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Екуменічна позиція УГКЦ: етапи розвитку та сучасні тенденції

Досліджено еволюцію екуменічної позиції УГКЦ протягом ХХ – поч. ХХІ

ст. Проаналізовані документи стосовно екуменічного руху керівників

Української Греко–Католицької Церкви. Екуменічна позиція даної конфесії

висвітлена в статті, як окремий релігійний феномен. Розглянуто позицію греко–

католиків щодо об’єднання церков на національному і світовому рівнях.

Виявлено, що екуменічна діяльність УГКЦ еволюціонувала в самостійну і

повністю сформовану концепцію екуменізму, котра базується на теоретично–

практичних здобутках предстоятелів даної церкви, а також на загально

католицьких позицій стосовно екуменізму.

Ключові слова: Екуменічний рух, предстоятелі УГКЦ, історія УГКЦ,

Візантійський обряд, церкви Володимирового хрещення.

Kobryn M.S., graduate student of the Department of History and Culture, Ivan

Franko National University (Ukraine, Lviv), kobryn_m@bigmir.net

Ecumenical position of UGCC: stage of delopment and current trends

The evolution of the ecumenical position of the UGCC during the twentieth and

the beginning of twenty–first century has been analyzed. An ecumenical activity of

the denomination is divided into four periods, which corresponds to four of the

Greek–Catholic leaders. Documents related to the ecumenical movement of leaders

of the Ukrainian Greek Catholic Church have been analyzed. An ecumenical stance

of the denomination is highlighted in the article as a separate religious phenomenon.

The position of the Greek–Catholics regarding union of churches at national and

international levels have been considered. Most attention is paid to the position of the

Greek Catholics regarding ecumenical activities of the Orthodox Church. It has been

revealed that the ecumenical activities of UGCC evolved into independent and fully

formed concept of ecumenism, which is based on theoretical and practical
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achievements of the Primates of the Church, as well as general Catholic positions

regarding ecumenism.
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Экуменическая позиция УГКЦ: этапы развития и современные

тенденции

Исследована эволюция экуменической позиции УГКЦ протяжении ХХ –

нач. XXI века. Проанализированы документы по экуменического движения

руководителей Украинской Греко–Католической Церкви. Экуменическая

позиция данной конфессии освещена в статье, как отдельный религиозный

феномен. Рассмотрена позиция греко–католиков по объединению церквей на

национальном и мировом уровнях. Обнаружено, что экуменическая

деятельность УГКЦ эволюционировала в самостоятельно и полностью

сформированную концепцию экуменизма, которая базируется на теоретических

и практических достижениях предстоятелей данной церкви, а также на

загальнокатолицьких позиций относительно экуменизма.

Ключевые слова: Экуменическое движение, предстоятели УГКЦ, история

УГКЦ, Византийский обряд, церкви Владимирского крещения.

Будь якій історичній епосі чи географічному регіону притаманні ті чи інші

цінності. Вони формують обличчя суспільства, визначають його

життєдіяльність, а також сталість та стійкість до різних змін. Одним з головних

світових регіонів в історичній і географічній перспективі є європейський регіон.

Він різним чином впливав на культуру всього світу, як в позитивному сенсі –

несучи технічний прогрес, так і в негативному – проводячи політику

колоніалізації. Поряд з тим сьогоднішні глобальні цінності, які пропагуються

практично в всьому світі і котрі декларують багато міжнародних організацій,

таких як Організація Об’єднаних Націй, в своїй основі мають європейську
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систему цінностей. Дана система цінностей увібрала в себе ряд суспільно–

філософських ідей, котрі були сформовані головних чином в античному греко–

римському світі, а також в юдейсько–християнській релігійній традиції.

Саме юдейсько–християнська релігійна традиція на ґрунті античності

сформувала гасла, котрі згодом будуть використані у Французькій революції –

а саме «Свобода. Рівність. Братерство». Оскільки за християнським

віровченням, Христос своїм воскресінням дав людям свободу, а проповідуючи

проголосив всіх рівними і братами. В свою чергу, протягом своєї історії

християнство не раз зазнавало роз’єднання, при цьому забуваючи про поняття і

цінність «братерства». Були спроби порозумітися між представникам тих чи

інших християнських груп, але здебільшого така ініціатива мала локальних

характер. Однак на початку ХХ століття зароджується феномен екуменізму – як

руху за об’єднання всіх християн. Спочатку даний рух зародився в середовищі

протестантизму. В 20–30–тих роках до дискусій в рамках даного руху

долучаються православні. Католицька Церква офіційно долучилася до

екуменічної діяльності після ІІ Ватиканського собору, який своїми рішеннями

проголосив екуменізм одним з пріоритетів даної церкви.

Стосовно українського суспільного розвитку, то слід зазначити, що

екуменічних рух не мав можливості нормального розвитку на територіях,

підконтрольних Радянському Союзу. Але радянський період історії мимохідь

витворив екуменічну діяльність, котра базувалася на загальнолюдських

цінностях, наприклад, спільні моління християн різних конфесій у таборах

ГУЛАГу. З актом проголошення незалежної України з однієї сторони ми

отримали розколи між православними, з іншої з часом утворилися і

міжконфесійні ініціативи. Як от Всеукраїнська Рада Церков і Релігійних

Організацій. Однією з найактивніших учасників ВРЦіРО є Українська Греко–

Католицька Церква, яка бере активну участь у екуменічному русі, як в Україні

так і за її межами.

Діяльність даної церкви в екуменічному русі має глибоке коріння, оскільки

в теоретичній і практичній площині ідеї екуменізму реалізувались, починаючи з



митрополита Андрея Шептицького і протягом всього ХХ століття. Цьому

сприяло як географічні чинники – розташування більшості греко–католиків на

Галичині, котра менше часу перебувала під атеїстичним режимом Радянського

Союзу, так і еміграція багатьох представників даної церкви за кордон та

масштабне функціонування УГКЦ в діаспорі.

Аналіз публікацій дослідників з української діаспори, таких як: В.Ленцик

[6], В.Скопельський [9], І.Нагаєвського [8], а також українських дослідників:

О.Кисельов [5] засвідчує наявність широкого кола підходів до висвітлення

церковної історії, зокрема історії греко–католицького екуменічного руху та

його впливу на сьогодення. Проте слід зазначити, що дані праці відзначаються

різним ступенем аналізу даної події. Для аналізу екуменічної позиції та

діяльності Українського Греко–Католицької Церкви досліджено безпосередні

праці предстоятелів даної конфесії, зокрема праці Андрея Шептицького [12–

13], Йосифа Сліпого [10], Мирослава Івана Любачівського [7]. Сучасну

екуменічну позицію греко–католицької церкви найкраще висвітлено у

посланнях екс–предстоятеля УГКЦ владики Любомира Гузара [1;2], хоча слід

зазначити, що дані роботи мають виражену конфесійну спрямованість і не

завжди об’єктивні. Тому можна зробити висновок, що дана проблематика в

українській науці потребує подальшого, більш глибокого вивчення і

обговорення.

Мета статті – прослідкувати розвиток екуменічної позиції УГКЦ в

посланнях предстоятелів даної конфесії. Окрім того, автор намагатиметься

проаналізувати сучасну екуменічну позицію у середовищі УГКЦ і конкретні

документи, котрі засвідчують бачення предстоятелями УГКЦ проблеми

об’єднання християн. Даний аспект недостатньо висвітлений в сучасному

науковому дискурсі і потребує ґрунтовного аналізу.

Екуменічну діяльність Української Греко–Католицької Церкви можна

поділити на 4 періоди, котрі відповідають правлінням 4 предстоятелей даної

церкви. Перший період характеризується початком формування екуменічної

діяльності в межах УГКЦ і в цей період часу дану церкву очолює митрополит



Андрей Шептицький. Другий період припадає на діяльність патріарха Йосифа

Сліпого і відноситься до реформування Католицької Церкви на

ІІ Ватиканському соборі, на якому дана церква підтримала екуменічний рух, що

також вплинуло на екуменічний рух в межах УГКЦ. Третій екуменічний період

в Українській Греко–Католицькій Церкві припадає на період виходу даної

конфесії з підпілля, а також повернення частини керівництва церкви з діаспори,

дану церкву в цей період очолює верховний архієпископ Мирослав Іван

Любачівський. Четвертий період екуменічної діяльності УГКЦ

характеризується активним розвитком структур даної церкви, особливо в

центральних і південно–східних теренах України, а також перенесенням осідку

греко–католиків зі Львова до Києва, керівником даної конфесій в даний період

був патріарх Любомир Гузар.

Першим предстоятелем Греко–Католицької Церкви, котрий систематично

впроваджував в життя ідеї екуменізму, був митрополит Андрей Шептицький.

Слід зазначити, що діяльність Шептицького в якості митрополита, котра

тривала від 1901 до 1944 року, припадає на час, коли Католицька Церква ще не

приєдналася до екуменічного руху. Слід зазначити, що католицьке керівництво

негативно ставилося до екуменічного руху, як приклад може слугувати

енцикліка папи Пія ХІ «Mortalium Animos» від 6 січня 1928 року, в якій

настирливо не рекомендується католикам брати участь в екуменічному русі

[9,c.131].

Дослідник діяльності митрополита Андрея Шептицького, доктор Василь

Ленцик, ділить працю митрополита стосовно єдності християн на такі етапи: 1.

Заснування інституцій для підготовки відповідних кадрів над екуменічною

діяльністю; 2. Організація монаших чинів, які мали б бути помічниками в

провадженні єдності християн; 3. Пропаганда єдності християн на Заході

Європи; 4. Організація Російської Католицької Церкви; 5. Останні роки

діяльності митрополита [6,c.135].

Тепер розглянемо кожний пункт даної схеми. Отже, стосовно першого

пункту підготовки кадрів, то слід зазначити, що за наказом і сприянням



митрополита були створенні Богословська академія в 1929 році і Богословське

Наукове Товариство, основним завданням яких були визначено ґрунтовне

вивчення східного богослов’я, зокрема візантійсько–слов’янської традиції,

котра є основою для українських християн. Також ці дослідження повинні були

сприяти діалогу з православними [6,c.136–137].

Щодо організації чернечих чинів, то владика Шептицький організовує

монастирі студитського уставу, для того, щоб очистити візантійський обряд від

латинський нашарувань і провадити повне богослужбове життя згідно

православних традицій. Для цього митрополит разом зі своїм братом

Климентієм, котрий стає архімандритом монахів студитів, створюють

«Типікон» для монастирів студитського уставу. Даний «Типікон»

використовують навіть деякі українські православні церкви в діаспорі.

Оскільки за основу Шептицькі взяли «Типікон» митрополита Петра Могили.

Іншим кроком Шептицького стосовно монашества стало запрошення на

Україну монахів Чину Найсвятішого Ізбавителя (ЧНІ), також знаних як отці

Редемптористи. Даний місійний монаших чин утворив східну гілку і провадив

діяльність, спрямовану на єдність християн. Найвідомішим представником

нашого чину був блаженної пам’яті владика Миколай Чернецький, котрого на

владику висвятив митрополит Шептицький [9,c.121–125].

Стосовно пропаганди єдності християн на заході то саме митрополит

Андрей Шептицький був одним з ініціаторів і головою І Велеградського з’їзду

на території Чехії в 1907 році, котрий розглядав питання єдності між

християнами. В 2007 році відбувся Х Велеградський з’їзд, на якому греко–

католики з православними обговорили питання єдності християн, однією з тем

доповіді була екуменічна діяльність митрополита Андрея Шептицького [11].

Митрополит намагався сприяти поширенню екуменічних ідей серед римо–

католиків, Шептицький розумів їхню необізнаність стосовно християн східної

традиції, тому він сприяв розповсюдженню знань про історію та особистості

східних Церков. Митрополит виголосив ряд знакових лекцій на французькій

мові для римо–католиків «Місія чернецтва у справі єдності церков», Рим 18



грудня 1921 року, в папському орієнтальному інституті [12,с.553–576]; «Роль

західних у справі єднання Церков» Рим 18 лютого 1923 року [12,с.591–638].

Також статті «Відновлення слов’янського чернецтва», «Психологія унії» та

«Дві ментальності: католицька та православна» написані в середині 20–тих

років [12,с.639–712]. Дані лекції сприяли зацікавленню до вивчення східних

традицій серед римо–католиків. Митрополит сприяв заснуванню на Заході

інституцій, котрі досліджували східну духовність, наприклад східної гілки

бенедиктинців котрі є в абатстві Амей коло Шевронь у Бельгії і видають

науковий журнал про східне богослов’я «Іренікон» [6,c.139].

Щодо останніх двох пунктів вищезгаданої схеми екуменічної діяльності

митрополита Шептицького то вони стосуються прямих контактів з

православними. Слід зазначити, що організація Східнокатолицької Церкви в

Росії завжди не однозначно трактується дослідниками як екуменічна діяльність,

так наприклад православний дослідник владика Всеволод (Скопельський) не

інтерпретує дані дії як екуменічні. На противагу цій думці діаспорний

дослідник доктор Василь Ленцик розглядає діяльність митрополита як

можливість приєднання православних до унії з Римом. Поряд з тим митрополит

Андрей в останні роки свого життя пастирським посланням засудив примусове

навернення поляками до Римо–Католицької Церкви православних Холмщини і

Підляшшя [12,с.435–438]. Окрім того, він підтримував контакти з

православними і видав декілька послань до православного духівництва і

православної інтелігенції, в яких закликах до єдності [13,с.603–647]. Один з

найзнаковіших моментів – митрополит дав розпорядження під час війни своїм

священикам при потребі здійснювати таїнства сповіді, причастя, єлеопомазання

над православними. А коли в його палатах переховувалися православні

священики, то надав їх свою каплицю для здійснення богослужінь. Дані дії в

тих часах вважались категорично заборонені і були прийняті католиками тільки

під час ІІ Ватиканського собору [4].

Окремим етапом в еволюції екуменічної позиції УГКЦ є діяльність

наступника Андрея Шептицького на митрополичому престолі Йосифа Сліпого.



Початком екуменічної діяльності можна вважати час заслання по таборах

Радянського Союзу, яке тривало з 1946 по 1963 роки, Йосиф Сліпий не раз брав

участь чи провадив спільні підпільні богослужіння і брав участь у

вищезгаданому екуменізмі «в’язнів совісті» [6,с.367–381]. Після свого

звільнення митрополит Сліпий приїжджає до Риму і активно включається в

роботу ІІ Ватиканського собору, в якому бере активну участь, зокрема і в

прийняті рішень. На даному соборі митрополиту Сліпому надано титул

кардинала [6,с.544–549].

Розглянемо ж головні засади екуменічної діяльності ІІ Ватиканського

собору, котрі прийняли греко–католики. Зокрема після апробації та

проголошення соборової Конституції «Про Літургію» греко–католицькі

єпископи приступили до впровадження в життя Української Католицької

Церкви деяких соборових літургійних засад, зокрема живої мови. Першим

конкретним кроком було створення міжєпархіальної літургійної комісії, яку

очолив Архиєпископ Іван Бучко. Комісія на підставі пропозицій та побажань

літургійних комісій окремих єпархій мала опрацювати проект літургійних змін.

Зокрема було прийнято: «На основі ухвал Верховного Архиєпископа з

Синодом всіх українських греко–католицьких Єпископів, все українське греко–

католицьке духовенство і всі українські церкви, для збереження обрядової

одностайності, зобов’язані притримуватися: 1. Римського Служебника з

уставом Богослужень, виданим Апостольським Престолом; 2. Типікону о.

Ісидора Дольницького з врахуванням – соборних постанов; 3. Усталеного

тексту без жодних свавільних змін, крім дозволених скорочень у св. Літургіях і

частинного уживання української мови; 4. Рішення щодо співучасті з

відділеними братами у священодіяннях» [8,c.296–297].

Тут слід наголосити на 4 пункті, так як він давав можливість у

богослужбовій співдії з православними. Також Римський служебник має велику

заслугу відновлення обрядової одностайності в Українській Греко–Католицькій

Церкві, повертаючи її стару літургічну спадщину, спільну з Українською

Православною Церквою з часів Петра Могили. Римське видання літургійних



книг стало базою для загального спрощення деяких другорядних частин,

зокрема повторень, які не є приписані, а лише дозволені.

Основоположним стосовно екуменізму на ІІ Ватиканському соборі був

декрет «Про екуменізм». В даному документі знаходимо головні принципи

Католицької Церкви відносно екуменізму. Одна з частин даного декрету

«Особливе положення Східної Церкви» найбільше значення має для греко–

католиків. В даній частині ми находимо наступне формулювання, яка стане

наріжним каменем екуменічного діалогу католиків з православними: «Серед

східних було і є намагання зберегти в спільноті віри і любові ті братні зв’язки,

що повинні бути між місцевими Церквами, як між сестрами» (UR 14) [4].

Ще одним важливим елементом екуменічної позиції для греко–католиків

був декрет про «Східні Католицькі Церкви». II Вселенський Собор обмежився

до «деяких головних засад» про Східні Церкви, і ці засади такі: 1.Непорушність

традиції кожної окремої Церкви і обряду (OE 2); 2. Однакова гідність усіх

помісних Церков (OE 3); 3.Патріархальний устрій Східних Церков (OE 7–8); 4.

Повернення прав і привілеїв Східним Патріархам (OE 9); 5.Встановлення нових

Патріархатів (OE 11) [3].

Рішення собору стосувалися і східних християн, котрі не належать до

Католицької Церкви, зокрема було постановлено, що: «Східним християнам,

які в добрій вірі живуть відлучені від Католицької Церкви, якщо вони

добровільно просять, можна уділяти Святі Тайни Сповіді, Євхаристії та

Єлеопомазання. І католикам дозволяється просити уділення цих Тайн від тих

некатолицьких священнослужителів, що в їхній Церкві є важними ці Тайни; і то

кожного разу, коли цього вимагає потреба або справжня духовна користь, а

фізично або морально неможливий доступ до католицького священика» (OE 27)

[3]. «Також на основі тих самих засад дозволяється – якщо є слушна причина –

співучасть у священних відправах, у речах і місцях поміж католиками й

відлученими східними братами» (OE 28) [3]. Як бачимо такими екуменічними

постановами керувався вже митрополит Шептицький, який випередив всі час.



Останні тези Декрету «Про Східні Католицькі Церкви» містять і

промовисте зауваження, що «…ці всі права встановлюються з уваги на

теперішні умови, доки Католицька Церква та Східні відлучені Церкви не

дійдуть до повноти єдності» (OE 30) [3]. Футурологічне побажання–прагнення,

оскільки за умови повного об’єднання Православних Церков з Католицькою,

Східні Католицькі Церкви перестануть існувати, інтегрувавшись в єдину

структуру з православними котрі будуть в євхаристійному спілкуванні з

Римським Престолом.

Свідченням та виявом екуменічної позиції в УГКЦ був той факт, що з 1975

року кардинал Сліпий почав підписувати свої документи титулом патріарха,

хоча на це не було дозволу папського престолу. Але патріархат він бачив як

об’єднання всіх християн–українців візантійсько–слов’янської традиції

[10,с.35–37]. Про це свідчить його послання «Про поєднання у Христі» від 3

червня 1976 року, в якому він закликає до єдності і християн віри

євангельської, а також єговістів, зазначаючи, що серед даних християн є менше

догматичної різниці і вона є не принциповою, поряд з тим, що об’єднує всіх

[10,с.38].

Наприкінці життя патріарх Йосиф Сліпий пише «Заповіт» в якому

висловлює свої настанови українцям, щоб вони були єдині у змаганні, щодо

здобуття незалежної Україні, будучи ревними християнами [10,с.8–34].

Своєрідною екуменічною проекцією є викладене в заповіді побажання бути

похованим у соборі св. Софії у Римі, коли буде відновлена незалежність

України перевести його у храм св.Юри у Львові і коли буде створений

український патріархат, який би об’єднував всіх християн–українців, і

відновлені богослужіння у храмі св. Софії в Києві перенести його туди

[10,c.33].

Наступником патріарха Йосифа Сліпого став Мирослав Іван

Любачівський. Спочатку він керував греко–католиками в діаспорі, коли ж було

проголошена незалежність України і УГКЦ вийшла з підпілля, він з проводом

даної конфесії повернувся на Україну. В даний час почалися процеси



роз’єднання Православної Церкви в Україні на декілька конфесій. Греко–

католики почали процес повернення храмів в їхню власність, деколи це

призводило до конфліктів. Незважаючи на всі ці труднощі Мирослав Іван

Любачівський зберігав екуменічний курс. Він видав у 1994 році «Пастирське

звернення про єдність Святих Церков». В даному посланні верховний

архієпископ УГКЦ визначає, що пріоритетом екуменічного діалогу для даної

церкви є діалог з православними для об’єднання церков східної християнської

традиції. Для цих цілей в своєму посланні Любачівський подає короткий опис і

аналіз православно–католицького діалогу від ІІ Ватиканського собору до

Баламандського порозуміння, виданого спільною православно–католицькою

комісією в 1993 році, в якому було засуджено уніатство і прозелітизм [7,с.1–

36].

Сучасну екуменічна позиція УГКЦ найбільш чітко задекларована у

посланнях патріарха Любомир Гузара. Вони стосуються екуменізму в Україні і

найперше стосовно традиційних православних церков, поєднання яких в одну

Церкву є пріоритетом для греко–католиків. Також дані документи можна

вважати квінтесенцією всього попереднього екуменічного досвіду греко–

католиків.

Перший документ називається «Один божий народ у краї на київських

горах» – присвячений перенесенню осідку предстоятеля УГКЦ зі Львова до

Києва. В даному посланні Любомир Гузар говорить про минуле, котре потрібно

залишити Богові, сучасність, в якій повинні діяти і майбутнє, на котре маємо

надіятися. Висловлюють конкретні пропозиції, котрі мають скріпити єдність

церков «Київської традиції», а саме: «1. Єдина помісна Українська Церква

воскресне сопричастям Церков київської традиції, які самі себе і одна одну

вважають спадкоємицями Свято–Володимирового Хрещення. Кожна з Церков

іпостасно–самобутня у власному очоленні і священноначаллі, кожна рівна у

звершенні Таїнства спасіння. 2. Як жодна з Іпостасей Пресвятої Трійці не є

цілою Трійцею, так і жодна з Церков київської традиції не є цілою Київською

Церквою чи її єдиною підставою» [2].



Із визнання Церкви Христової сопричасною спільнотою Церков

випливають такі дії на шляху до створення єдиної помісної Церкви в Україні: 1.

Церкви київської традиції взаємно визнають себе Церквами–Сестрами. 2. На

підставі літургійного Символу віри Церкви визнають сповідування кожною з

них однієї й тієї самої віри семи Вселенських Соборів. 3. Церкви визнають

дійсність і благодатність Святих Таїнств у кожній з них і, як наслідок,

правосильність єрархічних структур усіх Церков київської традиції. 4. Імена

предстоятелів Церков–Сестер київської традиції записуються в диптихи кожної

з них. Предстоятелі Церков поминають одні одних на Великому вході

Божественної Літургії [2].

В другому посланні Любомира Гузара, яке було спрямоване митрополиту

Української Православної Церкви в єдності з Московським Патріархатом

владиці Володимиру Сабодану, були висловленні твердження попереднього

послання. Також були висловлені ще деякі додаткові ідеї, а саме:

«1. Помісна Українська Церква, яка існує сопричастям Церков київської

традиції, визнає Царгородську, Римську і Московську Церкви Церквами–

Сестрами; 2. Церкви Царгороду, Риму і Москви визнають об’єднану помісну

Українську Церкву Церквою–Сестрою; 3. Помісна Українська Церква і

Церкви–Сестри Царгорода, Риму і Москви спільно визнають одні в одних

єдність віри семи Вселенських Соборів і благодатність святих Таїнств» [1].

Екуменічну спрямованість УГКЦ підтверджують і незалежні дослідники

релігієзнавці. Зокрема, відомий український дослідник екуменізму Олег

Кисельов в одній зі своїх статей пише: «Серед Церков найбільш екуменічною є

Українська Греко–Католицька Церква. У 2000 р. Синодом єпископів прийнята

«Концепція екуменічної позиції УГКЦ». Поява Інституту екуменічних студій у

складі УКУ та проведення кількох конференцій з екуменічної проблематики

дають підстави говорити про розвиток не лише толерантності серед греко–

католиків та екуменічних ініціатив загально церковного та парафіяльного

рівнів, але й екуменічного богослов’я, а отже готовність цієї Церкви, у близькій

перспективі, до серйозного та довготривалого богословського діалогу» [5].



Підсумовуючи вищевикладене, можемо стверджувати, що екуменічна

позиція і практична спрямованість Української Греко–Католицької Церкви

почалася формуватися паралельно з зародженням екуменічного руху загалом.

Першим та фундаментальним ініціатором екуменічного руху серед греко–

католиків був митрополит Андрей Шептицький, який дав імпульс подальшому

розвитку екуменічного імперативу даної церкви аж до сьогодення. Важливою

була діяльність його наступника патріарха Йосифа Сліпого, який брав активну

участь у діяльності ІІ Ватиканського собору, а також висловив ідею створення

екуменічного патріархату для українських–християн. Продовжив даний курс

наступник Сліпого архієпископ Іван–Мирослав Любаківський, який працював у

питані єдності християн. А найвищого свого прояву, котра увібрала в себе

надбання попередніх греко–католицьких предстоятелів, стала екуменічна

позиція патріарха Любомира Гузара, який запропонував практичні засоби і цілі

стосовно поєднання українських християн Володимирового хрещення,

висловленні у своїх посланнях.
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