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Abstract. The article aims to substantiate the fundamental possibility and necessity of theo-
logical reflection on social processes and their transformation. The methodological frame-
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cept of the wrath of God and its applicability in assessing the causes and potential ways of 
overcoming the demographic crisis in contemporary Russia. The findings indicate that peri-
ods of social upheaval require a holistic theological approach to the interpretation of socie-
tal phenomena. As a key direction for addressing the demographic crisis, the study proposes 
the integration of the theological concept of the wrath of God, which enables a Christian-ori-
ented reinterpretation of social transformations. The article concludes that the theology 
of the wrath of God can serve as an effective conceptual resource for developing strategies 
aimed at improving both the quantitative and qualitative characteristics of the population.
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Введение 

Право богословия определять социальную динамику, т. е. принципи-
альная возможность и необходимость богословского осмысления мо-
делей современного общества, сегодня является актуальным требова-
нием времени1. Христианское богословие XXI столетия призывается 
к овладению грамматикой социальных преобразований, основанной 
на максимальной открытости богословской мысли для Божественной 
универсальности. Язык богословия, звучащий в социальных простран-
ствах, позволяет вывести сущность социальных процессов на уровень 
«чистых первичных условий» (И. Кант), открывающих и напоминаю-
щих о божественном сотворении социального универсума. 

Социальная значимость и результативность богословия определя-
ется через способность богословского мировидения выстраивать ком-
муникативный мост между социальным и божественным, тот мост, 
который призван вывести к свету великому (Ис. 9, 2). Социальное «мо-
стостроительство» богословия отличается тем, что через богословское 
осмысление социальных явлений мост к «соционике» Града Небесно-
го открывает панораму на «величие высоты, твердь чистоты, вид неба 
в славном явлении!» (Сир. 43, 1). Социально-богословский мост претен-
дует не столько на горизонтальную глобальность, сколько на вертикаль-
ную вознесённость: чем выше — интеллектуально, духовно, метафизи-
чески — социально-богословский мост, тем результативнее социальные 
последствия духовно-интеллектуального возлетания.

Богословие, обладающее уникальным миропознающим каче-
ством, находится «между», позволяет использовать подобную гносео-
логическую «промежуточность» как ресурс социального преображения, 
как теоретико-праксисную установку на возвращение социальности её 
божественных смыслов. Само глубинно-методологическое состояние 
богословия, характеризуемое определением «между» (например, В. Де-
смонд акцентированно сополагает бытийность и «промежуточность» 
теологического метода2), даёт право заявить о принципиальной воз-
можности преодоления разорванности социального и божественного 
через активацию богословской аксиоматики.

1 Подробно см.: Колесников С. А. Богословие и социум: варианты взаимодействия и стра-
тегии преображения // Бв. 2024. № 4. С. 61–79.

2 Desmond W. Being and the Between: Political Theory in the American Academy. New York 
(N. Y.), 1995.
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Богословская универсальность, предстающая как «человеческой 
проект, в рамках которого устанавливается священный космос»3, вы-
водит социальность к перспективам духовного преображения. Право 
богословия выступить научно-социальным инструментарием, право 
практически изменять общество обосновано статусом практического 
богословия, которое «получило несомненный научный статус, свои на-
учные задачи, источники и методы исследования, но они имели особен-
ность — взаимосвязь теоретического богословия, с его историческим 
и систематическим подходами, концептуальной основой и специаль-
ными исследованиями по конкретным вопросам, и реальной современ-
ной жизни Церкви, с её актуальными проблемами»4. Научный праксис 
богословия, явленный в праве на социальные преображения, опреде-
ляется именно «мостостроительной» способностью богословской мыс-
ли к преодолению общественных разрывов: 

«Теология — познание Бога — меняется во времени, но ее изменение 
не является эволюционным (как в биологии) и линейным, как от-
части утверждали Д. Г. Ньюман и Д. Ноонан. По аналогии с физикой 
(релевантным примером для Т. Куна) автор говорит о моральной 
теологии как о наборе парадигм, которые не сменяют друг друга 
как восприемники, а возникают в момент разрывов»5. 

«Моменты разрывов» и есть та область, в которой социально востребо-
вана практико-моральное богословие, способное предложить своё ре-
зультативное видение общественных состояний и моделей.

Катастрофа и / или гнев Божий

Результативность научно-социального инструментария максималь-
но полно проявляется в ситуациях общественных катастроф, в тех 
социальных «разрывах», которые евангельская мудрость описывает 
как разделения и соблазны (Рим. 16, 17). Социальные вызовы, нераз-
решимость которых ведёт к социальным катастрофам: к катастрофе 
обрушения образованности, к медиа-катастрофе, особенно к демогра-
фической катастрофе… — требуют построения своеобразных «мостов» 
познания, преодолевающих разрывы и разделения, мостов, способных 

3 Бергер П. Священная завеса. Элементы социологической теории религии. Москва, 2019. 
С. 38.

4 Сухова Н. Ю. вертоград наук духовный: сб. статей по истории высшего духовного обра-
зования в россии XIX — начала XX века. Москва, 2007. С. 270.

5 Марков Д. А. о христианской традиции и проблеме деторождения с точки зрения «Струк-
туры теологических революций» Марка Массы // вопросы теологии. 2020. Т. 2. № 2. С. 253.
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вознести человечество над ситуациями, в которых бездна бездну при-

зывает (Пс. 41, 8).
При этом богословие предлагает качественно иной подход к пони-

манию социальной катастрофичности. Богословский метод не предпо-
лагает истолкования катастрофы как явления, проистекающего из «ка-
тастрофического сознания»6, где присутствует «слишком человеческое» 
понимание катастрофы. Отличительной характеристикой атеологиче-
ских методов познания, стремящихся интерпретировать смысл ката-
строфичности, становится перевод вектора познания на более призем-
лённый уровень, где уже отсутствует принятие метафизической глубины 
катастрофы. Популяризаторские версии социальной катастрофично-
сти в эпистемологическом максимуме, как правило, сводятся к конста-
тации и описанию катастрофического сознания. Безрелигиозный «че-
ловек массы», утопающий в бесцельности социальной тоски, — такова 
модель катастрофического сознания, создаваемого атеологическими 
версиями катастрофичности. 

Даже в интеллектуально насыщенных вариантах интерпретации 
катастрофичности, как это представлено, например, в теории катастроф, 
происходит перенос катастрофы из понятия качественного в количе-
ственное7, осуществляется сведение катастрофы к утилитарности «Зи-
мановой машины» и других техно-цифровых моделей. Ведущий — и за-
манивающий! — тезис цифро-прагматической концепции катастроф 
сориентирован на «элементарность», упрощённость глубинных сущно-
стей катастрофы. Ключевое слово, используемое авторами теории ката-
строф, — упрощение и даже «переупрощение»8. Показательно, что вы-
вод, который делается в итоге атеологических рассуждений, сводится 
к признанию ограниченности «элементарного» понимания катастро-
фы: «Приближённое знание настоящей ситуации, сколь бы точным оно 
ни было, бесполезно для долговременных предсказаний»9. Концепту-
альная упрощённость смысла катастрофы, сведе́ние катастрофичности 
с возлетающего «моста» богословского осмысления не работает в пол-
ной мере в условиях вне-богословского миропонимания. Попытки пе-
ревести, переформатировать «разрушение» (греч. «καταστροφή») (т. е. 

6 Куликов Л. В. Катастрофизм в массовом сознании как детерминанта состояния страха // 
личность в экстремальных условиях и кризисных ситуациях жизнедеятельности. 2015. 
№ 5. С. 66.

7 Постон Т., Стюарт И. Теория катастроф и ее приложения. Москва, 1980. С. 13.
8 Там же. С. 553.
9 Там же. С. 535.
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межсмысловой поворот строфы, сложнейшее обращение слова-смыс-
ла, глубинно преображённое слово) в цифровые утилитарности ока-
зываются мало результативными, если понимать сущность катастро-
фичности в перспективе.

Христианское богословие предлагает своё, корневое, видение смыс-
ла катастрофичности, явленной в социальных реалиях. Например, Г. П. 
Федотов, обращаясь к теме катастрофы, заявлял, что «русская религиоз-
ность всегда отличалась особой эсхатологической напряжённостью»10. 
В этом определении фиксируется важнейший признак религиозно-
го понимания катастрофы — её вселенскость, её соотнесённость с Бо-
жественным присутствием, о котором свт. Василий Великий говорил: 

«Не должно думать, что пришествие Господа будет местное и плотское, 
но надобно ожидать Его во славе Отчей вдруг в целой вселенной»11. 

Катастрофа, как переход к восприятию Божественного нахождения 
в мире, для богословской модели миропознания становится импуль-
сом исторического развития, ведь «история может идти от катастро-
фы к катастрофе»12. Очертания контуров «моста», по которому дви-
жется история посредством катастрофы, и эсхатологическая глубина 
катастрофичности под таким «мостом», описываемы через богослов-
ский подход, способный во всей полноте увидеть в социальной ката-
строфичности величие гнева Божия.

Богословский язык, как никакой иной гносеологический метод, 
позволяет рассматривать катастрофичность в контексте религиоз-
но-общественных сущностей, даёт возможность осмыслять гнев Бо-
жий как социальное явление. При подключении богословской мето-
дологии преображается само понятие социального, которое обретает 
созвучность с широким спектром богословско-социальных моделей: 
от общественно-экономических высказываний свт. Иоанна Златоуста 
до слияния божественного и социального даже у Э. Дюркгейма («…выбор 
между Богом и обществом не очень существенен, так как я вижу в Боже-
стве общество, преображённое и мыслимое символически»13). Однако 
ситуация преображения социального божественным обостряется и ус-
ложняется именно при вхождении социальности в катастрофичность, 

10 Федотов Г. П. Судьба и грехи россии: избранные статьи. Москва, 2005. С. 149.
11 Basilius Caesariensis. Moralia 68, 2 // PG. 31. Col. 808. рус. пер.: Василий Великий. нравствен-

ные правила // ПСТСо. 2009. Т. 4. С. 72.
12 Федотов Г. П. Судьба и грехи россии: избранные статьи. С. 145.
13 Дюркгейм Э. Социология. ее предмет, метод, предназначение. Москва, 1995. С. 337.
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т. е. там, где социальная катастрофа становится выражением полно-
ты гнева Божия. 

Сложность восприятия Божественного гнева в социальном аспекте 
вполне обоснована. Современная теология стремится увидеть в слож-
ности соотнесения гнева Божия и социальных реалий как раз религи-
озное основание: 

«Главная причина такого смущения лежит, видимо, в нашем смут-
ном подозрении, что мысль о гневе как-то недостойна Бога»14. 

Прозревание гнева Божия в социальных катастрофах требует преобра-
жения воззрений на его причины и последствия, требует принципиаль-
ного отхода от его истолкования в утилитарных или прагматических 
параметрах. Гнев Божий — это не «человеческое» прогнозирование, 
планирование и вынесение оценок-рекомендаций, это даже не выне-
сение приговора, основанного на самых благих и правовых намерени-
ях. Прозревание гнева Божия тогда сталкивается со «смущением», с по-
знавательной «смутностью», когда происходит недостойное смешение 
(именно лукавое смешение, а не взаимная открытость!) божественно-
го и земного, когда фокус богопознания в условиях катастрофичности 
сбивается на «слишком человеческие» оценки и выводы.

При осмыслении проявления гнева Божия в социальных реали-
ях выверенным камертоном как раз и выступает богословский метод. 

«Богословие гнева», складывающееся на протяжении тысячелет-
ней истории христианства, позволяет обоснованно аргументировать 
постоянство присутствия гнева Божия в социальных катастрофах, даёт 
возможность прозревать за земными событиями волю Божию. Новый 
Завет использует понятие гнева Божия как богословский термин: 

«… ибо открывается гнев Божий с небес на всякое нечестие и неправед-

ность человеков, которые утверждают истину неправдой» (Рим. 1, 18). 

Гнев Божий подтверждает неудалимость суда Божия из социальных ре-
алий, т. к. поистине есть суд Божий на делающих такие дела (Рим. 2, 2). 
И следовательно: дайте место гневу Божию (Рим. 12, 19) в обществен-
ных отношениях; осознание гнева Божия, наряду с иными толковани-
ями причин социальных катаклизмов, должно присутствовать в со-
знании общества.

Установка на то, «что нам нечему учиться у гнева Божия», как это 
было представлено, например, у Ф. Шлейермахера, содержит в себе прин-
ципиальный богословский изъян. Аргументация, основанная на том, 

14 Пакер Д. Познать Бога... Москва, 1992. С. 67.
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что «доктрина гнева Божия не принадлежит христианству, которое, 
по сути, свидетельствует о примирении мира внутри себя (а не мира 
с Богом). Учение о гневе Божием не помогает христианам»15, — забы-
вает о неразрывности божественного и человеческого, делает акцент 
на стремлении уйти в «слишком человеческое», закрывающее возмож-
ность встречи с божественным, даже — и особенно! — в условиях ка-
тастрофы, в ситуации предельного напряжения человеческого суще-
ствования, когда потребность в Боге неимоверно возрастает. Отказ 
от концепции гнева Божия разделяет человека и Бога, лишает возмож-
ность принять богоприсутствие в каждом эпизоде человеческой жизни. 
Если Бога нет в катастрофе, то почему Он должен проявиться в иных, 
более мягких, ситуациях? Концепции, отрицающие гнев Божий, отве-
та на такой острейший вопрос не дают.

Неприятие гнева Божия — это ложная безопасность, стремящая-
ся уйти от адекватного богословского понимания человеческой жиз-
ни. Конечно, богословие гнева не снимает сложность восприятия Бо-
жественного суда, но научает видеть гнев Божий в его максимальной 
полноте и многосторонности. Ещё Августин Блаженный предупреждал 
о сущностной сложности гнева Божия: 

«Гнев Божий не есть волнение Духа Божия, но суд, которым налага-
ется наказание за грех»16. 

Гнев Божий не эмоциональная слабость Бога, но метафизическая от-
ветственность человека за признание и непризнание Божественного 
присутствия. Через всеприсутствие гнева Божия открывается непра-
ведность человеческая: 

«Весь мир — это след Божий, однако он (если мы выбираем вместо 
веры соблазн) представляет собой в своей абсолютной загадочности 
лишь след гнева Божия <…>. Самое важное последствие Божествен-
ного гнева — это то, что мы без веры в воскресение называем “Богом” 
<…>. Гнев Божий — это открывшаяся неверию праведность Божия»17. 

Мир — социальный мир! — посредством гнева Божия оказывается пре-
ображённым в свете веры. Через социальную катастрофу происходит 
напоминание о неверности неверия, осуществляется перенастройка 

15 Schütte H. W. Die Ausscheidung der Lehre vom Zorn Gottes in der Theologie Schleiermachers 
und Ritschls // Neue Zeitschrift für Systematische Theologie und Religionsphilosophie. 1968. 
Bd. 10. № 3. S. 388.

16 Augustinus Hipponensis. De civitate Dei 15, 25 // CCSL. 48. P. 493. рус. пер.: Августин, блж.  
о граде Божием // Он же. Творения. Т. 3. Санкт-Петербург, 1998. С. 59.

17 Барт К. Послание к римлянам. Москва, 22016. С. 17.
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духовного зрения, позволяющего увидеть «след Божий» в каждом по-
вороте общественных потрясений.

Социальная катастрофичность, истолковываемая в богословских 
тональностях, возвращает величественность Божественному проявле-
нию даже через величие страдания: 

«…великое будет бедствие на земле и гнев на народ сей» (Лк. 21, 23); 

«…и город великий распался на три части, и города языческие пали, 
и Вавилон великий воспомянут пред Богом, чтобы дать ему чашу вина 
ярости гнева Его» (Апок. 16, 19). 

Величественность, всеохватность гнева Божия восстанавливает в со-
блазнённом неверием сознании понимание всей полноты, окончатель-
ной исполненности воли Божией, понимание того, что воля Божия бу-
дет исполнена до конца: 

«…приближается на них гнев до конца» (Фес. 2, 16). 

Закрываясь от принятия гнева Божия — даже под самыми благовид-
ными предлогами о несопоставимости гнева и милосердия, важности 
мира в душе и прочими аргументами, — мы тем самым закрываемся 
от возможности выйти из неправедности, выйти на «мост», выводя-
щий к встрече с божественным.

Гнев Божий неизбывен в человеческом бытии, в человеческих 
катастрофах.

Ещё Тертуллиан в богословско-«социальной» дискуссии с Марки-
оном настаивал на том, что отказ от идеи гнева Божия создаёт образ 
ложного эпикурейского бога18, который якобы «является блаженным 
и нетленным и ни себе, ни другим не причиняет беспокойства»19. Та-
кой бог «в понимании Тертуллиана является неподвижным и застыв-
шим, как бы неживым, и также не соответствующим реальности»20. 
Неизбывность Божественного гнева в человеческой социальной реаль-
ности определяет, в том числе, и ощущение полноты Божественного 
присутствия, которое при попытках перенести и удалить гнев Божий 
в небеспокоящее эпикурейство, умаляется и искажается.

18 Гордюхин Е. Ф. Эпикур: Учение о богах и «эстетика удовольствия» // Credo New. 2010. № 4. 
С. 50.

19 Tertullianus. Adversus Marcionem I, 25 // Tertullianus. Adversus Marcionem. Oxford, 1972. 
P. 70. рус. пер.: Тертуллиан. Против Маркиона. Санкт-Петербург, 2010. С. 111–112.

20 Науменко А. Л. Учение о гневе Божием в творениях Тертуллиана, новациана и лактан-
ция // Метафраст. 2021. № 2 (6). С. 61.
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Поэтому библейская мудрость неизменно напоминает о проявлении 
гнева Божия как одной из важнейших характеристик богоприсутствия: 

«Одна из самых поразительных черт Библии — это удивительная 
настойчивость, с которой оба Завета подчёркивают неизбежность 
и ужас Божия гнева. Если исследовать симфонию, то мы обнаружим, 
что гнев, ярость и негодование Бога упоминаются в Библии чаще, 
нежели Его любовь и нежность»21. 

Прорыв Божественного гнева в социальность, в общественное устройство 
означает, что Бог не забывает о людях, ведь «всё, чего Бог не “помнит”, 
перестаёт существовать»22. Это жёсткий, подчас ужасающий прорыв, со-
провождающийся страдающим человеческим возгласом: «Погибни день, 
в который я родился!» (Иов. 3, 3), есть напоминание о том, что мы нахо-
димся в руце Божией (Прем. 3, 1), что человеческая социальность всего 
лишь фрагмент «полагания оснований земли» (Иов 38, 4).

Через гнев Божий устрояется школа новой социальности, в которой 
даже земной ландшафт становится участником действа гнева Божия: 

«…и говорят горам и камням: падите на нас и сокройте нас от лица 
Сидящего на престоле и от гнева Агнца; ибо пришел великий день гне-

ва Его, и кто может устоять» (Апок. 6, 16–17). 

Геосоциальные реалии предстают соотнесёнными с божественно-
стью через проявление гнева Божия. Принятие социальностью в себя 
и для себя Божественного гнева определяет вектор «герменевтических 
стратегий, возможных при встрече с библейским образом страстного 
и наказывающего Бога»23, в рамках которых стóит богословски осмыс-
лять социальные реалии. 

Принятие социальностью гнева Божия открывает новые возмож-
ности для духовной герменевтики, новые потенциалы для преображён-
ного познания социальных явлений. Откровение входит в человеческое 
познание через соположенность суда Божия и социальных катастроф: 

«Как же происходит это откровение гнева? Оно вложено непосред-
ственно в совесть каждого человека: и те, кого Бог предал преврат-
ному уму (Рим. 1, 28) на безудержное зло, всё-таки знают правед-
ный суд Божий, что делающие такие дела достойны смерти (Рим. 1, 
32). Ни один человек не остаётся без какого-либо знания о грядущем 

21 Пакер Д. Познать Бога... С. 66.
22 Зизиулас И. общение и инаковость: новые очерки о личности и Церкви. Москва, 2012. 

С. 109.
23 Волчков А., свящ. Богословие гневающегося Бога в Священном Писании // Хч. 2017. № 4. 

С. 209.
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Суде. Это непосредственное откровение подтверждается данным нам 
словом Евангелия, которое подготавливает нас к принятию Благой 
вести, рассказывая прежде весть о грядущем дне суда и откровения 
праведного суда от Бога (Рим. 2, 5)»24. 

Знание о Божием гневе становится условием нового знания, фун-
даментом для принятия Благой вести. Сон духовного познания (по-
рождающий своих чудовищ) преодолевается и в ситуации проявле-
ния Божественного гнева, проявленности для людей Богоприсутствия: 

«Они сначала ужаснулись в своём нечестии и непокорности, пробу-
дились ото сна (в котором Бог — это Тот, Кого мы так называем), за-
веса религиозного тумана и божественного облака гнева разорвалась, 
и они увидели Непостижимого, услышали Его “нет!”, почувствовали 
предел, суд, парадокс нашего бытия, будучи исполненными нужды 
и надежды, уловили самое главное в человеческой жизни»25. 

Одной из смысловых граней явления гнева Божия выступает ду-
ховно-религиозное познание социальных ситуаций, познание, вознося-
щееся за рамки утилитарно-прагматических схем прайминга, салиент-
ности и прочих менеджмент-материалистических стратегий познания.

В ситуации вхождения гнева Божия в социальность преобража-
ются не только методологические основания социального познания, 
но даже такой ключевой модус социального бытия, как время. «Соци-
альное время» (П. Сорокин) под воздействием гнева Божия получает 
уникальную пластичность, гнев Божий позволяет открыть своеобраз-
ную скульптурику социального времени, которая в иных подходах 
остаётся неявной.

В интеллектуальных версиях интерпретации сакрального време-
ни появляется определение мифической хронологии, в котором сли-
ваются синхронные и диахронные потоки времени: 

«…миф есть мгновенное целостное видение сложного процесса, ко-
торый обычно растягивается на большой промежуток времени»26.

Социально-сакральное время определяемо уникальной компрессией, 
приводящей к пластичности времени, вплоть до библейского описа-
ния «нулевой» общественной темпоральности, когда времени не бу-
дет (Апок. 10, 6). Социально-сакральное время обретает возможность 
возлетания, удаления от материально-земной цифровизации, преоб-
ражаясь в עוֹלָם, ивр. «olam», т. е. «время, которое находится на большом 

24 Пакер Д. Познать Бога... С. 69.
25 Барт К. Послание к римлянам. С. 32.
26 Маклюэн М. Понимание Медиа: внешние расширения человека. Москва, 22007. С. 31.
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удалении и, таким образом, настолько недоступно нашему взгляду 
и нашим представлениям, что теряется в темноте и неопределённо-
сти»27. В темпоральном возлетании явлена уникальная способность 
социально-сакрального времени явить верность определению о том, 
что «время постигается через соотнесение, а не через указание; пре-
дикативно, а не остенсивно»28. Именно через соотнесённость с гне-
вом Божиим социальное время, а следовательно, и социальная ката-
строфичность, обретает всепроникающую мобильность и в познании 
времени, и в познании временем. В принятии гнева Божия как темпо-
ральной характеристики, в осознании религиозных оснований время 
социальной катастрофы начинает менять свою однонаправленность, 
получает многовекторность, получает способность сочетать в себе раз-
нокачественные параметры. Библейская мудрость подчёркивает такую 
специфику времени гнева Божия, как, впрочем, и особенность време-
ни Божией благодати: 

«Его гнев длится мгновение, а благодать Его — всю жизнь; весь вечер 
длится плач, но наутро — радость» (Пс. 29, 6). 

Катастрофическое мгновение преображаемо в благодатную вечность, 
темпоральный вечер сливается с экзистенциальным плачем катастро-
фического страдания, а хронологическое утро обретает созвучность 
с сотериологическим возрадованием — и всё это происходит в контек-
сте проявленности гнева Божия в социально-сакральном времени…

Тем самым гнев Божий, само «богословие гнева» выступает опреде-
ляющим условием преображения общественного познания как в форма-
те социальной герменевтики катастрофичности, так и в модусах соци-
ально-катастрофичного бытия, в частности, во временно́м восприятии 
катастрофы. Христианское «богословие гнева» способно предложить 
стратегическую парадигму осмысления катастрофических ситуаций 
в социальном спектре. Социальный масштаб гнева Божия, заявленный 
в Священном Писании, поэтапно распространяется на различные со-
циальные страты: 

«Итак, сначала рассмотрим проявление божественного гнева по отно-
шению к тем, кто находится вне отношений завета, которые Бог уста-
новил со своим народом Израилем; затем обратим внимание на кон-
кретные формы, которые принимало это проявление, и причины, 

27 Ворохобов А. В. «Πλήρωμα τοῦ χρόνου». некоторые аспекты библейской концепции вре-
мени // Труды нижегородской духовной семинарии. 2010. № 8. С. 13.

28 Михайлов П. Б. Категория времени в христианской метафизике: григорий нисский и Мак-
сим исповедник // ΣΧΟΛΗ. 2015. Vol. 9. С. 120.
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которые их вызывали, когда Бог направлял свой гнев на свой избран-
ный народ; и наконец рассмотреть, как божественный гнев прояв-
ляется в Иисусе Христе, в соответствии с новым заветом, который 
он заключил, и в последний день Гнева»29. 

Поэтапно осмысляя вхождение гнева Божия в социальную реальность — 
от ветхозаветной катастрофичности до новозаветной апокалиптично-
сти, можно выработать определённые рекомендации по моделированию 
реакций на социальные катастрофы, обретающие всечеловеческий раз-
мах, ведь гнев Божий явлен всепотопляющим наводнением (Наум. 1, 8) 
для всего человеческого сообщества.

Демография и гнев Божий

Право богословского подхода создавать выверенную аргументацию кон-
кретных социальных преобразований, определять направление стра-
тегий общественных трансформаций и, как следствие, право участво-
вать в распределении государственно-социальных ресурсов — всё это 
определяет степень вовлечённости религиозных организаций, прежде 
всего Русской Православной Церкви, в решение социальных проблем, 
касающихся всего населения страны. 

Одной из таких проблем, несомненно, является демографическая 
ситуация, которая в российской социологии всё чаще характеризуется 
как катастрофа или как приближение к катастрофическому статусу. Де-
мографические реалии современной России обретают параметры соци-
альной катастрофы: «…в контексте демографических перспектив нашей 
страны, реально репродуктивные установки населения снизились бо-
лее чем на треть»30; в последние годы естественный прирост населения 
России уменьшался на 1043341 человек31; в 2024 г. по данным Росстата 
за первое полугодие рождаемость снизилась на три процента — с 616 
200 до 599 60032. Все эти тревожные показатели свидетельствуют о на-
растании кризисных тенденций в области национальной демографии.

И если мы принимаем возможность — и необходимость! — рас-
смотрения социальной катастрофичности с точки зрения богословия, 

29 Tasker R. The Biblical Doctrine of the Wrath of God. London, 1951. р. 6.
30 Хомченко А. основные стратегии решения демографической проблемы россии // Universum: 

вестник герценовского университета. 2010. № 3. С. 62–65.
31 Донской Д. А., Ужакова М. В. Анализ демографической ситуации в российской Федерации. 

Прогноз на 2024–2026 гг. // ЭФо. Экономика. Финансы. общество. 2024. № 4 (12). С. 54.
32 росстат. Демография. [Федеральная служба государственной статистики.] URL: https://

rosstat.gov.ru/folder/12781
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то и должны будем принять неизбывность гнева Божия, проявляюще-
гося и в обозначенной демографической конкретике. В свою очередь, 
если мы принимаем в качестве исходной причины (или одной из та-
ких причин) социальной катастрофы гнев Божий, то и социально-ор-
ганизационная реакция также должна принимать богословскую пози-
цию и, самое главное, предлагать такие социально значимые решения, 
в которых тема гнева Божия будет осознанно учитываться.

Христианское богословие настаивает на том, что гнев Божий вы-
ступает как условие обретения благодати: 

«Бог определил нас не на гнев, но к получению спасения через Господа 
нашего Иисуса Христа» (Фес. 5, 9). 

Гнев Божий, как мы уже видели на примере богословия гнева, призван 
преобразить социальное сознание, изменить установки на цели и зада-
чи социальных преобразований и стратегий. Святоотеческое наследие 
напоминает, что гнев Божий «умилостивляется» любовью и смирением: 

«Чем умилостивляется Бог, когда во гневе хочет Он истребить греш-
ников? Избранной жертвой, принесённой Ему, как кадило: любовью 
и смирением примиряется Он, если прогневали мы Его»33. 

Поэтому демографические процессы, явленные в российской действи-
тельности, требуют, наряду со светским комплексом экономических, 
административных, пропагандистских мероприятий, ещё и богослов-
ского видения, церковного понимания перспектив преображения гне-
ва Божия, проявляющегося в сфере рождаемости.

Показательно, что христианская Церковь чётко осознаёт необходи-
мость и важность своего участия в преодолении негативных демографи-
ческих тенденций. На Западе вопрос христианской семьи, её сохранения 
и увеличения числа детей рассматривался ещё в первой трети ХХ сто-
летия, например, «идеи ответственного родительства стали логическим 
продолжением тезисов, написанных в “Casti Connubii” (“О целомудрен-
ности брака”) — энциклике папы Пия XI 1930 г.»34 В современной России 
ситуация с укреплением семьи стоит не менее остро, в решении этой 
непростой задачи необходимо задействовать все возможные ресурсы, 
в том числе и богословское осмысление демографических перспектив. 

33 Ephraem Syrus. Paraenetica 61 // Sancti patris nostri Ephraem Syri opera omnia quæ exstant, 
Græce, Syriace, Latine. T. 3. Roma, 1743. P. 531F. рус. пер.: Ефрем Сирин, прп. о покаянии 
61 // ТСо. 1850. Т. 16. Кн. 4. С. 382.

34 Марков Д. А. о христианской традиции и проблеме деторождения с точки зрения «Струк-
туры теологических революций» Марка Массы. С. 253.
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Слова В. А. Тернавцева о «Русской Церкви перед великой задачей», 
произнесённые более ста лет назад, не утратили актуальности, напро-
тив, обостряются разворачивающимися социальными катастрофами. 
Церковь призываема (через свою уникальную богословскую способ-
ность прозревать истоки и последствия гнева Божия) явить предложе-
ния по формированию стратегических направлений, дабы улучшить 
социальное состояние.

Показательно, что демографические улучшения отмечаются имен-
но в тех социальных группах, которые принимают церковно-богослов-
ское истолкование Божественного присутствия и, как следствие, вклю-
чают в свой социально-перспективный горизонт тему гнева Божия. 
Религиозные семьи, исповедующие в своём духовно-социальном со-
знании присутствие Бога и принимающие социальный масштаб гне-
ва Божия, составляют ту часть российского социума, где деторождение 
поступательно увеличивается: 

«Согласно всероссийскому исследованию Orthodox Monitor от 2012 г., 
среди воцерковленных православных россиян в возрасте от 18 до 45 
лет доля многодетных семей выше, чем в среднем по России (16% 
среди всех причащающихся раз в месяц и чаще). Доля многодетных 
среди представителей других вероисповеданий также высока (15%)»35. 

Тем самым даже статистически подтверждается, что религиозное ми-
ровидение, основанное на принятии присутствия гнева Божия в соци-
альной реальности, способно результативно преодолевать негативные 
последствия демографического кризиса. 

Религиозное понимание мира определяет общественные установ-
ки тех социальных групп, которые должны стать объектом пристально-
го внимания со стороны государственных и корпоративных структур 
для поддержания обозначенных тенденций улучшения демографии. 
Обоснованно можно утверждать, что такая социальная база верующих 
существует в национальном социуме: 

«В России сформировалось ядро — около 10% населения — верую-
щих и религиозных граждан с относительно высокими показате-
лями религиозного поведения и участия в религиозной жизни. Это 
ядро окружает “периферия” (25–30%) — люди, у которых показатели 
религиозного поведения несколько ниже, но их жизнь тем не менее 

35 Павлюткин И. Значение религии в современной российской рождаемости. [Аист на кры-
ше.] URL: https://www.proaist.ru/articles/znachenie-religii-v-sovremennoy-rossiyskoy -rozhdae 
mosti-/?ysclid=m5qfghn5za704504826
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связана с религиозными общинами и приходами, они верят в бес-
смертие души и считают религию важной частью своей жизни»36. 

Наличие чёткой социальной группы позволяет говорить о том, что воз-
можно выработать стратегическое планирование и ресурсную под-
держку с акцентом на указанную группу. Результативность вложений 
в религиозные группы с целью повышения рождаемости становится 
максимально оправданной, поскольку именно эта группа оказывает-
ся духовно мотивированной к повышению рождаемости в свете пре-
ображения социального сознания темой гнева Божия, стремления от-
ветить на гнев Божий «смирением и любовью» увеличивающегося 
деторождения. 

Социологические исследования подчёркивают, что «динамика го-
родской многодетности задаётся сегодня динамикой религиозности 
или является следствием диффузии религии. Большое значение при-
обретает генеративность приходских социальных сетей, которые од-
новременно выполняют несколько функций: социальное заражение, 
социальное обучение, социальная помощь»37. Максимально широкое 
распространение религиозного мировосприятия, целенаправленно 
поддерживаемого государством и бизнес-структурами, позволит со-
здать такую духовно-социальную ситуацию, в которой будут вопло-
щены слова Евангелия о преображении тех, кто были по природе чада-

ми гнева (Еф. 2, 3), тех, кто ожидает спасения в Иисусе, избавляющем 
нас от грядущего гнева (1 Фес. 1, 10). 

Прославление христианской семьи как основы для многодетности, 
развитие богословия семьи как всеобщей социальной задачи должны 
получить многостороннюю поддержку в виде целенаправленной финан-
сово-организационных дотаций, сориентированных именно на право-
славные приходы. Церковный приход под наставничеством священства 
способен стать той стартовой площадкой, на которой, при соблюдении 
нормативной отчётности и финансового контроля, должны быть запу-
щены проекты поддержки православной многодетности. Богословским 
основанием таких проектов как раз и выступает богословие славы, спо-
собное увидеть в проявлении гнева Божия Его грядущую славу, вопло-
щаемую, в том числе, в прославлении православной семьи.

Формы поддержки могут быть самыми разными. В частности, та-
кая поддержка может выглядеть в виде грантов или льготных форматов 

36 Синелина Ю. Ю. новые тенденции в религиозном сознании и поведении россиян // вест-
ник МгУ. Сер. 18. Социология и политология. 2013. № 1. С. 82.

37 Павлюткин И. Значение религии в современной российской рождаемости. 
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для приобретения жилья, выделяемых тем семьям, входящим в кон-
кретный православный приход, которые планируют рождение буду-
щих детей в ближайшие два года. И дальнейшие перспективы получе-
ния грантовой поддержки в виде той же льготной ипотеки для данного 
прихода будут зависеть от количества рождённых детей в приходе.  

Православный приход, принимающий всю полноту ответственно-
сти за преображение гнева Божия, способен стать своеобразной сферой 
взаимной солидарности за повышение рождаемости. В религиозных 
группах, как установлено исследователями, существуют «три механиз-
ма, посредством которых религиозность оказывает влияние на рожда-
емость: религиозное учение, социальный капитал религиозных людей 
и способность религии уменьшать у человека ощущение неопределён-
ности»38. Именно в контексте такой духовной «механики» и необходи-
мо выстраивать богословско-демографическую политику на приходе. 
Через церковный приход должна быть запущена программа мотива-
ции увеличения деторождения в виде проведения богословских курсов, 
бесед, консультаций, подкрепляемых реальной поддержкой со сторо-
ны государства и бизнес-структур. В основе таких мероприятий могут 
лежать богословие семьи, осмысление христианского идеала материн-
ства, богословие Младенца, богословие Богоматери и другие темы, свя-
занные с богословием гнева и славы Божией.

Многодетность способна стать духовной идеей, объединяющих со-
общество христианского прихода. Статистически православный приход 
уже сейчас демонстрирует реальную реализацию идеи многодетности: 

«Есть многодетность как следствие религиозной социализации. Это-
му характерен узкий интервал рождения (не превышает 2–3 лет) 
и большое количество детей. Также можно выделить группу семей, 
которые стали многодетными в силу социального “заражения”, пе-
ренимания опыта со стороны образцовых семей»39. 

Многодетная семья, сознательно принимающая на себя ответ-
ственность за преображение гнева Господня, должна стать образцом 
для членов прихода, ведь именно «на рождение третьих детей силь-
нее влияют религиозные и культурные факторы»40. Религиозность, яв-
ленная в рамках прихода, способна обеспечить нормативность много-
детности, так как «религия содержит определённый набор установок, 

38 Philipov D., Berghammer C. Religion and Fertility Ideals, Intentions and Behavior: A Comparative 
Study of European Countries // Vienna Yearbook of Population Research. 2007. Vol. 5. P. 273.

39 Павлюткин И. Значение религии в современной российской рождаемости.
40 Там же.
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норм и ценностей, которые передаются (приобретаются) в ходе соци-
ализации, в том числе, норму многодетности»41. Гнев Божий, явленный 
в апостольском предупреждении: «Горе же беременным и питающим со-

сцами в те дни; ибо великое будет бедствие на земле и гнев на народ сей» 
(Лк. 21, 23), может быть преображён праксисом морального богосло-
вия, осуществляемого на христианском приходе. 

Конечно, существует ещё много вопросов «о том, насколько бого-
словски решаема и нормализуема проблема интимных сторон семей-
ной жизни, какова роль вероучительного авторитета церкви в вопросах 
естественного права <…>, может ли церковь трактовать естественный 
закон, является ли рождение детей правом и обязанностью каждого че-
ловека»42, но без создания реальных программ поддержки многодет-
ности на православных приходах на эти вопросы ответить не удаст-
ся. Будут и сложности, например, в вопросе о бездетности, но именно 
в атмосфере прихода получает возможность быть воплощённым бого-
словский тезис о том, что бездетность не есть гнев Божий, а вот оску-
дение желания иметь детей — это гнев Божий. Можно вспомнить свя-
тоотеческую мудрость: 

«Заботься не на земле оставить детей, но возвести на небо; не при-
лепляйся к супружеству плотскому, но стремись к духовному, рож-
дай души и воспитывай детей духовно»43. 

А потому необходимо вкладывать ресурсы в те площадки, где рож-
даются и реальные дети, и духовные чада, в те площадки, где происхо-
дит обращение ко Христу как изменение семейно-культурных связей, 
как переход к системе прав и обязанностей нормативной многодетности.

Церковный приход может стать площадкой богословско-социаль-
ного осмысления роли православных родителей, формирующей норму 
многодетной семьи. Приход может стать местом встречи корпораций 
и Церкви, когда компании выступают своеобразными миссионера-
ми в области демографического развития России, теми структурами, 
где подготавливается и воплощается «обновлённый и расширенный 
корпоративный стандарт поддержки устойчивого демографического 

41 Забаев И. В. и др. влияние религиозной социализации и принадлежности к общине на рож-
даемость. Постановка проблемы // Демоскоп Weekly. 2013. № 553–554.

42 Марков Д. А. о христианской традиции и проблеме деторождения с точки зрения «Струк-
туры теологических революций» Марка Массы. С. 251.

43 Basilius Caesariensis [sp]. Sermo asceticus X, 2 // PG. 31. Col. 621. рус. пер.: Василий Вели-
кий, свт. Предначертание подвижничества // ПСТСо. 2009. Т. 4. С. 123.
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развития в корпоративной сфере»44. Так, сегодня представители кор-
пораций заявляют: 

«Мы уверены, что заложенные принципы вполне можно распро-
странить на другие компании. В наших силах всё, чтобы развер-
нуть в обратную сторону негативные демографические тренды»45. 

А потому проекты, возникающие в рамках православных приходов 
и получающие богословское обоснование, в частности, в рамках бого-
словия гнева Божия, требуют всемерной поддержки со стороны госу-
дарства и общества.

Выводы

Таким образом, принятие богословия гнева Божия в контексте соци-
альных преобразований, в частности, в области демографии, позво-
ляет увидеть и сформировать перспективы преодоления социальных 
катастроф, подключить церковно-богословский потенциал к преодо-
лению кризисных общественных ситуаций. В богословском мирови-
дении формируется тот образ духовно-социального доверия, которого 
так не хватает в реалиях секулярного мира. Богословское свидетель-
ствование: «Я всегда и непоколебимо сохраняю доверие, непоколеби-
мое, безусловное доверие к вере или веру в доверии к милости Божи-
ей»46 — преображает доверие в социальную задачу, в рамках которой 
появляется надежда на преображение гнева Божия. Церковный при-
ход как уникальная духовно-социальная общность способен выступить 
в качестве образца для всего общества в осуществлении нормативной 
многодетности, в приведении в социальные реалии богословского те-
зиса о том, что «всегда и везде существовало прощение грехов, всегда 
и везде над людьми было чудо богатства благ Божиих, чудо сдержи-
вания Его гнева»47, чудо Божественного долготерпения (Рим. 2, 4). От-
крытостью этой надежде на милосердие Божественного Промысла, 
надежде на ожидание с небес Сына Его, Которого Он воскресил из мерт-

вых, Иисуса, избавляющего нас от грядущего гнева (1 Фес. 1, 10), надежде 
на то, что будучи оправданы кровью Его, спасемся Им от гнева (Рим. 5, 
9) — и определяется право христианского богословия осмыслять и прак-
тически участвовать в социальных преображениях современности. 

44 Павлюткин И. Значение религии в современной российской рождаемости.
45 Там же. 
46 Кюнг Г. во что я верю. Москва, 2013. С. 219.
47 Барт К. Послание к римлянам. С. 78.
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