"Борьба против экуменизма. История Истинно-Православной Церкви Греции. 1924-1994"

(издана Св. - Преображенским монастырем в Бостоне в 1998 г).

Предисловие альманаха «Воздвижение»

(осуществившего русский перевод)
За последние 75 лет истинно-православные христиане в Греции стали свидетелями политического противостояния, интриг, предательства; они подвергались ссылкам и кровавым преследованиям со стороны заблудших в Вере, претерпевали клевету и внедрение врагов, внутренние разделения и разногласия в своих рядах. И все же, несмотря на все это, они мужественно пребывали непоколебимы в их героическом исповедании Православной Веры пред лицом ереси экуменизма.
История истинных христиан Греции в основном остается неизвестной за пределами самой Греции. Некоторые журналы и брошюры затрагивали отдельные аспекты этой истории, однако, подлинные документы о ней предоставлялись этими изданиями весьма скупо, если вообще предоставлялись. Наиболее полная история на то время была написана в 1983 году семинаристом Георгием Лардасом (ныне он священник Русской Зарубежной Церкви). Большое количество информации, содержащейся в этой неопубликованной работе о. Георгия, было взято из архивов Свято-Преображенского монастыря в Бруклайне (Массачусетс). Работа о. Георгия имеет много положительных черт, однако, в отношении имен и дат в ней допущен ряд исторических ошибок. Эти ошибки объясняются сходством имен многих епископов, трудностями, которые возникают в результате привлечения информации из разных источников, порой противоречивых. Тем не менее, труд о. Георгия имеет большую ценность и составлением нашей истории мы во многом обязаны ему.
В истории о. Георгия нет подлинных текстов важных документов и энциклик. Мы постарались восполнить этот недостаток. Вероятно, все основные источники, которые мы приводим в нашей работе, публикуются на английском языке и в полном виде впервые. Для многих, возможно, наша книга не будет легким чтением. Но одна из ее целей - предоставить документы и информацию, которые мы собрали из разных публикаций, официальных синодальных архивов и энциклик. Эти тексты говорят сами за себя и во многих случаях рассеивают ложную информацию, которая, к сожалению, время от времени появлялась в некоторых англоязычных изданиях.
Возможно, читатели будут обескуражены или даже весьма смущены событиями, описанными в этой истории. Кровавые гонения, личные амбиции и внутренние разногласия имели страшные последствия для истинно-православных христиан Греции в отношении их церковного устроения, единства и порядка.
Действительно, достаточно взглянуть один раз на "Хронологию" в конце книги, чтобы увидеть два параллельных процесса упадка в современном Православном мире: в экуменических обновленческих юрисдикциях очевидный упадок догматический, а у православных традиционалистов - неумолимый упадок административный. Здесь уместно напомнить, что и в прежние времена Церковь переживала административные нестроения. Так, например, в 4 веке была так называемая Мелетианская схизма в Антиохии, когда Св. Василий Великий, Св. Григорий Богослов, Св. Григорий Нисский и другие епископы Малой Азии поддерживали одного кандидата на епископский престол Антиохии - Мелетия, в то время как Св. Афанасий Великий и епископы Египта и Запада поддерживали другого кандидата - Павлина. Как ни прискорбен административный беспорядок, однако, он не является отступлением от Православной Кафолической Веры.
Первый - как бы домашняя ссора, в то время как второй - прелюбодейный выход из Дома.
От тех, кто с пренебрежением отзывается о борьбе истинно-православных христиан Греции, можно часто услышать, что "старостильники покинули Церковь" из-за "второстепенных разногласий", т.е. из-за "13 дней". История доказывает насколько ложно это утверждение. Цель данной работы - показать сущность борьбы старостильников, ведь изменение календаря было лишь одним из элементов широкомасштабной кампании против Святоотеческой веры. Чтобы показать, к какому существенному предательству Православия привели "второстепенные" разногласия в отношении календаря, мы поместили множество важных материалов в Приложении к нашей книге.
Некоторые для того, чтобы скрыть свое отступление от Православной Веры, с насмешкой указывают на разделения среди старостильников. Эти разделения сами по себе неприятны и огорчительны, как и все разделения, но подобные примеры бывали в истории Церкви. Уже упоминалось, что подобную проблему имели православные христиане в Антиохии в 4 веке, но со временем она была решена. Вот что писал в том же веке о положении Церкви Св. Иларий Пуатейский: "После Никейского собора мы ничего не делали, кроме переписывания Символа Веры. Пока мы спорили о словах, осведомлялись о новшествах, овладевали преимуществом неопределенности, критиковали авторов, боролись за групповые вопросы, имели трудности в соглашении и готовились к анафематствованию друг друга, редко находился человек, который бы принадлежал Христу. Например, возьмем прошлогодний символ веры: каких только противоречий он уже ни содержал? Сначала у нас был символ веры, который приказывал нам не использовать Никейского "единосущия"; потом его сменил другой, который объявлял и    проповедовал «единосущие"; третий извинял слово "сущность", как принятое Отцами по их простоте; и, наконец, четвертый не извинял, а осуждал. Мы определяем символ веры годом или месяцем, мы изменяем наши собственные определения, мы запрещаем наши изменения, мы анафематствуем наши запрещения. Так, мы либо осуждаем других в самих себе, либо самих себя на примере других, в то время как мы кусаем и пожираем друг друга и близки к тому, чтобы истребить друг друга". 
Во всех превратностях судьбы истинно-православные христиане нынешнего столетия могут найти утешение в словах Св. Василия Великого, написанных им во время так называемого "золотого века" Церковной истории: "Церковь, чистую и незатронутую жестокостями нашего времени нелегко найти и отныне она редко будет видна - Церковь, которая сохранила апостольское учение чистым и непорочным!... Возлюбленные братья, мы малочисленны и ничтожны, но мы не приспосабливали нашу Веру к меняющимся событиям". (К Евесенианам. Письмо 251)
И если Святой Василий мог написать это во время "золотого века", то православные христиане сегодня, несмотря на свои падения, могут сказать то же самое: мы не шли на компромисс для того, чтобы наша Вера шла в ногу со временем. И если у нас есть человеческие слабости, ошибки и падения, то они будут преодолены, так же как они преодолевались в Церкви в прошлом. "Но истина Господня, - как говорит псалмопевец, - пребывает во веки" (Пс. 116:2). Так же и Единая, Святая, Соборная и Апостольская Церковь (неважно велика или мала она количественно на земле) будет пребывать вечно. Церковь знала времена еще более худшие, чем наши нынешние, и все же она превозмогла, ибо Она Тело Христово. Итак, с сими помышлениями мы посвящаем нашу книгу всем верным, которые подвизались с непоколебимой преданностью и великой жертвенностью, дабы передать нам, недостойным чадам достойнейших праотцев и матерей, драгоценное наследие Апостольской Веры.
Да будет их память вечна! Аминь.
ВВЕДЕНИЕ
Единая, Святая, Соборная и Апостольская Церковь Христа нашего Спасителя в своей истории была и всегда пребудет единой в Ее вере и учении истины святого Благовествования. Она хранила эту истину без изменений и отклонений и со страхом Божиим.
Это единство веры и учения соблюдалось благоговейно и почтительно всей Церковью, распространившейся по всему миру со времен Святых Апостолов и их последователей, Апостольских Отцов, затем через апологетов, Богоносных отцов, вплоть до исповедников и мучеников нашего времени.
Апостолы, бывшие свидетелями и последователями учения самого Воплотившегося Слова Божия, стали непогрешимыми маяками, просветившись Духом Святым, сошедшим на них в день Пятидесятницы. Так, хранимые божественной благодатью они не были подвержены бедам самонадеянности и ложного умствования, от которых проистекают болезни ересей и духовная прелесть.
Когда возникли споры по поводу соблюдения обряда обрезания обращенных из язычников в христианство, Апостолы Христовы собрались вместе в Иерусалиме на собор под председательством первого епископа этого Святого Града, Св. Иакова, брата Господня и единодушно постановили, что обрезание излишне, "ибо во Христе Иисусе не имеет силы ни обрезание, ни необрезание, но вера, действующая любовью" (Гал. 5,6).
В этом духе согласия и взаимной любви Церковь Христова   хранила единодушие веры. До тех пор, пока различия, возникающие между поместными церквями, касались только административных и богослужебных вопросов, не было нужды в созыве общего собора, поскольку эти вопросы были не первостепенного значения и являлись, таким образом, предметом местной заботы. Но со временем Церкви пришлось столкнуться с серьезными отклонениями от "веры, однажды переданной святым" (Иуд. З). Главная причина этих разногласий заключалась в стремлении падшего человеческого ума проникнуть в сокровенные и непостижимые тайны Божества, подвергнуть их исследованию своего ограниченного и узкого восприятия и истолковать их в соответствии с плотским человеческим рассудком.
Когда эти спекулятивные споры начали проникать в неизменные догматы Веры, в учение о природе Богочеловека, Господа нашего и Спасителя Иисуса Христа, тогда назрела настоятельная необходимость в созыве всеобщего, вселенского собора.
На этом Первом Вселенском Соборе, на который собралось 318 отцов Вселенской Церкви, была опровергнута и осуждена пагубная ересь Ария. Арий учил, что Христос, одна из Ипостасей Пресвятой Троицы, не был истинным Богом, единосущным Отцу, но был творением, в сущности не отличающимся от нас. Тогда на этом Соборе были сформулированы первые члены святого Символа Веры, и в этом Церковь провозгласила Апостольское учение о том, что наш Спаситель Иисус Христос - Сын Божий, Единородный, иже от Отца Рожденный, прежде всех век; Свет от Света; Бог Истинный от Бога Истинного, Рожденный, несотворенный; единосущный Отцу, Им же вся быша...
Также Первый Вселенский Собор объявил в Соборном письме, что Церкви Христовы по всему миру должны отмечать святый праздник Пасхи по единому исчислению, чтобы это великое торжество Христова Воскресения праздновалось в один и тот же день и тем было бы явлено Церковное единство для всех. С того времени день Пасхи должен был праздноваться после иудейской пасхи в первое воскресенье после первого полнолуния, после весеннего равноденствия по юлианскому календарю, являющегося основой для этого специального пасхального канона. Все остальные подвижные праздники и Евангельские чтения на целый литургический год должны были отсчитываться от указанного момента.
Через несколько лет после Первого Вселенского Собора Церкви пришлось иметь дело с ересью, касающейся Ипостаси Святого Духа, Который только от Отца и исходит, "Иже со Отцем и Сыном поклоняемый и славимый". Это провозгласил Второй Вселенский Собор, который осудил еретика Македония, архиепископа Константинопольского, учившего против божественной сущности Святого Духа. Определение этого Собора вместе с учением о том, что Церковь - единая Святая Соборная и Апостольская, что существует едино Крещение этой единой Церкви, и что православные христиане ожидают (чают) "воскресения мертвых и жизни будущего века", - завершили и скрепили Символ Веры, к которому нельзя было отныне что-либо добавлять, отнимать или изменять.
В последующие века возникали ложные учения о двух природах во Христе и двух волях, и также о догматической и пасторской обязанности проповеди реальности Его Воплощения посредством святых икон. Появление этих неапостольских учений стало причиной созыва еще пяти Вселенских Соборов, которые должны были опровергнуть и осудить эти новшества. Также еще позже, поднялись споры о ложном учении "филиокве", папской власти и латинской доктрине "тварной благодати". Все эти новшества разбирались на разных поместных, общих и всеправославных соборах, которые собирались при столь блистательных церковных деятелях, как Св. Фотий Великий, св. Григорий Палама и Вселенский патриарх Иеремия II, которого так и называли "блистательный". 

Вселенская Церковь, Святая Православная Церковь, пребывает и будет пребывать всегда единой. Несомненно, так называемый "христианский мир" - но не Церковь Христова -  разделился на разные секты и деноминации, особенно на Западе. Однако Единая, Святая, Соборная и Апостольская
Церковь остается нетронутой и истинной в своих божественных
основаниях.  

По Божественному Промыслу Церковь сохранила единство веры и жизни до наших дней. Верно следуя по стопам святых Отцов Вселенских Соборов, древних поместных и великих всеправославных соборов последующих веков, Церковь неуклонно держалась Апостольских принципов Христианской Веры. Этой верностью Церковь и сохранилась в мире и значительно избежала великих переворотов, инквизиции, десятилетий кровавых и беспощадных войн и преследований, которые словно непрерывные волны прилива захлестывали папский и протестантский Запад. Конечно, Церковь Христова значительно страдала под Татарским и мусульманским игом, но это не стало причиной разделений, но послужило к еще большей Ее славе, ибо многие чада Ее стяжали венцы мученичества в исповедании единой и истиной Апостольской Веры. Однако с наступлением XX века катастрофический переворот потряс Церковь. Этот переворот произошел в двух формах ужасного двойного удара: появления воинствующего атеизма под маской коммунистической идеологии и проникновения синкретического экуменизма.
В России, где атеистический коммунизм ранее всего явился в своем наиболее могущественном виде, ряд иерархов и клириков Церкви поддались жестокому диктату коммунистического правительства и, увы, стали соучастниками лютых варварских гонений на Православную паству, за которую Христос пролил свою пречистую Кровь. Многие клирики, монашествующие, миряне ушли в подполье, в катакомбы. Эта катакомбная Церковь России дала миллионы новых святых мучеников Церкви Христовой - больше, чем за все прошлые века вместе взятые.
Пагубный экуменизм, напротив, проникал в сердца и умы некоторых православных церковных деятелей более тонким и коварным образом. Он начался с того, что казалось чисто местным нововведением ничтожного  значения. Но что оказалось - как поняли сразу многие - предтечей гораздо более смертоносной болезни.

Это небольшое изменение произошло в Греции 10 марта 1924 года. Осуществлявшие его назвали это "исправлением календаря", но на самом деле это был лишь первый шаг программы из 11 пунктов, которая была уже определена и имела целью объединение Православия с ересью.

Посвящается многим тысячам истинно-православных христиан Греции, 

которые претерпевали унижения, гонения, ссылки и мученичество 

за Веру Единой, Святой, Соборной и Апостольской Церкви.

Те, кто дерзко изменили календарь в наши дни,

несомненно, не приняли в расчет серьезность

Церковных соборных постановлений и анафем  и

ради астрономии не обратили никакого внимания

на древнюю традицию и дух Церкви; и хотя они

занимаются сами церковными вопросами, они

использовали науку лишь как предлог для того,

чтобы скрыть обновленческие устремления,

которыми они одержимы.

Христофор, митрополит Лентопольский,

 позже патриарх Александрийский.

 "Календарные вопросы", 1925 год.

■
Глава Первая. 
Введение Григорианского Календаря
С 1924 года те христиане в Греции, которые остались верны Вере и традиции Православной Церкви, были названы "старостильниками" (старокалендаристами) за их приверженность к традиционному богослужебному календарю, который Православная Церковь использовала на протяжении 1600 лет. Но для старостильников главное в их борьбе - не само по себе принятие Григорианского календаря, но синкретизм и секуляризм экуменического движения, которое набрало силу за 70 лет (особенно за последние 30 лет), и которое было на самом деле действительным мотивом введения Григорианского календаря. Сущность экуменического движения - вера в то, что единство Единой, Святой, Соборной и Апостольской Церкви распалось, и что все деноминации являются каким-то образом частями Тела Христова. Это, безусловно, совершенно противоречит всему, чему всегда веровала и учила Церковь Христова.
В январе 1920 года Местоблюститель Константинопольского патриаршего престола, Митрополит Дорофей Брусский и 10 других митрополитов опубликовали энциклику под названием "Ко всем Церквям Христовым, где бы Они ни были". Она обращалась к деноминациям, находящимся вне Святой Православной Церкви, как к "сонаследникам и соучастникам тех же обетовании Божиих во Иисусе Христе". Само название энциклики подразумевало, что Церковь не одна. И целью ее являлось открытие экуменического диалога на равной основе со всеми инославными образованиями. В первом пункте программы энциклики предлагалось принятие общего праздничного календаря, чтобы все "церкви" могли праздновать великие христианские праздники одновременно. Далее следовал список предложений, которые должны были бы исцелить разделения среди церквей.
Вот выдержки из текста энциклики: "После существенного восстановления искренности и доверия между церквями мы думаем, что, прежде всего, должна возгореться и возрасти любовь между церквями, так чтобы они больше не считали друг друга чужими и незнакомыми, но видели  друг в друге родных и были бы частью дома Христова и "сонаследниками и составляли бы одно тело и были бы сопричастниками одних и тех же обетовании Божиих во Иисусе Христе"(Еф. 3:6).
Ибо, если различные церкви воодушевляются любовью и ставят ее превыше всего в их совещаниях и отношениях друг с другом, вместо увеличения и расширения существующих разногласий, то они смогут уменьшить и устранить эти разногласия. Пробуждением правильного братского интереса к условиям, состоянию и устойчивости других церквей, готовностью проявлять интерес к тому, что происходит в этих церквях и приобретать лучшие знания о них; желанием предложить взаимную помощь и поддержку, много доброго может быть достигнуто ко славе и пользе друг друга и всего христианского тела. По нашему мнению такое дружественное и доброе расположение друг ко другу может быть проявлено особенно в следующих шагах:
1) посредством принятия всеми церквями единого календаря с тем, чтобы великие христианские праздники могли везде праздноваться одновременно;

2) посредством обмена дружественными письмами по случаю великих праздников церковного года по обычаю и в других особых случаях;

3) посредством более дружественных отношений между представителями разных церквей;

4) посредством установления отношений между богословскими школами и представителями богословской науки и обменом богословскими и  экклезиологическими периодическими изданиями и работами разных церквей;

5) посредством обучения молодых людей из одной церкви в школах других церквей;

6) посредством созыва всехристианских ассамблей для исследования предметов общего интереса всех церквей;

7) посредством беспристрастного и более исторического исследования догматических различий с научной точки зрения и диссертаций;

8) посредством взаимного уважения практики и обычаев разных церквей;

9) посредством обоюдного предоставления молитвенных домов и кладбищ для погребения последователей других конфессий, которые умирают за рубежом;

10) посредством осуществления общих правил разными конфессиями в отношении вопроса смешанных браков;

11) посредством взаимной и добровольной помощи церквям в области религиозного образования, благотворительности и другой деятельности".

Эта энциклика была отражением "революционных церковных реформ", которые лелеяли Елевферий Венизелос и Мелетий Метаксакис, церковный деятель, главный герой осуществления этих реформ.
Следует более сказать о Венизелосе и Метаксакисе. 

Венизелос (1864-1936) был выдающимся и энергичным политиком, сыгравшим главную роль в воссоединении своего родного острова Крит с греческим народом, а позже в качестве премьер-министра Греции - в расширении территории своей страны за счет умиравшей Оттоманской империи. Его программа была названа "революционной" главным образом из-за его столкновений с монархами Греции, что со временем обратилось в совершенную оппозицию к ним и во время Первой мировой войны привело его к установлению оппозиционного правительства в Фессалониках при поддержке французов и англичан. Своей либеральной политической партией он в конечном итоге добивался полного устранения королевского правительства. Его реформы, однако, были не только политическими, но распространялись и на религиозную жизнь. Эти реформы подготавливались на протяжении значительного времени. 10 ноября 1916 года Андрей Михалокопулос, министр "революционного" греческого правительства, в своем письме Венизелосу открывает долговременную программу, которая была у них в отношении Церкви, и ту роль, которую они в своих планах отводили Мелетию Метаксакису. Так Михалокопулос писал: "Господин Президент, я давно говорил Вам во время Совещания министров о том, что после успешного завершения национальной борьбы, которую вы взяли на себя, Вам будет необходимо ради блага страны позаботиться о другой такой же важной борьбе, модернизации (обновлении) наших религиозных дел... Для возглавления этой по-истинне революционной реформы Вам понадобится дальновидный иерарх, такой же в религиозной сфере, как вы в политической. У Вас есть такой. Мы говорим о иерархе с о. Кипр (Мелетии Метаксакисе). Под Вашим руководством он станет Венизелосом Церкви Греции. После того как политической революции будут устранены Архиепископ Афинский Прокопии и ему подобные, что именно потребуется реформировать в интеллектуальных и монашеских кругах, когда будут установлены церковная иерархия и вселенский Синод или вероятно только Греческий Синод".
Михалокопулос далее продолжает подчеркивать какие реформы понадобятся:

1) Отмена постов ("никто не соблюдает постов кроме тех, кому нечего есть");

2) Обновление обрядов и  Литургии  ("2-3 песнопения в течение получаса" - все, что нужно);
3) Священники обучаются в "специальных школах", (чтобы они могли говорить "вразумительно" о "любви к своей стране" и "политических обязанностях своих слушателей").

4) Отмена различных праздников (они "лишь повод для безделья");

5) Упразднение монастырей ("их земли переходят в руки крестьян..."). 

И он продолжает: "Конечно, все перечисленное является лишь самой малой частью программы. Многое другое нуждается в реформировании...". Также в письме Михалокопулос жалуется: "...к сожалению, невозможно заставить исчезнуть идею святости"; однако, через публикацию соответственных книги при "сотрудничестве хороших церковных и светских писателей, ... слово "святой" исчезнет".

Первый намек на "изменение календаря", был сделан в январе 1919 года, когда Венизелос был премьер-министром, а Мелетий Метаксакис - Архиепископом Афинским.
Кто же такой Метаксакис? Замечательное исследование Епископа Фотия Триадицкого содержит важные сведения об этом масоне высших степеней, проникнутого универсалистскими верованиями и настроениями:

"Его (Мелетия Метаксакиса) имя в миру - Эммануил Метаксакис. Он родился 21 сентября 1870 года в селе Парсас на о. Крит. В 1889 г. он поступил в семинарию Всесвятого Креста в Иерусалиме. В 1892 году он принимает монашеское пострижение с именем Мелетий и рукополагается в иеродьякона. В 1900 г. он заканчивает богословский факультет семинарии и назначается на должность секретаря Синода Иерусалимским патриархом Дамианом. В 1908 г. патриарх Дамиан изгоняет со Святой Земли Мелетия вместе с администратором Хризостомом, будущим Архиепископом  Афинским, за "деятельность, направленную против Святого Гроба Господня"".

В книге "Знаменитые масоны" Александр Зервудакис пишет, что во время посещения Кипра в 1909 г. Метаксакис и двое других клириков (одним из которых был Митрополит Василий Анхиолийский, официальный представитель вселенского патриархата) были посвящены в масонскую ложу.
 В 1910 г. Метаксакис стал Митрополитом Китийским на Кипре. Направляемый "неистовым, пылким и придирчивым" духом, как замечает его поклонник Зервудакис, Метаксакис стремился стать Вселенским патриархом в 1912 году. Ему это не удалось, и он обратил свое внимание опять на Кипр.
  Здесь ему тоже ничего не удалось добиться, он бросил свою паству и уехал в Грецию, где при поддержке Венизелоса стал Архиепископом Афинским в 1918 году. Однако, когда Венизелос проиграл на очередных выборах, то Метаксакис тоже был изгнан с архиепископского престола.

Епископ Фотий продолжает: ...В феврале 1921 г. Мелетий посещает Соединенные Штаты. 17 декабря 1921 г.   греческий  посол в Вашингтоне      посылает  сообщение  начальнику  Фессалоникийской префектуры, где указывает, что Мелетий  "в богослужебном облачении принимал участие в англиканском богослужении, коленопреклоненно, молился вместе с англиканами, целовал их Престол, произнес проповедь    и затем благословил присутствующих".
 На это обратил внимание Св. Синод Греческой Церкви, им была организована комиссия для расследования дела Метаксакиса 21 ноября 1921 г.
 

Но, как продолжает Епископ Фотий: "В то время, как против Метаксакиса проводилось следствие, он неожиданно избирается Константинопольским патриархом. Тем не менее, Св. Синод Греческой Церкви низвергает Мелетия из священного сана за ряд серьезных проступков против канонов и за учинение схизмы.
 

Несмотря на все это, 24 января 1922 года совершается интронизация Мелетия Метаксакиса на Вселенский патриарший престол. Под сильным политическим давлением низвержение Метаксакиса было неканонично снято 24 сентября 1922 г. 
Политические круги Венизелоса и англиканская церковь были замешаны в выборах Мелетия патриархом:
 Вот что рассказывает об этих событиях митрополит Константинопольского патриаршего Синода Герман (Каравангелис): "В 1921 г. мое избрание на престол Вселенского патриарха было несомненно. Из 17 голосов 16 были за меня. Тогда один мой друг, мирянин, предложил мне 10.000 лир, если я откажусь от своего избрания в пользу Мелетия Метаксакиса. Естественно я с негодованием и отвращением  отверг его предложение. В то же самое время неожиданно ночью ко мне явилась делегация от "Лиги национальной обороны" и стала усердно просить меня снять мою кандидатуру в пользу Мелетия Метаксакиса. Делегаты сказали, что Мелетий мог бы принести 100.000$ для Патриархии и, поскольку у него дружеские отношения с протестантскими епископами в Англии и Америке, он мог бы быть полезен в международных интересах (Греции). Поэтому международные интересы и требовали, чтобы патриархом был избран Мелетий. Таково было и желание Елевферия Венизелоса. Всю ночь я думал над этим предложением. В Патриархии царил экономический хаос. Афинское правительство перестало посылать субсидии, а других источников доходов не было. Жалование не выплачивалось на протяжении 9 месяцев. Благотворительные организации патриархии были тоже в критическом финансовом положении. Ради этого и ради народного блага (как думал введенный в заблуждение иерарх), я принял это предложение..."

Так, к общему изумлению на следующий день, 25 ноября 1921 г. Мелетий Метаксакис стал патриархом Константинопольским.
Неканоничность этого избрания стало очевидным, когда за два дня до выборов, 23 ноября 1921 года Константинопольским Синодом было вынесено предложение отложить выборы по каноническим основаниям. Большинство из членов Синода приняло это предложение. Однако в то же время в самый день выборов епископы, которые голосовали в пользу этого предложения, были заменены другими епископами. Это обеспечило избрание Мелетия патриархом. По этому поводу большинство обманутых архиереев Константинопольской патриархии собралось в Фессалониках. Они объявили, что "избрание Мелетия Метаксакиса патриархом проведено при явном нарушении святых канонов" и предложили произвести "законные и канонические выборы Константинопольского патриарха". Несмотря на это Мелетий утвердился на Патриаршем Престоле.

В 1922 г. под нажимом Мелетия Константинопольский патриархат признает действительность   англиканской
иерархии... Затем в 1923 г. Мелетий созывает "Всеправославный Конгресс" (май 10 - июнь 8).
Православное население не было обрадовано результатами Всеправославного Конгресса, и в середине июня помещения патриархии подверглись нападению. В своей статье "Юлианский календарь" Людмила Перепелкина приводит красочное описание поспешного отъезда Метаксакиса из Константинополя: "Мелетий IV был заставлен уйти в отставку в связи с крайним негодованием православного населения Константинополя; греки разгромили помещение его патриархата и подвергли его оскорбительным действиям".

Епископ Фотий продолжает: "1 июля 1923 года под предлогом болезни и необходимости медицинского лечения Мелетий покинул Константинополь. 20 сентября 1923 года под давлением Афинского Архиепископа Хризостома Мелетий уходит в отставку с патриаршего престола".
В Александрии при поддержке англиканских клириков и под давлением британского правительства (тогда еще Британия имела мандат на Египет) Египетское правительство утвердило Мелетия патриархом в мае 1926 года. И как заключает Епископ Фотий свое повествование о Метаксакисе: "Будучи патриархом "ценой недовольства и разделения" он вводит новый календарь в Александрийской патриархии.
 
Когда он еще был Константинопольским патриархом, то установил связи с русскими обновленцами, "живоцерковниками". Синод "живоцерковников" по случаю избрания Мелетия Александрийским патриархом писал: "Священный Синод с сердечной признательностью вспоминает моральную поддержку, которую Ваше Блаженство оказали в бытность Вашу Патриархом Константинополя, когда Вы вступили в общение с нами как единственно законным органом Русской Православной Церкви.

Наконец, уже будучи смертельно больным Мелетий выставляет свою кандидатуру на место Иерусалимского патриарха, но избрания не удостаивается. Митрополит Мефодий Кондостанос писал: "Изгнанный со Святой Земли, Китиона, Афин и Константинополя, Мелетий Метаксакис - непостоянный, неутомимый, властолюбивый дух, злой демон - нисколько не сомневался даже из Александрии навязаться в своем стремлении занять Престол Иерусалимский"
. 28 июля 1935 года Мелетий Метаксакис умер и был похоронен в Каире."  Архиепископ Афинагор Фиатирский и Великобританский, присутствовавший на похоронах как архидьякон, свидетельствовал, что Метаксакис был погребен по полному масонскому ритуалу.
В качестве Вселенского патриарха Метаксакис председательствовал на более чем 10 заседаниях вышеупомянутого "всеправославного" Конгресса в 1923 году. На этом конгрессе присутствовал по приглашению Метаксакиса прелат англиканской церкви, Чарльз Гор, епископ Оксфордский. Ему было предложено сесть по правую руку рядом со Вселенским патриархом и принять участие в заседаниях. Среди предложений, принятых этим Конгрессом, были изменения в пасхалии и в праздничном календаре для согласования с западными, а также - сокращение постов и церковных служб, отмена запрета на браки клириков после их рукоположения и отмена специальных облачений клириков.
Примечательно, что только три из поместных церквей присутствовали на Конгрессе - Греческая, Румынская и Сербская; Александрийской, Антиохийской и Иерсуалимской патриархий не было. Метаксакис и его Синод приняли приведенные резолюции, игнорируя Всеправославные соборы 1583, 1587 и 1593 годов, которые осудили использование григорианского календаря в литургической жизни православной Церкви. Использование григорианского календаря было также соборно осуждено во многих других случаях - в частности Патриархом Досифеем в Иерусалиме в 1670 г., Вселенским патриархом Агафангелом в 1827 году, Вселенским патриархом Анфимом в 1895 г., Св. Синодом Константинопольской патриархии в 1902 г. и 1904 г., Св. Синодами России, Иерусалима, Греции и Румынии - каждым в отдельности - в 1903 г., Св. Синодом Греции еще раз в 1919 г. и Св. Синодом Александрийской патриархии в 1924 году.
Нововведение было принято сразу лишь тремя Церквями - Константинопольской, Греческой и Румынской. Таким образом, эти Церкви разорвали литургическое общение с другими Поместными Православными Церквями ради того, чтобы отмечать праздники одновременно с инославными. Другими словами, изменение календаря было сделано именно по той причине, по которой оно было прежде осуждено тремя Всеправославными соборами 16 века, т.е. из-за униатства. И это было на самом деле, исполнением первого пункта программы Вселенского патриархата, провозглашенной в энциклике "Ко всем церквям Христовым, где они могут быть" в 1920 году.
Следует отметить также бесчестную тактику Метаксакиса. Как указывает Перепелкина: "Методы, которыми Мелетий IV пользовался при введении нового стиля, заслуживают специального внимания. Так, в своем письме Архиепископу Серафиму Финляндскому от 10 июля 1923 года Мелетий говорит явную ложь, утверждая, что новый стиль был принят по народному требованию и согласию православных церквей"
.
За несколько лет до этих событий, в 1918 году Архимандрит Хризостом Пападопулос написал статью, которая вышла в церковном журнале "Церковный вестник". Эта статья отвергала календарную реформу на основании решений Всеправославных Соборов 16 века.
 В 1919 году Пападопулос написал другую работу от имени Церкви Греции, отвергая изменение календаря на основании всей предшествующей традиции. И все же, несмотря на все это, когда он стал архиепископом Афинским, то изменил календарь в Греческой Церкви в 1924 году. Произошло это под нажимом правительства Греции.

Новое революционное правительство полковника Николая Пластираса, как говорится в одном исследовании, "нашло Архиепископа Феоклита неудобным для своих целей" и насильно заменило его Архимандритом Хризостомом Пападопулосом 25 февраля 1923 года. 14 декабря того же года правительство отменило прежний закон, на основании которого Церковь Греции существовала на протяжении 70 лет, и ввело новый закон. По этому закону Правящий Синод из 5 епископов упразднялся и органом управления становился Собор всех епископов, который должен был созываться один раз в год. В остальное время все дела церковной администрации оставались в руках в архиепископа, которого утверждал ежегодно очередной Собор. Кроме того, правительство оставило за собой право перемещать или увольнять на покой епископов на основании "годности".
"Именно в этих условиях с 24 по 30 декабря 1923 года проходил общий Собор Церкви Греции. На этом Соборе присутствовали диктатор Пластирас, премьер-министр революции Гонатос, и министр религиозных дел и образования Статигопулос. Министр религиозных дел подчеркнул необходимость согласия между гражданским и религиозным календарями".

Полковник Пластирас объявил епископам свою программу не в двусмысленных выражениях:
"Революция просит вас, мои уважаемые иерархи, оставить все личные предпочтения и приступить к очищению Церкви... Революция надеется, что итогом ваших трудов будет полезная работа для нового поколения, и революция будет счастлива увидеть возрождение Церкви, приведенное в движение... Следовательно, вам не нужно ограничиваться наследственными канонами, но приступить к радикальным мерам. "
 Георгий Лардас пишет следующее в своей неопубликованной истории: "Архиепископ Хризостом Пападопулос добился от Синода резолюции, которая давала ему власть произвести изменение календаря, при условии, что остальные Православные Церкви согласятся с решением Конгресса 1923 года и одобрением Вселенского патриарха. На самом деле никакие другие Православные Церкви серьезно не рассматривали это изменение, в том числе и Вселенский патриарх, так как Мелетий был изгнан из Константинополя своей же паствой в конце Конгресса 1923 г. Его преемник, патриарх Григорий был занят приведением в порядок Константинопольской Церкви после обмена населением между Грецией и Турцией. Архиепископ Хризостом получил резолюцию на том условии, что он предоставит Греческому Синоду доказательство в форме письменного свидетельства о том, что разные поместные Церкви одобрили новый календарь на "всеправославном" конгрессе. Но ему не удалось представить такое свидетельство.
На протяжении следующих двух месяцев Архиепископ Хризостом вел переписку с Константинопольским патриархом Григорием, стараясь убедить того принять новый календарь. Патриарх Григорий колебался, просил писем от других Православных Церквей. Архиепископ Хризостом уже принял решение, что изменение календаря должно произойти 10 (23) марта 1924 года. Поскольку эта дата приближалась, а из Константинополя ничего не приходило, Архиепископ Хризостом прибег к помощи Министерства иностранных дел Греции, чтобы оказать давление на Патриарха Григория. Хризостом попросил Министра оповестить Восточные Церкви о том, что Церковь Греции приводит в действие "решения" Вселенского патриарха о реформе календаря и сообщить в
частности Вселенскому патриархату о том, что это уже решено Церковью Греции. Письмо датировалось 4 марта 1924 г. Не является секретом, что Вселенский патриархат находится в зависимости от (финансовой) поддержки Греческого государства и с трудом может противиться его желаниям. Изменение календаря произошло 10(23) марта 1924 году, как и планировалось. Об этом было объявлено в энциклике, подписанной Архиепископом Хризостомом всего за семь дней до изменения. Энциклика была разослана по телеграфу в разные газеты и опубликована в воскресенье 3(16) марта 1924 года.
Немедленная реакция других Поместных Церквей была строго негативной. Патриарх Иерусалимский отметил, что новый календарь неприемлем для его Церкви из-за опасности латинского прозелитизма на Святой Земле. Антиохийская патриархия усмотрела в нем угрозу единству Церкви. Только Константинопольская и Румынская Церкви приняли изменение. Самое сильное противодействие изменению календаря было со стороны Александрийского патриарха Фотия. Он созвал поместный собор в Александрии, на котором было принято решение о том, что никакой необходимости в изменении календаря нет. После консультации с Патриархом Григорием Антиохийским, патриархом Дамианом Иерусалимским и Архиепископом Кириллом Кипрским было решено не изменять календарь. Собор выразил свою скорбь и боль по поводу того, что приходится вообще рассматривать такой вопрос и объявил, что это изменение представляет угрозу единству православных верных не только в Греции, но и повсюду".

Однако даже патриархат Александрийский в конце концов уступил. Это происходило при следующих обстоятельствах. После Константинопольского Конгресса 1923 года, на котором было принято изменение календаря, Вселенский патриарх Мелетий Метаксакис должен был бежать, спасаясь от своей разгневанной паствы, из-за своих нововведений и также из-за политических и военных перестановок, которые претерпевала Греция в руках военных сил Кемаля Ататюрка в Малой Азии в 1924 году. Мелетий, в конце концов, прибыл в Александрию в 1926 году, где при политической поддержке стал преемником Патриарха Фотия, который категорически отвергал изменение календаря. Не разубежденный исповеданием своего предшественника, Метаксакис ввел там новый календарь. Тем не менее, Александрийская патриархия сохраняла сочувствие традиционным православным христианам Греции, особенно при патриархе Христофоре (1939-1966), бывшим ранее Митрополитом Леонтопольским в Египте. Однако, патриарх Христофор из-за давления Греческого правительства не мог восстановить традиционный церковный календарь в Александрийской патриархии. "Революционные реформы" греческого правительства и заботы о единстве "греческой диаспоры" явно превалировали над единством Церкви и ее соборными решениями.
Глава 2
Начало "движения сопротивления" истинно-православных христиан.

Когда в 1924 году новый календарь был введен в Греции, сначала фактически все духовенство покорилось. Отказались подчиниться только отцы Афонской Горы и некоторые благочестивые миряне. Для сохранения традиционного календаря было образовано "Православное объединение" мирян. Вскоре на традиционный календарь возвратились и присоединились к православным мирянам двое священников в Афинском районе, позже присоединились и другие клирики. На Горе Афон был организован "Священный союз монахов-зилотов". В том же году "Православное объединение" было преобразовано в "Греческое религиозное общество истинно-православных христиан".
 С самого начала это движение жестоко преследовалось полицией по повелению Архиепископа Хризостома Пападопулоса. Так, например, 8 ноября 1927 года верные подверглись нападению полиции при выходе из церкви в Мандре (Аттика). Две женщины были ранены и отвезены в больницу. У одной из них было огнестрельное ранение, а другая получила травму головы, когда пыталась заслонить от удара полицейского священника. Эта женщина, Катерина Рутос, молодая мать двоих детей, скончалась в больнице через неделю 15 ноября 1927 года.
24 апреля 1926 года Государственная Церковь Греции издала очень жесткую энциклику (Протокол Номер 2398/ 2203) направленную против традиционных православных христиан. В Энциклике говорилось: "Они отделились от Церкви и отрезали себя от Тела Христова, подвергая себя осуждению и отлучению, не зная или, вероятно, забыв, что тот, кто не слушает Церкви - "да будет он тебе, как язычник и мытарь" (Мф. 18: 17)... Решения Церкви абсолютно обязательны; тот, кто не подчиняется им, более не принадлежит Ей; он лишается божественной благодати; он отделяется и отрезается от нее, и подвергается вечным мучениям".
И такая энциклика исходила из церковного органа, который всего за 2 года до этого сам попрал " решения Церкви"! Для него признание неправославных "сонаследниками Бога в Иисусе Христе", очевидно, не составляло проблемы. Но быть "старостильником" значило не иметь участия в этом наследии и быть " как язычник и мытарь" и "лишенным божественной благодати".
Несмотря на эти гонения, на насильственные закрытия и снос властями мест богослужений старостильников, несмотря на официальное объявление их "лишенными божественной благодати", к 1930 году по всей Греции было около 800 объединений истинно-православных. Они продолжали посылать обращения в новостильный синод Греческой Церкви в 1929 й 1933 гг., указывая на осуждение григорианского календаря тремя Всеправославными соборами. Они призывали вернуться на традиционный календарь во избежание раскола в Греческой Церкви. 
 Позже даже многие клирики, из подчинившихся правительственному указу, сильно протестовали против изменения календаря.
В ночь на праздник Воздвижения Честного Креста 14 сентября 1925 года по традиционному церковному календарю истинно-православные христиане получили духовную силу в чудесном явлении Креста над церковью Св. Иоанна Богослова на горе Гиметос в пригороде Афин. Свидетелями этого явления стали более 2000 человек, в том числе и полицейские, которые были посланы для прекращения всенощной службы и ареста священника. Чудесное явление произвело глубокое впечатление на всех, и верные - в том числе и новообращенные полицейские - с необычайным духовным подъемом продолжили богослужение без всяких препятствий.''

Для напоминания и извещения об этом чудесном событии    традиционные    Православные    Христиане опубликовали следующее сообщение с соответственной иллюстрацией.
ЧУДЕСНОЕ    ЯВЛЕНИЕ    НА    НЕБЕ ЗНАМЕНИЯ
ЧЕСТНАГО
И ЖИВОТВОРЯЩЕГО 
КРЕСТА  ГОСПОДНЯ С 13 НА 14 СЕНТЯБРЯ (НО СТАРОМУ СТИЛЮ) 1925 ГОДА  Над церковью Св. Иоанна Богослова в пригороде Афин По достоверным Сообщениям очевидцев 

Сообщение Объединения Православных.
"Объединение Православных", организация следующая Старому Церковному Календарю, в чем пребывает непоколебимой, поскольку признает антиканоничным введение григорианского календаря, сегодня, 14 сентября по традиционному церковному календарю, праздновала Воздвижение Честнаго Креста. По случаю праздника более 2000 членов объединения собралось к 9 часам вечера во дворе церкви Св. Иоанна Богослова, где служилась всенощная. Естественно это собрание верных не могло остаться незамеченным, полицейскими, которые прибыли для наблюдения за службой в 11 вечера, "для порядка", как они утверждали.
Однако, какая бы ни была их первоначальная миссия, через несколько минут после их прибытия по причинам, которые превосходят всякую человеческую власть, они невольно были принуждены войти в число, верных, которых было столь много, что они даже не могли вместиться во дворе церкви. Около 11:30 прямо над церковью в направлении с востока на запад появился яркий белый крест: его свет падал только на церковь и множество верных, принимавших участие в службе. Он полностью затмил сияние звезд и освещал церковь столь ярко, словно направленный электрический прожектор. Горизонтальная перекладина Небесного Креста была наклонена вправо, и в нижней части его была также небольшая горизонтальная перекладина. Это небесное знамение было видимо на протяжении получаса и затем начало постепенно бледнеть.
Что последовало за этим небесным знамением невозможно описать в словах. Все люди, бывшие там пали на колени, зарыдали и едиными усты и единым сердцем начали петь и прославлять Господа. Полицейские забыли свою первоначальную цель и обнаружили в глубине своих сердец веру своих детских лет. Все то место преобразилось в часть другого мира, который выше земного. Все были охвачены несказанным и священным волнением, все плакали. Всенощная продолжалась и окончилась около 4 утра. После этого людской поток устремился в город, разнося повсюду весть о чуде, которое произошло ночью и которое привело всех в трепет.
Вероятно, некоторые не поверят, усомнятся в этом событии; вероятно, люди, считающие себя мудрыми, будут искать объяснение этого феномена как иллюзии или будут стараться отделаться от него другими измышленными аргументами. Однако, оба способа рассуждения ниспровергаются, если принять во внимание, что явившееся не было мимолетным ярким видением, но явлением, которое было видно постоянно на протяжении получаса и более, и что 2000 человек его видели и удивлялись. По счастью, среди тех, кто видел небесный сияющий крест и был охвачен благоговейным страхом при этом, оказались и полицейские. Поэтому и Церковь, и государство обязаны исследовать и проверить это событие на официальном уровне.
Но, кроме того, мы верим, что знамение Небесного Креста в день праздника Воздвижения Креста по старому стилю, является еще одним подтверждением От Бога правоты веры тех, кто следует этому календарю. Это также является предостережением тем,кто сегодня направляет церковные делачтобы они могли пересмотреть свои антиканоничные решения об одностороннем введении григорианского календаря, ибо этим решением они отделили себя от большей части православных.
Подписано: Секретариат и Совет "Объединения Православных"
Периклес Гетурис, секретарь
Константин Берлис
Андрей Вапоридис

Александр Симонидис, Иоанн Сидерис,
Константин Котсиафтропулос, Харалампос Мавроянис

В 1925 году Митрополит Христофор Леонтопольский, ставший в 1939 году патриархом Александрийским, опубликовал подробное исследование "Календарные вопросы" (Ημερολογικα). В нем Митрополит Христофор недвусмысленно осудил изменение календаря и написал следующее: "Те, кто дерзко изменили календарь в наши дни, несомненно не приняли в расчет серьезность (Церковных соборных постановлений и анафем) и ради астрономии не  обратили   никакого внимания на д ρ е в н ю ю  традицию и дух Церкви; и хотя они занимаются сами церковными вопросами, они использовали науку лишь как предлог для того, чтобы скрыть
обновленческие  стремления, которыми они одержимы".

Митрополит Герман Димитриадос протестовал против введения нового календаря и не позволял его вводить в своей епархии до 1928 года, когда уступил уже под очень сильным нажимом греческого правительства. В октябре 1933 года Митрополиты: Василий Драйнопольский, Герман Димитриадос, Иреней Касандрийский и Василий Драмский подали заявление в новостильный Синод Греческой Церкви, призывая возвратиться на традиционный календарь. И каков же был ответ большинства новостильных епископов? Они пригрозили низвергнуть этих четырех иерархов.

Несмотря на то, что 11 епископов новостильной Церкви глубоко сочувствовали и помогали героическому исповеданию истинно-православных в Греции, большинство из них страшилось гонений и потери государственного содержания.
 Однако, в мае 1935 года Митрополит Герман Димитриадос, Хризостом Флоринис и Хризостом Закинфу (который был принят первыми двумя через возложение рук, так как он был  рукоположен после изменения календаря), видя, что их обращения в Синод не принимаются во внимание, объявили, что отныне они принимают пасторскую заботу о традиционных православных христианах и образуют Синод Истинно-Православных христиан Церкви Греции.
13 мая 1935 года в присутствии 25 000 верных Митрополит Герман Димитриадос, Хризостом Флоринис к Хризостом Закинфу рукоположили первого из четырех новых епископов Истинно-Православной Церкви Греции: епископа Германа Кикладских островов. В следующие дни были рукоположены: Христофор Мегарийский, Поликарп Диавлийский и Матфей, как викарный (неправящий) епископ Бресфенский. Все эти 7 епископов признали Германа Димитриадоса первоиерархом. Митрополит Герман был самым старшим по хиротонии из епископов Греции после Архиепископа официальной Церкви, Хризостома Пападопулоса. Митрополит Хризостом Флоринскйй был одним из самых ученых и уважаемых иерархов.
Через два дня после этих епископских хиротоний, трое старших иерархов обратились к иерархии Государственной Церкви со следующим документом:
СВ. СИНОДУ ЦЕРКВИ ГРЕЦИИ

... (Новостильной) иерархии Греции известно, что с самого начала мы были в оппозиции вашему мнению, относительно привидения церковного календаря в соответствие с гражданским (новым) календарем. И хотя с начала мы также подчинились решению большинства иерархов и ввели новый календарь в наших епархиях, мы сделали это по двум причинам: во-первых, с тем, чтобы мы могли избежать последствий церковного раскола; во-вторых, в надежде, что иерархия, стремясь избежать разделения верных, по своей доброй воле возвратится к древнему церковному календарю праздников из любви к верным, ради которых умер Христос, даже если это будет означать, что иерархия должна будет пожертвовать своим собственным желанием почета.
Однако, сейчас после десяти лет, видя с одной стороны, что разделения в Церкви не удалось избежать, и оно уже создалось - и без нас - многочисленными объединениями православных Греции, остающихся верными в своей святой ревностности праздничному литургическому календарю, переданному нам Святыми Отцами; а с другой стороны, видя, что иерархия не имеет намерения возвратиться к этому православному календарю, мы теперь полагаем, что причины, по которым мы следовали новому календарю -причины церковной икономии - отсутствуют.
Поэтому, выполняя веления нашей совести и руководствуясь желанием объединения всех православных греческих христиан на основании (церковного) календаря и Православного Предания, мы доводим до сведения правящего Св. Синода следующее:
Поскольку правящая иерархия Греции под влиянием и предложению своего первоиерарха, Его Блаженства (Хризостома Пападопулоса), односторонне и неканонично ввела в Церковь григорианский календарь, вопреки постановлениям Св. Семи Вселенских Соборов и древней практике Православной Церкви;
Поскольку правящая иерархия Греции введением григорианского календаря в наше богослужение без согласия всех Православных Церквей, нарушила вселенское единство Православных Церквей в праздновании церковных праздников и разделила христиан на две враждующие по вопросу календаря партии;
Поскольку правящая иерархия Греции введением нового календаря ни во что не ставит священные каноны, касающиеся наших церковных обычаев, особенно поста Св. Апостолов, который иногда вообще упраздняется (как например, в этом году);
Поскольку правящая иерархия Греции, несмотря на то, как она упорно настаивает на том, что она не затронула канон, касающийся Пасхи, и что она празднует Пасху по старому календарю, но она тем не менее, введением григорианского календаря односторонне не могла избежать нарушения этого канона, когда она изменила календарь годичного цикла Воскресных Евангельских чтений, постов и других церковных служб, которые неразрывно связаны с этим каноном, установленным первым Вселенским Собором;
Поскольку правящая иерархия Греции своим односторонним и антиканоничным введением григорианского календаря разорвала на части то единство, которое Вселенская Православная Церковь хранила в своих богослужениях в отношении празднования праздников, и тем самым разделила христиан из-за календаря на две противостоящие партии, и косвенно нарушила учение Символа Веры о "Единой, Святой, Соборной и Апостольской Церкви";
Поскольку, наконец, по всем вышеупомянутым причинам правящая иерархия Греции оторвала и отделила себя по духу священных канонов от всего Тела Православия и потенциально, и в сущности объявила себя схизматической, согласно определению комиссии экспертов канонического права, богословов и профессоров Университета (Афинского), которым было в свое время поручено изучение календарного вопроса (одним из членов комиссии был Его Блаженство Архиепископ Афинский, состоявший в то время профессором истории в нашем национальном Университете): Посему, предоставляя в Правящий Синод прилагаемый наш протест, мы заявляем, что мы с этого времени прерываем всякие отношения   и церковное общение с  (новостильной иерархией Греции), так как она остается в календарном нововведении, и мы принимаем на себя духовное руководство и церковное пастырство над православным греческим народом, оставшимся верным юлианскому календарю наших Отцов. Обращая на это внимание нашей правящей иерархии, мы храним добрые надежды, что она осознает великую ответственность, которую она имеет пред Богом, Православной Церковью и народом, который она разделила на две враждующие религиозные партии, и что она пересмотрит свое решение о церковном календаре и по своей доброй воле восстановит в Церкви традиционный календарь, в то время как правительство сохранит новый календарь по Королевскому декрету 1923 года. Таким образом будет устранен скандал, который был создан, и мир в Церкви будет восстановлен.
■ .
Братски обнимаем вас.
Афины
15 мая 1935 года
Герман Димитриадос
Хризостом Флоринис
Хризостом Закинфу
В другом заявлении, обращенном к верным истинно-православной Церкви три епископа заявили следующее:
"Папский календарь - нововведение ложного учения, поскольку он противоречит многим канонам "Кормчей" (Книге Правил) Церкви и даже (противоречит) учению о Единой, Святой, Соборной и Апостольской Церкви, так как он разделил ее единство на старостильников и новостильников... Церковь Греции теперь отторгнута от тела Церкви Святых Отцов и Семи Вселенских Соборов и стала раскольнической. По Первому Канону Святого Василия Великого она потеряла благодать и умерла, поскольку более не  получает  благодати,     она отделилась от Тела Церкви и отбросила подвиг древних святых Отцов, которые хранили Веру неповрежденной на протяжении стольких веков".
 Эти действия и заявления Епископов Синода традиционалистов вызвали сильное негодование в официальной Церкви и правительстве. В результате чего семь епископов были немедленно арестованы правительством при подстрекательстве официальной Церкви и подвергнуты церковному суду в июне 1935 года по обвинению в причинении разделения
и беспорядков п о с ρ е д с т в о м организации "незаконных собраний" и по обвинению
в проявлении неуважения
к  "легальной"
и "канонической" Церкви. Во время этого суда,
который проходил в Кафедральном Афинском Соборе, огромная толпа народа вместе с 40 священниками и 60 монахами
тихо собралась на  площади перед собором и пела Молебный   канон Божьей Матери. Это спокойное собрание подверглось нападению со стороны полиции и было разогнано при помощи пожарных шлангов и дубинок. Более 100 человек были ранены  (среди них и будущий Архиепископ Авксентий).  На фотографиях из газеты "Проповедник Православия" был  запечатлен этот насильственный разгон.
Результаты судебного процесса были объявлены 15 июня 1935 года. Трое епископов - Герман Димитриадос, Хризостом Флоринис и Герман Кикладский - были отправлены в ссылку; Матфей Бресфенский по причине его болезни был оставлен под арестом в его монастыре, Хризостом Закинфский, Поликарп Диавлийский и Христофор Мегарский отреклись от прежних взглядов и вернулись в официальную Церковь.
Перед отъездом в ссылку иерархи смогли обратиться к своей пастве с последним Пасторским Окружным Посланием. Так как новостильники отказались прекратить раскол (схизму) или признать Святые Таинства Истинно-православных христиан (хотя в то же время признавали таинства и хиротонии неправославных), Архиерейский Синод Истинно-Православной Церкви Греции опубликовал свое Пасторское Послание, официально заявляя, что новостильная государственная Церковь - в схизме и что ее таинства недействительны. Таким образом они просто подтвердили то, что Хризостом Пападопулос сам говорил за год до того, как стал Архиепископом и изменил календарь.
 Вот текст Пастырского Послания св. Синода традиционных Православных христиан:
ПАСТЫРСКОЕ
ОКРУЖНОЕ ПОСЛАНИЕ
ПРАВОСЛАВНОМУ ГРЕЧЕСКОМУ НАРОДУ.

Несправедливо приговоренные схизматическим Синодом к увольнению со своих кафедр и пятилетнему заключению в монастырях, и захваченные силой правительства (которое стало карающей рукой новостильной Архиепископии, поставившей себя одним словом выше божественных канонов, Церковного Устава и Конституции Греции), из-за того, что мы имели мужество и духовную силу поднять славное честное знамя Православия, мы считаем своим пасторским долгом перед тем, как отбудем (в ссылку и заключение) направить следующие увещания вам, держащимся Православного календаря наших отцов:
Верно следуя апостольскому увещанию: "Стойте твердо и держите предания, которым вы научены словом или писанием"..., не прекращайте подвизаться всяким законным и христианским способом для укрепления и торжества нашей священной борьбы, которая ищет восстановления святоотеческого православного праздничного календаря в Церкви; только это может восстановить пошатнувшийся православный авторитет Греческой Церкви и вернуть мир и единство православному греческому народу.
По наказанию Божьему, большинство иерархии Греческой Церкви под влиянием и инициативе ее первоиерарха замарали пятном схизмы то, что до сих пор было ее чистым и истинным православным лицом, когда отвергли православный праздничный календарь - который освящен семью Вселенскими Соборами и утвержден многовековой практикой Православной Восточной Церкви - и заменили его календарем папским.
Конечно, этот раскол Православного греческого народа был создан большинством иерархов, которые забыли свою священную и национальную миссию и старый греческий (революционный) лозунг: "Борись за Православие и Греческую свободу", и которые без согласия всех православных Церквей ввели папский праздничный календарь в наше Богослужение и таким образом разделили не только Православные Церкви, но также и православных христиан на два враждебных (противоположных) лагеря.
Принимая пасторскую заботу о православном греческом народе, следующем Православному праздничному календарю наших отцов и, сознавая клятву веры, которую мы дали в том, что мы будем хранить все принятое нами от семи Вселенских Соборов, мы отрекаемся от всякого нововведения и не можем не объявить схизматической Государственную Церковь, которая приняла папский праздничный календарь, охарактеризованный Всеправославными соборами как нововведение еретиков и деспотическое попрание божественных и священных канонов церковных преданий.
На основании этого мы советуем всем, кто следует православному праздничному календарю, не иметь духовного общения с раскольнической (схизматической) Церковью и ее раскольническими служителями, от которых благодать Всесвятого Духа отошла, поскольку они ставят ни во что постановления отцов Семи Вселенских Соборов и всех Всеправославных соборов, осудивших григорианский календарь. Тот факт, что раскольническая церковь не имеет благодати и Святого Духа, подтверждается Св. Василием Великим, который говорит: "Хотя схизматики и не погрешили в учении, но поскольку все же Христос - Глава Тела Церкви, как говорит святой Апостол, и от него все члены оживотворяются и получают духовный рост, (схизматики) оторвались от согласия членов Тела и более не имеют благодати Святого Духа, пребывающей с ними. И как, в самом деле, они могут передать другим то, что они не имеют сами?"
В то время как раскольническая (схизматическая) церковь вводит гнетущие и нетерпимые меры для того, чтобы осквернить нашу Православную совесть, мы призываем вас все претерпевать и сохранять Православное наследие нетронутым и незапятнанным, таким, как мы приняли его от наших благочестивых Отцов. Имейте для вашего ободрения наш пример, смотрите как мы не страшимся - даже в наши преклонные годы - противостать со смелостью и достоинством фанатическим средневековым мерам, которым нас подвергают, ссылая и заключая в монастыри, словно в тюрьмы.
Почитая это для себя честью, славой и радостью, как учит Апостол, который велит нам радоваться и хвалиться в наших страданиях за Христа, мы советуем вам также иметь стойкость и выносливость в этих скорбях, бедствиях, несчастьях и оскорблениях, которым вы подвергнетесь от Церкви, которая является раскольнической. Мы призываем вас всегда надеяться на Бога, Который не попустит вам испытания больше, чем вы можете вынести, и Который в Своем безграничном и непостижимом долготерпении соблаговолит просветить тех, кто по простоте душевной введены в заблуждение и следуют папскому календарю. И да дарует Он в конечном счете вам торжество Православия и единство носящего имя христианское Православного греческого народа, за которого мы подвизаемся во славу Христа. Да будет со всеми вами Его благодать и безграничная милость. Аминь
21 июня 1935 год
Герман Димитриадс, Хризостом Флоринис, Герман Кикладон
Позже в 1935 году после того, как премьер-министром стал Георгий Кондилис, который нашел эти религиозные гонения политически неудобными (и в этом была своя ирония)
, четыре епископа были освобождены, и им позволили вернуться в Афины. Митрополиты Герман Димитриадос, Хризостом Флоринис, Герман Кикладон и Матфей Бресфенис теперь составили новый Синод Истинно-Православной Церкви Греции. 
Глава 3

Разделения
В 1937 году Митрополит Хризостом Флоринис в личном письме к епископу Герману Кикладских островов выразил мнение о том, что Государственная Церковь находится в "потенциальной схизме".
Из этого письма ясно, что Митрополит Хризостом пытался разрешить то, что особенно в первые годы, стало целым комплексом вопросов. В спорах о календаре были противоречивые моменты, которые вызывали значительную путаницу в рядах истинно-православных в отношении того, как им нужно обращаться к этим вопросам. Главная причина этой путаницы была в неоднозначности самих новостильных епископов.
С одной стороны было ясно, что само изменение календаря не является прямым изменением вероучения, хотя оно и нарушило согласие Церкви, расстроив ее литургическое единство. С другой стороны также ясно - как подтверждала Энциклика Вселенской патриархии от 1920 г. - что изменение календаря было только "первым шагом" на пути сближения с инославными деноминациями. И это было вопросом вероучения. Кроме того, хотя новостильный Синод Греции принял большинством голосов и выпустил энциклику от апреля 1926 г., объявляющую о том, что традиционные православные христиане и их таинства "лишены средств божественной благодати", хотя Вселенский патриархат в своей пресловутой энциклике 1920 г. признал инославные деноминации "Церквями Христовыми" и "сонаследниками Божьими", тем не менее, значительное число новостильных иерархов отвергали эти богословские новшества и поддерживали традиционное Церковное учение. Также, хотя в Греции были новостильные епископы, которые злобно преследовали традиционное православное духовенство и мирян, оскверняли их церкви и даже Святые таинства, но были и такие новостильные епископы, которые сочувствовали, оказывали поддержку и помогали  истинно-православным
христианам.
Наконец, Всеправославные соборы XVI века наложили анафему на каждого, кто изменит календарь и Пасхалию (метод ежегодного определения дня Пасхи), а новостильный Синод Греции с одной стороны действительно изменил календарь, но с другой - оставил нетронутой Пасхалию, которая была установлена Первым Вселенским Собором и которая, как говорили, только и связывала всех православных.

Ввиду этих невиданных изменений стало очевидно - по крайней мере, Митрополиту Хризостому Флоринису - что нет ясного ответа кроме, как "жди и смотри", и по этой причине он изменил и смягчил свою первоначальную позицию. В добавок, у него изначально были искренние и обоснованные, как это ему представлялось, надежды на то, что Всеправославный собор всех поместных Церквей вскоре соберется и осудит раз и навсегда эти нововведения и положит им конец, и что Константинопольская патриархия и Церковь Греции вскоре вернутся на традиционный календарь. Кроме того, значительное число правительственных служащих и министров обещали поддержать призыв традиционных православных христиан к прекращению календарного новшества. Увы, последующие события показали, что надежды Митрополита Хризостома были тщетны.
В ноябре 1937 года, когда эти вопросы были еще очень живы, Митрополит Хризостом написал весьма пространное личное письмо Епископу Герману Кикладскому. Во многом письмо было довольно резкое. Сначала Епископ Герман был единомыслен с Митрополитом Хризостомом в вопросе о приеме новостильников - т.е. путем простого исповедания веры, а не через миропомазание. Однако, Епископ Герман изменил свое мнение и принял мнение Епископа Матфея, который считал, что всех новостильников следует принимать через Св. Миропомазание, поскольку в соответствии со строгим пониманием канонов в отношении раскола (схизмы), благодать отошла от обновленческой государственной Церкви. Изменение позиции Епископа Германа глубоко задело Митрополита Хризостома и побудило его написать 9 ноября 1937 года письмо, в котором он выразил свои мысли по этим вопросам.
 Его мнение можно кратко представить в следующих выдержках из данного письма:
"Это отделение со стороны Его Блаженства (Хризостома Пападопулоса) и его иерархии, последовавшей за ним, дает нам право выразить наше личное и совершенно частное мнение о том, что Его Блаженство и иерархия, которая с ним - в виду того факта, что они сознательно разрушили единство вселенской Православной Церкви в одновременном праздновании (праздников) и одновременном соблюдении постов -потенциально, но не действительно, отпали от божественной благодати, поскольку они попали под проклятия и анафемы святых отцов Семи Вселенских Соборов, наложенные на тех, кто ни во что не ставит традиции и уничтожает вечные границы, которые установили наши отцы. Однако, Его Блаженство и епископы единомысленные с ним отпадут от божественной благодати и станут чуждыми Православному духу Таинств в действительности только тогда, когда они будут объявлены действительными раскольниками (схизматиками) Всеправославным Собором, и только такой собор имеет на это право в соответствии с законами Восточной Православной Церкви". Митрополит Хризостом заканчивает письмо в уверенности: "... Силой Христовой мы вскоре поднимем (знамя Православия) над Православной твердыней Вселенской патриархии и Греческой Церкви. Да, Ваше Преосвященство, если начала заниматься светлая заря торжества Православия, то это с силой Христовой, благодаря Православной и христианской и истинно архиерейской позиции, которую мы сохраняли по отношению к Государственной Церкви и Народу, не устрашаясь встать во весь наш иерархический рост против насилия воздвигнутого на нас. (Мы переносили это) с тем, чтобы мы могли не уронить и не предать славного освященного веками знамени Православия и Православной веры и исповедания...
Торжество Православия скоро будет праздноваться всеми в Митрополии Греческой Церкви, благодаря силе Христовой и истинному православному и патриотическому желанию нашего Богохранимого Короля и благодаря руководителю Греческого правительства, который совершил великие дела. И все истинно-православные греки по справедливости увенчаются радостью и славой. 
Хризостом, бывший Митрополит Флоринский.
Сожалея по поводу оппозиции Епископа Германа, Митрополит Хризостом хотел показать в своем письме, что он считал немудрым в то время (1937 г.) применять строгость (акривию) канонов, которая обычно применялась к находящимся в расколе. Из-за неразберихи, которая царила тогда в церковной жизни, он все еще хранил надежды - и об этом говорит его письмо - что вскоре будет созван Всеправославный Собор, и что Государственная Церковь возвратится на церковный календарь, поскольку некоторые ее епископы сочувствовали традиционным православным христианам. Было также очевидно, что греческое правительство пересматривает свою позицию.
Следует отметить, что Митрополит Хризостом здесь подчеркивает, что в 1937 году он выражал свое "личное и совершенно частное мнение" относительно статуса новостильной Церкви. Через 13 лет в 1950 году не в личном и конфиденциальном письме, но в официальной Энциклике вместе со своим Св. Синодом он исправит это частное мнение (см. далее по тексту этой главы). Так как Митрополит Хризостом признал в своем письме, что новостильная иерархия "подпала под проклятия и анафемы, которые Св. Отцы Семи Вселенских Соборов наложили на тех, кто ни во что не ставят традиции и уничтожают вечные границы, которые наши отцы установили", возникает вопрос: зачем нужен еще Собор? Разве не связывают решения прежних Вселенских и Всеправославных Соборов? Всеправославный Собор не одобрил принятие григорианского календаря. Зачем тогда нужен еще другой Собор для осуждения того, что уже осуждалось неоднократно?
Несмотря на то, что Председатель Синода Герман Димитриадос соглашался с мнением Митрополита Хризостома, Епископы Герман Кикладский и Матфей Бресфенский посчитали это изменой. Они полагали, что с самого момента изменения календаря в 1924 году Государственная Церковь - в расколе, и поэтому со всей строгостью должны применяться каноны, относящиеся к расколу, и это означает, что ново стильные таинства лишились благодати в тот момент, когда государственная Церковь ввела григорианский календарь. Таким образом, они отделились от Митрополитов Германа и Хризостома из-за этого вопроса. Позже Епископы Матфей и Герман Кикладский разошлись по некоторым другим вопросам и отделились друг от друга.

В результате этих разделений последователи Митрополита Хризостома Флоринского (которых было значительное большинство) стали называться "флоринцами", а те, кто последовал за Епископом Матфеем - матфеиевцами . Рассматривая эти разделения между традиционными православными христианами мы должны помнить, что в новостильном Синоде Греции были епископы, которые поддерживали старостильников  и которых можно было убедить терпением и мягкостью, как это на самом деле и произошло позже в 1944 году, когда 2 Митрополита - Христофор Христианопольский (бывший Мегарийский) и Поликарп Диавлийский -возвратились вновь к традиционным православным. Но были также в государственной Церкви и такие жестокие епископы-гонители, которые не останавливались даже пред физическим насилием и кощунством - чьи действия требовали суровых мер. В соответствии с отношением к этим противоречивым обстоятельствам среди традиционных православных и образовались разные группы.
В 1943 году во время нацистской оккупации Греции Митрополит Герман Димитриадос умер. И Митрополит Хризостом остался один.
 Но в 1944 году Христофор Христианопольский (бывший Мегарийский) и Поликарп Диавлийский, те самые епископы, которые были рукоположены в 1935 году Хризостомом Флоринисом и Германом Димитриадосом и которые в последствии из-за гонений отреклись и присоединились к Государственной Церкви, вновь вернулись в Истинно-Православную Церковь Митрополита Хризостома. Кроме того, Герман Кикладекий, отделившийся от Митрополита Хризостома, в это время вновь с ним встретился, стремясь к разрешению их проблем. Все это, казалось, в то время давало укрепление позиции Митрополита Хризостома по отношению к новокалендарной схизме. 

Тем временем, Епископ Матфей, оставшийся один, вероятно отчаявшись найти епископов, разделявших его точку зрения, единолично рукоположил 4 новых епископов в августе 1948 года. Это были Спиридон Тримифунский, Андрей Патрский, Димитрий Фессалоникийский и Калистос Коринфский. Один из этих епископов, Спиридон Тримифунский, провел последние годы своей жизни в затворе, отказываясь служить как епископ, поскольку раскаивался в своем рукоположении, совершенном неканоничным образом. Эти незаконные рукоположения   были ударом для многих сторонников Епископа Матфея. И многие клирики, монашествующие и миряне ушли от него, будучи не в состоянии принять такое неканоничное направление его действий. Они говорили: "Как мы можем осуждать других за несоблюдение святых канонов, когда мы сами нарушаем основные каноны, касающиеся рукоположения епископов?" Хотя честность, добродетельность и аскетизм Епископа Матфея признавались всеми, но его действия только увеличили разделение между "матфейевцами" и "флоринцами"
В январе 1950 года Митрополит Герман Кикладский, находившийся в заключении за рукоположение священников, был освобожден и к великой радости верных снова объединился с Митрополитом Хризостомом Флоринским.
"Флоринцы" и "матфейевцы" много раз пытались объеданиться,новсевра4ябед/спеи]^но.
 Богослов и автор книги "Борение в Гефсиманском Саду" Ставрос Карамитсос, описывает два случая, свидетелями которых он сам был, когда Митрополит Хризостом пытался лично встретиться с Епископом Матфеем. К несчастью, в обоих случаях (первая встреча планировалась 19 января 1950 года в Матфейевском монастыре в Кератее по приглашению Епископа Спиридона Тримифунекого, а вторая - которая состоялась в Афинском Подворье Кератейского монастыря) игуменья и старшие монахини монастыря, побуждаемые протопресвитером Евгением Тромбосом, вмешивались и не позволяли Митрополиту Хризостому поговорить с Епископом Матфеем. Во втором случае, в мае 1950 года, когда Епископ Матфей был уже на смертном одре и не приходил в сознание на протяжении трех дней, Митрополит Хризостом пришел к нему. Он подошел к постели Епископа Матфея и стоя у изголовья, наклонился к нему и тихо спросил: "Мой святой брат, как ты себя чувствуешь?" К удивлению всех присутствовавших Епископ Матфей пришел в сознание и открыл глаза. Увидев Митрополита, он попытался из уважения сесть и начал что-то тихо шептать. В эту минуту в комнату вошла игуменья Кератейского монастыря с несколькими другими сестрами и потребовала, чтобы все посетители удалились.
 Иерархам больше не суждено было встретиться в этой жизни. Через несколько дней 14 мая 1950 года Епископ Матфей умер. 

26 мая 1950 года, через 26 лет после изменения календаря - видя, что новостильники не проявляют никаких признаков изменения их курса, несмотря на многочисленные обращения в Синод официальной Церкви, Митрополит Хризостом Флоринис и другие епископы его Синода опубликовали энциклику, в которой они заявили, что пришло время применить более строгие каноны в отношении раскола (схизмы). Впредь в соответствии с первым Каноном Св. Василия Великого, таинства официальной новостильной Церкви считались не действительными и те, кто принадлежал этой Церкви, должны были приниматься через Св. Миропомазание. Энциклика была подписана Митрополитом Хризостомом
Флоринисом, являвшимся председателем Синода Истинно-Православной Церкви, Митрополитами Германом Кикладским,
Христофором Христианопольским (бывшим Мегарийским) и Поликарпом Диавлийским.

Преподобнейшим отцам нашей Святой Церкви Истинно-Православных христиан Греции

Май 26, 1950 Протокол номер 13
Возлюбленные о Господе чада, Благодать и мир вам от Бога, и молитвы и благословения от нас.
Принимая во внимание сообщения о том, что некоторые из наших благочестивейших священников небрежны в исполнении обязанностей на основании канонов и исповедания (веры), которое мы составили в 1935 году нашего Спасения, Св. Синод нашей Св. Церкви считает необходимым напомнить всем следующее:
В 1935 году нашего Спасения мы объявили
Церковь
обновленческих
новостильников схизматической; мы повторяем это заявление вновь и следовательно, мы требуем, чтобы применялся Первый Канон Св. Василия Великого, показывающий, что таинства, совершаемые новостильниками - поскольку они раскольники (схизматики) - лишены освящающей благодати.
Следовательно, вы не должны принимать никого из новостильников в лоно нашей Св. Церкви, не совершать таинства над ними прежде чем они ни произнесут исповедание веры, которым они должны осудить нововведение новостильников и объявить свою Церковь раскольнической (схизматической). Те, кто был крещен обновленцами, должны приниматься через помазание Св. Миром Православного происхождения, которого у нас имеется в достаточном количестве.
По этому случаю мы направляем это наше последнее обращение ко всем истинно-православным христианам, отечески приглашая их объединиться с нами. Будущее нашей борьбы за благочестие наших Отцов требует этого и является горячим желанием всех нас.
Простирая это приглашение к вам, мы устраняем камни преткновения, за создание которых мы несем ответственность. С этой целью мы отменяем и отказываемся от всего, что было нами написано или сказано с 1937 года по сегодняшний момент в проповедях, заявлениях, публикациях или энцикликах и что было несовместимо или противоречило принципам Восточно-Православной Церкви Христовой и нашей священной борьбе за Православие, как это объявлялось в энциклике Св. Синода 1935 года без каких-либо добавлений или опущений, в том числе и даже такой технической фразы как "потенциально и в действительности" (δυνάμει και ενεργεία).
Все это мы подтверждаем окончательно ради смущенных христин, духовного спасения которых мы желаем; в связи с этим мы (вновь) объявляем, что все мы до конца дней своих должны хранить неповрежденным то исповедание, которое мы сделали в 1935 году, моля у Бога милости за всякое отклонение.
Итак. Станем твердо.
С ревностными молитвами
Священный Синод
Председатель
Хризостом, бывший Митрополит Флоринский
Члены: Герман, Митрополит Кикладских островов
Христофор, Митрополит Христианополиса 

Поликарп, Митрополит Диавлии

Реакция
Архиепископа
Спиридона Государственной Церкви была немедленной. Начались наиболее жестокие и неистовые гонения на Истинно-Православную Церковь. И они продолжались на протяжении 5 лет (1950-1955).
"В меморандуме Греческому правительству в июне 1950 года Архиепископ Спиридон Влахос заявлял, что "старостильничество" - гораздо опаснее для нации, чем любая другая пропаганда и даже опаснее коммунизма (!) и что старостильное движение было ни чем иным, как авангардом панславизма как коммунизм, и частью программы ославянить греческую нацию. Он советовал государству запретить все старостильные общества и приравнять старостильничество к государственной измене; далее он предлагал (чтобы государственные органы)... осуществляли полицейский надзор и депортацию монахов на Св. Афон, и чтобы крещения и венчания (старостильников) не признавались государством действительными. Сравнивая движение старостильников с коммунизмом и отождествляя его с панславизмом, Архиепископ Спиридон играл на боязни коммунизма и горьких воспоминаниях о гражданской войне (в Греции) 1945-1949 гг.
3 января 1951 года кабинет министров Греческого правительства издал декрет № 45 о государственных преследованиях Истинно-православных христиан .

С этих пор церкви старостильных христиан закрывались, конфисковывались или сносились. Во время Страстной Седмицы на Страстную Пятницу крестные ходы с Плащаницами разгонялись полицией, Плащаницы переворачивались и сбрасывались на землю. Клириков и мирян волокли в полицейские участки, где их насильно обривали и лишали священнических облачений. Святые Престолы были перевернуты и Святые Тайны подверглись осквернению. Это гонение было вызвано только злобой против традиционных старостильных православных христиан за их исповедание веры. Церкви, клирики и паства инославных деноминаций по всей Греции оставались нетронутыми.
"1 февраля 1951 года Митрополит Хризостом Флоринис, скрывавшийся от гонений, был обнаружен, арестован и отправлен в ссылку. В то время ему было уже 82  года.  
Во время этих гонений Митрополит Герман Кикладский, который также скрывался, умер. Гражданские  и церковные власти отказались дать разрешение на церковное погребение Митрополита Германа, и не позволили ни одному священнику отслужить панихиду по  нему. Он был похоронен мирянами.  Многие старостильные клирики, пришедшие на похороны, были арестованы.
"В феврале 1954 года Митрополит Христофор и Проликарп, потеряв надежду на будущее Истинно-Православной Церкви при таких гонениях вновь капитулировали и вернулись в государственную Церковь".

В результате Хризостом Флоринис остался один, возглавляя большую часть Истинно-Православной Церкви Греции до самой своей смерти. Ему были представлены несколько   кандидатов на епископов. 

Епископ Николай (Велимирович) Сербской Церкви, который тогда проживал в США, предлагал свою помощь в рукоположении новых епископов. Однако, хотя Митрополит Хризостом и мог воспользоваться этим предложением, но он отказался рукополагать кого-либо из кандидатов. В ответ на просьбы своей паствы о епископах он указывал, что они договариваются с епископами, рукоположенными Матфеем и должны как-то привести их в соответствие с канонами. На протяжении 5 лет после энциклики 1950 г., дела пребывали в таком состоянии. 7 сентября 1955 года Митрополит Хризостом умер.
25 сентября 1955 года в патриаршей церкви Св. Саввы Освященного в Александрии (Египет) Патриарх Христофор Александрийский совершил торжественную службу об упокоении души Митрополита Хризостома Флориниса. Через три года могила Митрополита Хризостома в Успенском монастыре в Парнифе (Аттика, пригород Афин) была открыта, и его останки найдены благоухающими. Благоухание было настолько сильным, что строители-миряне, работавшие неподалеку, пришли узнать, откуда проистекает этот сладчайший аромат, рапространившийся по всей округе.
Некоторые клирики из государственной Церкви подали жалобы на своих епископов и попытались выступить посредниками между государственной Церковью и старостильниками. Отец Филофей Зервакос, настоятеля монастыря Животворящего Источника в Лонговарде на острове Парос был одним из таких известных клириков новостильной Церкви Греции. Поскольку он был вовлечен в церковные дела фактически с начала века, у него было знание как бы из первых рук и опыт всего, что происходила в течение того времени.Подобно многим, он пытался неоднократно убедить иерархию государственной Церкви вернуться на традиционный церковный календарь, но так же как и другим, ему это не удалось. Хотя он пользовался большим уважением по всей Греции как духовный отец, новостильная иерархия не обращала внимания на его увещания. Его усилия, благородные, но тщетные, могут служить сегодня примером для тех, кто надеется, что может "работать внутри" рамок иерархии, которая опутана ересью и которая упорно держится нововведений (обновленчества). Нижеследующий отрывок из брошюры О. Филофея Зервакоса (несмотря на то, что в нем опущены многие важные факты) является наглядным примером его мыслей о календарном вопросе и гонениях против истинно-православных Христиан.
Плоды, которые принес новый календарь в Православной Церкви Греции.

Введение нового календаря в Православную Церковь Греции привело к ее разделению, и хотя Церковь была едина от ее основания, этот акт разделил ее на две Церкви: старостильную и новостильную. Это разделение изгнало любовь из многих и также из этих двух Церквей (sic).
 Большинство из фанатичных новостильников, думая, что в принятии нового календаря они увидели новый свет и нашли истинную веру, осыпали оскорблениями старостильников, называя их невеждами, деревенщиной, фанатиками, отсталыми, схизматиками, "акефалитами" (т.е. не имеющими патриарха или иерархии). Но многие старостильники отвечали новостильникам теми же, если не большими оскорблениями. Они называли их новостильниками, нечестивыми, неверующими, атеистами, масонами, проклятыми, франками, отлученными, анафематствованнымй всеми Святыми и всеми Св. Вселенскими Соборами; некоторые из старостильников не могли удержаться от того, чтобы самим постоянно не анафематствовать новостильников. Поскольку новостильники имели на своей стороне государственную власть, они подвергали гонениям старостильников, посылали их в ссылки, отлучали от Церкви, мучали и отправляли их в тюрьмы, заставляя их силой, угрозами и преследованиями принять новый календарь. Но они ничего не добились. Почему? Потому, что они не рассмотрели мудро, благоразумно и справедливо, что старостильники поступили правильно, не принимая новый папский календарь, ибо Святые и Богоносные отцы установили, что Пасхалия и Праздничный литургический календарь должны навсегда оставаться неизменными. Поэтому старостильники держатся этой единой святоотеческой традиции, которую 318 Богоносных Отцов установили и которую шесть Вселенских (последующих) Соборов подтвердили, и которую нерушимой хранило бесчисленное множество Святых на протяжении 1600 лет. Если некоторые старостильники из-за фанатизма, нерассудительной ревностности и невежеству впадают в   крайности, безрассудное высокомерие или даже заблуждения, причина тому - незаконное и антиканоничное введение нового папского календаря и отказ от святоотеческого праздничного литургического календаря".
Глава 4

Современная история Истинно-Православных.

После кончины блаженного Митрополита Хризостома его паства осталась без епископов. Она не могла примириться с Матфеевским Синодом по разным причинам, но главным образом из-за неканоничных хиротоний Матфеевских епископов. Временно всеми административными вопросами Истинно-Православной Церкви занималась церковная комиссия из 12 человек.

В то время казалось, что некоторые из епископов государственной Церкви, как, например Митрополит Евлогий Коритский, сочувствовали и были заинтересованы оказать поддержку движению старостильников, однако на деле из этого так ничего и не вышло. Патриарх Христофор Александрийский в 1958 году ходатайствовал за истинно-православных перед греческим правительством и государственной Церковью, но безуспешно.

В декабре 1960 года Архимандрит Акакий Паппас отправился в США с обращением к Русской Православной Церкви за границей о рукоположении епископов для Истинно-Православной Церкви Греции. Это было не первым обращением истинно-православных христиан Греции к Русской Зарубежной Церкви с просьбой о рукоположении епископов. Первоиерарх РЗЦ, Митрополит Анастасий, зная об этой их крайней нужде, тем не менее считал, что нет необходимости поспешно вовлекаться в дела Греческой Церкви. Однако, Архиепископ Серафим Чикагский (принявший монашеский постриг на Св. Горе Афон и знавший о движении зилотов) и Епископ Феофил (Ионеску) Детройтский согласились рукоположить Архимандрита Акакия в епископа Талантиона (в Греции). Основная трудность здесь заключалась в том, что Епископ Феофил, хотя и присоединившийся к Русской Зарубежной Церкви, использовал новый календарь. Кроме того, это рукоположение было совершено без благословения и ведома Митрополита Анастасия или Синода РЗЦ. Вдобавок, из-за неканоничных обстоятельств, при которых происходило рукоположение, Епископ Акакий не открыл имена рукополагавших его епископов и не представил никакой грамоты о своем рукоположении. В результате со всех сторон возникли подозрения.

Позже в 1962 году Архиепископ Леонтий Чилийский из Русской Зарубежной Церкви приехал в Грецию и вместе с Архиепископом Акакием рукоположил Парфения в Епископа Кикладских островов, Авксентия в Епископа Гардикиона и Хризостома в Епископа Магнезии. Эти хиротонии тоже производились без ведома или благословения Синода РЗЦ. После этого, Архимандрит Акакий (племянник Архиепископа Акакия Паппаса Талантийского) был рукоположен на Диавлийскую епархию, а архимандрит Геронтий на кафедру Саламинскую. Следует отметить, что вышеупомянутый Архимандрит Авксентий, подобно многим другим клирикам и монашествующим, ушел из Синода Епископа Матфея, не приняв единоличные епископские хиротонии, совершенные Епископом Матфеем.

Итак, теперь Истинно-Православная Церковь имела Синод из 6 епископов с Архиепископом Акакием во главе.

6 декабря 1963 года митрополит Парфений Кикладский умер, вскоре в том же месяце последовала кончина Архиепископа Акакия. Архиепископом был избран Епископ Авксентий Гардикионский.

После этих событий матфеевцы в свою очередь стали осуждать неканоничную природу хиротоний флоринских епископов. Обе стороны спешили обвинять друг друга в несоблюдении канонов, и в то же время оправдывали недостатки своей стороны икономией. На самом деле обе стороны в соответствии с точным каноническим порядком имели неправильные епископские хиротонии.

Серьезность этого вопроса и споры вокруг него в Греции и за рубежом побудили Синод Архиепископа Авксентия обратиться в 1969 году к Митрополиту Филарету, Первоиерарху Русской Зарубежной Церкви. Посоветовавшись с духовенством греческого происхождения, находившимся под омофором РЗЦ, и услышав их положительные отзывы о характере Архиепископа Авксентия, Митрополит Филарет представил на рассмотрение Св. Синода прошение Истинно-Православных Христиан Греции.

18 декабря 1969 года Митрополит Филарет и весь Синод Русской Зарубежной Церкви официально утвердили и признали хиротонии Истинно-Православной Церкви Греции Флоринской юрисдикции, и тем самым признали Синод Архиепископа Авксентия как Сестру-Церковь и объявили о том, что должно быть установлено полное церковное общение между РЗЦ и ИПЦ Греции. Вот текст этого решения 
:

Архиерейский синод Русской Православной Церкви Заграницей.

18/31 декабря 1969 г.

73 East 93 St. New Уогк 88, Ш
Его Блаженству, Блаженнейшему Авксентию, Архиепископу Истинно-Православных Христиан в Греции

Ваше Блаженство,

Братское послание Вашего Блаженства от 25 ноября 1969 г. было нали прочитано в заседании Архиерейского Синода сего числа. Многие испытания, какие Православная Церковь переживает с начала своей историй, особенно сильны в наше лукавое время и потому в особенности требуют единения .между теми, кто истинно предан вере Отцов. С такими чувствами мы желаем уведомить Вас, что Архиерейский Синод Русской Православной Церкви Заграницей признает действительность архиерейских хиротоний Вашего предшественника, блаженнопочившаго Архиепископа Акакия и последующие хиротонии Епископов Вашей Святой Церкви. В соответствии с этил и принимая во внимание различные другие обстоятельства, наш Архиерейский Синод рассматриваст Вашу Иерархию как братьев во Христе, находящихся в полном общении с нами. Благословение Божие да почиет на всем клире и верующих Вашей Церкви, особливо в грядущие дни Рождества во плоти Господа и Спаса нашего Иисуса Христа.

Председатель Архиерейского Синода,

Митрополит Филарет

Члены Синода:

Никон, Епископ Вашингтонский и Флоридский

Серафим, Архиепископ Чикагский и Дейтройтский

Виталий, Архиеп. Монреальский и Канадский

Антоний, Архиепископ Лос-Анжелосский и Техасский

Аверкий, Архиепископ Сиракузский и Троицкий.

Антоний, Архиепископ Западно Американский и

Сан-Францисский

Савва, Епископ Эдмонтский

Нектарий, Епископ Сеаттлийский

Андрей, Епископ Рокландский

Член Синода Секретарь Лавр, Епископ Манхаттенский
Наилучшая оценка епископской хиротонии Архимандрита Акакия Паппаса дана одним греческим автором:

"Фарисейство защитников нового календаря и экуменизма достигает своего апогея, когда оно касается хиротоний современных старостильных епископов. Защигаиков нового календаря и экуменизма не волнует соглашение всех экуменических епископов с масонским синкретизмом; не волнует их и тот факт, что новостильные епископы сегодня в Греции симонийные и прелюбодейные. 
 Даже вопрос перемещения епископа с одной епархии на другую, который в другое время не давал бы им покоя, более не привлекает их. Для них только один вопрос является совершенно неприемлемым - это то, что старостильный епископ (Акакий Паппас) был рукоположен двумя епископами. Они рвут на себе одежды и восклицают: "На что нам еще свидетелей?" (Мф. 26., 65); хиротония епископа двумя епископами неканонична!"
 горе вам, книжники и фарисеи, лицемеры, что даете десятину с мяты, аниса и тмина и оставили важнейшее в законе: суд, милость и веру...Вожди слепые, отцеживающие комара, а верблюда поглощающие!"(Мф. 23: 23-24).

Используя тот же метод, и применяя точность (акривию) можно доказать, что все епископы Греции неканоничны. Если при хиротониях некоторых старостильных епископов и были нарушения, то это диктовалось условиями гонений, которые они претерпевали от экуменистов, и неизбежной нуждой времени. Позже эти нарушения были исправлены. Какая нужда, однако, диктует ужасную и непростительную неканоничность в хиротониях экуменистических епископов? Кроме того, поскольку они сами приняли догматическую сущность старостильных рукоположений (ввиду того, что новостильники говорят, что неканоничность хиротоний - это один вопрос, а их догматическая сущность - другой), почему же они продолжают обсуждать каноничность старостильных рукоположений? Даже если в силу нужды и по причине гонений старостильники и сделали некоторые ошибки, но они сохранили Веру. Экуменисты, однако, нарушили и Веру, и каноны. Они в последнюю очередь имеют право говорить о нарушении канонов. Люди, которые рукополагают епископов, вопреки тому, что миряне в церкви кричат: "Недостоин (анаксиос)!", а стоящие вне церкви насмешливо освистывают и рукополагающих и рукополагаемых, должны иметь большую наглость для того, чтобы осуждать рукоположения традиционных (старостильных) православных христиан".

Действительно, архиерейские хиротонии Истинно-православных христиан, совершенные в условиях давления, смуты и преследований, были с точки зрения строгой каноничности неправильными. Но в такие смутные времена, как показывает история Церкви, неизбежно происходили нарушения. Не будь приняты решения большим собором, который исследовал и упорядочил эти хиротонии, как это сделал Синод Русской Зарубежной Церкви в отношении флоринцев в 1969 году и в отношении матфейевцев - в 1971 году, эти хиротонии остались бы неполными и неправильными.

Греческий автор продолжает: "Далее, мы видим, что другой иерарх Русской Зарубежной Церкви (Архиепископ Леонтий Чилийский) приехал в Грецию и вместе с Акакием рукоположил остальных епископов Истинно-Православной Церкви Греции. Согласие Русской Зарубежной Церкви с этими хиротониями греческих сгарсютильных епископов подтвердило последующее (ex post facto) официальное их признание всем Синодом Русской Зарубежной Церкви в декабре 1969 года.

"Хиротонии истинно-православных епископов Греции, - говорят экуменисты, - были совершены епископами Америки, а такое деяние запрещено канонами". "Св. Синоду Церкви Греции, - пишут они, - запрещено рукополагать епископа или другого клирика для Церкви Кипра или Крита, Сербии, Болгарии и т. д.". Мы согласны, что это действительно запрещено, когда Церкви Крита, Сербии, Болгарии и т.д. - являются во всем православными. Если, однако, предполагается, что Церковь Кипра стала еретической, разве будут каноны запрещать Церкви Греции рукополагать одного или двух епископов для немногих оставшихся православных Кипра? Не будет ли напротив преступным небрежением со стороны Церкви Греции не совершить такие рукоположения? Если бы праздничный литургический календарь не был изменен в Греции; если бы обновленческие епископы не встали на путь экуменизма; если бы, например, Греция осталась действительно Православной, тогда действительно рукоположения греческих епископов, совершенные Русскими иерархами в Америке считались бы внеюрисдикционными и поэтому неканоничными. Сейчас же, однако, они не только не являются неканоничными, но напротив они - спасительны. Таким образом, остаток благодати - избранный народ старостильников - сохранился в Греции. Подобно древнему Израилю, несмотря на всю их провинциальность и падения, старостильники служат мостом истины, по которому через бушующий поток нынешнего искушения экуменизма ступают все те, кто еще поклоняется Богу в духе и истине".

"К 1973 году Авксентьевский Синод имел 10 епископов, 123 церкви в Греции, 39 монастырей, несколько благотворительных организаций, многочисленные периодические издания и большую часть истинно-православных христиан в Греции".

*
*
*

В 1971 году два епископа, представители Матфейевсшго Синода, Каллистос Коринфский и Епифаний Китионский (Кипрский) прибыли в Соединенные Штаты и посетили Свято-Преображенский монастырь в Бостоне. Они также побывали в других монастырях и приходах Русской Зарубежной Церкви, в том числе в Свято-Троицком монастыре в Джорданвидле, где встречались с Архиепископом Аверкием. Эти же матфеевские епископы вместе с Протосинкелом своего Синода, о. Евгением Томбросом, вновь приехали в конце того же 1971 года и обратились от имени своего Синода в Русскую Зарубежную Церковь с просьбой упорядочить их хиротонии на тех условиях, какие сочтет нужными Синод Зарубежной Церкви. Вот текст этого обращения 
:

Его Блаженству Высокопреосвященнейшему Митрополиту Филарету Председателю Священного Синода Архиереев Русской Церкви за границей

Радуйтесь во Христе Иисусе, нашем истинном Боге, , .,, . Синодальный Комитет Церкви Истинно-православных христиан Греции, /юрисдикции покойного Архиепископа Матерея/ уполномочен, нашим Св. Синодом /документ № 736 от 12 сентября 1971/ вступить с вашим Св. Синодом в переговоры по поводу священной борьбы за Православие. Касательно вопроса наших хиротоний /рукоположений епископа одним епископом/ мы сообщаем вашему Св. Синоду следующее:

С1937 г. до августа 1943 мы постоянно стремились достигнуть единства, необходимого для нашей священной борьбы в Греции. Также мы постоянно и непрерывно путем личных встреч, представительств и окружных посланий стремились добиться объединения и рукоположения епископов у иерархов того времени: Хризостома, бывшего епископа Флоринского, и Германа Кикладского. Люди не только желали видеть Пастырей, но Церковь испытывала великую нужду в иерархии, т.е., в осуществлении посвящений, рукоположении и разрешительных молитв. Однако, епископ Хризостом, будучи председателем, оставался недвижим, не соглашаясь   ни на объединения, ни на рукоположения Оставив всякую надежду, мы поэтому обратились к епископам других нардов и юрисдищий. Ответ был отрицательным. А паства и в Греции, и за границей, была взволнована и одолевала нас своими обращениями, письмами, посланцами, настойчиво и просительно добиваясь пастырей и рукоположения епископов. В это время и в таких условиях нужды мы решили совершить рукоположения.

Как хорошо известные в истории древней Церкви, такие деяния — при соблюдении канонической процедуры — позволили нам уверенно заключить, что рукоположение епископа одним епископом канонично и необходимо в данных обстоятельствах. Поэтому епископ, рукоположенный в таких обстоятельствах, не может считаться неканокичным, и, следовательно, рукоположенным недействительно, конечно, при условии, если другие факторы не повлияют на действительность рукоположения, как, например, рукоположение вне церковного здания, симония и т.п.

Кроме того, по снисхождению и икономии не может оставаться никаких сомнения относительно каноничности таких рукоположений, в особенности, когда они совершаются во время гонений, когда не может быть найдено другого епископа, как об этом упоминалось выше. Следовательно, можно легко понять, что рукоположение епископа одним епископом — из-за существующей ситуации - позволительно и поэтому законно, поскольку оно не выходит за пределы употребляемой Церковью икономии.

В виду этого, мы предоставляем нашу настоящую петицию на рассмотрение вашего Св. Синода, и мы готовы принять любое Его решение, основанное всегда на Св. Канонах.

Нью-Йорк, сентябрь 1971. 

Синодальный Комитет: председатель, Каллистос, Митрополит Коринфский. Епифаний, Митрополит Китионский Евгений Томброс, протопресвитер

В Резолюции от 15 сентября 1971 года (Протокол №16-11) Синод Митрополита Филарета принял решение упорядочить хиротонии матфеевских епископов через обряд "хиротесии" - "возложение рук" - при условии, что эти матфеевские епископы по возращении в Грецию совершат хиротесию над всеми остальными матфеевскими епископами, а епископы в свою очередь - над всеми их клириками. Другим условием было - примирение и объединение Матфейевского Синода с Синодом Архиепископа Авксентия. Полный текст резолюции Синода Зарубежной Церкви гласил 
:

Резолюция Архиерейского Собора Русской Православной Церкви за границей.

15(28) сентября 1971 г. Протокол № 16-П

В своем обращении к Синоду Митрополиты Каллистос и Епифаний объясняют, что после того, как некоторые приходы в Греции решили не принимать новый календарь, поскольку признали его нарушением Православия, они усердно искали путей канонического рукоположения епископов. Лишь после того, как все их усилия не увенчались успехом, Епископ Матфей решил совершить рукоположение единолично. Обращаясь к Синоду с просьбой рассмотреть их ситуацию, упомянутые епископы - от своего имени и от имени своей братии - выражают готовность принять любое каноническое решение, которое Синод найдет нужным вынести.

Ранее в обращении к Синоду от 29 августа 1971 г. Архиепископ Авксентий просил Архиерейский Синод РПЦЗ высказать суждение о том, как следует принимать клириков из старостильной группы "матфеевцев" (тростильных греков, возглавляемых епископами, хиротонии которых восходят к хиротонии, совершенной одним епископом).

История (этого вопроса) такова:

Когда Церковь в Греции в 1924 году объявила, что она принимает новый календарь, верующие в Греции воспротивились этому. Было образовано несколько групп, которые не приняли реформы. Однако эти группы не были объединены.

В1935 г. три епископа, принадлежавшие государственной Церкви (Герман Димитриадос, Хризостом Флоринис и Хризостом Закинфский), присоединились к движению (традиционных старостильных православных христиан). Они сразу рукоположили   новых епископов: Германа Кикладского, Христофора Христианопольского, Поликарпа Диавлийского и Матфея Бресфенского.

Однако, вскоре между этими епископами возникли разногласия, и их Синод распался. Три епископа отошли от старостильного движения. Герман Димитриадис умер (в 1943 г.). Осталиа лишь Поликарп Диавлийский и Матфей Бресфенский, в то время как Хризостом Флоринский отделился от них и оставался один.
 В1948 году Епископ Матфей, убежденный в том, что нет других средств в условиях гонений сохранить истинно-православную иерархию, совершил единолично епископскую хиротонию. Нам невозможно точно решить, насколько ему было невозможно получить содействие Епископов Поликарпа или Хризостома для совершения первой хиротонии. Во всяком случае, от этой хиротонии, совершенной им единолично, берет свое начало так называемая "матфеевская" иерархия, которая не признается другой частью старостильников, возглавляемых сначала Архиепископом Акакием, и теперь - Архиепископом Авксентием.

Кажется, что в Греции существует два мнения в отношении возможных средств принятия в общение епископов и клириков из группы, которую в настоящее время представляют Митрополиты Каллистос и Епифаний. Как часто бывает в таких случаях, Синод сталкивается здесь с двумя принципами: акривии (точности) и икономии.

Прежде чем решить какой точке зрения следует отдать предпочтение в данном случае, нужно решить, есть ли вообще необходимость применять один из этих двух принципов, или точнее - не может ли принцип "икономии" быть настолько расширен, чтобы признать в целом матфейевские хиротонии действительными. Другими словами - должно рассмотреть действительность епископских хиротоний, совершенных одним епископом.

В Апостольских Постановлениях есть указание на то, что рукоположение, совершенное одним епископом, не признается действительным. Рукоположение епископа должно совершаться тремя или, в случае необходимости, двумя епископами. Однако есть пункт, который указывает, что в случае гонений может быть сделано исключение, если участие второго епископа невозможно. Указывается, что в истории Церкви были некоторые - действительно весьма немногочисленные - случаи подобных рукоположений. Однако в таких случаях действительными эти хиротонии признавались после последующего решения Собора. Подобные случаи известны в Греции во время войны за независимость, когда общение с Константинополем было прервано. В 1825 году епископ Гавриил Зарнский рукоположил трех епископов. Позже эти рукоположения были признаны действительными на Соборе 1834 года. Однако хиротония Прокопия в епископа Андрубиса, совершенная им в 1832 году, была признана неоправданной обстоятельствами и поэтому недействительной, и он сам за это был низвержен. Позже оба епископа, Гавриил и Прокопий были прощены после их покаяния и восстановлены в епископском сане. Следует отметить, что покойный Патриарх Александрийский Христофор принимал духовенство, рукоположенное епископами матфейевского преемства, в сущем сане. В России был случай, когда Епископ Иоасаф был рукоположен для Аляски одним епископом, но он утонул во время шторма, не достигнув своей епархии. Он был канонично избран на эту епархию, и Синод назначил двух епископов для его хиротонии, но один из них не мог быть на хиротонии по обстоятельствам, независящим от него.

Но если мы и находим в истории случаи рукоположения епископов одним епископом/следует иметь в виду, что не каждый случай следует повторять. Надежнее следовать более авторитетным Церковным правилам.

Можно не слишком полагаться на "Апостольские Постановления", переданные Климентом, поскольку Отцы Шестого Вселенского Собора установили, что "ради назидания и ограждения христианейшия паствы, оные Климентовы Постановления благорассмотрительно отложить" (Правило 2).

В то же самое время неоспоримые каноны ясно показывают, что рукоположения епископов должны совершаться тремя или в крайнем случае двумя епископами. "Епископа да поставляют два или три Епископа" - устанавливает 1-ое Апостольское Правило. 4-ый Канон Первого Вселенского Собора говорит то же самое: "Епископа поставляти наиболее прилично всем тоя области Епископам. Аще же сие неудобно, или по надлежащей нужде, или по дальности пути: по крайней мере три во едино место да соберутся, а отсутствующие да изъявят согласие посредством грамот: и тогда совершати рукоположение. Утверждати же таковые действия в каждой области подобает Митрополиту". Такое же правило повторяет 3-ий Канон Седьмого Вселенского Собора. Так эти каноны определяют, что весь епископат должен принимать участие в избрании епископа и что рукоположение должно совершаться по крайней мере двумя епископами. Это так потому, что рукоположение епископа не является заботой только одного епископа, но делом всей иерархии; оно совершается ею соборно, и ни в коем случае не является единоличным делом одного епископа. Пытаются оправдать единоличное рукоположение условиями гонений. Однако должно иметь в виду, что условие рукоположения епископа двумя епископами определено в Апостольском Правиле (которое также было составлено во времена гонений), и тогда пункт Апостольских Постановлений, позволяющий в крайних обстоятельствах рукополагать епископа одному епископу, должен быть признан принадлежащим к тем постановлениям, которые не одобрены Трулльским Собором (6 Вселенским).

Требование участия, по крайней мере, 2 епископов в рукоположении имеет еще одно объяснение. По словам Апостола Павла: "Меньший благословляется большим" (Евр. 7,7). Совершенно ясно, что этот принцип соблюдается, когда епископ рукополагает священника. Но для (рукоположения) епископа - один епископ - не "больший". Для него "больший" - Собор епископов. Поэтому рукоположение епископа одним епископом нарушает православный принцип церковной иерархии.

Следовательно, хотя ревностность последователей епископа Матфея в сохранении Церковного Предания и Церковного календаря похвальна, и хотя епископов, ведущих свои хиротонии от его хиротонии нельзя ни в чем упрекнуть кроме порядка этих хиротоний, многие предпочитали оставаться без епископа, чем подчиниться этим епископам, вплоть до того времени, когда появилась иерархия, которая соединила в себе ревностность в сохранении церковных традиций и хиротонии совершенные каноническими епископами.

Любое рукоположение, совершенное без соблюдения канонов, уже в сущности недействительно, даже если оно совершается каноническими рукоположенными епископами. 4-ый Канон Второго Вселенского Собора, например, не низверг Максима Киника за его преступления, но объявил его хиротонию недействительной. Несмотря даже на то, что она была совершена каноническими епископами, она была совершена в нарушение канонов. Это же относится и к рукоположению священников. В письме к хор-епископу Св. Василий Великий пишет о том, что те, кто неправильно рукоположены в священнический сан, должны быть низвержены. Он заключает этот канон словами: "яко принятый в церковное служение без моего разрешения будет мирянином" (Канон 89). Этот важный принцип еще яснее выражен в 6-ом Каноне Первого Вселенского Собора: "... аще кто без соизволения Митрополита поставлен будет епископом: о таковом великий собор определил, что он не должен быть епископом".

Лишь Римо-Католическая Церковь, искажая саму идею о благодати в Церкви, признает действительным всякое рукоположение, совершенное канонически рукоположенными епископами, даже если это рукоположение в других отношениях неканонично. Католики получение благодати неразрывно связывают с должным образом произнесенной формулой хиротонии, которая придает силу (законность) этой хиротонии, даже независимо от того, когда совершается единолично или не во исполнении воли Церкви. Такое учение чуждо Православной Церкви. Отсюда понятно, что рукоположение Архиепископа Акакия и последовавшие за ним рукоположения вызывали сомнения среди многих до тех пор, пока не были подтверждены и узаконены решением Синода (18 декабря 1969 г.).

Однако путем икономии незаконные действия получают силу таинств без совершения их заново. Св. Василий Великий в своем первом Каноне пишет о кафарах, что они лишены даров Духа Святого, так как они схизматики. Однако по икономии он позволяет принимать их в общение без нового крещения. Также Канон 8 Первого Вселенского Собора говорит о них следующее: "О именовавших некогда себя чистыми ("кафарами"), но присоединившихся к Кафолической и Апостольской Церкви, благоугодно святому и великому Собору, да по возложении на них рук, пребывают в клире".

Существуют разные мнения в отношении понимания слов "возложение рук" в этом Каноне. Аристин понимает это в смысле миропомазания. Его мнение повторяет Епископ Иоанн Смоленский. Однако, по-видимому, более авторитетное объяснение было дано Св. Тарасием на Седьмом Вселенском Соборе. Когда некто спросил его, как следует понимать слова "возложение рук" в 8-ом Каноне первого Вселенского Собора, Святой объяснил, что слово "рукоположение" (cheirotonia) здесь не используется, но используется другое - "возложение рук" (cheirothetoumenoi), 
 и что последнее означает только благословение. Можно согласиться с Епископом Николаем Милашем в том, что на основании авторитетного толкования Св. Тарасия "эти слова сего Никейского Канона означают, что когда новотианские клирики принимались из схизмы в Православную Церковь, правильный епископ или священник должен был возлагать руки на них, подобно тому, как это совершается в таинстве исповеди, и что он должен был прочесть соответственную молитву, воссоединяющую их с Церковью". Такой же порядок применялся в Карфагенской Церкви в соответствии с 79 Каноном (77 - в греческом издании Кормчей), когда принимались донатисты, гораздо более упорные схизматики, чем новатиане и кафары. Это разрешалось по отношению к ним, так как "по известной великой нужде Африки, ради мира и пользы Церкви, и из самых донатистов клириков, расположение свое исправивших и возжелавших прийти к Кафолическому соединению, по рассуждению и изволению каждого Кафолического епископа, управляющего Церковью в том месте, приимати в своих степенях священства, аще сие окажется содействующим к миру Христиан". Канон отмечает, что "в предшествующее время так поступаемо было с сим расколом".

Из сказанного в начале данной Резолюции очевидно, что старостильники, возглавляемые иерархией матфейевского рукоположения,   вряд ли могут приравниваться к таким схизматикам, как донатисты или новатиане. Эти старостильники не погрешили против Православия в учении; но лишь в своем стремлении защитить его они нарушили иерархический порядок епископского рукоположения, когда епископское рукоположение было совершено епископом Матфеем единолично. Простое признание этих рукоположений могло вызвать скандал как прямое нарушение канонов: Перюго Апостольского, 4-ого Первого Вселенского Собора и 3-его Седьмого Вселенского Собора. Очевидно из других приведенных примеров, что с полным основанием можно применить икономию в соответствии с 8-ым Каноном Первого Вселенского Собора, и 79 Каноном Карфагенского собора.

Принимая во внимание все вышесказанное, а также выраженное Архиепископом Авксентием желание достижения объединения всех людей, преданных истинному Православию, наш архиерейский Синод принимает следующие решения:

1.
Признать возможность выполнения прошения Митрополитов Каллистоса и Епифания. Для этого 2 епископа должны совершить над ними "хиротесию" ("возложение рук"). В свою очередь эти Митрополиты должны совершить то же самое в отношении своих братиев-епископов, а все епископы -над священниками.

2.
Обязать Митрополитов Каллистоса и Епифания, а также всех их братии сделать все возможные шаги для объединения их иерархии, клириков и мирян с Синодом, возглавляемым Его Блаженством, Архиепископом Авксентием.

3.
Сообщить о вышесказанных решениях Его Блаженству Архиепископу Авксентию.

4.
Направить Высокопреосвященного Архиепископа Филофея и Епископа Константина для исполнения решения первого параграфа данной Резолюции в Св.-Преображенский монастырь в Бостоне.

За Архиерейский Собор, Епископ Лавр Манхэттенский Секретарь Синода

Митрополиты Каллистос и Епифаний и Протосинкел Евгений Томброс приняли эти условия. 17(30) сентября и 18 (31) сентября 1971 г. во время служения Божественной литургии два иерарха приняли "возложение рук" (хиротесию) в Свято-Преображенском монастыре. Архиереи Зарубежной Церкви: Архиепископ Филофей Гамбургский и Епископ Константин Брисбенский совершили эти службы и обряд "возложения рук", подписав следующий документ:

Деяние

Во исполнение Соборного решения от 16 (S8) сентября 1971 года, мы прочитали молитвы с возложением рук над Его Преосвященством Каллистсеом, Митрополитом Коринфским 17 (30) 1971 года, и над Его Преосвященством Епифанием, Митрополитом Китионским 18 сентября (1 октября) того же года в Св.-Преображенском монастыре в Бруклаине, Массачусетсе.

После чего, мы сослужили с ними Божественную Литургию.

Бруклаин, Масс.

Сентябрь 18, 1971

Подписи:

Свидетели: Архиепископ Филофей

Архимандрит Каллиопиос

Епископ Константин
Архимандрит Пантелеймон

Иеромонах Харалампос

К сожалению, условия выдвинутые Русской Зарубежной Церковью, на которые согласились матфейевцы, были только частично выполнены в Греции. Матфейевский Синод принял первое условие (чтобы обряд "хиротесии" был совершен над их епископами), но отказались выполнять второе условие (чтобы тот же обряд был совершен над их священниками и дьяконами), хотя многие из их духовенства настоятельно просили об этом. 
 Митрополит Епифаний Кипрский в частном меморандуме от 17 марта 1977 года, и также в частных меморандумах и открытых письмах Митрополит Каллистос Коринфский упрекают своих собратьев матфеевских епископов и клириков за проявление маловерия и возлагают на них бремя вины за прекращение переговоров с флоринцами и разрыв отношений с Русской Зарубежной Церковью. Таким образом, соединение всех истинно-православных христиан в Греции, которого желала Зарубежная Церковь, не было достигнуто. Более того, отношения между матфеевскими епископами и Русской Зарубежной Церковью испортились окончательно по вопросам, касающихся канонических нарушений. В итоге матфеевцы порвали отношения с РЗЦ 20 февраля 1976 года. Они заявляли - ложно - что Русская Зарубежная Церковь приняла матфеевское "исповедание веры" в сентябре 1971 года и что только на этом условии они признали исправления неканоничных рукоположений своих епископов, исправления, которые они позже официально отвергли (см. "Вестник Истинно-Православных", март 1984 г, стр. 102-103). Это значит, что их епископы вернулись к своему прежнему неправильному и неканоничному положению (поскольку они были рукоположены одним епископом, Матфеем).

В 1974 году из-за значительного распространения модернизма и ереси экуменизма в государственной Церкви Греции и в других юрисдикциях "Мирового Православия" Синод Архиепископа Авксентия издал энциклику, которая подтвердила прежнюю Энциклику 26 мая 1950 года. Духовенству напоминалось, что Государственная Церковь находится в схизме и что Первый Канон Святого Василия Великого должен применяться с точностью, т.е., таинства государственной Церкви не могут считаться действительными и что тех, кто хочет вступить в общение с Истинно-Православной Церковью нужно принимать через святое миропомазание. Полный текст Энциклики следующий 
:

Священному духовенству нашей Церкви Афины. 5 июня 1974 г. Протокол Номер 1191

Праведнейший и преподобный служителял Всевышнего:

Да пребудут с вали благодать, лилость и лир Божий и наши ЛОЛИТВЫ и благословения.

С сей Энцикликой мы обращаемся к вам и напоминаем вам непременную вашу обязанность, которая должна отличать ход ваших действий, в послушание тому, что было передано нам нашими Богоносными Отцами.

Так мы еще раз повелеваем вам ограничивать ваше служение только членами нашей Церкви, чтобы вы не становились камнем преткновения для братии и, как те, кто не верит исповеданному нами, не вызывали на себя критику простого народа.

Совершение Таинств и причащение новостильников было запрещено с того времени, когда началась схизма, созданная Государственной Церковью. Поэтому необходимо, чтобы вы держались этой позиции без отклонения в послушание всему тому, что принято нами в Церкви. Если кто-либо из новостильников желает вступить в наши ряды, безусловно необходимо, чтобы он исповедал Веру в отношении всего, переданного нал Богоносными отцами; и осудил всякую ересь и новшество, среди которых и новый календарь Греческой Церкви, которая стала схизматической с его принятием в 1924 году в соответствии с салил исповеданием обновленца, Архиепископа Хризостома Пападопулоса, и, следовательно, таинства которой, лишились освящающей благодати.

Также в отношении тех кто был крещен в вышеупомянутой Церкви, необходимо в соответствии с Первым Каноном Св. Василия Великого совершать над ними миропомазание святым миром канонического происхождения.

В итоге мы повелеваем, чтобы в согласии со святыми канонами вы впредь не совершали никаких богослужений, которые вы могли предлагать приходящим из новостильной Церкви, если сначала   не будет произведена вышеупомянутая процедура. В противном случае на нарушителей сего будут налагаться санкции, предусмотренные св. канонами.
 Председатель Синода.-Архиепископ Авксентий Члены Св. Синода Акакий Диавлийский и Атткский Геронтй Пирейский и Салажнский Хризостом Фессалоникийский Каллиникос Фавмакский Акакий Канадский Гавриил Кикладский Антоний Легарский

К чести греческого правительства, несмотря на резкие протесты государственной Церкви, истинно-православные христиане, наконец, начали получать законное признание и покровительство, сначала в единичных случаях, но со временем все более последовательно. Это признание было впервые утверждено в городе Пирее в 1947 году, когда было признано крещение и браковенчание истинно-православных христиан. В 1980 году Верховный Суд Греции 
 (Решение 378 и 379) постановил, что традиционные старостильные православные христиане не являются ни схизматиками, ни еретиками. Недавно греческое правительство также предложило различные льготы (например, бесплатную медицинскую страховку) истинно-православным клирикам. Однако православные христиане неохотно принимают эти любезности, так как познали, что "покровительственная рука" правительства может часто быть весьма угнетающей.
Глава 5

Состояние старостильного движения на 1994 год
Рассмотрим  кратко  историю  и  богословские  воззрения старостильных юрисдикции в Греции в следующем порядке:

1)
Синод Матфеевцев

2)
Синод Киприана Кутсумбаса

а)
Схизма Каллистоса

б)
Синод противостоящих

3)
Синод Хризостома Киусиса

4)
Синод Архиепископа Авксентия

1. Синод Матфеевцев

Мы уже излагали историю и богословскую точку зрения Матфеевской юрисдикции, которая в настоящее время возглавляется Архиепископом Андреем. Матфеевцы считают, что с изменением церковного календаря вся благодать отошла от Государственной церкви в 1924 году. Митрополит Каллистос Коринфский, в то время выдающийся член Матфеевского Синода, имел обыкновение показывать это "исповедание веры", подходя к выключателю и выключая свет, таким образом, наглядно изображая мнение своего Синода.

Недавно единство Матфеевской юрисдикции подверглось суровому испытанию в острых спорах, которые угрожают разделить ее на две части. Вопреки постановлениям древних Церковных Соборов и свидетельству Отцов Церкви Синод Архиепископа Андрея издал две Энциклики, которые защищают иконы Бога Отца ренессансного стиля (являющиеся по происхождению римо-католическими, что подтверждается историческими документами), в то же время эти энциклики "исправляют богословские ошибки" в иконах, которые на самом деле совершенно традиционные и православные.
 Также матфеевцы продолжают оправдывать единоличные епископские хиротонии, совершенные епископом Матфеем. Хотя  их обращение в Русскую Зарубежную Церковь в 1971 году признавало, что в Греции были другие православные епископы (Исторический альманах "Воздвижение", № 9, 1999 г.), но оно не указывало, почему Хризостом Флоринский был несклонен рукополагать епископов матфеевского умонастроения. Наконец, отказ с их стороны признать исправление их нарушений, произведенное РЗЦ, хотя это исправление изначально приветствовалось ими (см. например, книгу: "Так мы веруем, так мы говорим", стр. 19) - ставит под вопрос их каноническое положение в настоящее время. 

2. Синод Киприана (Кутсумбаса)

А. Схизма Каллистоса

Прежде чем говорить о Синоде Епископа Киприана, необходимо   исследовать недолговременную "схизму Каллистоса".
 В феврале 1979 года два епископа Авксентьевской группы (т.е. Флоринской) - Митрополит Каллистос
 (бывший прежде в матфеевском Синоде) и Митрополит Антоний Мегарский в союзе с группой архимандритов разорвали отношения с Синодом Архиепископа Авксентия и приступили тайно к рукоположению новой группы епископов.

Мотивы,
которыми руководствовались      эти епископы, не касались веры, но были чисто моральными вопросами, как они сами и утверждали.
 В первые же дни этой схизмы двое епископов рукоположили 8 новых епископов из упомянутых архимандритов и таким образом создали новый Синод из 10 епископов (их имена следующие: Каллистос, Антоний, Киприан, Максим, Каллиник, Матфей, Герман, Каллиопий, Меркурий и другой Каллиник), они назвали свою группу "Греческая Церковь Истинно-Православных Христиан".

Главные герои этой схизмы, сознавая, что канонического оправдания для их действий при существующих условиях нет, заявляли, что Архиепископ Авксентий дал "молчаливое согласие и одобрение", и что рукоположения были сделаны "по просьбе Архиепископа Авксентия".
 Архиепископ Авксентий категорически отрицал эти заявления. На самом деле он и его Св. Синод сразу же лишили сана Каллистоса, Антония и всех других, кто принял участие в этом деянии, и низвели их в ранг простых монахов. Поскольку некоторые члены первоначальной группы Каллистоса по сей день отрицают это прещение, наложенное на них, важно ради исторической истины предоставить документальные доказательства. Св. Синод издал две резолюции
, осуждающие эти тайные рукоположения.

Протокол Первой Резолюции.

В Петруполи в Аттике, сегодня, 14 февраля 1979 года, во вторник в 6 часов вечера в резиденции первоиерарха (Архиепископа Авксентия) собрался Св. Синод Истинно-Православных Христиан Греции, в составе - Председателя, Его Блаженства Архиепископа кир Авксентия и членов -Преосвященных Митрополита кир Геронтия Пирейского и Саламинского и кир Каллиника Фтиотийского и Фамвакекого. Св. Синод собрался по приглашению Председателя для того, чтобы определить позицию по отношению к мятежным действиям его членов, Каллистоса Коринфского и Антония Мегарского, которые незаконно отделили себя от Св. Синода и своевольно принялись рукополагать епископов. После подробного обсуждения данного дела на основании святых канонов Единой Святой, Соборной и Апостольской Церкви (Св. Синод) единогласно постановил и наложил на двух мятежных Митрополитов наказание, как то повелевают святые каноны - низвержение из сана. (Св. Синод постановил), чтобы это решение было опубликовано в Афинской прессе. Поскольку не было времени созвать собрание духовенства, то после обсуждения по причине серьезности этого события решено в тот же день рукоположить новых епископов для восстановления  (Св. Синода).

Были высказаны разные мнения и всеми иерархами предложен следующий список архимандритов, избранных на епископство: 1) Паисий Финокалистос; 2) Герасим Вракос; 3) Евфимий Орфанос; 4) Феофил Тсирбас; б) Афанасий Посталас; 6) Афанасий Хараламбидис; 7) Стефан Тсикурас; 8) Максим Валлианатос; 9) Паисий Лулургас; 10) Иустин Кулуторос.

В соответствии с правилами нашей Святой Православной Церкви для пастырского окормления народа и также в ответ на желание многих укрепить Св. Синод для решения серьезных вопросов, касающихся нашей священной борьбы, были избраны и рукоположены в следующем порядке:

1) Евфимий Орфанос был рукоположен в епископа Ставрополиса тремя иерархами, Его Блаженством (Архиепископом), (Геронтием) Митрополитом Пирейским и Саламинским и (Каллиником) Митрополитом Фтиотийским и Фамвакским. 3) Затем Феофил Тсирбас - в епископа Христианополиса

3)
Паисий Лулургас - в епископа Гардикона для Америки

4)
Афанасий Посталас - в епископа Платамона

5)
Стефан Тсикурос - в епископа Кардамилла

6)
Максим Валлианатос - в епископа Семи островов

7)
Герасим Вракае - в епископа Талантона

8)
Афанасий Хараламбидис - в епископа Гревена

9)
Паисий Финокалиотис - в епископа Эгины

10)
Иустин Кулутурос - в епископа Марафона

Других вопросов для обсуждения не было. Настоящий протокол подписан:

Председатель Авксентий Афинский

Члены Геронтий Пирейский и Саламинский

Каллиникос Фтиотийский и Фамвакский

Протокол Второй Резолюции

В Афинах, сего дня, 87 февраля 1979 года, в понедельник, в 10 часов утра, в офисе на улице Канингос 32, по приглашению Его Блаженства (Архиепископа Авксентия) Св. Синод Церкви Истинно-Православных Христиан Греции собрался для решения различных вопросов нашей священной борьбы. Присутствовали:

1)
Его Блаженство кир Авксентий, Председатель

2)
Его Преосвященство кир Геронтий Пирейский и Саламинский

3)
Его Преосвященство кир Каллиникос Фтиотийский и Фамвакекий

4)
Его      Преосвященство       кир       Евфимий Ставрополийекий

5)
Его       Преосвященство       кир       Феофил Христианопольский

6)
Его Преосвященство кир Паисий (Лулургас) Гардикионский

7)
Его Преосвященство кир Афанасий Платамонский

8)
Его Преосвященство кир Стефан Кардамильский

9)
Его Преосвященство кир Максим Семи островов

10)
Его Преосвященство кир Герасим Талантионский

11)
Его Преосвященство кир Афанасий Гревенекий

IS) Его Преосвященство кир Паисий (Финокалиотие)

Эгинский 13) Его Преосвященство кир Иустин Марафонский

После молитвы перед открытием собрания протокол Первой Резолюции (14 февраля 1979 года) был зачитан и одобрен. Председатель (Синода) поставил вопрос о низложении Каллистоса Коринфского и Антония Мегарского, которые незаконно рукоположили Архимандритов Германа Афанасиоса, Каллиопия Янакулопулоеа, Каллиника Сарантопулоса, Матфея Лангиса, Киприана Кутсумбаса, Максима Теитсимбакаса, Каллиника Карафилакеа и Меркурия Калоекамиса. Председатель также в целом охарактеризовал их обманные действия.

Председатель (Синода) произнес свои молитвы за укрепление новых епископов и за согласие и сотрудничество всех членов Синода ради успешного хода священной борьбы. Он также рассказал и дал оценку разным другим событиям, происходившим в нашей Церкви.

Председатель Св. Синода сказал, что упомянутые иерархи, Каллистое и Антоний, которые были низложены нами за их беззаконие в первые десять дней февраля 1979 года, тайно рукоположили в епископский сан ряд жаждущих славы архимандритов в Св. Монастыре Свв. Киприана и йустины в Фили (Аттика), вне своих епархий, т.е. в епархии (Архиепископа), без предварительного избрания кандидатов хотя бы тремя епископами и без необходимого разрешения своего первоиерарха, и без согласия епископов, в подчинении которых были рукополагаемые, как того особенно требуют божественные и святые каноны. И после этого они провозгласили себя Синодом. В их документе от 1(14) февраля 1979 года, присланном Его Блаженству 3 марта 1979 (н.с.) через судебного пристава и адресованном Его Блаженству и правящему Св. Синоду, они извещают, что они приступили к совершению епископских рукоположений и образовали Синод под председательством Каллистоса Коринфского, и что они отказываются от правящего Св. Синода нашей Церкви.

В заключении, когда председатель Св. Синода прочитал этот документ, он представил подтверждение и одобрение постановления об их низвержении из сана, а также декларацию о неканоничной сущности и недействительности епископских рукоположений:

Поскольку, своим упомянутым документом они полностью признали обвинения (против них) и бесстыдно исповедали свою вину и объявили с излишней самонадеянностью и смелостью, что они отказываются от правящего Св. Синода, так что у них нет необходимости защищать себя;

Поскольку их деяния, как это можно ясно проследить в их собственном документе, отмечены разными крайне серьезными прегрешениями, особенно это касается тайного сговора и создания незаконных сборищ и схизмы, а также совершения рукоположений без предварительного голосования за кандидатов на епископство хотя бы трех епископов и без необходимого согласия первоиерарха, совершения рукоположений в другой епархии (т.е. вне их собственной епископской юрисдикции), без разрешения местного епископа и тех епископов, в подчинении у которых находились рукополагаемые архимандриты;

Поскольку за вышеупомянутые прегрешения предусматривается прещение божественными и священными канонами: 31 и 35 Святых Апостолов, 18 Четвертого Вселенского Собора, 1 Св. Василия Великого, 16, 13, 19 и 33 Антиохийского, 34 Пято-Шестого Собора, 6 Гангрского Собора, 15 Сардинского и 13 Карфагенского, которые точно определяют, что те, кто произвели такие деяния, низвергаются из сана, а рукоположения ими совершенные считаются недействительными;

Поскольку, после обсуждения и совместного совещания Св. Синод признал необходимьш одобрить и утвердить принятое решение о низвержении из сана как каноническое и действительное, и объявить недейстивительными рукоположения, так как    они неканоничны и что сами их совершители в сущности признали;

Поскольку их отказ от Св. Синода лишен канонического веса и законного значения, так как был принят ими как нарушителями священных канонов - по сути - тайными заговорщиками, фракционалистами, создателями незаконных сборищ и схизматиками, ггребывакщими в подчинении этой юрисдикции (Св. Синода), их правящей власти -однако, поскольку они являются таковыми, то не могут более занимать какой-либо позиции или иметь каких-либо отношений с нашей мученической Церковью. И необходимо, чтобы они были отделены от Нее как непокорные члены с прекращением всякого общения с ними:

Посему:Единогласно принято:

-
Одобрить и утвердить обвинительную Резолюцию Св. Синода от 1(14) февраля 1979 года, лишающую сана совершивших рукоположения - Константина Макриеа (Каллиетоеа Коринфского) и Антония Фанасиеа (Антония Мегарийского) - и тех, кто был рукоположен ими: Германа Афанасиоса, Каллиопия Янакулопулоса, Каллиника Сарантопулоса, Матфея Лангиса, Киприана Кутсумбаса, Максима Тситсимбакаса, Каллиника Карафилакиса и Меркурия Калоскамиса;

-
Объявить недействительными рукоположения, которые были совершены;

-
осудить низверженных (клириков) и отделить их от тела нашей Святой Церкви как заговорщиков, фракционалиетов, создателей незаконных сборищ и схизматиков, и не иметь с ними никакого общения.  

Необходимо, чтобы энциклика бьша опубликована в журнале "Голос Православия"
 для оповещения хриетоименитой паствы нашей Церкви.

Настоящая резолюция подписана следующими:

Председатель Авксентий Афинский

Члены Синода Афанасий Ахарнский и Новой Ионии Феофил Патрский и Пелопонесский Герасим Талантионский

Иустин Марафонский и Евбейский Евфимий Ставрополийский Афанасий Ларисский Максим Еефалонийский и Семи островов

еще одна подпись неразборчива

В мае 1979 года три епископа "каллистовской схизмы", Митрополиты Каллиникос, Каллиопий и Матфей, посетили Свято-Преображенский монастырь в Бруклайне, Массачусетсе. Несколько из старших отцов монастыря встретились с этими епископами, которые обратились к ним с такими словами:

"Святые отцы, мы приехали к вам для того, чтобы вы поздравили нас с тем, что мы сделали".

На это игумен монастыря ответил:

По поводу того, что вы сделали, мы думаем, что должны выражать не поздравления, но соболезнования.

Соболезнования! Неужели вы действительно так считаете!?

Конечно. Как будто в Греции недостаточно группировок, и вот теперь вы добавили еще одну. Более того, как мы можем выражать наши поздравления, когда мы точно знаем, что помимо всего прочего вы не разделяете одно исповедание веры?

Мой возлюбленный батюшка, - ответил Митрополит Каллистос, - конечно, мы все разделяем одно исповедание веры. Как ты можешь такое говорить? Перед рукоположениями все кандидаты подтвердили, что с 1924 года обновленцы создали схизму, и что в их таинствах нет благодати.

На это игумен сказал: В последнем выпуске издания Монастыря в Фили говорится нечто противоположное При этом Митрополит Каллистос повернулся к Епископу Каллиопию и сказал:

Отметь, чтобы мы по возвращении смогли взглянуть на это.

Тогда игумен сказал:

Ваше Преосвященство, Вам не нужно далеко ходить, чтобы удостовериться в этом. Вас здесь трое. Мы знаем, что Вы сами считаете, что в таинствах новостильников нет освящающей благодати с 1924 года. И мы знаем, что Епископ Каллиопий думает так же, как и Вы. Но соглашается ли с этим Епископ Матфей?

Конечно, он соглашается, мой возлюбленный Отче, - ответил Митрополит Каллистос.

Тогда, повернувшись к Епископу Матфею, игумен монастыря

спросил:

Ваше Преосвященство, Вы веруете, что   в таинствах новостильников нет благодати? Ну, согласно Письму 1937 года, написанному Митрополитом Хризостомом Флоринским.,. Ваше   Преосвященство,   простите   меня, пожалуйста, забудьте о письме Митрополита Хризостома 1937 года, - сказал игумен, -Митрополит Хризостом написал это письмо и позже в 1950 году отказался от него. Что вы скажете сейчас, здесь в присутствии всех нас? Имеют ли новостильники благодать, да или нет - как матфеевцы сказали бы - черное или белое, да или нет? Епископ  не  отвечал.   Тогда  игумен  повернулся  к Митрополиту Каллистосу и сказал: "Теперь Вы видите, Ваше Преосвященство, что не у всех у вас одно и тоже исповедание веры?" 

Это стало очевидным в самом скором времени. С 1979 по 1984
гг. внутри группы Каллистоса происходили разные важные события. Трое из новых "епископов"', (т.е. Максим, Герман и Каллиник) раскаялись в их неканоничных рукоположениях и были приняты Синодом Архиепископа Авксентия. Один епископ (Меркурий) умер. Их председатель, Каллистос, отделился от остальных по вопросам веры, однако, не возвратился к Архиепископу Авксентию. До своей смерти в сентябре 1986 года он оставался один, никому не подчиняясь и ни с кем не имея общения. Оставшиеся (Антоний, который стал их председателем на короткое время, Киприан, Каллиник, Матфей и Каллиопий) сохраняли внешнее единство, но не имели между собой согласия в отношении их исповедания веры.

Так, в 1984 году новостильный журнал подверг бичеванию Епископа Киприана за то, что он, объявляя себя епископом традиционных православных христиан, "принимает сотни новостильников в своем монастыре и своих церквях", и что "он объединяется с ними в молитвах", "подает им таинства и божественное Причастие", и "позволяет тем, кто приходит к нему на исповедь, принимать чистые таинства в новостильных церквях".

Эту публичную критику его исповедания веры Епископ Киприан назвал "личными нападками" и утверждал, что это было делом "пастырского рассуждения", которое "касалось его одного".
  Когда его вновь обвинили в том, что он не отвечает на обвинения или не отказывается оттого, в чем его обвиняют и, когда вдобавок ко всему его наградил и именем "экуменист"
, его ответ был повторением первого - все эти обвинения "чисто личностные нападки".

В.Синод Противостоящих

В 1984 году Епископ Киприан окончательно разорвал отношения со своими прежними коллегами и образовал свой собственный Синод, "Синод противостоящих". Его сослужителем в образовании этого Синода был некий Иоанн Сардинский, о котором Отец Феодорит, издатель журнала "Агиоритос", в августе 1985 года писал в своем письме следующее: "Иоанн Сардинский... был капуцинским монахом, затем стал священником в юрисдикции Московской патриархии. Однако он не был крещен при принятии. Позже он покинул Московскую патриархию и был рукоположен во епископа еретиками несторианами! Позже он подумал об Истинно-Православных христианах Греции и обратился к Каллистийцам (т.е. епископам, которые были с Митрополитом Каллистосом). Отсюда началось его новое служение...

Когда Каллистийцы решили принять (Иоанна Сардинского) к себе, они пожелали - естественно - окрестить его, поскольку у него не было православного крещения. Это, однако, не понравилось кир Киприану, который хотел, чтобы Иоанн был принят без крещения! Поскольку его сотрудники не согласились с ним, он не принял участия в службе крещения.

Сейчас в соответствии со священными канонами Иоанну ни коим образом не может быть позволено служение даже как дьякону, поскольку он отступил и присоединился к еретикам несторианам.

И вот с этим епископом, дважды рукоположенным еретиками и схизматиками, Киприан теперь сотрудничает, и с ним он создал свой "Синод Противостоящих".
Юрисдикция Епископа Киприана опубликовала много умело написанных статей, книг и других материалов против экуменизма. Однако из всех старостильных юрисдикции Киприановская безусловно имеет самые необычные - и вероятно, самые противоречивые - взгляды на экклезиологию. Следует остановиться на них подробнее.

Епископ Киприан оправдывает свое отделение в 1984 году, указывая, что это был вопрос веры, т.е. он учил, что новостильная Государственная церковь, хотя и больна, но еще не осуждена Церковным Собором, и поэтому еще имеет свой полный канонический статус. Он основывает свои доказательства на частном письме Митрополита Хризостома 1937 года, однако игнорирует и энциклику 1935 года, которая была издана всей иерархией Истинно-Православных Христиан, а также энциклику Митрополита Хризостома 1950 года. Не упоминает он и Энциклику 1974 года, изданную Св. Синодом Архиепископа Авксентия (в подчинении у которого в то время архимандрит Киприан находился). Епископ Киприан утверждает, что энциклика Митрополита Хризостома 1950 г. не была истинным выражением его исповедания, но была издана под принуждением и с надеждой, что это успокоит и примирит матфеевских епископов. Здесь следует отметить, что энциклика 1950 г. выражала мнение не только Митрополита Хризостома, но всего Св. Синода традиционных Православных христиан.

Кроме того, заявляя подобное в отношении энциклики Митрополита Хризостома 1950 г., Епископ Киприан игнорирует другие важные факты. Митрополит Хризостом Флоринский высказал свои убеждения в ясном сознании и честно держался их. Ничего другого нельзя было ожидать от человека его уровня. Поэтому совершенно нечестно столь легко отмахиваться от официальной синодальной энциклики 1950 г., в которой Митрополит Хризостом отказывается от всего, что прежде было им сказано и написано в отношении новостильников с 1937 года. В этой энциклике он утверждает, что новостильники должны приниматься через миропомазание, и что их таинства недействительны. Заявление о том, что Митрополит Хризостом не верил своей последней энциклике, не подтверждается историческими фактами. Во-первых, он претерпел двухлетнюю ссылку за эту свою энциклику, так как она особенно разозлила новостильников. Во-вторых, он вернулся из ссылки в 1952 году и прожил еще более трех лет на свободе, но ничего не предпринимал для того, чтобы отменить энциклику. Кроме того, в церковных делах именно официальные и публичные исповедания и заявления имеют вес. Безусловно, Митрополит Хризостом был таким человеком, который не боялся занять позицию из-за ее последствий. Можно с ним не соглашаться, но факты настолько очевидны, что недопустимо игнорировать его позицию 1950 г. или не принимать ее в расчет как простое притворство.

Епископ Киприан также не обращает внимания на более раннюю энциклику 1935 года. Здесь также следует обратить внимание, что Митрополит Каллистос, один из двух епископов, которые незаконно рукоположили Архимандрита Киприана в епископский сан, всегда выражал то же самое мнение, какое имели матфейевские епископы (т.е. что благодать таинств отошла от Государственной церкви мгновенно, как только она изменила календарь в 1924 году).

В связи с этим Епископ Киприан в своем издании "Святой Киприан" (июль 1983, стр. 210) жаловался, что митрополит Каллистос, рукоположивший его в епископа "продолжает издавать и распространять брошюру "Апология" и открытое письмо "Письмо Исповедания"... без предварительного совещания с другими членами нашего Священного Синода". Выраженные в этих публикацих взгляды Митрополита Каллистоса Епископ Киприан назвал "бездоказательными, недоказуемыми, антипатриотическими и, следовательно, неправославными".

Однако исповедание веры Митрополита Каллистоса было известно всем, и молодым, и старым. Оно не изменялось с годами. И не было личным делом, как мог бы сказать епископ Киприан, но заявлялось Митрополитом Каллистосом публично, и с амвона и в письменном виде. Открыто и твердо Митрополит Каллистос говорил: "В новостильной Государственной церкви нет освящающей благодати".

Например, описывая события 1924 года, он писал: "Отказываясь от множества священных канонов, пренебрегая ими и попирая их, этот человек, Хризостом Пападопулос, принял новый календарь обновления, нововведения и модернизма и, обнажив себя от божественной благодати, облачил себя по велению Сатаны в так называемый новый календарь астрономов нечестивейшего папы".

Далее в этой же книге он приводит следующие замечания, сделанные одному престарелому новостильнику: "Священники новостильники не имеют благодати Всесвятого Духа и какие бы молитвы они ни читали, все будет недействительно и лишено божественной благодати. Поэтому они не имеют власти отпускать грехи другим. Они сами под анафемой и проклятием Вселенских Соборов и Святых отцов и по этой причине у них нет ни благодати Св. Духа, ни какой-либо власти, они во власти дьявола, так как они творят его дела".

Можно соглашаться или не соглашаться с этим, но факт остается фактом, эта тема вновь и вновь повторяется в этой книге и в любом другом документе, который составил или подписал Митрополит Каллистос. Просто, это было и есть Матфейевское исповедание веры, и Митрополит Каллистос держался его до конца своей жизни.

Поэтому, если убеждения Митрополита Каллистоса были неправославными, то они были неправославными с самого дня его рукоположения епископом Матфеем Бресфенским в 1948 году. Почему же тогда Епископ Киприан согласился в 1979 году принять тайно и неканонично рукоположение от такого "неправославного" епископа?

Также удивляешься, когда рассматриваешь богословскую позицию Епископа Киприана. Почему он, будучи архимандритом, продолжал пребывать в Синоде Архиепископа Авксентия после публикации в 1974 году энциклики этого Синода, которая подтвердила Синодальную Энциклику 1935 года и Энциклику Митрополита Хризостома 1950 г.? Невозможно применить святые каноны для оправдания существования двух истинных Церквей Христовых в одном месте т.е. старостильного и новостильного Синода Греции. В соответствии с канонами, нельзя утверждая, что Архиепископ Государственной Церкви является каноническим Архиепископом Афин и Всея Греции, не подчиняться ему.

Издание "Старостильная Православная Церковь Греции", опубликованное под покровительством Епископов Хризостома и Авксентия (оба находятся в Этне, Калифорния, в юрисдикции Епископа Киприана) представляет их особые взгляды на экклезиологию Часть книги, посвященная этому вопросу, "Приложение 2. Документ Экклезиологической позиции", отмечена значительной неясностью определений и терминологии.Везде в книге авторы заявляют, что Церковь Греции "разделена" по календарному вопросу (уже около 70 лет). Тем не менее, они объявляют, что схизмы нет.

По-гречески "схизма" означает разделение или раскол. Схизма определена Св. Василием Великим как разделение по некоторым предметам церковным и неподчинение законному епископу. (Св. Василий последнее называет составлением "парасинагоги", т.е., самочинного сборища). Положение в Греческой Церкви подходит под определение схизмы. Авторы, однако, заявляют, что Церковь разделена, но все же схизмы нет. Другими словами, Церковь разделена, но разделения нет. Но поскольку в одной и той же области между отдельными иерархами нет единства в сослужении и в управлении, доказывающего единство Христово, то схизма существует. Любое другое заявление - не более чем игра слов, и как мы упомянули выше, не имеет канонического обоснования.

Другое неясное место в "Приложении" - вопрос о том, кто учреждает Церковь? Для оправдания создания Епископом Киприаном церковной структуры, отделенной от государственной Церкви, в книге приводится 15-й Канон Двукратного Константинопольского Собора. Вот полный текст канона:

Канон 15

Что определено о пресвитерах и епископах и митрополитах, то самое, и наипаче, приличествует патриархам. По сему, аще который пресвитер или епископ или митрополит дерзнет отступити от овщения со своим патриархом, и не Будет возносить, имя его по определенному и усыновленному чину в Божественном тдинодеиствии, но прежде соБорного оглашения и совершенного осуждения его, учинит раскол, таковому Святый сокор определил выти совершенно чужду всякого священства, аще токмо окличен кудет в сем Беззаконии. Впрочем сие определено и утверждено о тех, кои, под предлогом некоторых оввинений, отступают от своих предстоятелей, и творят расколы, и расторгают единство церкви. ИБО отделяющиеся от овщения с предстоятелем ради некие ереси, осужденныя святыми соворами или отцами, когда, то есть, он проповедует ересь всенародно, и учит оной открыто в церкви, таковые аще и оградят севя от овщения с глаголемым епископом, прежде «верного рассмотрения, не токмо не подлежат положенной правилами епитимий, но и достойны чести, подовлющей православным. ИБО ОНИ осудили не епископов, а лжеепнекопов и лжеучителей, и не расколом пресекли единство церкви, но потщились охрднити церковь от расколов и разделений.

По канону оправданы те, кто отделяются от епископа или отгораживаются от общения с ним, если он открыто проповедует "ересь, осужденную святыми соборами или отцами". В этом случае они сохраняют единство Церкви (единство истинной веры и учения, т.е. единство в Истине, в Самом Христе), отделяясь от "лжеепископов и лжеучителей". Очевидно, при этом будет иметь место раскол, т.е. схизма. Однако канон подчеркивает, что те, кто отделяются от еретического епископа - это вовсе не создатели схизмы (даже если они по-видимому разъединяют внешнюю церковную структуру). Но правильнее сказать, что они отделяются от епископа, который уже отделился от истины (т. е. откололся от внутреннего и истинного невидимого единства Церкви), и, поступая так, они остаются в единстве с истиной, ибо обновленческие епископы являются лжеепископами, т.е. они вне Церкви Христовой и лишены духовной власти.

Чувства, выраженные авторами книги "Старостильная Православная Церковь Греции" явно не соответствуют этому канону, который они цитируют для оправдания своей церковной политики. Они агделились от новостильных епископов, но они все же не называют их лжеепископами; Церковь разделена, но они говорят, что раскола, схизмы нет; существует "отпадение от веры" и проповедь еретических учений, но все же нет ереси; есть два епископа в одной епархии, но оба они законны; мы - Церковь, но и они тоже; и т.д. Это как случай с тортом, когда хочешь свой торт сохранить и в то же время съесть.

Невероятно, но вопреки цитируемому его епископами 15-ому Канону в защиту своего отделения от новостильников ("ради некий ереси, осужденныя святыми соборами или святыми отцами"), Епископ Киприан утверждает, что не было соборного решения, осудившего новостильную государственную церковь за ересь!

А как же три Всеправославных Собора (в 1583,1587 и 1593 гг.) и множество поместных Соборов и Св. Синодов Поместных Церквей, которые осудили и анафематствовали новый календарь? Даже Архиепископ Хризостом Пападопулос, принявший новый календарь, признавал вместе с другими поместными Церквями законность этих Всеправославных Соборов и старался избежать их анафем, используя как отговорку тот факт, что он не изменил пасхалии. В добавок, постановления Семи Вселенских Соборов и Синодикон Православия в полной мере соборно и официально осудили учения, которым в последствии отдались "православные" экуменисты наших дней, как, например, в их согласованном заявлении с монофизитами. Государственная Церковь Греции, подобно всем другим "официальным" Церквям, находится в полном общении с Антиохийским патриархатом, который в настоящее время находится под осуждением последних четырех Вселенских соборов и Синодикона Православия, так как пребывает сейчас в общении с монофизитами.

Епископ Киприан обвиняет Истинно-Православных христиан в величайшей хуле против Святого Духа из-за того, что они отрицают действительность таинств тех, кто вовлечен в обновленчество и экуменизм. Таким образом Еп. Кипириан оправдывает свое необщение с истинно-православными и свои резкие выражения в их адрес.
 Но что делать с тем неоспоримым фактом, что именно новостильные епископы первыми заняли эту позицию по отношению к традиционным православным христианам в 1926 году? Не получается ли в таком случае, по мнению Епископа Киприана, что и старостильная, и новостильная иерархии обе виновны в хуле против Духа Святого? Если да, то где в таком случае остается Епископ Киприан, который получил священство от одной, а епископство от другой иерархий?

Кажется, что Синоду Епископа Киприана хочется верить, что сейчас все еще 1937 год - т.е. время, когда было еще неясно, в каком направлении двинутся Государственная церковь Греции и другие юрисдикции "мирового православия".

Но сейчас уже не 1937 год, а последние годы XX века, когда официальные заявления, деяния, энциклики и экуменические резолюции "мирового православия" слишком ясно показали, что оно находится явно за пределами официальной и канонической Православной Веры, которая была определена Св. Вселенскими и Поместными Соборами.

Недавно Синод Епископа Киприана вступил в общение с Русской Зарубежной Церковью, которая сама находится в общении с Иерусалимской и Сербской патриархиями, являющимися органическими членами Мирового Совета Церквей.

3. Синод Хризостома (Киусиса)

В 1985 году Митрополит Антоний и епископы, которых он неканонично рукоположил, будучи после их покаяния прощены и приняты Архиепископом Авксентием и его Св. Синодом (Митрополит Каллистос не обращался, и не был принят обратно в Синод), вновь подняли мятеж против своего Архиепископа и попытались устранить его по обвинению в открытии им епархиального офиса без одобрения остального Св. Синода. Приходское духовенство и миряне были поражены нелепым обвинением и отвергли притязания этих епископов, которые хотели привлечь Архиепископа к суду за такое "прегрешение". Епископы вновь раскаялись, были прощены и приняты назад.  

Позже в том же 1985 году, те же самые епископы вновь стремились привлечь Архиепископа Авксентия к суду, на этот раз за мнимое рукоположение некоего Дорофея Тсакоса, который пользовался дурной славой и который вскоре умер. Потом эти епископы разыскали Хризостома Киусиса, чтобы сделать его своим Архиепископом.

С самого начала было много нелепостей в этом "суде" над Архиепископом. Начнем с того, что Герасим Беотийский, один из тех, кто, как предполагалось, рукоположил Тсакоса, давал совершенно противоречивые показания в отношении того, где и когда происходило рукоположение и происходило ли вообще.

Обвинявшийся в совершении этого рукоположения другой епископ, Митрополит Максим, имел множество свидетелей, которые доказывали, что он не мог присутствовать ни в одно из указываемых "времен" на этом рукоположении.

Также было много других нарушений в процедуре, в грамоте о рукоположении и предоставлении свидетельских показаний. Между тем несколько епископов, принадлежаищх мятежной группе, пригласили Митрополита Хризостома Киусиса стать их новым архиепископом. Митрополит Хризостом Киусиос принадлежал Синоду Архиепископа Авксентия, но не принимал участия в Синодальной работе на протяжении нескольких лет. 

Далее последовал странный поворот событий. Хотя Митрополит Хризостом Киусис прекратил свое участие в Синодальных собраниях из-за всех тех проблем, которые создавали эти епископы, но теперь он принял приглашение и стал их Архиепископом.

Архиепископ Авксентий и его Св. Синод объявили в официальной Синодальной резолюции от 5 марта 1986 года, что Архиепископ невиновен во всех обвинениях, выдвинутых против него, и если рукоположение Тсакоса все же имело место, то оно недействительно и не имеет никакой силы, так как происходило без ведома и одобрения Архиепископа. Несмотря на это, епископы, возглавляемые Хризостомом Киусисом, приступили к созданию своей группировки и "лишили сана" Архиепископа Авксентия, который остался с тремя епископами, Митрополитом Афанасием Ларисским, Максимом Семи Островов и Германом Эолийским. (Митрополит Герасим Беотийский незадолго до своей смерти в 1986 году раскаялся и просил прощения у Архиепископа и принял Святое Причастие из его рук перед самой своей кончиной).

В вопросах веры Синод Хризостома Киусиса держится по крайне мере, теоретически, такой же точки зрения, что и Синод Архиепископа Авксентия, как в отношении государственной Церкви Греции, так и в отношении других Церквей, которые все более и более увязают в ереси экуменизма. Тем не менее, в Синоде Киусиса есть епископы - Митрополит Петр и Паисий и Епископ Викентий, все в Астории в Нью-Йорке - которые официально, открыто и постоянно причащают людей из экуменических юрисдикции. Как-то непоследовательно со стороны епископов Синода Хризостома Киусиса лишить сана Епископа Киприана Филийского за ту же самую практику (хотя он и не в их юрисдикции), но на протяжении многих лет ничего не предпринимать против своих же епископов в Астории, которые поступают также как Еп. Киприан.

Архимандрит Павел Стратигес, секретарь Митрополита Петра Асторийского, в своем интервью греческой газете Нью-Йорка (National Herald, may 1994) подтвердил эти обвинения: "...Я действительно принадлежу старостильной Церкви, - сказал о. Павел, - моим епископом является Его Преосвященство Митрополит Петр, который принадлежит Синоду ИПЦ (т.е истинно-православной Церкви) Архиепископа Хризостома (Киусиса). Схизма вошла в Православие. Различие произошло из-за литургического календаря. Многие православные христиане не захотели последовать изменению календаря и, к сожалению, неминуемо должно было произойти разделение, которое не должно навсегда оставаться в Церкви... Я желаю и ищу окончания этой схизмы, потому что существует много противоречий в проблеме схизмы и разделения... Я расскажу вам о проблеме, которая тревожит мою совесть. В Св. Маркеллу (т.е. церковь Митрополита Петра) тысячи наших людей (греков) приходят на службы. Но у меня проблема совести, потому что они духовные чада (вселенского) патриарха Варфоломея. Они принадлежат церкви Варфоломея. Я принадлежу Церкви Хризостома (Киусиса)... Все же я подаю таинства последователям нового календаря".

Здесь, вероятно, можно было бы поблагодарить Архимандрита Павла Стратигеса за его признание, что схизма существует и за то, что он искренне признает, что он подает Таинства тем, кто следует новокалендарному новшеству. Эта политика продолжается по сей день.

Также была двусмысленность в отношениях этих епископов - особенно Паисия и Викентия - с иерархией Иерусалимского патриархата, с которой они сослужили и которой одно время они подчинялись. Несмотря на то, что Церковь Иерусалима все еще сохраняет традиционный церковный календарь, она является органическим членом синкретического Всемирного Совета Церквей, Ближневосточного Совета Церквей и состоит в полном общении с другими поместными экуменическими церквями "Мирового православия". В своем официальном издании "Голос Православия" (Φωνή της Ορθοδοξίας) за декабрь 1989 года епископы Синода Хризостома Киусиса восхваляли Московскую патриархию! Хотя эта патриархия действительно сохраняет традиционный календарь, но всем известен факт (особенно после открытия архивов КГБ), что ее иерархия и низшее духовенство замешаны в сотрудничестве с КГБ (в том числе и сам патриарх), и что Московская патриархия не уступает Константинополю в своей экуменической деятельности. Как после этого следует расценивать сомнительную позицию Синода Хризостома Киусиса, выраженную на страницах "Голоса Православия"?

Из всего этого можно заключить, что, по крайней мере, на сегодняшний момент епископы Киусийской юрисдикции не имеют согласия между собой в их экклезиологии. Остается лишь ждать, какому курсу они в конечном счете последуют.

4. Синод Архиепископа Авксентия

Приведенные нами исторические сообщения о событиях, связанных с героизмом и предательством, самопожертвованием и самовозвеличиванием, исповеданием веры и человеческими ошибками, являются в полной мере и историей Синода Архиепископа Авксентия.

В течение 31 года Блаженнейший Архиепископ Авксентий был Первоиерархом. Его паства любила его и была ему предана. Но в то же время ему пришлось пережить много разочарований от своих со-иерархов и клириков, которые преследовали свои собственные интересы. Иногда эти честолюбивые клирики даже выходили за рамки общепринятых норм приличия. Один раз во время собрания духовенства и мирян Его Блаженство пытался урезонить одного клирика, который был раздосадован тем, что Архиепископ хотел дать слово одному мирянину. Этот клирик, совершено забыв свой сан, вдруг вспылил и в присутствии других попытался ударить Архиепископа по лицу. И он ударил бы, если бы одна монахиня, игумения Акакия Успенского монастыря (Пета Кувари) не вмешалась и силой не остановила его. В этот момент Архиепископ кротко наклонил голову, взял свой посох, и со слезами тихо вышел из комнаты.

Архиепископ Авксентий был мягкий и добрый человек, и многие пользовались этим. Безусловно, никто не совершенен, и как человек, Архиепископ Авксентий также делал ошибки, но он первым их и признавал. Однажды он говорил Преосвященному Епископу Ефрему Бостонскому: "Есть греческая пословица: мудрый человек не ошибается дважды в одноми том же. Да, Ваше Преосвященство, я ошибался не два раза, но пять, десять, двадцать раз в одном и том же". Некоторые из ошибок Блаженнейшего были значительны, в то время как другие - спорны. Утверждали, что он принимал - иногда без исследования - духовенство, убегавшее из Государственной Церкви не по вопросам веры, но из-за моральных и канонических проступков.
 Когда такие обвинения выдвигались, Его Блаженство требовал подписанные показания под присягой от свидетелей,  достойных доверия в соответствии с церковно-каноническим законом.
 Одна из серьезных ошибок заключалась в том, что на протяжении значительного времени он разрешал присутствие в его юрисдикции одной игумении, несмотря на то, что она опубликовала опровержение святости Святого Нектария Пентапольского и поносила этого святого как еретика.

Рукоположение Иоанна Роша в епископа Португальского также вызвало значительные споры. Этот человек был священников в юрисдикции Архиепископа Антония Женевского в Русской Церкви за границей. По происхождению римо-католик он был принят Архиепископом Антонием Женевским через миропомазание и затем рукоположен во священнический сан. Архиепископ Авксентий принял Иоанна Роша без канонической отпускной грамоты, затем окрестил его и заново рукоположил. Это стало причиной разрыва отношений между его юрисдикцией и Русской Церковью за границей, главным образом из-за настойчивых требований Архиепископа Антония Женевского, который во многих случаях проявлял больше симпатий к новостильным юрисдикциям, чем кк истинно-православным христианам Греции. На самом деле, в соответствии с практикой Церкви в Греции (включая даже новостильников и монастыри Святой Горы Афон, которые поминают Вселенского патриарха) всех неправославных крестят, независимо от их прежней религиозной принадлежности. В этом плане совершенно законно с канонической точки зрения, чтобы никто, из тех, кто не крещен правильно не рукополагался в священнический сан. Архиепископ Авксентий вызвал бы большой скандал, если бы принял Иоанна Роша по-другому. Более того, прежде чем произвести это, он и другие иерархи его Синода советовались с экспертами канонического закона Богословского Факультета Афинского Университета, которые пришли к выводу; что собственно говоря Иоанн Роша не был правильно принят Архиепископом Антонием Женевским, и что его следует крестить и рукоположить, как это предписывается точностью (акривией) святых канонов.

В этом случае Архиепископ Авксентий ошибался в том, что он не посоветовался прежде с Русской Зарубежной Церковью, принимая Иоанна Роша, но ему нельзя вменять в вину его последующие действия, поскольку он советовался со своими иерархами и экспертами канонического права. Конечно, административный скандал, который произошел между его Синодом и Русской Зарубежной Церковью, был прискорбным, но его могло и не быть вообще, если бы не настойчивые требования Архиепископа Антония Женевского. Несмотря на это печальное событие, которое имело скорее административный, чем догматический характер, верные обеих юрисдикции продолжали принимать Святые Таинства в той и другой юрисдикциях.

Осенью 1981 года Синод Архиепископа Авксентия вступил в общение со Свободной Сербской Церковью в Соединенных Штатах. Эта юрисдикция была основана Епископом Дионисием, и в то время возглавлялась епископом Иринеем. (Потом эта юрисдикция воссоединилась с Сербской патриархией). Подготовка к соединению со Свободной Сербской Церковью была проведена Митрополитом Паисием (протокол № 1529, сентябрь 11(24) 1980 г., Афины) и решения были подписаны Архиепископом Авксентием, Митрополитом Паисием и Митрополитом Евфимием Фессалоникийским. Этот курьезный союз со Свободной Сербской Церковью развалился, когда стало известно, что и духовенство, и миряне этой сербской юрисдикции были активно вовлечены в масонство.

Самым неудачным для отношений с Русской Зарубежной Церковью - было рукоположение Акакия Дускаса в Митрополита Монреачьского и всея Канады, поскольку там уже был иерарх РЗЦ-Архиепископ Виталий Устинов - который носил этот титул.

Как отмечалось выше, многое из всего этого являлось серьезными ошибками, которые были сделаны из-за недостатка административного порядка и рассуждения. Они были часто поспешными, ad hoc решениями, принятыми под влиянием "умонастроения, сложившегося во время гонений", которое обусловливало и оказывало влияние на начало истории традиционных православных христиан и которое сохранилось у них до сего дня, несмотря на то, что сейчас они более не подвергаются гонениям в Греции.

Следует помнить, что великие святые Церкви также ошибались в вопросах рукоположений. И Св. Иоанн Златоуст, и Св. Епифаний Кипрский рукополагали без одобрения церковных властей людей, которые не были в их епископской юрисдикции. В недавнее время Св. Иоанн Максимович Сан-Францисский также допускал серьезные ошибки в икономии для Голландской Церкви, позволяя ей держаться нового календаря и западной Пасхалии, а также рукополагая сомнительных кандидатов на епископство. Никто безгрешен, и если временами святые ошибались, их святость ни в коей мере от этого не может быть умалена. То же самое можно сказать и в отношении Архиепископа Авксентия - его ошибки часто были ошибками, которые совершались честно, часто по совету клириков, которые порой с умыслом вводили его в заблуждение.

Не будь Архиепископ столь доверчив, вероятно, он мог бы значительно избежать скорбей. Несмотря на случавшиеся ошибки, тот факт, что он оставался в своем положении со столь многими преданными ему верными, является свидетельством той любви и преданности, которую хранили верные к нему. И даже его величайшие враги и обвинители раскаялись и пришли после его кончины 4 ноября 1994 года со слезами и просили у него прощения за клевету и ложные обвинения.

Одной из последних заслуг Архиепископа Авксентия было принятие под его омофор большого числа традиционных православных христиан США, Канады и Европы в конце 1980-х гг. 
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� "Та Патриа"(Традиции), т. 1, №1, 1976, стр. 20-23.





� Ирония проистекает из того факта, что когда Честный Крест явился в небе над церковью Св. Иоанна Богослова на горе Гиметос в ночь с 13 на 14 сентября 1925 г., то именно этот Георгий Кондилис, бывший тогда одним из министров правительства, послал полицию для ареста священника о. Иоанна Флороса, который служил всенощную во время чудесного явления Креста. 


� Синод Румынской Церкви во главе с патриархом Мироном Кристеа, бывшим униатом, принял решение изменить также и Пасхалию. Эт сразу же привело к кровавым столкновениям на улицах. Поэтому Синод пересмотрел свой декрет о пасхалии и оставил только изменение календаря. Финская Церковь, находящаяся под юрисдикцией Вселенского патриархата, решила изменить и церковный календарь и традиционную пасхалию и тем самым она полностью приняла  обычай протестантов и римо-католиков в данном вопросе


� "Календарная схизма - потенциальная или актуальная (действительная)?" О.Феодоретос Маврос, изд. 1973 г. на  греческом.





� Г.Лардас, указ. соч. стр.22


� Митрополит Герман с почетом был погребен новостильными епископами, которые заявили, что он не задолго до своей кончины подал прошение с просьбой принять его обратно в государственную Церковь. Однако, в книге "Борение в Гефсиманском саду" (стр.144) ее автор Ставрос Карамитсос отмечает, что многие не принимают это заявление новостильников, считая его ложным. Однако, в условиях нацистской оысупации было невозможно каким-либо образом разобраться в этом вопросе.


� Многие исследовали роль, которую сыграли видные клирики в обеих юрисдикицях. В Матфейевской у одного известного священника была экклезиология, которая могла быть очень гибкой: во время паломничества на Св. Землю, в Сирию, на Синайскую Гору он служил в нескольких святых местах и вопреки его юрисдикционным принципам - поминал имена местных обновленческих иерархов. Он выражал сожаление по поводу этих случаем, но многие чувствовали,что это делалось неискренне, а ради выгоды. Тот факт, что он всегда был в центре любой попытки расстроить воссоединение традиционных Православных христиан Греции, его долгие и необъяснимые исчезновения и отсутствие: тот факт, что во время кровавых гонений 1950-1955 гг. он единственный из всего старостильного духовенства мог безпрепятственно продолжать свою деятельность, оставаясь в полном облачении как клирик и будучи хорошо известен государственной власти, в то время как другие старостильные клирики должны были прятаться, - все это вызывало подозрение у многих в отношении его связей с новостильной церковью и государством. Когда однажды его спросили об этом, он ответил уклончиво. Подобные опасения выражались и в отношении другого человека, который стал епископом в Синоде Архиепскопа Авксентия. После монашеского пострига он был зачислен в греческую армию, где служил офицером. Он часто выполнял задания, в которые были вовлечены секретные службы Греции. Важно, что его церковная карьера была отмечена постоянными разделениями и распрями. Например, вопреки усилиям Архиепископа Авксентия, этот иерарх благодаря своему влиянию в финансовой области Архиепископии, не допустил создание семинарии для воспитания и обучения будущих старостильных клириков.


� По рассказам старостильников Игуменья Мариам не просто приказала всем выйти, но демонстративно подошло к постели умирающего Еп. Матфея, встав между ним и Митрополитом Хризостомом, и наклонившись;начала якобы поправлять подушки и т. п., бесцеремонно отодвинув Митрополита.


� "Так мы веруем, так мы говорим" (Ούτω Φρονουμεν, Ούτω Λάλου μεν), брошюра, опубликованная Церковью Истинно-Православных Христиан Греции, Афины, 1974. Стр.5-7.





� Г.Лардас, указ. соч. стр.24.


� Там же, стр.25





� Из книги "Новый папский календарь и его плоды", Архимандрит Филофей Зервакос, стр.8-9, Фессалоникки, без даты. Вся книга занимает 40 страниц.


� Г.Лардас, указ. соч., стр.26





� Воспроизведено фотографически в книге "Так мы веруем, так мы говорим", стр. 12





� Прелюбодейные в том смысле, что они брали епархии, принадлежащие другим епископам.


� Хиротония епископа двумя епископами не является неканоничной, при условии соборного одобрения ее. Первый Канон Святых апостолов, принятый и подтвержденный на последующих Вселенских Соборах ясен: Епископ да рукополагается двумя или тремя епископами" (при условии, как позже Соборы оговорили, что поместный Собор Епископов принял и одобрил эту хиротонию).





� Г.Лардас, указ.соч., стр.30


� Из архива Свято-Преображенского монастыря


� Из архива Свято-Преображенского монастыря


� Этот параграф содержит ряд ошибок в отношении дат. Из-за гонений Поликарп Диавлийский отрекся и возвратился в государственную Церковь в 1935 г.. В 1944 году он вновь вернулся и присоединился к Митрополиту Хризостому Флоринскому. В 1954 году он вторично отрекся и вернулся в государственную церковь из-за гонений. Митрополит Хризостом Флоринис "остался один" в конечном итоге лишь в 1954 году.


� От слова "хиротесето", что на самом деле имеет несколько дополнительных значений. Но может означать "возложение рук", "благословлять", "{рукополагать". В некоторых церковных писаниях слово "хиротония" (рукополагать или посвящать епископа) и "хиротесио" (возлагать руки) используются равнозначно.


� Из архива Свято-Преображенского монастыря.


� "Так мы веруем, так мы говорим", стр. 22-23


� Там же, стр. 9-10.


� Текст энциклики имеет следующее примечание: "Настоящая энциклика была готова к изданию 4 апреля 1973 года. Но издание было отложено до сегодняшнего момента в ожидании Преосвященного Петра, епископа Асторийского, который, хотя и неоднократно приглашался к подписанию этой Энциклики, но отказался это сделать. На основании сего Св. Синод на своем заседании 5 июня 1974 года вывел его из состава членов Св. Синода и снял с него обязанности экзарха Истинно-Православных христиан в Америке".


� В современном греческом языке этот суд до сих пор упоминается как Ареопаг. См. Деяния Святых Апостол 17: 19,22.


� Энциклики датируются 23 января 1992 год (Протокол номер 2566) и 26 февраля 1993 года (Протокол номер 2660)


� См. Специальное приложение к "Orthodox Christian Witness", "Православный свидетель". XVIII, No. 12. "Последние события в Церкви Истинно-Православных христиан Греции (Схизма группы "Каллистоса").


� Митрополит Каллистос ушел из Синода Матфеевцев и присоединился к Синоду Авксентия в июне 1977 года, протестуя против того, что он считал недостатком доброй веры Матфеевского Синода в достижении воссоединения со Св. Синодом Архиепископа Авксентия.


� См., например, их официальное издание "Хранители Православия" (т.1, март 1979, стр. 1-2 (на греческом языке). Эту новую группу просили предоставить конкретные свидетельства, подтверждающие их обвинения. Архиепископ Авксентий публично потребовал, чтобы они доказали свои голословные утверждения и вызвал их в суд за дефомацию и клевету. ("Голос Православия". Март-апрель, 1979 год, стр. 13-14); август 1979 года, стр.10; сентябрь 1979 г., стр. 9


(на греческом языке).


� "The Old Calendar Orthodox Church of Greece", Bishop Chrysostom, Etna. California, 1991, p.20."Старостильная Церковь Греции", Епископ Хризостом, Этна, Калифорния, 3-е издание. 1991. Стр.20. В недавнем издании "Апостольский и святоотеческий голос" (январь-март 1997, №3 (на греческом языке), его редактор. Митрополит Каллиникос Додеканесский, однако, признает, что эти рукоположения были действительно совершены тайно и без ведома Архиепископа Авксентия (и, следовательно, безо всякого канонического избрания кандидатов). Так как митрополит Каллиникос был одним из 8 рукоположенных тогда неканонично епископов, то у него информация из первых рук об этих событиях, которые он и описывает весьма откровенно в упомянутом издании.


� Из архива Св. Синода Истинно-Православной Церкви Греции


� Это открывает другой любопытный аспект этой схизмы. С одной стороны, нарушители обращаются к авторитету Архиепископа Авксентия, когда они совершают эти рукоположения (см. примечание 6), но с другой стороны, они отказываются признать власть Архиепископа, когда он и его синод лишают их сана за эти неканоничные тайные деяния.





� Энциклика, протокол № 1420 от 2 марта 1979 года, появилась в "Голосе православия", №759 (на греческом языке).





� "Православная печать", январь 20, 1984, стр.3 (на греческом).


� Полный текст письма в издании его монастыря "Святой Киприан", февраль-март, 1984, стр. 288-291 ( на греческом)


� "Православная пресса", март 16, 1984, стр.3


� "Святой Киприан, указ., стр.304





� Митрополит Каллистос Макрис "История Св. Монастыря Свв. Архистратигов Михаила и Гавриила и Благовещения Богородицы", Афикия, Коринф, 1972, стр. 24 (на греческом).


� Там же, стр. 163





� См. Приложение F, См. "On the Unity of the Eastern and Syrian Orthodox Churches" and " The Second Agreed Statement", The Word, April 1992. Кроме того "Синодикон Святых и Вселенских Семи Соборов для Православия" (см. Триодь, Неделя Православия) имеет такой пункт: "Тем, кто отвергает определения, провозглашенные для установления истинных учений Церкви Божией Святыми Отцами Афанасием, Кириллом, Амвросием, Амфилохием и Богозванным Львом, святейшим Архиепископом Старого Рима, и всеми другими, и более того, кто не принимает деяния Вселенских Соборов, особенно Четвертого и Шестого, Анафема, (трижды)


� См„ например, "Наша Экклезиологическая позиция" в журнале "Святой Киприан" (ноябрь, 1984) и "Православное сопротивление и свидетельство" (январь-март, 1987), опубликовано в монастыре Свв. Киприана и Иустины , Фили, Аттика (на греческом языке).





� Комиссия, избранная Синодом Хризостома Киусиса для исследования дела Тсакоса (Епископы Каллиопий и Каллиник Ахайский), пришла к заключению, что рукоположение происходило "вероятно во время пасхи 1985 года". Ставленническая грамота, которую Тсакос сам предоставлял имела дату "3 декабря 1983". (В первом варианте та же самая грамота была представлена без даты, которая была позже приписана от руки). Удивительно, что  следственная комиссия не обратила внимания на такой важный документ, особенно в связи с тем, что этот документ создал основу для всех обвинения! Кроме того, один из "рукополагавших" епископов, Герасим Беотийский, дважды говорил, что он совершал рукоположение и дважды он отрицал это. В своих письменных показаниях, поданных в суд в январе 1986 года, он неясно упоминает, что он совершил рукоположение "...в 12.30 ночи в 1985 году". В своем письменном заявлении от 6 (19) июля 1985 года он утверждает, что рукоположение имело место "... в прошлом 1984 году". Какова может быть состоятельность этих показаний свидетеля, который противоречит сам себе и опровергает свои собственные показания?


� Епископ Киприан был уже в феврале 1979 года канонически низвержен Синодом которому он подчинялся (Синод Архиепископа Авксентия).





� Неопубликованная рукопись Карамитсоса-Гамврулиаса "Рукоположения Истинно-Православных Христиан".


� Во "Вселенском международном бюллетене новостей" (3 июля 1995 г.), стр. 13, была интересная статья, касающаяся постановлений Римо-католической Церкви о том, чтобы обращенные из других церквей в Римо-католицизм должны перекрещиваться "sub-conditione". "Некторые нашли это постановление скандальным", - говорит Вселенский международный бюллетень новостей. Лютеранский епископ жаловался на это и сказал: "Нет знака видимого единства, когда даже крещение не признается. Католические партнеры говорят нам, что мы не используем достаточно воды, и поэтому они должны перекрещивать." Вот еще одна причина, почему православные крестят римо-католиков: римо-католики не используют достаточно воды.


�См. биографию и сообщение о кончине Архиепископа Авксентия "True Vine"# 23.  





