки из старых кадров. Поэтому, уже начиная с конца 1970-х гг. катакомбная иерархия стала катастрофически оскудевать. Последний из известных "иосифлянских" архиереев, епископ Авдий умер в 1978 г., а епископы "даниловского" поставления скончались, видимо, еще ранее. Неуклонно сокращалась и общая численность паствы Катакомбной Церкви, связи между общинами и архиереями стали ослабевать. Летом 1984 г. пропал без вести и почитался умершим "андреевский" еп. Амфилохий (Шибанов). 19 августа 1984 г. умер еще один "андреевец" - схиеп. Феодосий (Санин) Абаканский. И, наконец, осенью 1984 г. скончался епископ Меркурий. Таким образом, "андреевские" общины в подавляющем большинстве оказались на акефальном положении.
Период с 1985 по 1998 гг. Оставшиеся представители "андреевцев" стали вести переговоры с иными юрисдикциями, пытаясь через них восстановить свою иерархию. Однако, по прошествии 9 лет выяснилось, что еще жив "андреевский" еп. Амфилохий. Его стали почитать «последним Отцом Российских катакомб». И хотя позднее была установлена связь с другими законными епископами, именно через еп.Амфилохия, наконец, восстановилась историческая иерархия Катакомбной Церкви. Поставленные Амфилохием архиереи продолжили рукоположения новых епископов. 7(20) июня 94 г. был рукоположен в епископа некий Амвросий (называющий себя графом фон Сиверс). Известно, что он был рукоположен Амфилохием единолично. Епископ Евагрий рукоположен 8(21) июня 94 г. уже двумя архиереями – Амфилохием и Амвросием. Впоследствии были рукоположены другие епископы для «андреевской» ветви: Паисий (Рогожин), Никодим (Мажуков), Евстафий (Амосов), Панкратий (Агафонов), Вавила (Амосов), Нектарий (Ройт), Маркиан (Фирсов), Геронтий (Дрентельн). Все новорукоположенные архиереи были избраны из числа членов Катакомбной Церкви, исторически принадлежащих к ней. Начиная с 1995 г., ежегодно начали созываются Освященные Соборы «андреевской» ветви с участием епископов, клириков, монашествующих и мирян. В 1995 и 1996 г.г. проходили Соборы в Подмосковье. Собор 1997 г. проходил в Башкирии. В 1998 г. - в Подмосковье. Данными Соборами был принят ряд постановлений: подтверждены все решения всех прошлых Соборов Катакомбной Церкви, принят "Чин отречения от ереси сергианской" (в 1997 г.) и утверждено "Экклезиологическое Исповедание Веры" (в 1998 г.). В 1996 году было официально заявлено, что «андреевцы» не имеют никакого общения с прочими юрисдикциями. Собором 1998 г. принят в общение долго пребывавший в безвестности и обнаруженный осенью 1997 г. епископ Приамурский Сысой (Макаров),  поставленный еще в 1937 г. 

Количество паствы Катакомбной Церкви в целом никогда не превосходило число последователей МП. Согласно официальным спискам МП, на 1928 г. в ее составе находилось 150 архиереев, что было примерно в полтора раза больше, чем иерархов, отделившихся от митрополита Сергия. Однако, с конца 1930-х по 1970-е гг. число действующих "катакомбных" епископов неизменно превышало число «сергианских». Проф. И. М. Андреев, получавший в эмиграции сведения о Катакомбной Церкви из СССР, так характеризовал ее положение в первые послевоенные годы: "Имена епископов и священников Катакомбной Церкви окружены строго хранимой благоговейной тайной. О количестве их вообще не представляется возможности получить более или менее точных сведений, хотя о деятельности свыше десяти тайных епископов дошли сведения и до Зарубежья... Священников (в большинстве случаев иеромонахов) учесть невозможно". О количестве же всех членов Катакомбной Церкви проф. Андреев писал: "Совершенно невозможно даже приблизительно определить процент верующих, ушедших в катакомбы. Одно можно сказать: ушли лучшие и их миллионы!". Интересные данные сообщает другой эмигрантский историк В. И. Алексеев, ссылаясь на католические источники от 1953 г., свидетельствовавшие, что в России нелегально действуют "может быть, до сотни епископов, а по другим данным только тридцать". Вторая цифра более реальна, т.к. на начало 1950-х гг. таких архиереев по именам известно около 45, но их, конечно, могло быть и больше. В 1974 г. известный церковный писатель и правозащитник А. Левитин-Краснов подтвердил: "Число членов ИПЦ не поддается учету. Однако, по сведениям, полученным от членов этой Церкви, она имеет от 8 до 10 епископов, около 200 священников и несколько тысяч мирян". Свои цифры, ссылаясь на неопубликованную речь одного партийного функционера на закрытом совещании учителей в 1972 или 1973 году, называет выехавший за границу катакомбный монах Антоний (Чернов): к МП принадлежат 52 миллиона человек, к Катакомбной Церкви - 48 миллионов. Последняя цифра очевидно завышена, даже если включить в нее представителей всех катакомбных групп и даже разных подпольных сект. 
Климентовцы. Данное течение в Катакомбной Церкви происходит от епископа Иркутского Климента (Логгинова) - ставленника Андрея Уфимского, отчего "климентовцев" более правильно было бы считать ответвлением собственно "андреевской" иерархии. До середины 1990-х гг. о "климентовской" ветви практически ничего не было слышно. Даже в "катакомбах" не все знали о ее существовании. В послевоенный период "климентовцы" практически полностью сливались с "андреевцами", участвовали в совместных хиротониях и т.д., но из-за смертей в 1980-х гг. почти всех "андреевских" архиереев, лично знавших "климентовских" епископов, связи с последними были утрачены. И только осенью 1994 г., после восстановления "андреевской" иерархии, "климентовцы" вошли, наконец, с нею в контакт. В Сибири переговоры с "андреевцами" вел епископ Тайшетский Иоанн (Курицын), который от лица прочих "климентовских" архиереев предложил им восстановить полное общение. "Климентовцы" признали каноничность епископских хиротоний, совершенных почившим Амфилохием и в августе 1995 г. союз официально состоялся. "Андреевцы" со своей стороны все прямые контакты с "климентовцами" поручили хор-епископу Вавиле (Амосову), который стал официально представлять их на Освященных Соборах Катакомбной Церкви. На Соборе 1996 г. по просьбе архиепископа Амвросия Сиверса было составлено прошение к "климентовцам", чтобы они подробно изложили историю своей иерархии. В результате в августе 1997 г. в Москву к Амвросию приехал представитель "климентовцев" инок Варлаам, привезший с собою документы и детально изложивший всё, связанное с этой катакомбной иерархией. Это единственный исторический источник, рассказывающий о деятельности «климентовской» ветви. К 2003 году в составе "климентовской" иерархии значилось 5 епископов: Климент Усольско-Ангарский, Кирилл Еманжелинский, Софроний Илимский, Авраамий Ойротский и Сергий Нижнеудинский. Идеологически и догматически - идентичны "андреевцам". 

"Даниловцы". Наименование этого течения происходит от Свято-Даниловского Московского монастыря, в 1920-е гг. ставшего духовным центром оппозиции официальному руководству Российской Церкви. Общепризнанным духовным лидером "даниловцев" был архиепископ Феодор (Поздеевский). Исторические сведения о "даниловском" течении скудны, и часто искажены. По некоторым сведениям, "даниловское" движение возникло в 1922 г. как реакция на примиренческую тактику патриарха Тихона и его окружения с большевиками и состояло из ряда консервативно настроенных иерархов, не согласных с официальным курсом своей высшей церковной власти. В начале сентября 1922 г., под духовным руководством Феодора Поздеевского, "даниловцы" начали формирование так называемого "Параллельного Синода", ввиду «неэффективности Синода Патриаршего, находившегося под полным контролем ГПУ». В первом заседании "Параллельного Синода" приняли участие: еп. Феодор (Поздеевский), еп. Гурий (Степанов) Алатырский и только что освободившийся из заключения архиеп. Андрей (Ухтомский). Вскоре к ним присоединились епископы Арсений (Жадановский), Серафим (Звездинский), Серафим (Самойлович) и другие. Участники "Параллельного Синода" считали себя "Постояннодействующим Предсоборным Совещанием" и главной своей целью ставили организацию тайного Поместного Собора, способного в новых церковно-политических условиях разрешить накопившиеся за длительный междусоборный период проблемы вне всякого контроля и давления властей. За первые два месяца своей деятельности "даниловцы" приняли следующие основополагающие решения: 

1) утвердить принципы децентрализации церковной жизни как наиболее эффективный способ сопротивления контролю большевиков над Церковью;

2) начать несанкционированные и тайные поставления архиереев и священников для организации Катакомбной Церкви в масштабах всей России;
3) вынести догматическое осуждение обновленцам. 
В июне 1923 г. в Михайловском храме Донского монастыря "даниловцы" провели "соборик" (или "Малый Собор"), на котором уточнили свою позицию, постановив, что Патриаршее управление, в том виде, в каком оно существует, нецелесообразно и даже вредно, Патриарх Тихон вполне скомпрометировал себя как глава Русской Церкви, приведя всю церковную жизнь к полному развалу и его авторитет потерял силу, а потому не следует ему подчиняться. Есть сведения о том, что «даниловская» оппозиция придерживалась "умеренной" и в целом "примирительной" позиции по отношению к патриарху Тихону, и "несмотря на свое неподчинение, епископы, пребывавшие в Даниловом монастыре, не прерывали молитвенно-канонического общения с Патриархом". В 1923-25 гг. "даниловское" течение значительно усилилось включением в его состав новых архиереев, прибывших в Москву: архиепископов Николая (Добронравова) Владимирского, Пахомия Черниговского и епископов Аверкия Житомирского (Кедровых), Николая (Никольского) Елецкого, Зиновия (Дроздова) Тамбовского, Варсонофия (Вихвелина) Никольского и целого ряда других. За этот период "даниловцы" смогли наладить прямые связи со многими местными епархиями. Так, с "андреевцами" в Уфимской епархии связь осуществлялась через еп. Иоасафа (Удалова) Чистопольского, а с Украинской Церковью - первоначально через Парфения (Брянских) Ананьевского, а позже - через Дамаскина (Цедрика) Глуховского. С 1923 года "даниловцы" осуществили ряд тайных архиерейских хиротоний: Марка (Новоселова), Агафангела (Садковского), Иоанникия (Неглядова)и многих других. Отношение "даниловцев" к митр. Сергию (Страгородскому) было соответственно отрицательным. По сведениям митрополита Иоанна Снычева, своими действиями «даниловцы» выражали самую настоящую оппозицию митрополиту Сергию. Они не только осуждали его деяния, но и в кругу своих единомышленников осмеивали их и даже запрещали своим последователям посещать те храмы, в которых поминали имя Заместителя, и принимать от сергианских священников таинства. 

К 2003 году было известно только несколько "даниловских" катакомбных общин в Москве и Московской области, которые находились в общении с Катакомбной Церковью "андреевской" иерархии. 

Катакомбная иерархия в тюрьмах и лагерях. Об этом феномене стало известно, благодаря публикациям на Западе ряда свидетельств бывших узников советских концлагерей, которым удалось эмигрировать из СССР. Из этих свидетельств следует, что архиереи и священники, оказавшись в заключении, продолжили свою священную борьбу и там: они совершали богослужения, рукополагали новых епископов и клириков, даже собирали тайные Соборы. Широко известны в литературе сведения о представительных соборах епископов - узниках СЛОН'а (Соловецкий лагерь особого назначения), в 1926-29 гг. К 1926 г. на Соловках уже находилось 29 иерархов. Попав в заключение, они продолжали оказывать существенное влияние на ход дел в своих епархиях, в письмах и посланиях к пастве выражали свою позицию по важнейшим церковным событиям и корректировали действия епархиальных советов. Заключенные епископы образовали самостоятельный церковный орган, известный под названием "Собор соловецких епископов (старцев)". Иерархи и духовенство представляли собою замкнутую группу заключенных с особой внутренней структурой, во главе которой стоял правящий епископ.  Правящими архиереями на Соловках последовательно избирались: епископы Евгений (Зернов), Прокопий (Титов), архиепископы Иларион (Троицкий) и Петр (Зверев). Позиция Соловецкого собора по отношению к деятельности митр. Сергия была двоякой. С одной стороны наметилось неприятие Декларации 1927 г., с другой - резко осуждалось отделение от митр. Сергия и квалифицировалось как раскол. В ноябре 1927 г. архиеп. Иларион (Троицкий) на собрании 15 епископов уже призывал к принятию Декларации. Профессор И. М. Андреев, сообщил следующие факты о весьма активной деятельности соловецких "иосифлян" и узников иных концлагерей: "За время пребывания в качестве заключенного в Соловецком концлагере (1928-1932 гг.) мне пришлось быть свидетелем многих тайных хиротоний, совершенных епископами Максимом, Виктором, Иларионом (викарием Смоленским) и Нектарием. Подобные тайные епископские хиротонии происходили и в других концлагерях, например, в Свирлаге и Белбалтлаге В другой своей статье проф. Андреев о том же писал так: "Несмотря на чрезвычайные строгости режима Соловецкого лагеря, рискуя быть запытанными и расстрелянными, Владыки Виктор, Иларион, Нектарий и Максим не только часто сослужили в тайных катакомбных богослужениях в лесах острова, но и совершили тайные хиротонии нескольких новых епископов. Совершалось это в строжайшей тайне даже от самых близких, чтобы в случае ареста и пыток они не могли выдать ГПУ воистину тайных епископов. Только накануне моего отъезда из Соловков - я узнал от своего близкого друга, одного целибатного священника, что он уже не священник, а тайный епископ". В середине 1970-х гг. в западной прессе появились новые сообщения бывших заключенных из Советского Союза о продолжении деятельности Катакомбной Церкви в тюрьмах и лагерях. Так, А. Левитин-Краснов свидетельствовал, что практически все епископы, в 1927 г. отошедшие от митр. Сергия, погибли в концлагерях еще в 1930-е гг., однако им все же удалось в местах заключения рукоположить ряд епископов-преемников. От них и берет свое начало тайная иерархия Катакомбной Церкви. 

Катакомбная Церковь Заграницей. Как ни парадоксально звучит наименование этой ветви Катакомбной церкви, таковое явление имело место. Духовным предтечей КЦЗ можно считать епископа Феофана Полтавского, который в 1930-е гг. ушел в затвор и до самой своей кончины жил в пещерах в местечке Лимерэ под Парижем. Но реально появление катакомбных общин на Западе связано со второй волной русских эмигрантов, покинувших СССР под натиском частей Красной Армии вместе с отступающими немецкими войсками.
Как известно, в годы войны церковная жизнь на оккупированных немцами территориях резко активизировалась, стали открываться приходы и монастыри и некоторые катакомбные архипастыри и пастыри стали выходить из глубокого подполья для открытого служения. Предчувствуя поражение немцев и новую волну репрессий против ИПХ, в 1943-44 гг. в Катакомбной Церкви был предпринят ряд новых тайных хиротоний архиереев и священников. То же самое происходило и в Автономных церквах Белоруссии и Украины. Помимо этого, представителям Катакомбной Церкви удалось наладить связь с РПЦЗ, о чем есть указание в Послании архиерейского Совещания, состоявшегося в Вене осенью 1943 года. В 1944-45 гг. в Германию нахлынуло огромное количество беженцев из СССР, среди которых оказались катакомбные епископы, священники и их паства. По окончании войны те катакомбники, которые избежали репатриации, обосновались, в основном, в США: кое-кто, как, например, проф. И. М. Андреевский, вошел в состав РПЦЗ, но большая часть продолжала существовать автономно. Интересное свидетельство о зарубежной Катакомбной Церкви мы находим в статьях проф. И. М. Андреевского, который писал: "...Почти каждый год я неожиданно сталкивался по крайней мере с одним ее представителем, даже священниками, и установил письменный контакт с епископом... За рубежом я поразился тому, что масса клира Катакомбной Церкви по прибытии сюда продолжает оставаться в тайне, не присоединяясь даже к истинной (Синодальной) Церкви. Это в высшей степени обеспокоило меня: может быть я ошибаюсь в принадлежности к РПЦЗ? И если нет, то почему они остаются тайными? И вот, недавно я получил разрешение моему смущению. Неизвестный мне епископ Катакомбной Церкви, который живет за рубежом, прислал мне через третьих лиц письмо. Сперва он рассуждает в принципе о моих статьях, прочитанных им в "Православной Руси", - в основном же о точности моей позиции. Затем он дает ответ на мои недоумения. Он говорит, что клир Катакомбной Церкви зачастую не принадлежит к РПЦЗ - которая не ошибается в своем отношении к атеистическому коммунизму - потому что пока битва свирепствует, и кто может сказать, не будет ли для них неизбежно применить свой опыт здесь, на Западе? Предтечи антихристовы уже появились и никто не знает, когда придет время, в которое каждый верующий, покинув дом, убежит в горы, т. е. уйдет в катакомбы. И он прав: не то ли те, кто желает уничтожить РПЦЗ? Согласно сему, тот, кто уходит из нее, уже говорит первое слово. И если это произойдет - молим, чтобы Господь не попустил сего! - то где мы тогда смогли бы найти убежище, где мы смогли бы найти непадшую Церковь? Уже почти все Поместные Православные Церкви или преклонились пред предтечами антихриста, или дают "братские объятия" его верным слугам!". Уже в конце 1960-х гг. архиеп. Аверкий (Таушев) серьезно опасался того, что РПЦЗ, существуя легально, может «не устоять в истине св. Православия». Вероятно также и то, что именно представители КЦЗ подвигли в начале 1970-х гг. некоторую часть паствы РПЦЗ открыто заявить о необходимости ухода в "катакомбы" и проведения намечавшегося Всезарубежного Собора в подполье. Этому требованию руководители РПЦЗ дали резкий отпор, заявив, что "катакомбы" в условиях США не нужны. Сведения о существовании КЦЗ к 2003 году отсутствуют.

“Пафнутианское” направление. Происходит от “климентовского” еп. Хвалынского Пафнутия. Достоверных данных о нем нет, мирское имя неизвестно. Родился около 1918 г. в Поволжье (по др. источникам – на Урале) в старообрядческой семье. С 1963 года, епископами Климентом Сдобиным и Лукой Чудновым поставлен в епископа. В 1972 г. епископ Пафнутий уехал со своей кафедры на Урал, где поставил, как минимум, еще 5 архиереев. Пафнутианское направление охватило несколько регионов на Урале и Поволжье. В конце 1995 г. на Урале епископ Пафнутий скончался, но его последователи продолжали «пафнутианское направление на Урале, Поволжье, в Сибири и на Дальнем Востоке. 

В начале 1994 г. в Москве активизировалась деятельность нескольких “пафнутианских” епископов: Виктора (Зенина), Василия (Орлова) и некоего Пансофия, поставленного Пафнутием и скрывавшегося под видом бомжа. В январе 1998 г. прошел слух, что еп. Пансофий скончался. Однако, вскоре выяснилось, что на самом деле он был зверски избит бомжами, попал в больницу, но вылечившись, снова начал архиерейскую «деятельность». “Климентовские” епископы и “андреевцы” “пафнутиан” в общение не принимают. Последние количество своей паствы исчисляют в 5 000 человек, среди которых до 100 монашествующих. 

“Пафнутиане” имеют собственную версию происхождения “климентовской” иерархии. По их данным ее начало было положено еп. Климентом (Логгиновым) в 1925 г., когда он вступил в переговоры с “беловодскими” епископами, из которых двоих, Михаила и Феодора, он согласился принять через полное перерукоположение, что и было осуществлено совместно с архиеп. Мелетием (Картушиным). Михаил же, в свою очередь, поставил еп.Иоанна (Кашина) и т. д. В то же время ок. 1932 г. архиеп. Андрей (Ухтомский) и архиеп. Мелетий хиротонисали еще еп. Василия, от которого затем свое рукоположение получили еп. Виктор (Прокошин) и другие. 

Евсевианское направление. Епископ Евсевий. Это направление организовал “климентовский” еп. Хвалынский Евсевий, поставленный на место сбежавшего еп. Пафнутия в 1973 г. епископами Кирилом Еманжелинским и Климентом Нижнеудинским. В 1978 г. еп. Евсевий также покинул свою кафедру и уехал в Приамурье, уведя за собой часть “климентовских” общин по всей стране. Вероятно, совершил новые архиерейские хиротонии, возглавив собственную иерархию. Общее число последователей – более 5 000 чел. Нелегальные общины в основном располагаются в Поволжье, Семипалатинске, Приамурье, Новосибирской и Иркутской областях.
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“Григориане”. До сих пор в церковно-исторической литературе не дана объективная оценка т. н. “григорианству” – группе иерархов, объединившихся вокруг митр. Екатеринбургского Григория (Яцковского). Исключение составляет лишь неизвестный автор-катакомбник, написавший книгу “В объятиях семиглавого змия”, в которой “григорианство” если и не оправдывается полностью, то, по крайней мере, огульно не поносится, но наоборот – показываются положительные стороны движения. “Григориане”, как и большинство других юрисдикций выступали против митрополита Сергия. Впрочем, другие направления ИПХ “григориан” в общение не принимали. И не столько по причине их “неканоничности”, сколько из-за их сомнительных сношений с большевиками. Многие в них видели тогда как бы “запасных сергиан”, которых Тучков держал наготове на случай неблагонадежности митрополита Сергия. Имеются сведения о том, что “григориане” анафематствовали митр. Сергия. В 1930‑е гг. “григорианское” движение приобрело широкий размах по всей стране. В разное время в нем было задействовано не менее 55 епископов. В конце 1930‑х – начале 1940‑х гг. движение в основном было разгромлено, часть архиереев вернулась под омофор митрополита Сергия Страгородского или перешла в обновленчество. Митрополит Иоанн Снычев в своей книге о церковных расколах свидетельствует, что не все “григорианские” епископы на закате движения присоединились к сергианам, но “часть признала за лучшее скрыться от взора людей и под одеждой простолюдина доживать где-либо в укромном местечке остатки дней своей жизни”. Вероятно, речь идет об уходе части “григориан” в “катакомбы”. Известно, что в послевоенный период нелегально действовало несколько “григорианских” архиереев. 

“Серафимо-Геннадиевская” ветвь (“Секачевцы”). Епископ Серафим и митрополит Геннадий. Одно из самых многочисленных и представительных течений в “катакомбах”. Духовными основателями, по имени которых названа эта ветвь, считаются – еп. Серафим (Поздеев) и его преемник схимитрополит Геннадий (Секач). Сведения о митрополите Серафиме довольно противоречивые: 

Михаил Александрович Поздеев происходил из древнего аристократического рода. После революции отказался эмигрировать, сблизился с Патриархом Тихоном. По его благословению принял иночество. 5 апреля 1925 г. (н. ст.) тайно рукоположен Патриархом Тихоном в викария Смоленской епархии, что как будто подтвердили документы из архива Смоленского КГБ. По другим данным – поставлен на Новосибирскую кафедру. Еще одна версия гласит, что хиротония состоялась за 2 или 3 месяца до кончины Патриарха. Спустя 2-3 месяца после рукоположения, так и не доехав до места служения, арестован. С тех пор до 1946 г. непрерывно отбывал заключение в лагерях: сначала в Кемеровской тюрьме, где находился до 1939 г., потом переведен в Гомельскую тюрьму в камеру смертников, спустя неделю отправлен в Москву в Бутырскую тюрьму, а оттуда заключен в Кемеровские лагеря. Одна из легенд гласит, что в конце 1930‑х гг. еп. Серафим находился в Соловецком лагере, где епископы-узники дали обет: кто выйдет на свободу, тому воля Божия возглавить Истинно-Православную Церковь. С 1946 г. – в ссылке в Оренбургской обл. В 1946-47 году к еп. Серафиму приехал еп. Оренбургский и Бузулукский Мануил (Лемишевский) (МП), известный противник и гонитель ИПХ, и около суток беседовал с ним наедине. Еп. Серафим остался весьма доволен исходом встречи, т.к. Мануил разрешил ему официально служить и совершать требы в пределах своей епархии. Такое разрешение от советского архиерея приравнивалось тогда по значению к административному разрешению советской власти, без чего еп. Серафиму постоянно угрожал арест. Можно предполагать, что при этом имело место тайное принятие еп. Серафима в клир МП. На это указывает тот факт, что его послушница, Людмила Садаева, ездила в Оренбург и получала ежемесячно деньги в местном епархиальном управлении, которые ей выдавали по благословению еп. Мануила на имя “архимандрита” Серафима. Скончался епископ Серафим 3/16 мая 1971 г. Похоронен на кладбище в Бузулуке. Перед смертью принял схиму с именем Антоний.
Фактическим же основателем “секачевской” иерархии стал преемник епископа Серафима – схимитрополит Геннадий (Секач). В миру Секач Григорий Яковлевич, родился в 1897 г. в с. Акулино в Белоруссии, в купеческой семье. Отец умер, когда Григорию было 3 года. Его дядя, Анфим, служил иеромонахом в одном из монастырей. После смерти матери в семье осталось 8 детей. Григория взяла на воспитание тётя – игумения Павла, в монастыре которой он жил до 20 лет. В 11 лет заболел костным туберкулезом правой ноги, девять лет пролежал в постели. Вылечившись, в 1917 г. посетил Почаевскую Лавру, где какой-то старец предсказал ему епископство «…и даже более того». 1924 г. в подвале своего дома скрывал опального епископа Симеона Мозырского, бежавшего от обновленцев, и еще несколько монашествующих. В 1929 году арестован за антисоветскую деятельность и отправлен в лагеря на 10 лет. Был этапирован в СЛОН, затем переведен в лагерь в г.Кировск Мурманской обл. на строительство электростанции. Около 1938 г. бежал. Вернулся в Белоруссию и перешел на нелегальное положение. В 1943 г. рукоположен во диакона, и в том же году 7 апреля на Благовещение – во священника еп. Житомирским Леонтием (Филипповичем) в г. Мозыре. После войны открыто служил в действующем храме в с. Новоропск Брянской обл. Состоял в юрисдикции митр. Минского и Слуцкого Питирима Свиридова (РПЦ МП). В 1958 г. лишен регистрации и изгнан из МП за религиозное воспитание детей. Отправился в Чернигов, где посетил старца-схиархимандрита Лаврентия (Проскуру), который посоветовал ему принять иночество (и, видимо, сам постриг его). В г. Щорсе Черниговской обл. организовал небольшой монастырь (ок. 30 иночествующих) и построил домашнюю церковь. В 1962 г. уехал в Новый Афон, организовал в его районе несколько тайных мужских и женских монастырей в горах. В г.Ткварчели устроил несколько домовых церквей в нарочно купленных для этого небольших частных домах, открыл нелегальную богословскую школу. Со своими соратниками, о. Григорием и о. Феодосием, ездил по всему СССР, повсюду собирая молодежь и послушниками привозя их в Абхазию. В мае 1971 г. Григорий посетил в Бузулуке еп.Серафима (Поздеева). По собственной версии, 13 мая, за три дня до смерти епископа Серафима, был им рукоположен во епископа. В 1970‑х гг. основал 3 монастыря на Украине, 4 в Белоруссии, 2 на Кубани. Совместно с Алфеем Барнаульским предпринял первые епископские [image: image30.jpg]


хиротонии. Всего с участием Геннадия было поставлено 12 архиереев. Служил почти открыто, всюду разъезжал в рясе, чего не могли себе позволить даже священники РПЦ МП. Везде возил с собой гроб. В 1975 г. арестован и отправлен в Тюремную больницу г.Тбилиси. По делу проходил как архимандрит. Переведен в тюрьму г. Кутаиси. В октябре 1977 г. вернулся на Кавказ. С 1978 года поселился в г. Элиста. По возвращении из тюрьмы объявил о том, что на Пасху 1977 г. был возведен через вторичную хиротонию в сан митрополита в тюрьме митр. Кутаисским Малхасом, племянником епископа Симеона Мозырского, которого Геннадий Секач некогда прятал в своем доме, и еще двумя архиереями Грузинской Катакомбной Церкви, которые отбывали заключение уже более 30 лет. В 1979-80 г. принял схиму. Посещал храмы МП с целью привлечения людей под свой омофор. Благодатность таинств РПЦ МП, в отличие от других катакомбных направлений, признавал. В Белоруссии был лично знаком с митр. Минским и Слуцким Филаретом (Вахромеевым), до самой смерти получал пенсию в Минском епархиальном управлении как клирик МП. Также имел знакомство с патриархом Пименом и даже пользовался уважением последнего. Существуют даже свидетельства очевидцев о том, что когда Геннадий бывал на патриарших службах, Пимен приказывал специально для него вынести на клирос кресло. Существуют данные, что Геннадий постриг в монашество мать патриарха Пимена. Вместе со своими ставленниками – митрополитами Григорием и Феодосием – создал т.н. “Мобильный Синод”, в котором Геннадий обладал правом решающего голоса. Тайные Соборики «андреевцев» и «климентовцев» 1974 и 1978 гг. отказывали Геннадию и его последователям в общении. В последние годы, будучи тяжело больным, Геннадий Секач проживал вместе с митрополитами Григорием и Феодосием на Сев. Кавказе, в ветхой хижине в станице Мостовая Краснодарского края, откуда они управляли секачевскими общинами и где совершали новые поставления. Рассказывают, что будучи вынуждены обрабатывать для своего пропитания огород, старцы делали это в подрясниках “в цветочек” или “в горошек” и, завязав головы и бороды платками, изображая таким образом старух, скрывались от советского правосудия. Скончался схимитрополит Геннадий 19 апреля / 2 мая 1987 г.

К 2003 году в составе “секачевской” иерархии действовали около 15 архиереев: Митр. Епифаний (Каминский), Схимитр. Феодосий (Гуменников), Архиеп. Василий (Беляк), Схиархиеп. Херувим (Дегтярь), Еп. Андриан (Лапин), Еп. Феодосий, Еп. Антоний (Пилецкий), Еп. Иоанн, Еп. Дионисий, Еп. Никодим, Еп. Афанасий, Еп. Александр, Еп. Антоний (Калиновский), Еп. Василий, Еп. Моисей. Титулов по кафедрам они не имеют и при хиротонии нарекаются просто – “во епископа”, объясняя такую практику неизвестностью дальнейшей судьбы поставляемого. Ставленнические граматы не выдаются. 
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В ведении каждого епископа находится по нескольку священников, хотя у некоторых, например, митр. Епифания, схиархиеп. Херувима и архиеп. Василия – их насчитывается до десяти. Практически все архиереи действуют каждый в своей области автономно, друг от друга независимо. Соборы не созываются (за исключением 1991 г. по делу “исаакиан”, в котором, однако, участвовало только несколько иерархов). Епископат, клир и миряне находятся на нелегальном положении. Колличественный состав - до 500 тыс. чел., что гораздо больше, чем, скажем, всех последователей РПЦ3 в России. К 2003 году «секачевскую» иерархию возглавлял митрополит Епифаний Каминский, проживающий в Беларуси. 

Существуют свидетельства, что многие “секачевские” иерархи одновременно были тайными епископами и в то же время официально значились в клире МП. Так, например, Василий (Беляк), будучи “архиепископом”, одновременно служил клириком в МП на Украине. Епископ Херувим (Дегтярь) возглавлял монастырь РПЦ МП в Чернигове. 

“Алфеевцы”. Так именуется часть “секачевской” иерархии, происходящая от “архиепископа” Алфея Барнаульского, – также как и Геннадий (Секач), считающего себя преемником еп. Серафима (Поздеева). К 2003 году алфеевская группа составила около 8 епископов: Еп. Александр, Еп. Евгений (Жиганов), Еп. Варлаам (Дорофеев), Еп. Никандр, Еп. Андрей, Еп. Исидор, Еп. Феогност, Еп. Петр (Громов), Не все “алфеевцы” находятся в молитвенно‑евхаристическом общении с “секачевцами” и в каноническом отношении полностью не сливаются с ними, действуя самостоятельно, хотя идеологически идентичны им. По всей видимости, “алфеевские” архиереи служат друг от друга автономно и централизации церковной власти не имеют. 

“Исаакианское” направление. Основателем его является ставленник “секачевцев” – еп. Исаакий. Данные об этой группе почерпнуты, главным образом, из “исаакианских” документов. Как и все “секачевцы”, исаакианские епископы признают благодатность таинств РПЦ МП. Однако, отколовшись от митр. Феодосия, они значительно ужесточили свою экклезиологическую позицию по отношению к МП. Так, была запрещена практика причащения в храмах РПЦ МП, а клирикам было запрещено поминать на проскомидии архиереев и иереев Московского Патриархата. Помимо этого, епископ Исаакий ввел в практику принятие людей в общение из МП через миропомазание, а клириков через покаяние и миропомазание. 

Глава 11. 

Российские приходы, епархии и экзархаты зарубежных церквей.

Грузинская Катакомбная Церковь и её деятельность в России. О Грузинской Катакомбной Церкви известно, что организатором ее был схиархиеп. Антоний (Абашидзе) Таврический, окормлявший с 1920‑х гг. грузинскую паству в Киеве. С 1926 по 1943 г. схиархиеп. Антоний являлся ее Первоиерархом. Маловероятно, чтобы он отстраивал какую-то особую катакомбную иерархию с определенной ее централизацией. Вся организация ГКЦ, по всей вероятности, сводилась к поставлению тайных священников и епископов, которые действовали автономно. Это косвенно подтверждается организацией схиархиеп. Антонием института “странствующих священников”. Основная масса подобных епископов и клириков, видимо, действовала в Крыму, в его епархии, и горах Кавказа, а также в районах, прилежащих к ним. Впоследствии схиархиепископ Антоний Абашидзе входил в состав Украинской Православной Автономной Церкви. Из тайных епископов ГКЦ сегодня известен только один: это еп. Илия – ставленник в 1930‑х гг. схиархиеп. Антония (Абашидзе). Именно он в 1943 г., вместе с Антонием и еп. Макарием, принимал участие в хиротонии еп. Феодосия (Бахметьева), хотя сам юрисдикционно в Украинскую Автономную Церковь не входил. Его дальнейшая судьба неизвестна. К Грузинской Катакомбной Церкви причисляли также некоего еп. Меладиоса и митр. Кутаисского Малхаса, которые были рукоположены в Грузинской Патриархии, но впоследствии перешли на нелегальное положение. Еп. Меладиос известен тем, что он имел какое-то общение с еп. Серафимом (Поздеевым) и другими катакомбными иерархами. Умер 2 апреля 1953 г. в Воронежской области. Митрополит Малхас известен своим участием в возведении в сан митрополита Геннадия (Секача) в 1977 г. в заключении. По версии “секачевцев” в той же тюрьме отбывал срок с 1940‑х гг. весь епископат и клир Грузинской Церкви. Утверждалось даже, что там находилось 20 архиереев и Малхас не был среди них единственным. 

Украинская и Беларусская Автономные Православные Церкви. История возникновения и деятельности Украинской и Белорусской Автономных Церквей в годы немецкой оккупации в литературе описана достаточно подробно. Архиереи автономий имели преемство хиротоний от Московского Патриархата. Несмотря на неоднократные попытки в среде самих автономистов провозгласить полную автокефалию (т.е. независимость от МП), это ни к чему конкретному не привело. Действительное же положение вещей окончательно определилось на исходе войны в 1944-45 гг., когда автономисты рассредоточились в трех направлениях: большая часть примкнула к МП, иные, бежав на Запад, влились в РПЦЗ, и, наконец, третьи, оставшись в СССР, предпочли нелегальное служение. 
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В Белорусской Автономной Церкви поставления епископов и священников для ИПХ одним из первых стал осуществлять еп. Смоленский Стефан (Севбо), по окончании войны выехавший за рубеж. В послевоенный период известны два белорусских епископа, действовавших в “катакомбах”: Еп. Александр Пружанский и Еп. Афанасий Гродненский и Новогрудский. 

На нелегальном положении после войны оказались и несколько епископов Украинской Автономной Церкви: Пинский епископ Феодосий (Бахметьев), Ириней, епископ Сумский и Ахтырский и Еп. Дамаскин.

Истинно-Православная Церковь Киевского Патриархата. Под таким названием эта организация зарегистрирована в Минюсте РФ группой последователей Патриарха Киевского Филарета (Денисенко), главы Украинской Православной Церкви Киевского Патриархата. В 1994-96 гг. для ИПЦ КП при участии Филарета были поставлены “епископы” Варух и Адриан. 

Хризостомовцы. Российский Экзархат ИПЦ Греции юрисдикции Синода Архиеп. Хризостома Афинского. Общины в ведении греческой старостильной церкви возникли в конце 1980‑х гг. и первоначально состояли из инициативной группы московских верующих, большинство из которых во главе с еп. Гурием Казанским впоследствии присоединилось к Синоду архиеп. Авксентия Афинского. Осенью 1994 г. Грецию посетили бывшие “секачевские” клирики – иерей Василий Редечкин и иерей Игорь Медведев, которые встретились там лично с архиеп.Хризостомом, прося принять их в свою юрисдикцию. С 1996 г. отношения российских общин с архиеп. Хризостомом Афинским стали испытывать некоторые осложнения из-за серьезных расколов “хризостомовцев” в Греции, которые поделились на 4 части. Но, несмотря на трудности, общины продолжали действовать хотя и насчитывали несколько десятков человек. 

Схимонах Епифаний (Чернов). Российский Экзархат (Представительство) ИПЦ Греции юрисдикции Синода Архиеп. Андрея Афинского. Епифаний - один из самых активных деятелей Катакомбной Церкви. Известен как духовный наставник истинно-православных христиан. Схимонах Епифаний оставил значительный след в истории ПЦ - как духовный писатель. Именно он написал наибольшее количество литературы по Катакомбной Церкви - догматическо-идеологического, исторического и нравственного содержания. 
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Епископ Гурий (Павлов). Российский Экзархат ИПЦ Греции юрисдикции Синода Архиеп. Авксентия Афинского. До конца 1980‑х гг. иеромонах Гурий (Павлов) входил в состав “андреевской” ветви Катакомбной Церкви. Позднее получил епископство от греческих архиереев. Скончался на Рождество Христово 7 января 1996 г., похоронен в Чувашии. Паства епископа Гурия составляла около 5 тыс. человек. В 1996 г. часть общин была присоединена к “андреевской” иерархии еп. Саткинским Паисием (Рогожиным). От “авксентьевского” Синода в Москве действует “Подворье ИПЦ Греции” и при нем “Свято-Серафимовская община”. Экзархом в Россию греками был назначен (еще при жизни Гурия) прот. Виктор Мелехов из г. Вустер (США). Регулярно, два раза в год, он посещает Россию, устраивая катакомбные общины в разных местах страны. Московское Подворье, финансируемое Бостоном, издает информационный бюллетень “Воздвижение”. От бостонской группировки в России действуют несколько “священников”. Из них известны: Георгий Манухин в Евпатории, Олег Урюпин и Николай Патрин из Дивеево. 

Часть 3. Религиозные течения, не придерживающиеся ортодоксальной экклезиологии.

Глава 12. 

Викентьевцы. Российкая Православная Кафолическая Церковь. 
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Эту группу изначально возглавлял Викентий (Чекалин). Судьба этого епископа складывалась неудачно, и, за те или иные провинности, он был изгнан из большинства юрисдикций, существующих на территории России. Тогда Викентий перешел в униатскую церковь и 4 января 1991 г. получил во Львове признание от архиепископа Владимира (Стернюка), долгое время проведшего в подполье и лагерях. 10 января  Стернюк подписал грамоту о поставлении Чекалина первоиерархом “Российской Православной Кафолической Церкви”, и уже в марте того же года он подает прошение в Верховный Совет РСФСР о регистрации этого образования. В новой организации выступал как “епископ Ясно-Полянский”. На 1991 г. паства РПКЦ, по его словам, насчитывала около 1000 чел. Имелись общины в Восточной Латвии, Самаре, Туле, Москве, Ставрополе. Московскую общину возглавлял о. Алексий Власов. Вскоре, однако, Викентия изгнали и униаты, и он переметнулся к старокатоликам, но и те его через некоторое время отвергли. Таким образом, ничего серьезного Викентию создать не удалось и, бросив все, он уехал в Австралию, где устроился простым священником одного из крайне либеральных течений Епископальной Церкви. Но все же преемники у РПКЦ нашлись. Один из них – митрополит Михаил Анашкин. В епископа поставлен Викентием (который и передал ему всю свою организацию). Повидимому, именно Михаил являлся разработчиком доктрины “Российской Православной Кафолической Церкви” и подтолкнул Викентия к униатам. В ноябре 1993 г. по реквизитам Викентия Михаил в Управлении юстиции Москвы зарегистрировал 4 прихода: в Москве (2), Климовске и Дедовске. Именуется глава РПКЦ – Михаил Анашкин “Блаженнейшим Архиепископом Московским, Митрополитом Всероссийским, Председателем Священного Синода РПКЦ”. Кроме него, у “викентьевцев” рукоположено еще два архиерея: Алексий Лобазов и Мануил Платов.

Архиепископ Никон (Ломекин). Некоторое время пребывал в общении с Михаилом Анашкиным. От Викентия получил то ли дьяконство, то ли священство, то ли и то и другое. В 1993 г. поставлен в епископа Херувимом (Дегтярем) и Феодосием. В 1993 г. зарегистрировал “Московскую Архиепископию ИПЦ”. Вел переговоры с МП и чуть не получил в пользование грузинский храм, но потом отказался из-за угроз грузинов. Духовник пацифистской “Антимилитаристской Лиги”, “Антифашистского Центра” и политической “Транссексуальной (Либертианской) Международной Партии”. Его паства немногочисленна – в основном, московская хипповая богема. В начале 1999 г. вместе с “викентьевцами” подписал совместный документ, в котором призвал МП, в связи с кризисом остановить постройку Храма Христа Спасителя. Был депутатом Московской Городской Думы. 

Глава 13. 

“Архиепископ” Лазарь (Васильев). “Истинно-Православная Церковь Откровения Иоанна Богослова”.

“Архиепископ” Лазарь. В миру Константин Алексеевич Васильев. Служил белым приходским священником сначала в Ярославской, затем в Московской епархиях. С конца 1980‑х гг. был настоятелем Успенского собора в подмосковном г. Кашира; тогда же познакомился с “параклитчиками” и под их влиянием порвал отношения с МП. На престольный праздник Успения Богородицы в 1990 г. объявил прихожанам, что отрекается от своей жены-инвалида и трех маленьких детей, и что принял постриг от “параклитчиков” с именем Лазарь. Вскоре рукополагается в епископа Каширского Викентием (Чекалиным) и Иоанном (Бондарчуком). 3 сентября 1990 г. указом митр. Ювеналия (МП) запрещен в священнослужении. После этого группа прихожан, поддержавшая Лазаря, официально объявила о своем выходе из юрисдикции МП, направив в исполком Каширского горсовета прошение о регистрации. Когда последовал отказ, Лазарь вместе с 15 прихожанами, вооружившись деревянными и железными палками, заперлись в храме, и 29 ноября церковь была взята штурмом частями ОМОН’а и милиции ОВД г. Кашира. После изгнания из Каширы в 1991 г., запасшись “удостоверительной граматой”, стал служить в частном доме с. Лужки Ступинского р-на, где у него нашлось более 20 последователей. Вскоре прихожане Лазаря захватили местный храм, откуда 13 января 1991 г. их опять выгнала милиция. Прославился “изгнанием демонов” из Мавзолея и КГБ. В 1991-93 гг. пытается получить признание своего статуса от разных “несергианских” юрисдикций. С начала 1993 г. явно сходит с ума: дает интервью газетам “Завтра”, “Русскому порядку”, “Русскому стягу”, объявляя себя “Епископом Каширском, Архиепископом Московским, Блаженнейшим Митрополитом Сибирским, Святейшим Патриархом Всероссийским, Царем и Императором всея Руси, Божественным Исполнителем Откровения св. Иоанна Богослова, Агнцем Завета”. Издает Манифест о вступлении в права на престол Всероссийский. Все лето 1993 г. закидывает официальные инстанции своими “посланиями”, “указами”, “присягами” на верность себе и требованиями. Указом № 1 лишает Б.Н. Ельцина власти и троекратно “проклинает” В.С. Черномырдина за “неповиновение”. В августе 1993 г. участвует в обороне ГосДумы. Регистрирует “Церковь Апокалипсиса”, офис которой находится в подмосковном г. Видное. Его секретарша по факсу разсылает многочисленные Лазаревы “проклятия” и “смертные приговоры” представителям власти, журналистам, церковным юрисдикциям и поименно всем священнослужителям за непослушание “Агнцу”. Издавал газету “Небесный Град”. Свою организацию наименовал также “Восточной Небесной Церковью Иоанна Богослова”. Сожительствовал с некоей Л.А. Петиной (из “Белого Братства”), объявив ее “Невестой Агнца” и “Императрицей”. 
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Глава 14.

Параклитчики. “Истинно-Православная Церковь Божией Матери Державной”. Вениамин Якельман.
Более широко эта организация известна под названием “Богородичный Центр”, но именуется также другими названиями: “Фонд новой святой Руси”, “Церковь Божией Матери преображающейся”, “Истинно-Православная Церковь Божией Матери Державной”, “Российская вселенская Марианская Церковь” и т. д. В современной противосектантской литературе было сказано достаточно об учении “параклитчиков”. Основателем и главой “Богородичного Центра” является “Архиепископ” и “пророк” Иоанн. Его настоящее имя – Вениамин Яковлевич Янкельман. Известен также как Береславский (фамилия его жены) и Яковлев (литературный псевдоним). 

31 июля 1992 г. Управлением юстиции г. Москвы впервые регистрируется “Община Божией Матери Преображающейся”. С того момента началась бурная активизация параклитчиков. 4 февраля 1997 Министерство юстиции РФ регистрирует добровольное централизованное религиозное объединение с наименованием “Православная Церковь Божией Матери Державной”. В период с 1991 по 1999 гг. в РФ прошли регистрацию 23 общины “параклитчиков”, кроме них, по сведениям самой организации, существуют нелегально еще несколько сотен религиозных групп по стране. 
К 1992 г. И. Береславский написал более 20 книг с “откровениями Богоматери”, известных под общим названием “Белое Евангелие”. В 1993 г. в Санкт-Петербурге у “БЦ” произошла стычка с членами “Белого Братства”, которые, явившись на “покаянный собор” в ДК им. Горького, устроили потасовку на почве нежелания Береславским признать М. Цвигун “Девой Марией”. После этого “Богородичный Центр” постепенно начал сворачивать свою шумную и публичную деятельность. Но даже несмотря на «сокращение штата», число последователей секты достаточно велико и оценивается экспертами в несколько тысяч человек. Адепты “БЦ” имеются во многих регионах практически по всей стране.
Часть 4. Либеральное движение в Православной Церкви. 

Глава 15. 

Священник Глеб Якунин. 
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Глеб Павлович Якунин родился 4 марта 1934 года в Москве в семье музыканта. Учился в Иркутском сельскохозяйственном (Пушно-меховом) институте, где получил биологическое образование. Увлекался теософией, рос в глубоко религиозной православной семье.
Работал в подмосковном охотничьем хозяйстве. С конца 50-х годов посвятил себя христианскому служению. Поступил псаломщиком в храм муч. Трифона в Москве. В 1958-59 годах учился в Московской духовной семинарии, из которой через год был исключен по обвинению в присвоении запретной для студентов книги Н.А.Бердяева "Философия свободы" из семинарской библиотеки (хотя вернул книгу по первому требованию). 10 августа 1962 года рукоположен в сан священника в Никольский храм г. Зарайска Московской области. В мае 1963 года назначен священником в Казанский храм г. Дмитрова Московской области. В 1965 году в РПЦ впервые с двадцатых годов возникла внутрицерковная оппозиция. Два священника - Николай Эшлиман и Глеб Якунин направили тогдашнему Патриарху Алексию I, другим иерархам Церкви, а также в самиздат и на Запад 70-страничное обращение. В этом обращении был поставлен вопрос о сотрудничестве священноначалия с властью при проведении хрущевских гонений на Церковь, когда было закрыто 10 тысяч храмов. Это обращение стало манифестом православной демократической оппозиции, а отца Глеба в мае 1966 года — впредь до раскаяния — запретили в служении. В 60-70-е г.г. отец Глеб Якунин — деятельный участник правозащитного движения. В 1976 году — соучредитель Христианского комитета защиты прав верующих в СССР. При его участии опубликованы сотни материалов о гонениях на верующих, о подавлении религиозной свободы в СССР, имевших широкий мировой резонанс. Велась активная поддержка религиозных диссидентов всех вероисповеданий, в том числе литовских католиков. Арестован в 1979 г. 28 августа 1980 года осужден Мосгорсудом по ст. 70, ч. 1 за антисоветскую агитацию и пропаганду к 6 годам заключения и 5 годам ссылки, был узником Лефортово и политического лагеря Пермь-37 до 1985 года, затем — два с половиной года ссылки в Якутии (пос. Ыныкчан). Амнистирован в 1987 году (реабилитирован Постановлением Верховного Совета РФ 18 октября 1991 г.). Тогда же восстановлен Московской Патриархией в священническом служении, которое исполнял в Никольском храме с. Жегалово (Московской области) по 1992 год. С 1990 г. Глеб Якунин - один из лидеров Движения "Демократическая Россия". В 1990-93 годах - народный депутат Съезда РСФСР. Был заместителем председателя Комитета Верховного Совета РФ по свободе совести. Участвовал в работе над Законом о свободе вероисповедания. В 1993-95 гг. - депутат Четвертой Государственной Думы. Глеб Якунин лишен священнического сана Священным Синодом РПЦ 1 ноября 1993 г. за отказ подчиниться требованию о неучастии православных клириков в парламентских выборах. Позднее решение Священного Синода было одобрено Архиерейским Собором РПЦ, пригрозившим Якунину отлучением от Церкви в том случае, если он не перестанет "самочинно носить священнические одежды и иерейский крест". Один из создателей в 1995 г. и председатель Общественного комитета защиты свободы совести (г. Москва), который занимается защитой прав верующих. 19 февраля 1997 г. на Архиерейском Соборе Русской Православной Церкви отлучен от Церкви. Впоследствии Якунин был принят в юрисдикцию УПЦ-КП в священническом сане, а затем переходит в Русскую Истинно-Православную (Катакомбную) Церковь. В 2000 году на ее основе формируется Движение за Возрождение Российского Православия, а затем и "Апостольская Православная Церковь", где Г.П. Якунин имеет сан протопресвитера. 
Глава 16. 

Православная Церковь Возрождения. 
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В 2000 году либерально-настроенными иерархами РИПЦ было создано совершенно новое в Православной Церкви течение – Православная Церковь Возрождения (позже она стала называться Апостольской Православной Церковью). Архиереи новой организации выступили за проведение реформ в Православной Церкви. Вот список реформ, который был принят иерархами Православной Церкви Возрождения:

1. Децентрализация церковной власти, возврат к апостольской модели церковного управления. 

2. Восстановить "Святая Святых" жизни Церкви - Соборность. Поместные Соборы - высшая власть в Церкви, должны собираться строго регулярно, не менее одного раза в течении трех лет. 

3. Мы отказываемся от географического, национально-территориального принципа "канонической территории", по существу представляющего из себя средневеково-крепостнические пережитки государственного устройства, перенесенного на сферу церковной жизни. Этот принцип, широко применяемый в Православии, приводит в конечном счете Церковь к духовной стагнации и, кроме того, к неизбежной зависимости Церкви от государства. 

4. Реформа церковного календаря. Переход на новый стиль вслед за большинством Православных Церквей, (старого Юлианского стиля продолжают придерживаться лишь три консервативные Церкви: Русская, Сербская и Иерусалимская).

5.  Упразднить систему церковных наград, порождающую карьеризм и коррупцию.

6. Жесткая дисциплина постов, существующих в православии должна быть ослаблена.

7. Богослужение может совершаться по желанию верующих на любом языке, естественно, и на русском. 

8. Каждое богослужение должно неукоснительно сопровождаться проповедью. 

9.  Исключить из практики церковной жизни непомерные поборы за богослужение и требы (таксы за требы).

10. Упростить православное богослужение и освободить его от византийской пышности.

11. Неумеренно длинные службы должны быть сокращены.

12. Открыть алтарь для большего участия верующих в богослужении. Вынести престол на середину храма (по желанию верующих).

13. Установить жесткий контроль и гласность за всеми финансовыми потоками церковных организаций всех уровней.

В состав Апостольской Православной Церкви вошли: 

Митрополит Стефан Линицкий – первоиерарх, Архиепископ Дидим (Нестеров), Архиепископ Кириак (Темерциди), Епископ Венедикт (Молчанов), Епископ Валентин (Астафьев), Епископ Сергий (Саркисов), Епископ Виталий (Кужеватов), Епископ Ростислав (Мельников). 

8 сентября 2000 года, в 12 часов дня, в Новой Деревне, на могиле убитого о. Александра Меня было совершено причисление его к лику святых, как Просветителя и Священномученика. Участие в чине прославления принимали епископы, священники и миряне Православной Церкви Возрождения.

Приложение 1

19.01.(01.02). 1918.
Послание Святейшего Патриарха Тихона об анафематствовании творящих беззакония и гонителей веры и Церкви Православной.*

Смиренный Тихон, Божиею милостию Патриарх Московский и всея России, возлюбленным о Господе архипастырям, пастырям и всем верным чадам Православной Церкви Российской.

Тяжкое время переживает ныне Святая Православная Церковь Христова в Русской земле: гонение воздвигли на истину Христову явные и тайные враги сей истины и стремятся к тому, чтобы погубить дело Христово и вместо любви христианской всюду сеют семена злобы, ненависти и братоубийственной брани.

Забыты и попраны заповеди Христовы о любви к ближним: ежедневно доходят до Нас известия об ужасных и зверских избиениях ни в чем не повинных и даже на одре болезни лежащих людей, виновных только разве в том, что честно исполняли свой долг перед Родиной, что все силы свои полагали на служение благу народному. И все это совершается не только под покровом ночной темноты, но и въявь, при дневном свете, с неслыханною доселе дерзостию и беспощадною жестокостию, без всякого суда и с попранием всякого права и законности - совершается в наши дни во всех почти городах и весях нашей Отчизны: и в столицах, и на отдаленных окраинах (в Петрограде, Москве, Иркутске, Севастополе и др.)

Все сие преисполняет сердце Наше глубокою болезненною скорбию и вынуждает Нас обратиться к таковым извергам рода человеческого с грозным словом обличения и прещения по завету Св. апостола: «Согрешающих пред всеми обличай, да н прочие страх имут» (1 Тим. 5, 20).

Опомнитесь, безумцы, прекратите ваши кровавые расправы. Ведь то, что творите вы, не только жестокое дело, это поистине дело сатанинское, за которое подлежите вы огню геенскому в жизни будущей - загробной и страшному проклятию потомства в жизни настоящей - земной.

Властию данною Нам от Бога, запрещаем вам приступать к Тайнам Христовым, анафематствуем вас, если только вы носите еще имена христианские и хотя по рождению своему принадлежите к Церкви Православной.

Заклинаем и всех вас, верных чад Православной Церкви Христовой, не вступать с таковыми извергами рода человеческого в какое-либо общение: «Измите злаго от вас самех» (1 Кор. 5, 13).

Гонение жесточайшее воздвигнуто на святую Церковь Христову: благодатные таинства, освящающие рождение на свет человека или благословляющие супружеский союз семьи христианской, открыто объявляются ненужными, излишними; святые храмы подвергаются или разрушению чрез расстрел из орудий смертоносных (святые соборы Кремля Московского), или ограблению и кощунственному оскорблению (часовня Спасителя в Петрограде): чтимые верующим народом обители святые (как Александро-Невская и Почаевская лавры) захватываются безбожными властелинами тьмы века сего и объявляются каким-то якобы народным достоянием; школы, содержавшиеся на средства Церк ви Православной и подготовлявшие пастырей Церкви и учителей веры, признаются излишними и обращаются или в училища безверия, или даже прямо в рассадники безнравственности. Имущества монастырей и церквей православных отбираются под предлогом, что это - народное достояние, но без всякого права и даже без желания считаться с законною волею самого народа... И, наконец, власть, обещавшая водво рить порядок на Руси, право и правду, обеспечить свободу и порядок, проявляет всюду только самое разнузданное своеволие и сплошное насилие над всеми и, в частности, - над Святою Церковью Православной.

Где же пределы этим издевательствам над Церковью Христовой? Как и чем можно остановить наступление на нее врагов неистовых?

Зовем всех вас, верующих и верных чад Церкви; станьте на защиту оскорбляемой и угнетаемой ныне Святой Матери наши.

Враги Церкви захватывают власть над Нею и Ее достоянием силою смертоносного оружия, а вы противостаньте им силою Веры вашей, вашего властного всенародного вопля, который остановит безумцев и покажет им, что не имеют они права называть себя поборниками народного блага, строителями новой жизни по велению народного разума, ибо действуют даже прямо противно совести народной.

А если нужно будет и пострадать за дело Христово, зовем вас, возлюбленные чада Церкви, зовем вас на эти страдания вместе с собою словами святого апостола: Кто ны разлучит от любве Божия: скорбь ли, или теснота, или гонение, или глад, или нагота, или беда, или меч» (Рим. 8, 35).

А вы братие архипастыри и пастыри, не медля ни одного часа в вашем духовном делании, с пламенной ревностью зовите чад ваших на защиту попираемых ныне прав Церкви Православной, немедленно устрояйте духовные союзы, зовите не нуждою, а доброю волею становиться в ряды духовных борцов, которые силе внешней противопоставят силу своего святого воодушевления, и мы твердо уповаем, что враги Церкви будут посрамлены и расточатся силою креста Христова, ибо непреложно обетование Самого Божественного Крестоносца: «Созижду Церковь Мою, и врата адовы не одолеют ей».

Тихон, Патриарх Московский и всея России. Января 

19 дня 1918 года.

Приложение 2.

"...ЦЕРКОВЬ ОТДЕЛЯЕТСЯ ОТ ГОСУДАРСТВА.."
Декрет СНК о свободе совести, церковных и религиозных обществах 20 января 1918 г.

1. Церковь отделяется от государства. 

2. В пределах республики запрещается издавать какие-либо местные законы или постановления, которые бы стесняли или ограничивали свободу совести или устанавливали какие бы то ни было преимущества или привилегии на основании вероисповедной принадлежности граждан. 

3. Каждый гражданин может исповедовать любую религию или не исповедовать никакой. Всякие праволишения, связанные с исповеданием какой бы то ни было веры или неисповеданием никакой веры, отменяются. Примечание. Из всех официальных актов всякое указание на религиозную принадлежность и непринадлежность граждан устраняется. 

4. Действия государственных и иных публично-правовых общественных установлений не сопровождаются никакими религиозными обрядами или церемониями. 

5. Свободное исполнение религиозных обрядов обеспечивается постольку, поскольку они не нарушают общественного порядка и не сопровождаются посягательством на права граждан и Советской республики. Местные власти имеют право принимать все необходимые меры для обеспечения в этих случаях общественного порядка и безопасности. 

6. Никто не может, ссылаясь на свои религиозные воззрения, уклоняться от исполнения своих гражданских обязанностей. Изъятия из этого положения, под условием замены одной гражданской обязанности другой, в каждом отдельном случае допускаются по решению народного суда. 

7. Религиозная клятва или присяга отменяются. В необходимых случаях дается лишь торжественное обещание. 

8. Акты гражданского состояния ведутся исключительно гражданской властью: отделами записи браков и рождений. 

9. Школа отделяется от церкви. Преподавание религиозных вероучений во всех государственных и общественных, а также частных учебных заведениях, где преподают общеобразовательные предметы,не допускается. Граждане могут обучать и обучаться религии частным образом. 

10. Все церковные и религиозные общества подчиняются общим положениям о частных обществах и союзах и не пользуются никакими ни преимуществами, ни субсидиями ни от государства, ни от его местных и самоуправляющихся установлений. 

11. Принудительные взыскания сборов и обложений в пользу церковных и религиозных обществ, равно как меры принуждения или наказания со стороны этих обществ над их сочленами, не допускаются. 

12. Никакие церковные и религиозные общества не имеют права владеть собственностью. Прав юридического лица они не имеют. 

13. Все имущества существующих в России церковных и религиозных обществ объявляются народным достоянием. Здания и предметы, предназначенные специально для богослужебных целей, отдаются, по особым постановлениям местной или центральной государственной власти, в бесплатное пользование соответственных религиозных обществ. 

Председатель Совета Народных Комиссаров В.Ульянов (Ленин) 

Народные комиссары: Н.Подвойский, В.Алгасов, В.Трутовский, А.Шлихтер, П.Прошьян, В.Менжинский, А-Шляпников, Г.Петровский Управляющий делами Вл.Бонч-Бруевич Секретарь Н.Горбунов 

Правда.1918. 21 января 
Приложение 3.

Постановление Святейшего Патриарха, Свящ. Синода и Высшего Церковного Совета от 7/20 ноября 1920г. №362
"По благословению Святейшего Патриарха, Священный Синод и Высший Церковный Совет в соединённом присутствии имели суждение о необходимости, дополнительно к преподанным уже в циркулярном письме Святейшего Патриарха указаниям на случай прекращения деятельности Епархиальных Советов, преподать епархиальным Архиереям такие же указания на случай разобщения епархии с Высшим Церковным Управлением или прекращения деятельности последнего и, на основании бывших суждений, постановили:

Циркулярным письмом от имени Его Святейшества преподать епархиальным Архиереям для руководства в потребных случаях нижеследующие указания:

1) В случае, если Священный Синод и Высший Церковный Совет по каким-либо причинам прекратят свою церковно-административную деятельность, епархиальный Архиерей за руководственными по службе указаниями и за разрешением дел, по правилам, восходящим к Высшему Церковному Управлению, обращается непосредственно к Святейшему Патриарху или к другому лицу или учреждению, какое будет Святейшим Патриархом для этого указано.

2) В случае, если епархия, вследствие передвижения фронта, изменения государственной границы и т.п. окажется вне всякого общения с Высшим Церковным Управлением или само Высшее Церковное Управление во главе с Святейшим Патриархом почему-либо прекратит свою деятельность, епархиальный Архиерей немедленно входит в сношение с Архиереями соседних епархий на предмет организации высшей инстанции церковной власти для нескольких епархий, находящихся в одинаковых условиях (в виде ли Временного Высшего Церковного Правительства или митрополичьего округа или ещё иначе).

3) Попечение об организации Высшей Церковной Власти для целой группы оказавшихся в положении, указанном в п.2, епархий составляет неприменный долг старейшего в означенной группе по сану Архиерея.

4) В случае невозможности установить сношения с Архиереями соседних епархий и впредь до организации высшей инстанции церковной власти, епархиальный Архиерей воспринимает на себя всю полноту власти, предоставленной ему церковными канонами, принимая все меры к устроению местной церковной жизни и, если окажется нужным, к организации епархиального управления, применительно к создавшимся условиям, разрешая все дела, предоставленные канонами архиерейской власти, при содействии существующих органов епархиального управления (Епархиального Собрания, Совета и проч. или вновь организованных); в случае же невозможности составить вышеуказанные учреждения — самолично и под своею ответственностью.

5) В случае, если положение вещей, указанное в пп. 2 и 4, примет характер длительный или даже постоянный, в особенности при невозможности для Архиерея пользоваться содействием органов епархиального управления, наиболее целесообразной (в смысле утверждения церковного порядка) мерой представляется разделение епархий на несколько местных епархий, для чего епархиальный Архиерей:

а) предоставляет Преосвященным своим викариям, пользующимися ныне, согласно Наказу, правами полусамостоятельных, все права Епархиальных Архиереев, с организацией при них управления, применительно к местным условиям и возможностям;

б) учреждает, по соборному суждению с прочими Архиереями епархии, по возможности во всех значительных городах своей епархии новые архиерейские кафедры с правами полусамостоятельных или самостоятельных.

6) Разделённая указанным в п.5 образом епархия образует из себя во главе с Архиереем главного епархиального города церковный округ, который и вступает в управление местными церковными делами согласно канонам.

7) Если в положении, указанном в пп.2 и 4, окажется епархия, лишённая Архиерея, то Епархиальный Совет или, при его отсутствии, клир и миряне обращаются к епархиальному Архиерею ближайшей и наиболее доступной по удобству сообщения епархии, и означенный Архиерей или командирует для управления вдовствующей епархии своего викария, или сам вступает в управление ею, действуя в случаях, указанных в п.5, и в отношении этой епархии согласно пп.5 и 6, причём при соответствующих данных вдовствующая епархия может быть организована и в особый церковный округ.
8) Если по каким-либо причинам приглашения от вдовствующей епархии не последует, епархиальный Архиерей, указанный в п.7, и по собственному почину принимает на себя о ней и её приделах попечение.
9) В случае крайней дезорганизации церковной жизни, когда некоторые лица и приходы перестанут признавать власть епархиального Архиерея, последний, находясь в положении, указанном в пп.2 и 6, не слагает с себя своих иерархических полномочий, но организует из лиц, оставшихся ему верными, приходы и из приходов — благочиния и епархии, представляя, где нужно, совершать богослужения даже в частных домах и других приспособленных к тому помещениях и прервав церковное общение с непослушными.
10) Все принятые на местах, согласно настоящим указаниям, мероприятия, впоследствии, в случае восстановления центральной церковной власти, должны быть представляемы на утверждение последней" Церковные ведомости.1926. № 17—18. С. 6—7.
Приложение 4.

Декларация митрополита Сергия Страгородского

Православным Архипастырям,  

Пастырям и пасомым  

Московского Патриархата   

  

29 июля 1927 г.   

  

Божиею милостию!   

  

Смиренный Сергий, митрополит Нижегородский, заместитель Патриаршего Местоблюстителя и временный патриарший Священный Синод — преосвященным архипастырям, боголюбивым пастырям, честному иночеству и всем верным чадам Святой Всероссийской Православной Церкви «о Господе радоваться».   

  

Одною из забот почившего Святейшего отца нашего Патриарха Тихона перед его кончиной было поставить нашу Православную Русскую Церковь в правильные отношения к Советскому правительству и тем дать Церкви возможность вполне законного и мирного существования. Умирая, Святейший говорил: «Нужно бы пожить еще годика три». И, конечно, если бы неожиданная кончина не прекратила его святительский трудов, он довел бы дело до конца. К сожалению, разные обстоятельства, а главным образом выступления зарубежных врагов Советского государства, среди которых были не только рядовые верующие нашей Церкви, но и водители их, возбуждая справедливое недоверие Правительства к церковным деятелям вообще, мешали усилия Святейшего, и ему не суждено было при жизни видеть своих усилий увенчанными успехами.   

  

Ныне жребий быть временным заместителем Первосвятителя нашей Церкви опять пал на меня, недостойного Митрополита Сергия, а вместе со жребием пал на меня и долг продолжать дело почившего и всемерно стремиться к мирному устроению наших церковных дел. Усилия мои в этом направлении, разделяемые со мною и православными архипастырями, как будто не остаются бесплодными: с учреждением при мне временного патриаршего Священного Синода укрепляется надежда на приведение всего нашего церковного управления в должный строй и порядок, возрастает и уверенность в возможности мирной жизни и деятельности нашей в пределах закона. Теперь, когда мы почти у самой цели наших стремлений, выступления наших зарубежных врагов не прекращаются: убийства, поджоги, налеты, взрывы и им подобные явления подпольной борьбы у нас у всех на глазах. Все это нарушает мирное течение жизни, созидая атмосферу взаимного недоверия и всяческих подозрений. Тем нужнее для нашей Церкви и тем обязательнее для нас всех, кому дороги ее интересы, кто желает вывести ее на путь легального и мирного существования, тем обязательнее для нас теперь показать, что мы, церковные деятели, не с врагами нашего Советского государства и не с безумными орудиями их интриг, а с нашим народом и Правительством.   

  

Засвидетельствовать то и является первой целью настоящего нашего (моего и синодального) послания. Затем извещаем вас, что в мае текущего года, по моему приглашению и с разрешения власти, организовался временный при заместителе патриарший Священный Синод в составе нижеподписавшихся (отсутствуют преосвященный Новгородский Митрополит Арсений, еще не прибывший, и Костромской архиепископ Севастиан, по болезни). Ходатайство наше о разрешении Синоду начать деятельность по управлению Православной Всероссийской Церковью увенчались успехом.   

  

Теперь наша Православная Церковь в Союзе имеет не только каноническое, но и по гражданским законам вполне легальное центральное управление: епархиальное, уездное и т.д. Едва ли нужно объяснять значение и все последствия перемены, совершающейся таким образом в положении нашей Православной Церкви, ее духовенства, всех церковных деятелей и учреждений...   

  

Вознесем же наши благодарственные молитвы ко Господу, такое благоволившему о Святой нашей Церкви. Выразим всенародно нашу благодарность и Советскому правительству за такое внимание к духовным нуждам православного населения, а вместе с тем заверим Правительство, что мы не употребим во зло оказанного нам доверия.   

  

Приступив, с благословения Божия, к нашей синодальной работе, мы ясно осознаем всю величину задачи, предстоящей как нам, так и всем вообще представителям Церкви. Нам нужно не на словах, а на деле показать, что верными гражданами Советского Союза, лояльными к Советской власти, могут быть не только равнодушные к православию люди, не только изменники ему, но и самые ревностные приверженцы его, для которых оно дорого, как истина и жизнь, со всеми его догматами и преданиями, со всем его каноническим и богослужебным укладом. Мы хотим быть православными и в то же время сознавать Советский Союз нашей гражданской родиной, радости и успехи которой — наши радости и успехи, а неудачи — наши неудачи. Всякий удар, направленный в Союз, будь то война, бойкот, какое-нибудь общественное бедствие или просто убийство из-за угла, подобное варшавскому, сознается нами как удар, направленный в нас. Оставаясь православными, мы помним свой долг быть гражданами Союза «не только из страха, но и по совести», как учил нас апостол (Рим. XIII, 5). И мы надеемся, что с помощью Божиею, при нашем общем содействии и поддержке, эта задача будет нами разрешена.   

  

Мешать нам может лишь то, что мешало и в первые годы советской власти устроению церковной жизни на началах лояльности. Это — недостаточное сознание всей серьезности совершившегося в нашей стране. Учреждение советской власти многим представлялось недоразумением, случайным и поэтому недолговечным.   

Забывали люди, что случайности для христианина нет, и что в совершившемся у нас, как везде и всегда, действует та же Десница Божия, неуклонно ведущая каждый народ к предназначенной ему цели. Таким людям, не желающим понять «знамений времени», и может казаться, что нельзя порвать с прежним режимом и даже с монархией, не порывая с православием. Такое настроение известных церковных кругов, выражавшееся, конечно, и в словах и в делах и навлекавшее подозрение советской власти, тормозило и усилия Святейшего Патриарха установить мирные отношения Церкви с Советским правительством. Недаром ведь апостол внушает нам, что «тихо и безмятежно жить» по своему благочестию мы можем, лишь повинуясь законной власти (I Тим. II, 2), или должны уйти из общества. Только кабинетные мечтатели могут думать, что такое огромное общество, как наша Православная Церковь, со всей ее организацией, может существовать в государстве спокойно, закрывшись от власти. Теперь, когда наша Патриархия, исполняя волю почившего Патриарха, решительно и бесповоротно становится на путь лояльности, людям указанного настроения придется или переломить себя, и, оставив свои политические симпатии дома, приносить в церковь только веру и работать с нами только во имя веры, или, если переломить себя они сразу не смогут, по крайней мере не мешать нам, устранившись временно от дела. Мы уверены, что они опять и очень скоро возвратятся работать с нами, убедившись, что изменилось лишь отношение к власти, а вера и православная жизнь остаются незыблемы.   

Особенную остроту при данной обстановке получает вопрос о духовенстве, ушедшем с эмигрантами за границу. Ярко противосоветские выступления некоторых наших архипастырей и пастырей за границей, сильно вредившие отношениям между Правительством и Церковью, как известно, заставили почившего Патриарха упразднить заграничный Синод (5 мая — 23 апреля 1922 года). Но Синод и до сих пор продолжает существовать, политически не меняясь, а в последнее время своими притязаниями на власть даже расколов заграничное церковное общество на два лагеря. Чтобы положить этому конец, мы потребовали от заграничного духовенства дать письменное обязательство в полной лояльности к Советскому правительству во всей своей общественной деятельности. Не давшие такого обязательства или нарушившие его будут исключены из состава клира, подведомственного Московской Патриархии. Думаем, что, размежевавшись, так, мы будем обеспечены от всяких неожиданностей из-за границы. С другой стороны, наше постановление, может быть, заставит многих задуматься, не пора ли и им пересмотреть вопрос о своих отношениях к советской власти, чтобы не порывать со своей родной Церковью и Родиной.   

Не менее важной своей задачей мы считаем и приготовление к созыву и самый созыв нашего второго Поместного Собора, который изберет нам уже не временное, а постоянное центральное церковное управление, а также вынесет решение и о всех «похитителях власти» церковной, раздирающих хитон Христов. Порядок и время созыва, предметы занятий Собора и прочие подробности будут выработаны потом. Теперь же мы выразим лишь наши твердые убеждения, что наш будущий Собор, разрешив многие наболевшие вопросы нашей внутренней церковной жизни, в то же время своим соборным разумом и голосом даст окончательное одобрение и предпринятому нами делу установлеия правильных отношений нашей Церкви к Советскому правительству.   

В заключение просим вас всех, преосвященные архипастыри, пастыри, братие и сестры, помогите нам каждый в своем чину вашим сочувствием к делу Божию, вашей преданностью и послушанием Святой Церкви, в особенностями же вашими за нас молитвами ко Господу, да даст Он нам успешно и богоугодно совершить возложенное на нас дело к славе Его Святого Имени, к пользе Святой Нашей Православной Церкви и к нашему общему спасению.   

Благодать Господа Нашего Иисуса Христа и любы Бога и Отца в причастие Святого Духа буди со всеми вами. Аминь.   

За Патриаршего Местоблюстителя — Сергий, Митрополит Нижегородский.

Члены Временного Патриаршего Священного Синода: 

Серафим, Митрополит Тверской.  

Сильвестр, Архиепископ Вологодский.  

Алексий, Архиепископ Хутынский, управляющий Новгородской Епархией.  

Анатолий, Архиепископ Самарский.  

Павел, Архиепископ Вятский.  

Филипп, Архиепископ Звенигородский, управляющий Московской епархией.  

Константин, епископ Сумский, управляющий Харьковской епархией.  

Сергий, епископ Серпуховской, управляющий делами.  

  

  

Москва  

Приложение 5.

Окружное Послание Собора Архиереев Русской Православной Церкви Заграницей (Ответ на декларацию м. Сергия) 

“Мир братиям и любовь с верою от Бога Отца и Господа Иисуса. Благодать со всеми неизменно любящими Господа нашего Иисуса Христа” (Ефес. 6, 23-24). 

Извещаем вас, возлюбленные чада, о последнем важнейшем событии из жизни нашей Святой Церкви. 

В июле текущего года Заместитель Патриаршего Местоблюстителя Нижегородский митрополит Сергий и Временный Патриарший Синод обнародовали особое послание о положении Церкви в России и об отношении к ней и к заграничной пастве советской власти.

Послание это весьма знаменательно. Объявляя о том, что с открытием деятельности Патриаршего Синода, наша Церковь в России “имеет не только каноническое, но и по гражданским законам вполне законное центральное управление”, оно призывает нас “выразить всенародно нашу благодарность” советской власти “за такое внимание к духовным нуждам православного населения. Признавать ее законной, повиноваться ей “не только из-за страха, но и по совести (Рим. 13, 5), “сознавать советский союз гражданской родиной, радости и успехи которого — наши радости и успехи, а неудачи — наши ”неудачи” и “всякий удар, направленный в Союз... как удар, направленный в представителей Церкви”. Послание признает нужным и обязательным, чтобы мы все, которым “дороги интересы Церкви”, кто ”желает вывести ее на путь законного и мирного существования”, чтобы мы — “церковные деятели” — показали, что мы “не с врагами... советского государства и не с безумными орудиями их интриг, а с нашим народом и с нашим правительством”.

Вместе с этим послание осуждает наше заграничное духовенство и паству за неверность советской власти и за выступления против нее, требуя от духовенства дать письменное обязательство в полной верности советской власти “во всей своей общественной деятельности”, угрожая, в случае неисполнения этого требования исключить наших духовных лиц из состава клира Московской Патриархии.

Наконец, послание напоминает о том, что будто бы Святейший Патриарх Тихон в 1922 году закрыл наш Архиерейский Синод; отмечает, что Синод существует “политически не меняясь”, что будто бы “своими притязаниями на власть он даже расколол заграничное церковное общество на два лагеря”.

Таково последнее деяние Заместителя Патриаршего Местоблюстителя и его Временного Священного Синода.

Что нам сказать о нем?

Наш священный и ответственный долг архипастырей Церкви и наша христианская совесть повелевает нам сказать о сем деянии следующее: 

Послание митрополита Сергия и членов Священного Синода составлено не свободно, а под сильным давлением гонителей нашей Святой Церкви и мучителей русскаго народа — большевиков, так как ни один архипастырь, свободный от гнета и плена этих злейших врагов Христовых, не может признать их властью законной, не может верить их мирным отношениям к Св. Церкви и не может надеяться установить правильные отношения с нею Церкви. Всему миру известно, сколь великое множество служителей алтаря Господня и верных сынов Церкви — мирян умерщвлены носителями безбожной советской власти. Сколь многие святыни русского народа поруганы и осквернены или даже вовсе разрушены, сколь многие архипастыри, пастыри и миряне и теперь томятся в тюрьмах, ссылках и изгнаниях, поношениях и страданиях за св. Веру и за законы отеческие. Около десяти лет продолжается антихристово гонение на Христа и Его Св. Церковь в страждущей России, гонение, напоминающее нам первые века христианства. Как же можно выражать всенародную благодарность такой власти? Как можно говорить о ее внимании к духовным нуждам православного населения? Как можно радоваться ее радостям и печалиться ее неудачам? Нет, не добрая воля наших архипастырей составила это послание, а злая воля врагов Христовых.

Послание преследует недостижимую цель — установить неслыханный и неестественный союз между безбожной властью и Св. Православной Церковью.

Но, скажем мы словами Апостола: “какое общение праведности с беззаконием? Что общаго у света с тьмой? Какое согласие между Христом и Велиаром?”(2 Корин. 6, 14-15). Радости советской власти — оскудение веры и благочестия, умножение беззакония, развращение людей, разрушение Церкви, страдания верных чад Божиих, пролитие крови праведных, насаждение на земле царства диавола. Может ли это быть радостью для Церкви?

Послание митрополита Сергия не архипастырское и не церковное, а политическое и посему не может иметь церковно-канонического значения и не обязательно для нас свободных от гнета и плена богоборной и христоненавистной власти. Под предлогом мирного отношения к Церкви, давая разрешение митрополиту Сергию организовать Священный Синод, большевики принудили его и других иерархов заявить, что советская власть — законная, что ей нужно повиноваться, как богоустановленной, что ее интересы совпадают с интересами Св. Церкви и что всякое противление ей преступно и должно быть наказуемо церковными карами. Таким образом, послание иерархов Церкви стало одним из средств пропаганды советской власти и внедрения ее безбожной политики в церковную жизнь.

Иерархи благословляют противохристианскую политику врагов всякой религии. Положение дела совершенно чуждое Церкви, вредное и опасное, способное создать новую тяжкую смуту в Церкви и дать повод опасаться за чистоту Православия в России. Церковь не может благословлять противохристианскую, а тем более безбожную политику. Утверждая это, мы не хотим сказать того, что Церковь должна быть совершенно чужда политики государства. Церковь должна быть выше политических страстей и партийности, однако она должна не только благословлять христианскую политику государства, но и борьбу с его противохристианскими, а тем более безбожными началами.

Что скажем еще? Можем ли признать советскую власть законною? Можем ли дать письменное обязательство в верности этой власти?

Нет, мы не можем и не должны этого делать. Мы почитаем советскую власть не законною и не богоустановленною, а существующую по попущению Божию ради наших грехов и для вразумления нашего. Мы называем советскую власть христоненавистной и безбожной, разрушающую и Церковь и Россию. Мы молим Господа, чтобы Он избавил нашу Церковь и Россию от гнета и плена этой власти.

Можно ли почитать законным постановление Временного Патриаршего Синода об увольнении от должностей и исключении из клира Московской Патриархии архипастырей и прочих священнослужителей, если они откажутся дать письменное обязательство о верности советской власти? Такое постановление Синода не может быть признано законным и каноническим. Оно должно почитаться превышением власти и противоречит не только священным канонам Церкви и посланию архипастырей — Соловецких узников к советской власти, но и посланию самого митрополита Сергия от 10 июня 1926 года, не признавшему возможным применять церковные наказания к заграничному духовенству “за его неверность Советскому Союзу”.

Не можем не отметить того, что рука врагов Церкви оказала свое влияние на то место послания, где оно говорит о нашем Архиерейском Синоде. Совершенно неправильно отмечает послание, будто Святейший Патриарх наш в 1922 году закрыл наш Священный Синод. Мы должны заявить, что в указанное время был закрыт не настоящий наш Архиерейский Синод, а Временное Высшее Церковное Управление заграницей. Настоящий наш Синод не закрывался ни Святейшим Тихоном, ни его преемниками по управлению Церковью, хотя всем им было хорошо известно о его существовании, что подтверждает теперь и сам митрополит Сергий и его Синод, не решаясь однако объявить о закрытии его. Этим смешением двух различных учреждений — Временного Высшего Церковного Управления заграницей и Архиерейского Синода враги Церкви постарались смутить верных чад ее и углубить церковную смуту за границей. Несправедливо послание упрекает наш Синод в разделении церковного общества на два лагеря. Наоборот, он всегда стремился к тому, чтобы объединить все епархии и духовные миссии заграницей в одно целое. Разделили наше церковное общество два митрополита — Платон и Евлогий, ранее сами подчинявшиеся нашему Синоду и пользовавшиеся его помощью и поддержкой, но в 1926 году самочинно и незаконно отколовшиеся от него и пожелавшие управлять своими епархиями единолично и безответственно, не имея над собою никакой власти и поставив себя выше автокефальных иерархов.

Тщательно рассмотрев послание Заместителя Патриаршего Местоблюстителя и Временного Патриаршего Синода, и, приняв во внимание, что высшая церковная власть в России находится в тяжком пленении у врагов Церкви, несвободна в своих деяниях, а также то, что у нас нет возможности иметь с нею нормальные сношения, Священный Собор Архиереев Русской Православной Церкви заграницей определил:

1) Заграничная часть Всероссийской Церкви должна прекратить сношения с Московской церковной властью в виду невозможности нормальных сношений с нею и в виду порабощения ее безбожной советской властью, лишающей ее свободы в своих воле изъявлениях и канонического управления Церковью.

2) Чтобы освободить нашу иерархию в России от ответственности за непризнание советской власти заграничной частью нашей Церкви, впредь до восстановления нормальных сношений с Россией и до освобождения нашей Церкви от гонений безбожной советской власти, заграничная часть нашей Церкви должна управляться сама. Согласно священным канонам, определениям Священного Собора Всероссийской Поместной Православной Церкви 1917-18 г.г. и постановлению Святейшего Патриарха Тихона, Священного Синода и Высшего Церковного Совета от 7/20 ноября 1920 года, при помощи Архиерейского Синода и Собора Епископов, под председательством Киевского митрополита Антония.
3) Заграничная часть Русской Церкви почитает себя неразрывною, духовно-единою ветвью великой Русской Церкви. Она не отделяет себя от своей Матери Церкви и не считает себя автокефальною. Она по-прежнему считает своею главой Патриаршего Местоблюстителя митрополита Петра и возносит его имя за богослужениями.

4) Если последует постановление митрополита Сергия и его Синода об исключении заграничных епископов и клириков, не пожелавших дать подписку о верности советскому правительству, из состава клира Московского патриархата, то такое постановление будет неканоничным.

5) Решительно отвергнуть предложение митрополита Сергия и его Синода дать подписку о верности советскому правительству, как неканоническое и весьма вредное для Святой Церкви, как в России, так и заграницей.

Объявляя о таком нашем постановлении всем верным чадам Святой Церкви, мы уповаем, что наш Великий Пастыреначальник, Господь Иисус Христос приведет ее к благу, миру и радости и посрамит всех ее врагов.

“Да воскреснет Бог и расточатся врази Его” (67 пс. 2 ст.). Аминь.
Митрополит Антоний, архиепископ Феофан, архиепископ Серафим, епископ Сергий, епископ Гавриил, епископ Гермоген, епископ Феофан, епископ Дамиан, епископ Серафим, епископ Тихон.

27 августа/9 сентября 1927 года

Сремски Карловци.

Письмо Блаженнейшего Митрополита Антония (Храповицкого) к митрополиту Сергию (Страгородскому) 

Ваше Высокопреосвященство, дорогой Владыка!

В № 6-м журнала “Православие” я прочитал послание Ваше к моему и всей Русской Зарубежной Церкви благодетелю, Святейшему Патриарху Варнаве. 

Уже давно я слышал о получении Его Святейшеством этого послания, но так как он не находил нужным сообщать мне его содержание, я тоже пребывал в молчании. Не будучи и до сих пор официально ознакомлен с ним, не вижу надобности официально на него и реагировать. Но т. к. теперь Вы, не дожидаясь того, как поступит Его Святейшество, опубликовали свое послание в печати, я оказываюсь вынужденным ответить на него хотя бы частным письмом к Вам, как к бывшему своему ученику и другу, дабы молчание мое не было истолковано Вами, как признание с моей стороны неопровержимости Ваших искусственных положений и согласие на выражение лояльности богоборцам, гонителям и хулителям Св. Христовой Церкви или напротив, как выражение полного презрения к Вам, как к богоотступнику.

Вы укоряете заграничную иерархию за то, что она покинула пределы России, и говорите, что к ней не применима аналогия с переселением Кипрского Архиепископа Иоанна в Геллеспонтскую область.

На укорах Ваших не буду долго останавливаться: укажите, когда Церковь осудила Афанасия Великого и других Святителей, вынужденных покинуть пределы своей Церкви от гонителей; укажите, когда осуждены Патриархи Иерусалимские и другие, спасавшиеся в Царьграде от агарян и там долго пребывавшие, — тогда Ваш укор будет не голословным. Не от Вас и не нам выслушивать увещание к мученичеству, которого не миновать бы нам, оставшись на Юге России; мы готовы выслушивать и его и многие подобные укоризны, если заслуживаем их, от тех, кто и ныне являет пример исповедничества, а не продал, как Вы, чистоту веры за чечевичную похлебку мнимой свободы, на самом же деле тягчайшего и позорнейшего рабства. Впрочем нам, беженцам, более, чем укоризны подходит ублажение Христом Спасителем: “блаженни изгнани правды ради, яко тех есть Царство Небесное”.

Вы, очевидно, настолько впали в пленение к гонителям Церкви, что забыли о существовании белых армий, занимавших большие территории, в пределах которых мы все находились, организовав временное церковное управление и благословляя оружие, поднятое для освобождения Родины от мучителей. По грехам нашим сие не удалось и, отступая пядь за пядью, мы вынуждены были покинуть пределы Юга России с весьма значительною частью паствы. Если бы Вы видели ту флотилию, которая приплыла к Царьграду, то убедились бы в том, что это был воистину исход, подобный некогда бывшему из Кипра. Из Крыма спасались все, кто мог, как некогда, ведь, и из Кипра; разумеется, не все население уехало, а лишь более или менее значительная часть его. Там был во главе Архиепископ, — здесь было все Высшее Церковное Управление Юга России. Вселенский Патриарх оказал нам такую же братскую помощь, как некогда его предшественник Архиепископу Иоанну. И с его согласия наше Церковное Управление, находясь в Константинополе, духовно окормляло изгнанников; но так как паства наша была уже не на Юге России, а заграницей, то и переименовалось в Высшее Церковное Управление заграницей. Из Константинополя с согласия Священного Собора Сербской Церкви, это Управление переселилось в Сремские Карловцы. Без всякого принуждения, само собой, вокруг этого Церковного Управления, получившего приют и покровительство Сербской Церкви, объединились все заграничные иерархи (впоследствии число епископов, признававших за собою каноническую власть Заграничного Синода, разумеется, было подвержено колебаниям: кто-то убыл за смертью, кто-то, как митрополиты Евлогий и Платон, то отделялись, то вновь присоединялись к Синоду; архиеп. Вениамин (Федченков) объявил о своем отходе к митр. Сергию, и под. — примеч. публикатора).

От Всероссийской церковной власти мы были оторваны и, применительно к постановлению от 7/20 ноября 1920 г., продолжали временно существовать самостоятельно. В 1922 году, под несомненным давлением большевиков, Патриарх Тихон прислал нам указ об упразднении Высшего Церковного Управления за наши противокоммунистические выступления. Постановление это, как противоречащее определению Всероссийского Церковного Собора от 2/15 августа 1918 года (о признании недействительным лишение сана священнослужителей по политическим мотивам — примеч. публикатора), было незаконным, но мы все же подчинились (в переписке по поводу названного указа Св. Патриарха Тихона между митр. Евлогием (Георгиевским), тогдашним управляющим Западно-Европейскими приходами Православной Русской Церкви и Блаженнейшим митр. Антонием, Председателем ВВЦУЗ, последний высказался прямо: “Волю Патриарха следует исполнить”. Слова, касающиеся причин издания сего Указа в публикуемом нами документе — есть цитата из письма митр. Евлогия, обращенного к митр. Антонию: “Несомненно, он (т.е. указ) был дан под давлением большевиков”. Напомним, что вслед за изданием этого указа Св. Патриарх был арестован, и, таким образом, вступил в силу известный Патриарший указ за №362 о самоуправлении епархий, о котором и говорится в последующих строках письма митр. Сергию. — Примеч. публикатора). Высшее Церковное Управление, в которое кроме архиереев, входили клирики и миряне, мы упразднили, а чтобы паства наша не осталась без окормления, образовали Синод и Архиерейский Собор, на началах постановления от 7/20 ноября. Тогда налицо были все условия, при которых этим постановлением предписывается объединение епархий и образование Временного высшего церковного правительства. Не изменились эти условия и теперь, хотя Вам и дано право некоторых сношений с “лояльной” эмиграцией. Но уже то, что столько лет невозможно избрать Патриарха, что митрополиты Петр (Полянский) и Кирилл (Смирнов) и многие Архипастыри в ссылках и заточениях, что Вы вопреки всем канонам единолично назначили Синод и единолично налагаете прещения на иерархов, даже старейших, — разве не свидетельствует о том, что Церковь лишена свободы. Может ли архиерей эмигрант приехать с докладом к Местоблюстителю Патриаршего Престола или даже к Вам? Уже по этому мы не могли подчиняться Вам даже, если бы не заслужил осуждения Ваш союз с антихристовою властью и не был незаконным назначенный Вами Синод. Вы не вправе отменить в отношении нас действие постановления от 7/20 ноября 1920 года, ибо оно вынесено Святейшим Патриархом, Священным Синодом и Высшим Церковным Советом — учреждениями несомненными по своей законности и постоянными, а не временными. Пусть коммунисты выпустят всех архиереев, пусть дадут полную и действительную свободу Церкви, пусть создадут условия, при которых сношения были бы нормальными, чтобы поездка в Россию каждого из нас не была связана с угрозой верной мучительной смерти в застенках ГПУ и мы могли принять участие в Соборе, тогда, может быть, минует надобность во временном самостоятельном существовании Заграничной Церкви и мы отдали бы все свои деяния за истекшие годы на суд свободного Всероссийского Собора. Вы же и Ваш Синод не вправе судить нас, хотя бы уже потому, что для суда над Собором областным, надо Собор больший, т.е. в данном случае Всероссийский, да и сами Вы подлежите суду за свое самоуправство и союз с безбожниками.

Мне странно было читать в Вашем послании, в качестве, “канонического” возражения против законности нашего положения ссылку на то, что мы не смогли удержать в единении с собой митрополита Евлогия. Вы сами пишете: “Эмигранты, группирующиеся в церковном отношении около митрополита Евлогия, не хотели больше подчиняться Карловацкому Управлению. Как люди мало церковные и мало сознающие значение церковных принципов (подчеркнуто мною М. А.) они с легким сердцем пошли на раскол сначала с Карловцами. Чтобы спасти свое церковное положение, митрополит Евлогий попытался восстановить свою непосредственную зависимость от нашей Патриархии. Но для политиков и эта зависимость оказалась стеснительной, и они со столь же легким сердцем пошли на раскол и с Патриархией”. 

Митрополит Евлогий отпадал и от нас и от Вас. От нас по приведенным Вами основаниям, — от Вас потому, что взял на себя невыполнимые заграницей обязательства. Но если Вы единение с ним считаете показателем прочности “канонической системы”, хотя после данной Вами характеристики его группы это было бы нелепо, то пример этот с одинаковостью может свидетельствовать о том, что Ваша собственная “система канонически оставалась зданием на песке”. Неужели Вам нужно объяснять, что такие расколы происходят только от маловерия или даже полного неверия в Церковь, а совсем не от “непрочности” канонической системы. Ведь ни у кого из нас нет принудительной силы, чтобы заставить непокорных подчиняться. Было ли сомнение в каноничности Патриарха Тихона? — А сколько отпадало от него и Вы сами одно время были в числе раскольников. Теперь от Вас меньше отколов, ибо на всех непокорных Вам Вы поставили клеймо контр-революцюнеров и ГПУ расправляется с ними по тюрьмам и в Сибирской ссылке. У нас же заграницей, при полной свободе, можно удержать в единении с Церковию лишь того, кто имеет совесть и кто верен своей архиерейской присяге. Нет, Владыко, не внешними успехами и не числом приверженцев измеряется каноническая правда.

Что касается Вас, то с нами разделяет Вас то, что Вы в желании обеспечить безопасное существование церковному центру, постарались соединить свет с тьмой. Вы впали в искушение, сущность которого раскрыта в св. Евангелии. Некогда дух зла пытался и Самого Сына Божия увлечь картиной внешнего легкого успеха, поставив условием поклонение ему, сыну погибели. Вы не взяли пример со Христа, св. мучеников и исповедников, отвергших такой компромисс, а поклонились исконному врагу нашего спасения, когда, ради призрачного успеха, ради сохранения внешней организации, заявили, что радости безбожной власти — Ваши радости и что враги ее — Ваши враги (“...хотим сознавать Советский Союз нашей гражданской родиной, радости и успехи которой — наши радости и успехи, а неудачи — наши неудачи.”, — сказано в тексте “Декларации” митр. Сергия. — Примеч. публикатора) Вы даже постарались развенчать мучеников и исповедников последних (в том числе и себя, ибо мне известно, что одно время и Вы являли твердость и были в заключении), утверждая, будто бы они терпят темничное заключение, изгнание и пытки не за имя Христово, а как контр-революционеры. Вы этим возвели на них хулу. Вы унизили их подвиг, расхолодили тех, кто может быть приобщился бы к лику мучеников за веру. Вы отлучили себя от цвета и украшения Русской Церкви. В этом ни я ни мои заграничные собратья никогда не последуем за Вами. Еще в 1927 году, видя, что Вы впали не только телом, но и душою в плен к безбожникам, наш Собор постановил:

1) Заграничная часть Всероссийской Церкви должна прекратить административные сношения с Московской церковной властью в виду порабощения ее безбожной советской властью, лишающей ее свободы в своих волеизъявлениях и канонического управления Церковию,

2) Чтобы освободить нашу иерархию от ответственности за непризнание советской власти заграничной частью нашей Церкви, впредь до восстановления нормальных сношений с Россией и до освобождения нашей Церкви от гонений безбожной советской власти, Заграничная часть нашей Церкви должна управляться сама, согласно священным канонам, определением Священного Собора Всероссийской Поместной Православной Церкви 1917-1918 г.г. и постановлением Свят. Патриарха Тихона, Священного Синода и Высшего (Церковного) Совета от 7/20 ноября 1920 г., при помощи Архиерейского Синода и Собора Епископов, под председательством Киевского митрополита Антония.

3) Заграничная часть Русской Церкви почитает себя неразрывною, духовно-единою ветвью Великой Русской Церкви. Она не отделяет себя от своей Матери Церкви и не считает себя автокефальною. Она по прежнему считает своею главою Патриаршего Местоблюстителя Митрополита Петра и возносит его имя за богослужениями.

4) Если последует постановление митрополита Сергия и его Синода об исключении заграничных епископов и клириков, не пожелавших дать подписку о верности Советскому правительству, из состава Московского Патриархата, то такое постановление будет неканоническим.

5) Решительно отвергнуть предложение митрополита Сергия и его Синода дать подписку о верности советскому правительству, как неканоническое и весьма вредное для Святой Церкви как в России, так и заграницей (Окр. послание от 27 авг./9 сент. 1927 г.).

Мы, свободные епископы Русской Церкви, не хотим перемирия с сатаной. Хотя Вы и стараетесь затуманить вопрос, называя наше враждебное отношение к большевикам только политикой, между тем, как мы веруем, что борьба с ними “брань не против крови и плоти, но против начальств, против властителей, против мироправителей тьмы века сего, против духов злобы поднебесной” (Еф. 6, 12).

Мы не имеем никакого общения с заключенными в России православными архипастырями, пастырями и мирянами кроме того, что молимся о них, но знаем, что они страдают именно за веру, хотя гонители и обвиняют их в чуждых им государственных преступлениях, как любили делать это враги христиан и в древнейшие времена. Но и древние мученики и их собратья хорошо знали, что когда их жгли якобы за поджог Рима, то на самом деле это “мироправитель века сего” гнал их за то, что они остаются верны Спасителю. Ничто так не возвещает и не укрепляет Церковь, как мученичество, хотя бы она таким образом лишилась и своего Предстоятеля. Для Вас крестный путь представляется теперь безумием подобно тому, как и современным Апостолам эллинам (1 Кор. 1, 23). Все силы свои направляете Вы к тому, чтобы жить в мире с хулителями Христовыми, гонителями Церкви Его и Вы даже помогаете им, добиваясь от нас изъявления лояльности и ставя клеймо контрреволюцюнеров на тех, кто ничем не провинился пред советской властью кроме твердости в вере.

Умоляю Вас, как б. ученика и друга своего: освободитесь от этого соблазна, отрекитесь во всеуслышание от всей той лжи, которую вложили в Ваши уста Тучков и др. враги Церкви, не остановитесь перед вероятными мучениями. Если сподобитесь мученического венца, то Церковь земная и Церковь небесная сольются в прославлении Вашего мужества и укрепившего Вас Господа, а если останетесь на том пространном пути, ведущем в погибель (Мф. 7, 13), на котором стоите ныне, то он бесславно приведет Вас на дно адово и Церковь до конца своего земного существования не забудет Вашего предательства.

Об этом я мыслю всегда, когда взираю на подаренную мне Вами 20 лет тому назад панагию Владимирской Божией Матери с выгравированной надписью: “Дорогому учителю и другу”. Дальнейшие слова этой надписи отмечены Вами так: “Дадите нам от елеа вашего, яко светильницы наши угасают” (Мф. 25, 2).

Вот мы предлагаем Вам спасительный елей веры и верности Св. Церкви, не отвергайте же его, а воссоединитесь с нею, как в 1922 году, когда Вы торжественно заявили Патриарху Тихону свое раскаяние в бывшем колебании Вашей верности. Не отвергайте же дружеского призыва сердечно любившего Вас и продолжающего любить Митрополита Антония.

6 Мая 1933 года

Приложение 6.

4(27).09.92.
Отклик православных епископов, заключенных в Соловках, на Декларацию Заместителя Патриаршего Местоблюстителя и Временного Патриаршего Синода от 6(29) июля 1927 г.

1. Мы одобряем самый факт обращения Высшего Церковного Учреждения к Правительству с заверением о лояльности Церкви в отношении советской власти во всем что касается гражданского законодательства и управления. Подобные заверения, неоднократно высказанные Церковью в лице почившего Патриарха Тихона, не рассеяли подозрительного отношения к Ней правительства; поэтому повторение таких заверений нам представляется целесообразным.

2. Мы вполне искренно принимаем чисто политическую часть послания, а именно:

а) Мы полагаем, что клир и прочие церковные деятели обязаны подчиняться всем законам и правительственным распоряжениям, касающимся гражданского благоустройства государства.

б) Мы полагаем, что тем более они не должны принимать никакого ни прямого, ни косвенного, ни тайного, ни явного участия в заговорах и организациях, имеющих целью ниспровержение существующего порядка и формы правления.

в) Мы считаем совершенно недопустимым обращение Церкви к иноземным правительствам с целью подвигнуть их к вооруженному вмешательству во внутренние дела Союза для политического переворота в нашей стране.

г) Вполне искренно принимая закон, устраняющий служителей культа от политической деятельности, мы полагаем, что священнослужитель как в своей открытой церковно-общественной деятельности, так и в интимной области пастырского воздействия на совесть верующих, не должен ни одобрять, ни порицать действий Правительства.

3. Но мы не можем принять и одобрить послания в его целом, по следующим соображениям:

а) В абзаце 7-м мысль о подчинении Церкви гражданским установлениям выражена в такой категорической и безоговорочной форме, которая легко может быть понята в смысле полного сплетения Церкви и государства. [...]

б) Послание приносит правительству "всенародную благодарность за внимание к духовным нуждам православного населения". Такого рода выражение благодарности в устах Главы Русской Православной Церкви не может быть искренним и потому не отвечает достоинству Церкви [...].

в) Послание Патриархии без всяких оговорок принимает официальную версию и всю вину в прискорбных столкновениях между Церковью и государством возлагает на Церковь. [...].

г) Послание угрожает исключением из клира Московской Патриархии священнослужителям, ушедшим с эмигрантами, за их политическую деятельность, т. е. налагает церковное наказание за политические выступления, что противоречит постановлению Всероссийского Собора 1917-1918 гг. от 3(16) августа 1918 г., разъяснившему всю каноническую недопустимость подобных кар и реабилитировавшему всех лиц, лишенных сана за политические преступления и прошедшем (Арсений Мациевич, священник Григорий Петров).

4. Наконец, мы находим послание Патриаршего Синода неполным, недоговоренным, а потому недостаточным, [...]. 

Соловки. 1927 г. 14(27) сентября.

Приложение 7.

Акт отхода ленинградских иосифлян от Заместителя Патриаршего Местоблюстителя митрополита Нижегородского Сергия (Страгородского) и его Временного Патриаршего Священного Синода.

Во имя Отца и Сына и Святого Духа.

Сие есть свидетельство совести нашей (2 Кор. 1,12), непозволительно нам долее, не погрешая против уставов Святой Православной Церкви, пребывать в церковном единении с Заместителем Патриаршего Местоблюстителя Сергием Митрополитом Нижегородским, и его Синодом и со всеми, кто единомыслен с ним. Не по гордости, да не будет сего, но ради мира совести, отрицаемся мы лица и дел бывшего нашего предстоятеля, незаконно и безмерно превысившего свои права и внесшего великое смущение ("и дымное надмение мира в Церковь Христову, которая желающим зрети Бога приносит свет простоты и день смиренномудрия - из послания Африканского Собора к папе Келестину). И решаемся мы на сие лишь после того, как из собственных рук митрополита Сергия приняли свидетельство, что новое направление и устроение русской церковной жизни, им принятое, ни отмене, ни изменению не подлежит.

Посему, оставаясь, по милости Божией, во всем послушными чадами Единой Святой Соборной и Апостольской Церкви, сохраняя апостольское преемство чрез Патриаршего Местоблюстителя Петра, Митрополита Крутицкого, и имея благословение нашего законного Епархиального Митрополита, мы прекращаем каноническое общение с Митрополитом Сергием и со всеми, кого он возглавляет; и впредь до суда «совершенного Собора местности», т.е. с участием всех православных епископов или до открытого и полного покаяния пред Святой Церковью самого Митрополита Сергия сохраняем молитвенное общение лишь с теми, кто блюдет «да не преступаются правила отца»... и да не утратим помалу неприметно той свободы, которую даровал нам кровию Своею Господь наш Иисус Христос, Освободитель всех человеков (из 8-го правила Ш Вселенского Собора.) Аминь.

Подписи: епископ Сергий [Дружинин], епископ Димитрий [Любимов]. 

Декабря 13(26) дня 1927 г.

Приложение 8.

БРАТСКОЕ ПОСЛАНИЕ ПАТРИАРХА МОСКОВСКОГО И ВСЕЯ РУСИ АЛЕКСИЯ II И СВЯЩЕННОГО СИНОДА РУССКОЙ ПРАВОСЛАВНОЙ ЦЕРКВИ ЧЛЕНАМ АРХИЕРЕЙСКОГО СОБОРА РУССКОЙ ПРАВОСЛАВНОЙ ЦЕРКВИ ЗАГРАНИЦЕЙ
Всечестные архипастыри и пастыри – участники Собора, "благодать вам и мир от Бога Отца нашего и Господа Иисуса Христа" (Еф. 1. 2)!

В преддверии Архиерейского Собора Русской Православной Церкви Заграницей, Священный Синод, епископат, клир и вся Полнота Русской Православной Церкви с особым усердием возносят молитвы ко Господу и Спасителю нашему об упразднении горестного разделения чад Матери-Церкви, в рассеянии сущих, со своими единоверными братьями в России.

Минул трагический двадцатый век, в котором Россию и ее Святую Церковь постигла година тяжких искушений. Великим грехом богоотступничества соблазнилось народное сердце. В духовном помрачении разрушались храмы, осквернялись святыни, грубо попиралась Богом дарованная человеку свобода, хитон церковный раздирали враги внутренние и внешние. Русская Церковь взошла на свою Голгофу, и исполнилось евангельское пророчество Спасителя, когда в богоборческом соблазне предал брат брата на смерть, и отец – сына, и восстали дети на родителей, и умертвили их (Мф. 10. 21). Однако верен Бог в Своих обетованиях, и восходя на крест, православная Россия верила в свое воскресение. Ведь, по слову апостола, "ни смерть, ни жизнь, ни Ангелы, ни Начала, ни Силы, ни настоящее, ни будущее, ни высота, ни глубина, ни другая какая тварь не может отлучить нас от любви Божией во Христе Иисусе, Господе нашем" (Рим. 8. 38-39). Кровью сотен тысяч мучеников и исповедников был омыт лик земли русской, и наша страна выстрадала свое исцеление от тяжкой болезни. Святыми молитвами новоявленных угодников Божиих пало, наконец, иго воинствующего безбожия.

Сегодня, вступив в новое тысячелетие, мы можем с радостью свидетельствовать, что врата адовы (Мф. 16. 18) не одолели Церковь в России. Дорогие братья во Христе, события, происшедшие за последние годы в жизни нашей Святой Церкви, в жизни российского общества и государства, ясно указывают, что ныне упразднились все те исторические причины, которыми было обусловлено наше с вами разделение. Церковь в Отечестве свободно совершает ныне свое спасительное служение. Несмотря на страшные годы гонений, она соблюла в неповрежденности слово Христово и вновь обрела возможность полным голосом проповедовать истину Святого Православия. Прошедший в августе прошлого года Юбилейный Архиерейский Собор стал еще одним ярким проявлением церковного возрождения. Принятые на нем Основы социальной концепции Русской Православной Церкви внесли необходимую ясность во взаимные отношения Церкви и государства. Исполнилось в условиях свободы давнее желание нашей Церкви и всего многострадального православного народа: свершилось прославление в лике святых великого сонма Новомучеников и Исповедников Российских, и в том числе Царственных Страстотерпцев. Божиим благословением чин канонизации с участием представителей всех Поместных Православных Церквей в возрожденном Храме Христа Спасителя стал поистине всеправославным торжеством.

Однако лишь тогда станет полной наша радость, когда получит исцеление рана пагубного раскола в теле Церкви Русской. Печалью исполнены наши сердца оттого, что мы с вами, братия, православно исповедуя единую веру, не можем причаститься от единой Чаши и продолжаем находиться в плену исторически изжитого разделения. Многие чуткие души, особенно из числа русских людей, живущих за рубежами Отечества, тяготятся таким положением, стремясь найти пути к его преодолению. И в недрах самой Зарубежной Церкви все усиливается стремление к упразднению разделяющего средостения. Радость многим членам Церкви в России доставило решение прошлогоднего Архиерейского Собора Русской Зарубежной Церкви о создании Комиссии по вопросам единства Русской Церкви. Мы подтверждаем нашу готовность создать подобную же комиссию со своей стороны, дабы в братском диалоге разрешить те недоумения, которые все еще стоят на пути единства.

Святые Новомученики претерпели неисчислимые страдания за Церковь Русскую, желая видеть ее единой и свободной. В новом тысячелетии, начало которого ознаменовано тревожными событиями, на нас с вами возложена Господом ответственность за будущее Русской Церкви. Братия, пришло время оставить все споры о правде человеческой, которая должна уступить место правде Божией. Принеся взаимное покаяние, мы призваны пойти навстречу друг другу и преодолеть застарелые подозрения и вражды. Пора нам всем понять, что наше разделение свидетельствует ныне лишь о косности и греховности человеческой. Последуем же завету святителя Тихона, Патриарха Всероссийского, который восемьдесят лет назад писал в одном из своих посланий: "Именно в единении, согласном действовании и братской любви – сила". Прислушаемся и к наставлению святителя Григория Богослова: "Уступим в иной малости, чтобы получить взамен важнейшее, то есть единомыслие". И да укрепят нас в нашем сближении слова Первосвященнической молитвы Господа и Спасителя нашего: "Как Ты, Отче, во Мне, и Я в Тебе, так и они да будут в Нас едино, – да уверует мир, что Ты послал Меня" (Ин. 17. 21).

Патриарх Московский и всея Руси Алексий, члены Священного Синода

23 сентября / 6 октября 2001 года, прославление святителя Иннокентия, митрополита Московского.

Приложение 9.

ЧРЕЗВЫЧАЙНОЕ ЗАЯВЛЕНИЕ МИТРОПОЛИТА ВИТАЛИЯ О ВОЗВРАЩЕНИИ ИМ ПРАВ ПЕРВОИЕРАРХА РПЦЗ И НЕПРИЗНАНИИ ЗАКОННЫМ НЬЮ-ЙОРКСКОГО СОБОРА 2001 г.  
Свято-Преображенский скит

Русской Православной Зарубежной Церкви

Мансонвилль, Канада

 Чрезвычайное заявление  

В связи с трагическим развитием противоцерковных событий в последние дни считаю своим Архипастырским долгом заявить, что я категорически осуждаю следующие действия нынешних участников «разбойничьего собора», на котором я отказался присутствовать по причине нераскаянности тех архиереев, которые потщились взять новый курс на сближение с лже-церковью — Московской Патриархией и евхаристическое общение с экуменистами: 

1. Противозаконная узурпация церковной власти неправославно-мыслящими архиереями;

2. безосновательное и греховное обвинение меня в «поддержке раскольников» (я никому не позволю называть «раскольниками» и «бунтовщиками» верных и преданных пастырей и пасомых нашей Святой Православной Зарубежной Церкви); 

3. содержание меня под домашним арестом с приставлением стражника-наблюдателя, с ведома и «благословения» злобно-настроенных против меня архиереев; 

4. насильственное и коварное, в тайне от меня выдворение из Синодального дома моего личного секретаря — т.е., фактически, лишение меня восстановительно-профилактического ухода, который особенно требуется мне после моей травмы руки, боль от которой становится весьма тяжелой с прекращением этого лечения; 

5. неблаговидно-алчное вынуждение у меня подписи для переписи записанного на меня имущества (к тому же — непозволительно повышенным и требовательным тоном). 

Желая предотвратить пагубные последствия неканонических действий нераскаянного «собора», направленных на любые формы диалога или слияние с экуменическим или, так называемым, «вселенским православием», видя нежелание со стороны большинства архиереев умирить и успокоить небывалое смущение среди наших священнослужителей и паствы, а также учитывая просьбы некоторых преосвященных и многочисленных чад Зарубежной Церкви, я со всей ответственностью заявляю, что снимаю, в согласии с Пар. 34-м Положения о РПЦЗ, свою подпись о своем добровольном уходе на покой и передаче моих полномочий архиепископу Лавру. Имя мое должно по-прежнему возноситься на богослужениях во всех храмах Русской Православной Зарубежной Церкви. В случае непредвиденных обстоятельств, временно нести полномочия Заместителя Первоиерарха РПЦЗ — впредь до избрания нового Первосвятителя Зарубежной Церкви сохранившими верность Православной вере архиереями — завещается Епископу Каннскому Варнаве. 

Еще и еще раз призываю к покаянию оступившихся в вере архиереев, а всех верных Архипастырей, пастырей и Боголюбивых чад истинной Церкви Христовой к непоколебимому стоянию в Истине и единомысленному и единодушному объединению их против закосневающих «сынов противления», непрестанно вознося горячие молитвы ко Господу нашему Иисусу Христу, испрашивая у Него милости и помощи. 

Да благословит всех нас Господь Бог молитвами Пречистыя Его Матери Пресвятыя Богородицы и поможет нам Своею благодатию противостоять лжи, неоправданному насилию и Отступлению. 

14/27 октября 2001 г.

Муч. Назария,

Мансонвилль, Канада

+Митрополит Виталий

(Подпись)

Приложение 10.

Ответ Архиерейского Собора РПЦЗ на Братское Послание иерархии Московской Патриархии 

03.11.2001 

Досточтимые архипастыри, члены Священного Синода Московской Патриархии! Благодарим за дружелюбное обращение к нашему Собору с призывом к преодолению разделения и надеемся на искренность высказанных Вами пожеланий. Со своей стороны мы свидетельствуем, что единство Русской Православной Церкви было желанным иерархии РПЦЗ с самого ее основания. Это желание не просто сопутствовало жизни Зарубежной Церкви, а пронизывало молитвенную жизнь российской диаспоры. Отзываясь на Ваш призыв к единству, предлагаем приступить к исканию приемлемых для этой цели принципов. Мы хотим, чтобы Вы понимали сущность нашего подхода к проблеме церковного разделения. В этом деле мы считаем не должно быть места для компромиссов, т.к. речь идет о вечном спасении или вечной погибели всех членов Церкви. Наше с Вами разделение многие легкомысленно именуют политическим. Однако в революционных событиях в России, виновных в начале нашего разделения, мы не видим ничего политического в здравом смысле этого слова. Действующими силами тех кровавых событий были ложь, обман, вероломство, богоборчество. Согласитесь, что это дает право на оценку советизации России как на нравственную, глубоко религиозную катастрофу. Декларация митрополита Сергия от 1927 года распространила эту катастрофу и на внутреннюю жизнь Церкви, положила начало явлению, которое мы и именуем сергианством. Особенно сергианство проявилось в сотрудничестве церковных иерархов с КГБ. Придерживаясь принципа осуждения греха, а не грешника, мы понимаем, что не имеем право судить этих иерархов, тем более, что нам не пришлось жить в тисках того ужасного тоталитарного режима, в которых находились они. Мы только молим Бога послать этим иерархам мужество раскрыть и осудить грех такого сотрудничества, иначе очень трудно говорить о нашем взаимопонимании. Несвобода Русской Церкви обусловила вхождение ее во Всемирный Совет Церквей и активное участие в экуменизме. Чужеродность церковному сознанию русских верующих экуменизма ярко доказывает оценка, данная ему в 1948 году на Московском Соборе, принявшем за основу запечатленный доклад архиепископа Серафима (Соболева). Жизнь показывает, что большинство церковного народа России и ныне не приемлет экуменизм. Недавно мы увидели Ваш Архипастырский отклик на чаяние большинства Вашей российской паствы в прославлении святых Новомучеников Российских и особенно Царской Семьи. Надеясь на Вашу Архипастырскую мудрость, мы уповаем на возможность преодоления и других препятствий, продолжающих существовать между нами - отношения к экуменизму и сергианству Держась твердого последовательного курса Зарубежной Церкви, отход от которого был бы губительным для всего Русского Православия, мы не подвергаем сомнению, что и мы где-то делали ошибки, и в нашей церковной жизни возможны грехи. Будем признательны если Вы без обиняков укажете нам эти недостатки для нашего исправления. Не переставая уповать на благодать Божию, "всегда немощная врачующую и оскудевающая восполняющую", находим целесообразным проведение конструктивных встреч между нашими представителями, которые помогли бы вскрыть сущность нашего разделения и определить взаимно признаваемые препятствия, разделяющие нас, и для дальнейшего их преодоления. Вместе с этим мы не видим пользы в беспринципном компромиссном "братании". Движение к нашему единству мы неразрывно связываем с движением к торжеству истины. В уместно упоминаемой в Вашем обращении Первосвященнической молитве, Господь Иисус Христос молился Богу Отцу: "Освяти их истиною Твоею; ... за них Я посвящаю Себя, чтобы и они были освящены истиною" (Ин. 17,17,19). Пусть и наше единство освятится истиною, да будем тогда едины и узнает в нас наша паства свидетелей правды и любви Божией. "Да вси в единомыслии и в непрестанной любви прославят пречестное и великолепое имя Твое, Терпеливодушне, Незлобиве Господи, во веки веков. Аминь" (из молитвы о спасении России). 

+ Митрополит Лавр 

+ Архиепископъ Алипий 

+ Архиепископъ Марк 

+ Архиепископ Иларион 

+ Епископ Кирилл 

+ Епископ Амвросий 

+ Епископ Евтихий 

+ Епископ Агафангел 

+ Епископ Александр 

+ Епископ Михаил 
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+ Епископ Агапит 
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Митрополит Антоний Храповицкий





Из декларации митрополита Сергия: «…Нам нужно не на словах, а на деле показать, что верными гражданами Советского Союза, лояльными к Советской власти, могут быть не только равнодушные к православию люди, не только изменники ему, но и самые ревностные приверженцы его, для которых оно дорого, как истина и жизнь, со всеми его догматами и преданиями, со всем его каноническим и богослужебным укладом. Мы хотим быть православными и в то же время сознавать Советский Союз нашей гражданской родиной, радости и успехи которой — наши радости и успехи, а неудачи — наши неудачи. Всякий удар, направленный в Союз, будь то война, бойкот, какое-нибудь общественное бедствие или просто убийство из-за угла, подобное варшавскому, сознается нами как удар, направленный в нас.
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