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СВЯТИТЕЛЬ ГРИГОРИЙ ПАЛАМА: ЖИТИЕ 

Игумен Дионисий (Шлёнов), доцент Московской духовной академии, 

кандидат богословия (1998)  

Родился будущий святитель в 1296 году, 

образование получил в Константинополе. После 

ранней смерти отца своего сенатора 

Константина, происшедшей в 1301 году, 

Григорию выпало быть под покровительством 

императора Андроника II. Таким образом, 

первые 20 лет жизни юноша прожил при 

царском дворе, а в дальнейшем ему, 

обладавшему разнообразными дарованиями, 

предстояла быстрая и успешная карьера. Он 

изучал светские дисциплины и философию у 

самого лучшего учителя эпохи Феодора 

Метохита, который был филологом и богословом, ректором университета 

и заодно, как принято называть эту должность теперь, премьер-

министром. Григорий Палама был лучшим из его учеников; особый 

интерес он проявлял к философии Аристотеля. В возрасте 17 лет 

Григорий даже прочел лекцию во дворце о силлогистическом методе 

Аристотеля перед императором и знатными лицами. Лекция оказалась 

столь успешной, что в конце ее Метохит воскликнул: «И сам Аристотель, 

если бы он был здесь, не преминул бы удостоить ее похвалы». 

Несмотря на все это Григорий оставался поразительно равнодушным 

к политике и миру. Около 1316 года в возрасте 20 лет он покинул дворец 

и философские занятия и удалился на Святую Гору, где предался 

подвижнической жизни и занятиям тайнозрительным богословием. 

Привыкать к великим подвигам он начал, еще пребывая во дворце. На 

Афоне Григорий подвизался в келье неподалеку от Ватопеда под 

руководством преподобного Никодима, от которого и принял монашеский 

постриг. После смерти своего наставника (около 1319 года) он 

переселился в Лавру святого Афанасия, где провел три года. Затем, 

начиная с 1323 года, он подвизался в скиту Глоссия, где проводил все 

свое время в бдениях и молитвах.  

В 1325 году из-за турецких нападений на Святую Гору он, наряду с 

другими монахами, вынужден был ее покинуть. В Фессалониках 

Григорий по просьбе своих спутников монахов принял священнический 

сан. Оттуда он направился в область Верии, города, в котором некогда 

проповедовал апостол Павел, где продолжил подвижничество.  



Пять дней в неделю, затворившись в тесной келье-пещере, 

находившейся на склоне заросшей густыми зарослями скалы над горным 

ручьем, он предавался умной молитве. В субботу и воскресенье он 

выходил из своего уединения для участия в общем богослужении, 

совершавшегося в монастырском соборе.  

Однако славянское нашествие, затронувшее и эту область, побудило 

Григория в 1331 году снова вернуться на Святую Гору, где он продолжил 

отшельническое житие в пустыни святого Саввы на афонском предгорье 

над Лаврой. Эта пустынь сохранилась до сего дня. «Омываемая», как и во 

времена святителя Григория, афонскими ветрами, она поражает 

паломников своим абсолютным уединением и тишиной.  

Затем на краткий срок Григория избрали игуменом монастыря 

Эсфигмен. Но, несмотря на попечения, взятые им на себя, он постоянно 

стремился вернуться к безмолвию пустыни. И достиг бы этого, если бы 

ученый монах из Калабрии (Южная Италия) по имени Варлаам (1290-

1350) не побудил его к вступлению на полемическую стезю. Спор с 

Варлаамом продолжался на протяжении 6 лет с 1335 по 1341 год.  

Варлаам происходил из православной греческой семьи, хорошо знал 

греческий язык. Он посетил Византию и, в конце концов, оказался в 

Салониках. В середине тридцатых годов XIV века оживились 

богословские дискуссии между греками и латинянами. В ряде своих 

антилатинских сочинений, направленных, в частности, против латинского 

учения об исхождении Святого Духа и от Сына, Варлаам подчеркивал, 

что Бог непостижим и что суждения о Боге не доказуемы. Тогда Палама 

написал аподиктические слова против латинского новшества, подвергнув 

критике богословский «агностицизм» Варлаама и его чрезмерное доверие 

авторитету языческой философии.  

Это было первое богословское столкновение двух мужей. Второе 

произошло в 1337 году, когда Варлаам был оповещен некими простыми и 

неграмотными монахами о некоем техническом способе, который 

применяли исихасты при творении умной молитвы. Изучив также 

некоторые сочинения исихастских отцов, посвященные молитвенному 

деланию, он неистово напал на исихастов, называя их мессалианами1 и 

«пуподушниками». Тогда на Паламу было возложено опровержение 

нападок Варлаама. Личная встреча обоих мужей вовсе не привела к 

положительному результату, но еще более обострила противоречие.  
 

_________________________ 
1 Мессалиане отрицали необходимость церковных таинств: ни крещение, ни 

причастие не исправляют человека, но имеет значение одна только молитва.  



На Константинопольском соборе 1341 года (заседание состоялось 10 

июня) Варлаам, обвинявший исихастов в неправильном способе молитвы 

и опровергавший учение о нетварном Фаворском свете, был осужден. 

Варлаам, хоть и испросил прощение, в июне того же года уехал в 

Италию, где принял затем католицизм и стал епископом Иеракским.  

После собора 1341 года и удаления Варлаама завершился первый 

этап паламитских споров. На втором и третьем этапе споров 

противниками Паламы выступили Григорий Акиндин и Никифор 

Григора, которые в отличие от Варлаама не критиковали 

психосоматического метода молитвы исихастов. Спор принял 

богословский характер и касался вопроса Божественных энергий, 

благодати, нетварного света.  

Второй этап спора совпадает с гражданской войной между Иоанном 

Кантакузином и Иоанном Палеологом и происходил между 1341 и 1347 

годами. 15 июня 1341 года умер император Андроник III. Его преемник 

Иоанн V Палеолог был несовершеннолетним, поэтому в государстве 

произошли большие потрясения в результате ожесточенной борьбы за 

власть между великим доместиком Иоанном Кантакузином и великим 

дукой Алексеем Апокавком. Патриарх Иоанн Калека поддерживал 

Апокавка, в то время как Палама полагал, что государство может быть 

спасено только благодаря Кантакузину. Вмешательство Паламы в 

политическое столкновение, хоть он и не был особенно склонен к 

политике, привело к тому, что большую часть дальнейшей жизни он 

провел в заточениях и темницах.  

Между тем в июле 1341 года был созван еще один собор, на котором 

Акиндин был осужден. В конце 1341-го – 1342 году Палама затворился 

сначала в монастыре святого Михаила Сосфенийского, а потом (после 12 

мая 1342 года) в одной из его пустыней. В мае-июне 1342 года состоялось 

два собора для осуждения Паламы, которые, однако, не дали никаких 

последствий. Вскоре Григорий удалился в Ираклию, откуда через 4 

месяца был доставлен под конвоем в Константинополь, и заключен там 

под стражу в монастырь. После двухмесячного пребывания в храме 

Святой Софии, где святой Григорий вместе со своими учениками по 

праву убежища пользовался неприкосновенностью, он был заточен в 

дворцовую тюрьму. В ноябре 1344 г. на соборе святителя Григория 

Паламу отлучили от Церкви, а Акиндин, его главный противник, в конце 

того же года был рукоположен во диаконы и священники. Однако в силу 

изменений политической обстановки на соборе 2 февраля 1347 года 

Григорий Палама был оправдан, а осуждены его противники. 



После победы Кантакузина и провозглашения его императором 

патриарший престол занял (17 мая 1347 года) Исидор Вухир, друг 

исихастов, а Григорий Палама в скором времени был избран 

архиепископом Фессалоникийским. Тогда начался третий этап 

паламитских споров. Главным противником Паламы выступил Никифор 

Григора. Политические волнения в Фессалониках воспрепятствовали 

Григорию вступить в город для исполнения своих обязанностей. 

Господами положения здесь оказались зилоты, друзья Палеологов и 

противники Кантакузина. Они препятствовали приходу Паламы, вплоть 

до захвата Фессалоник Кантакузиным в 1350 году. До этого времени 

Палама посетил Афон и Лемнос. Попав же в Фессалоники, он смог 

умиротворить город. Однако его противники не прекращали яростно 

полемизировать. В мае-июле 1351 года были созваны два собора, которые 

осудили его противника Никифора Григору и провозгласили Паламу 

«защитником благочестия». На первом из этих соборов было утверждено 

учение о единстве Божества и различии между сущностью и нетварными 

энергиями. На втором соборе было принято шесть догматических 

определений с соответствующими шестью анафемами, которые сразу же 

после собора были включены с Синодик Православия. Помимо 

утверждения вышеуказанного различия между сущностью и энергией 

здесь была провозглашена непричаствуемость Божественной сущности 

и возможность приобщения Божественным энергиям, которые нетварны.  

Отправившись в Константинополь в 1354 году для того, чтобы 

выступить посредником между Кантакузиным и Палеологом, Палама был 

пленен турками, которые держали его в плену около года, пока не 

получили искомый выкуп за его освобождение. Плен свой он счел 

уместным случаем для проповеди истины туркам, что и пытался делать, 

как видно из Послания Фессалоникийской церкви, а также по двум 

текстам Собеседований с представителями из числа турок. Видя, что 

уничтожение империи турками почти неотвратимо, он считал, что греки 

незамедлительно должны приступать к обращению турок в христианство.  

После освобождения от турок и возвращения в Фессалоники 

святитель Григорий продолжил пастырскую деятельность в своей 

епархии до 1359 года. Сраженный одной из своих давних болезней, 

которые время от времени беспокоили его, святитель Григорий умер 14 

ноября в возрасте 63 лет. Вначале его прославили как местночтимого 

святого в Фессалониках, но вскоре, в 1368 году, соборным решением он 

был официально вписан в календарь Святой Софии патриархом 

Филофеем Коккиным, который составил его житие. 



СЛОВО ВО ВТОРУЮ НЕДЕЛЮ ВЕЛИКОГО ПОСТА 

Протоиерей Андрей Мекрюков 
Сегодня, братья и сёстры, вторая Неделя 

Великого Поста. И эта Неделя посвящена 

памяти святителя Григорий Паламы. Кто же 

такой святитель Григорий, что мы ему уделяем 

такое большое внимание? Если мы 

ознакомимся с его житием, то первое, на что 

обратим внимание, это то, что он – богослов.  

Насколько богословие важно для нас, 

простых людей, живущих обычной земной 

жизнью и ищущих спасения именно на этом 

пути? На первый взгляд, для спасения – не так 

и важно.  

Но существуют принципиально важные богословские утверждения 

– догматы, которые раскрывают смысл нашей веры.  

Здесь речь идёт о догмате, связанном с так называемыми 

нетварными Божественными энергиями, или действиями. Уже здесь нас 

что-то может испугать и отстранить от желания напрягать свой ум по 

этому поводу. Давайте попробуем приоткрыть смысл этого догмата для 

того, чтобы понять, что его содержание действительно существенно и 

важно.  

А началась эта история ещё в XIII веке. Уже давно прошли все 

Вселенские Соборы. Уже, казалось бы, всё определено. Всё нужное для 

нашего спасения ясно и понятно. Но вот в XIII веке возникают споры о 

том, какова природа света, который был явлен во время Преображения 

на горе Фавор Господом нашим Иисусом Христом. Что это был за свет? 

Каково его происхождение? Является ли он каким-то земным чудом, 

которое решил Господь нам показать? Чудом ярким, но по 

происхождению земным, тварным. Либо, как утверждали другие люди, 

более склонные к духовному созерцанию, этот самый свет имеет 

нетварную Божественную природу. Что значит нетварная природа? 

Нетварная природа – это, собственно говоря, природа Самого Бога и 

только Бога.  

Всем должно быть понятно, что Бог находится вне материального 

мира, поскольку Он нематериален. И в этой связи возник некий соблазн. 

Если Он вне мира, если Он к нему не причастен, то никакого 

проявления Его как Бога в нашем мире невозможно, да и не нужно. И 

так рассуждали люди, во главе которых стоял православный монах 

Варлаам Калабрийский. 



Калабри́я – это область на территории Италии, где проживали 

православные христиане. Этот самый православный монах, был, 

безусловно, учёным человеком. И он нередко вступал в различные 

полемики, в том числе и с католическими богословами. В этот раз он 

поставил под сомнение как раз эту природу Божественного Фаворского 

света. Он, будучи подверженным влиянию западной традиций, был 

более склонен к тому, что можно назвать словом «рационализм». А на 

другой стороне этого спора стоял Григорий Палама, о котором мы 

сегодня вспоминаем.  

Насколько же это действительно важно – какую природу имеет этот 

самый Фаворский свет? Насколько нам это важно, если это всего лишь 

спор богословов? Вопрос этот более существенный, чем может 

показаться.  

Присутствует ли Бог в нашем мире или Его здесь нет? Если Его 

здесь нет, то мы ничего о Нём узнать не можем. Он непознаваем, Он 

недоступен ни в каком виде. Мы не можем даже ощутить Его 

присутствие в нашем мире. И мир как бы живёт сам по себе, а Бог живёт 

Сам по Себе. Но если Он здесь присутствует, как это может быть? Ведь 

Он имеет нематериальную природу, и здесь Ему, казалось бы, по Своей 

природе места нет.  

Это крайне важный вопрос. Прежде всего потому, что если мы 

считаем, что Бога в нашем мире нет, то мы никаким путём постичь и 

познать Его не можем. Кроме того, что не менее важно для нас, 

живущих в Церкви, это значит, что никаких Таинств в Церкви, по 

большому счёту, совершаться не может. Если мы говорим о том, что 

что-то происходит действием Святого Духа, то тогда Дух Святой 

должен быть здесь. А если Его здесь быть не может, значит, и Таинства 

не совершаются. И всё в Церкви сводится к такому протестантскому 

представлению о Таинствах как о воспоминаниях тех или иных 

событий.  

Григорий Палама нашёл для Церкви такую формулировку, которая 

действительно объясняет и ставит на место многое. Он говорит о том, 

что Бог не присутствует в нашем мире Своей природой, Своей 

сущностью, но присутствует здесь Своими проявлениями, Своими 

действиями, Своей энергией. Вот эти самые Божественные энергии и 

есть то, чем осуществляются все церковные Таинства. Это то, что нам 

хорошо известно под другим наименованием – Божественная благодать.  

Божественную благодать наверняка каждый из нас в своей жизни 

испытывал. И каждый может сказать, что это не физическое ощущение, 

а нечто другое. 



Ощущение благодати это есть момент прикосновения к этим самым 

божественным энергиям, прикосновения к самому Богу, и через это 

прикосновение, а более глубоко – через погружение в эту самую 

благодать, в эту самую нетварную божественную энергию, мы 

действительно можем постичь Бога. Не в том смысле постичь, чтобы 

узнать у Него каков Он, а ощутить самим в себе то, каков Он, этот 

самый Бог.  

Именно это и было предметом спора, в этом споре победили те, 

кого мы называем паламиты. Кстати, самым существенным аргументом 

в пользу Григория Паламы и его сторонников в этом споре является 

догмат о двух природах Господа Иисуса Христа. Он говорим о Его 

бого-человечности. Но если Своей божественная природой Он здесь, на 

земле, присутствовать не мог, то тогда Он был бы не более чем 

совершенный человек, но не Бог.  

Есть и ещё одна, практическая часть всей этой истории. Если мы 

способны постигать Бога, если мы способны соединяться с Его 

божественной природой через Божественные энергии, то это дано нам 

не просто так. Дано для того, чтобы мы имели возможность 

реализовывать какую-то цель, которую поставил перед нами Сам Бог. И 

эта цель должна быть нам хорошо известна.  

Каждый человек сотворён по образу Божьему. Каждый человек 

призван к тому, чтобы этот образ Божий претворить в подобие Божие. И 

это возможно только настолько, насколько мы научимся соединяться с 

Богом через то, что Он открывает нам, через те возможности, которые 

Он открывает. А значит, эта самая благодать, этот самый нетварный 

свет, эти самые Божественные энергии нужны нам для того, чтобы мы 

имели возможность меняться, преображаться, совершенствоваться, 

чтобы мы становились такими, как Бог.  

Собственно говоря, это и есть наша сверхзадача. Поэтому, 

оказывается, всё это не просто теория, не просто слова, а это план, это 

руководство к действию. А ещё это средство, с помощью которого мы 

можем идти путём соединения с Богом. И средство это было обозначено 

ещё времена святителя Григория Паламы и являлось одним из 

предметов паламитских споров. Средство это – молитва. Это наше 

желание в молитве соединиться с Богом, открыть себя для Него, 

впустить Его в наше сердце для того, чтобы прикоснуться к этим самым 

энергиям. И для того, чтобы, впуская в себя Бога, самим по благодати 

становиться богами.  

 



ФАВОРСКИЙ СВЕТ И РИМСКИЙ СОТНИК (в сокращении) 

Священник Константин Камышанов 

«Греческое наследие – это Старый Завет 

Европы» – так удачно охарактеризовал вклад 

эллинов один из современных богословов. В 

самом деле, Старый Завет Израиля стал 

уникальной, не растраченной в веках и 

невзгодах кладовой памяти потомков Адама о 

своем истинном Отце. Непостижимым и 

удивительным образом небольшой народ 

сохранил также память о Рае и об устройстве 

мира. Более того, народ как единое целое стал 

вместилищем не только знаний о Боге, но его 

уделом, в котором Бог вместе с людьми начал 

работу по восстановлению утраченного Небесного Царства. И, наконец, 

это потрясающая история о соработничестве Бога и человека.  

Но, как античные геометры и философы не смогли дойти до высот 

современной интегральной математики, так и Израиль, достигнув 

некоторого уровня богопознания, остановился на месте. Камнем 

преткновения стала убежденность, что мир людей и мир Бога – это два 

непересекающихся пространства. Эти два мира, в их представлении, 

были подобны воде и маслу, которые могут быть вместе, но не могут 

быть одно в другом. Только дважды приоткрывалась дверь миров, и 

Авраам смог принять Троицу, а Моисей увидеть часть славы Бога.  

В античной культуре грань между мирами воспринималась как 

тонкая завеса, которая всегда может быть преодолена в случае 

необходимости. Так в «Одиссее» мы видим, как Афина то и дело 

является Одиссею, а сам герой вошел в мир мёртвых. Здесь 

литературные персонажи отражают общую убежденность греков о 

тонкости преграды между мирами. В Деяниях апостолов 

эллинизированные жители острова легко приняли апостола Павла за 

бога, когда тот сбросил с руки в костёр змею, легшую ему на руку.  

В этом плане очень показателен сильнейший евангельский сюжет о 

встрече римского сотника и Христа. Римлянину было нетрудно понять 

возможность боговоплощения. Ему это ощущение было знакомо ему с 

детства. Он ведь был человеком античной культуры. Восприятие 

непосредственной близости горнего мира и жизнь в соответствии с этим 

ощущением называется верой.  



Сотник знал об этом, и поэтому не остановился на ощущении 

близости Бога, но и просил Его помочь ему в деле милосердия. Мы 

много раз слышали, что вера без дел мертва, и вот – прекрасный образец 

веры, соединенной с делом. Поразительный поступок – видеть рядом с 

собой Бога и не воспользоваться возможностью что-то взять для себя. 

Вера и дела веры центуриона позволили Христу сказать ученикам, 

указывая на сотника:  

 – Такой веры я не нашел во всем Израиле!  

Далее, мы видим, как человек ветхозаветной традиции вошел в Рай. 

Павел был первым из апостолов, воспринявшим не только событие 

воплощения Бога, но и возможность проникновения в божественные 

области. Он написал о себе:  

 – Знаю человека во Христе, который назад тому четырнадцать 

лет (в теле ли – не знаю, вне ли тела – не знаю: Бог знает) восхищён 

был до третьего неба…  

То есть, апостол Павел показал, что не только горние сходят в 

дольний мир, но что движение между мирами двустороннее. Нам это 

кажется тривиальным, а тогда это было феноменально.  

Это ощущение взаимопроникновения миров есть основа восприятия 

христианского космоса. Именно – не соседства, а взаимного вхождения 

друг в друга. Вершина такого понимания явилась в Таинстве 

пресуществления Даров на Литургии и Причастии. Как об этом 

написано в последовании ко Святому Причащению:  

– Под Твое прибег благоутробие, Блаже, со страхом зову Ти: во 

мне пребуди, Спасе, и аз, якоже рекл еси, в Тебе; се бо дерзая на 

милость Твою, ям Тело Твое  

Это очень важные слова: «Ти: во мне пребуди, Спасе, и аз, якоже 

рекл еси, в Тебе». Как невместимый Бог может поместиться в 

маленьком кувшине человеческого тела? Человек не может вместить в 

себя всего Бога. Кувшин лопнет, если в него положить сверх меры. 

Богословы утверждают, что, конечно же, не весь Бог, а только Его 

благодать входит и животворит человека, и через нее человек сродняется 

с Богом. Человек, принявший благодать, обожествляется.  

Как это происходит, нам, живущим в миру, это совершенно не 

понятно. Мы, не желая испытывать Бога и доверяя Ему, даже и не 

стараемся это исследовать.  

– Ты, Сам Господи знаешь, как и что, делай со мною что хочешь. 

Я не боюсь Твоей воли, потому что Ты любишь меня, больше, чем я 

сам свою душу.  



Но есть на свете иные люди – иноки. То, что нам непонятно или 

трудно, для них – предмет жизни. А Григорий Палама, кроме прочего, 

был прекрасно образован и воспитан в ближайшем окружении 

византийского императора. Эти два обстоятельства дали ему 

возможность правильно думать и видеть проблему масштабно.  

Здесь можно было бы сделать паузу и спросить:  

– А зачем нам, и всему большинству Церкви знать, о чем спорили 

эти афонские монахи семьсот лет назад? Зачем пользователю айпада 

квантовая механика или основы теории случайных чисел? Работает 

компьютер, горит лампочка, летит самолет - и пусть летит! Зачем 

забираться в такие дебри, где святым людям и то трудно разобраться? 

Тварный свет осиял тогда монахов или нетварный, пусть решают Божии 

угодники, а мы просто попостимся и помолимся. Пусть все будет так, 

как скажет Церковь.  

На самом деле это важно для всех. Речь идет о том, насколько 

близок к нам Бог. Многие из нас как-то исподволь принимают за 

данность, что да, Бог в Церкви есть, а вот в миру как-то неявно. Мир как 

бы пуст, а на встречу с Богом надо идти в храм. Думают: «Когда это Он 

воплотился и вознесся, а теперь Его здесь нет. Рядом, но не здесь», как в 

ветхозаветные времена. В миру не видно Его Лица, не слышно Его 

голоса. Как будто. 

Так вот, результатом споров монахом стал совершенно 

потрясающий практический результат. ОН ВСЕГДА РЯДОМ. Рядом не 

только духовно, но и физически. Вдумаемся в эти удивительные слова о 

том, что наш Небесный Отец всегда рядом материально! Как это?  

Великий Григорий Палама доказал тогда, что божественные 

энергии, воспринимаемые человеком – не отчужденный посредник 

между Богом и человеком, но Сам Бог. Конечно, не во всей своей 

полноте, но Своими свойствами, Своей благодатью. Как лучи Солнца.  

Как солнце имеет возможность влиять на нас и согревать, так и Бог 

Сам лично влияет и согревает нашу душу. Не при помощи лучей, света, 

или чего-то там еще, а Самим Собой.  
Отец Небесный всегда рядом. Движению к Богу или обожению 

человека препятствует только наша порочная жизнь, закрывающая нас 
от Него, как зонтик. А Он, как солнце, светит везде и всегда. Светит на 
всяком месте мира, так что, по нашему желанию, тотчас может 
открыться источник благодати в любой точке мира, прямо перед нами. 
Таким образом, эта неделя кроме прочего, посвящается напоминанию о 
том, что Бог очень близок. И нам важно понять, что Он походит к нам 
настолько близко, насколько мы сами того хотим.  



Цитаты святителя Григория Паламы 

✓ Если даже плотскими очами мы и не можем Господа видеть, 

но — при условии воздержной жизни — мы можем 

непрестанно познавать Его очами мысли и не только 

познавать Его очами мысли, но и собрать оттуда великий 

плод, потому что самое размышление о Боге является 

устранением всякого греха, очищением всякого лукавства, 

отчуждением от всякого зла. Такое познание является 

творческим началом всякой добродетели, родительницей 

чистоты и бесстрастия, подателем Вечной Жизни и 

нескончаемого Царствия. Имея заботу о таковом сладостном 

познании и устремляя мысленный взор на как бы 

присутствующего с нами Христа, каждый из нас говорит, 

как говорил Давид: «Если ополчится против меня полк, не 

убоится сердце моё; если восстанет на меня война, и тогда 

буду надеяться» (Пс. 26:3). 

✓ Мы «веруем в Бога» и «веруем Богу»; эти понятия не 

являются тождественными. Потому что «веровать Богу» 

означает считать Его обетования по отношению к нам, 

незыблемыми и истинными; «веровать» же «в Бога» 

заключает в себе православно мыслить о Нем. Долженствует 

же нам иметь и то и другое. 

✓ Видите ли: что ни мы не можем дерзновенно высказывать 

веру во Христа и исповедать Его, без наличия Его силы и 

содействия; ни Господь наш Иисус Христос не может 

заявить о нас хорошее в будущем веке, без наличия повода для 

этого с нашей стороны? 

✓ Душа каждого из нас подобна – лампаде, как елей – имея 

делание добра, как фитиль – любовь, на котором почивает, 

как свет – благодать Божественного Духа. 
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