Генрих Помпей

Экуменическое каритативное сотрудничество

с реформаторскими церковными сообществами – 

в осознании сотериологических различий
Поскольку мы уже прослушали два доклада о рецепции энциклики в Православии и о специфических чертах благотворительной деятельности Русской Православной Церкви, в своем выступлении я обращусь к рецепции энциклики в евангелическом христианстве и характерным особенностям диаконии реформаторских церковных сообществ. Ввиду ограничения по времени я вынужден упростить некоторые положения моих рассуждений 

1. Рецепция энциклики в немецком протестантизме

Однозначная библейская и христоцентричная аргументация энциклики безусловно созидает мосты по направлению к протестантским церквям. Даже экклезиологические пассажи энциклики выдержаны в христологическом духе, что типично для экклезиологии Ратцингера.
 Это облегчает экуменический диалог с евангелическими христианами и способствует тому, что энциклика в общем позитивно воспринимается и в евангелическом христианстве. В качестве богословского авторитета Евангелической церкви Германии можно назвать председателя ее Совета Вольфгана Хубера. Следуя церковному пониманию ЕЦГ и говоря об энциклике, он подчеркивает: Евангелическая церковь призвана к тому, «чтобы возвещать любовь Христа в слове и деле.»
 Для Евангелической церкви «диаконическо-миссионерская деятельность является существенным и жизненным выражением Церкви».
 Это экклезиологическое определение диаконии полностью согласуется с идеями энциклики.

Благодаря совместному Аугсбургской декларации об оправдании 1999 г. в отношении энциклики также можно ожидать позитивного резонанса в мировой католическо-лютеранской экумене. При этом указывают на то, что энциклика удачно и особо подчеркивает связь каритативной помощи с благодатью (DCE 35) Так, когда речь идет об общем диаконическом свидетельстве в экумене, говорится: «Это (возможность помочь) дается как благодать». В отношении совершителей диаконии подчеркивается: «возможность помочь не является его заслугой или поводом для гордости» (DCE 35). Они могут помогать лишь «Господь даровал им эту возможность». Тем самым папа отклоняет любую каритативную праведность дел и достижений.

Говоря об обсуждаемых папой отношениях между государством и Церковью, епископ Хубер указывает на возможные недоразумения, которые могут возникнуть из позиции «автономия земных дел» (DCE 28a). «Позиция автономии земных дел» может привести к мысли – Хубер при этом ссылается на т.н. «учение о двух царствах» Лютера – «что существуют области нашей жизни, в которых мы принадлежим не Иисусу Христу, но другим господам, области, в которых мы не нуждаемся в оправдании и спасении через Него».
 «Бог есть и остается Господом обоих сфер власти.»

Схожую критическую чувствительность епископ Хубер являет по отношению к упоминаемой в энциклике «функции католического социального учения». Различая между разумом и верой, между ratio и fides, папа придает католическому социальному учению в области государства и политики этически очищающую задачу. Здесь Хубер призывает к осторожности. Если «сама рациональность имеет множественный характер, то тогда и заключающаяся в католическом социальном учении рациональность может быть лишь одной среди многих».
 Соответственным образом кардинал Леман (Lehmann) правильно подчеркивает: «Социальное учение всегда находится в процессе изменения и никогда не «завершено», что конечно не означает, что оно не имеет надежных и непрерывных, постоянных и обязательных принципов.»

2. Различия в каритативной деятельности как следствие различных сотериологий

Несмотря на общее сходство, в благотворительной практике существует различная расстановка акцентов в отношении духовности, т.е. духа помощи, который основывается в различном понимании человека и спасения. Папа Бенедикт XVI пишет: готовность «действовать в согласии с другими организациями, служащими различным формам нужды… должна осуществляться с соблюдением особого профиля служения» (DCE 34). Поэтому позвольте мне обратить Ваше внимание на некоторые центральные аспекты, характеризующие социальную диаконию евангелических церковных сообществ, которые сегодня мы часто намного сильнее встречаем в протестантских сектах. Восприятие «differentia specifica» (отличительных признаков. – Прим. пер.) имеет практическую важность для того, чтобы избегать недоразумений в конкретном сотрудничестве с евангелическими церковными сообществами и их сектами. Понимание благотворительной помощи имеет различные формы в разных конфессиях.

Продолжающееся доныне разделение практических путей в психо-социальной и медицинской диаконии произошло в западной Церкви вместе с началом реформаторского богословия в 1517 г. В лютеранских странах ответственность за социальные нужды возлагалась на монархов и князей, в то время как в реформатских странах выполнение задач социальной благотворительности принял на себя парламент. Ввиду этого каритативные учреждения монастырей и храмов были преобразованы в государственные и гражданские социальные учреждения, призванные содержать школы, больницы и т.д. Напротив, Церковь в католических странах Европы в лице своих общин и сообществ продолжала разделять ответственность за каритативную диаконию.

* Этот переход церковной каритативной диаконии в ведение государства возник в результате осмысления учения Лютера о двух царствах.
 Община или церковное сообщество должны совершать только душепопечение (sola gratia) и им следует предоставить государству или обществу полную социальную ответственность. При этом было само собой разумеющимся, что эта социально-диаконическая задача должна реализовываться гражданами-христианами по поручению христианского правителя. Согласно лютеранскому и кальвинстскому пониманию Церкви, пасторы должны были только совершать богослужения, проповедовать и заниматься религиозным наставлением молодежи и взрослых.
 Это привело в странах Реформации к духовному разделению бого-служения и социально-каритативного человеко-служения.

Тем самым в лютеранских странах, как и в византийской традиции, социальная диакония прежде всего была связана с государством – как, например, в северно-восточных немецких землях или в Скандинавии.
 Это, возможно, объясняет и значительную открытость царской России для контактов с лютеранскими странами в области социальной диаконии. Можно вспомнить об основании православного сестричества милосердия великой княгиней Елизаветой Федоровной, урожденной принцессой Гессена (1864-1918).

В реформатских странах – например, в Швейцарии, Шотландии, Нидерландах и США – правительство и тем самым общество принимало ответственность за здоровье и социальную поддержку. Лучшие предпосылки для своей реализации кальвинистская концепция нашла в США, где в XVII и XVIII вв. заселение происходило в основном пуританами, квакерами, и другими европейскими изгнанниками за веру. Благодаря обретенной национальной независимости и протестантскому большинству населения здесь смогла распространится строгая реформатская этика, т.е. обязательность труда или индивидуальных достижений и строгое соблюдение закона и порядка.

* Помимо учения о двух царствах лютеранская сотериология характеризуется учением об оправдании
 и связанными с ним принципами «sola gratia» и «sola fide», что также влияет на понимание каритативной помощи. Так, протестантский взгляд на грехопадение исходит из того, что первородный грех радикально повредил природу человека и разрушил мост между Богом и человеком, который нельзя восстановить ни со стороны человека, ни со стороны Церкви. Человеческое бытие характеризуется диалектическим характером благой сущности Божьей в противоположность к злому существу человека. Грех удалил человека от Бога, от ближних, и от себя самого. Лишь через благодать или лишь через веру можно ликвидировать этот дефицит. Поэтому и дела милосердия не приносят никакой пользы. «Ибо без веры и вне Христа человеческая природа и способности слишком слабы, чтобы творить добрые дела… и любить ближнего». (CA XX). „Nam sine fide nullo modo potest humana natura primi aut secundi praecepti oper facere. Sine fide non invocat Deum….” (CA XX). Без веры каритативная помощь, как и личное преодоление страданий, остаются безуспешным и бездейственным. Поэтому диакония необходимым образом должна быть связанной с внутренней миссией; ибо только вера есть предпосылка полноценной жизни.

Не существует спасения и освобождения путем своих собственных добрых дел. Спасение происходит «sola fide» и «sola gratia». Человек не может ничем содействовать своему спасению, кроме как верой. Даже посещение богослужения или молитвы не могут помочь.
 Это привело к тому, что в западной и северной Европе богослужебная жизнь в евангелическом христианстве сильно отошла на задний план и социальное служение человеку стало религиозно незначимым. Дела милосердия были религиозно недейственными.

Позиция sola fide вместе с учением о радикальной поврежденности человеческой природы после грехопадения также привела к релятивизации значения светских наук для социальной диаконии. Вследствие ограниченности и повреждения человеческого рационального познания (разделение между fides и ratio) гуманитарные науки стали неважными для свидетельства о спасении словом и делом.

Согласно католическому пониманию, сущность человека не радикально повреждена. Такое понимание важно для каритативной деятельности в соответствии с положением «agere sequitur esse» (действие вытекает из бытия. – Прим. пер.). Перспективы и возможности такой деятельности проистекают – несмотря на вину и грех – из человеческого существа. Необходимо усиливать и поощрять оставшуюся благую составляющую сущности человека, используя для этого и гуманитарные знания. Это стало основным принципом каритативно-педагогического подхода католической каритативной диаконии. Из этих принципов вытекает ясный выбор в пользу профессиональной каритативной диаконии Бенедикта XVI (DCE 31a) –  безусловно, соединенной с духовными качествами, которые согласно Бенедикту XVI созидаются в глубине сердца.

Принципу sola gratia противостоит католический принцип: gratia supponit naturam et perficit eam (благодать предполагает природу и завершает ее. – Прим. пер.)
. Спасительное благодатное действие Божье основывается на естественных данных человека, его физической, психической и социальной природе. Ее необходимо оптимизировать через силу и мудрость веры. Природа человека согласно католическому пониманию не повреждена принципиальным образом. В европейской протестантской диаконии
 в этом смысле существуют два пути: а) осознавать себя в первую очередь как сотрудников учреждений, сходных по уровню своей профессиональности с государственными органами здравоохранения и социальной сферы (т.е. в контексте учения о двух царствах быть социально активными в сфере мирского строя) или же б) осуществлять душепопечительную диаконию (sola fide) путем того, что диакония понимается и развивается в первую очередь как служение веры.
 Далее, радикальное повреждение природы разъясняет, почему представители протестантских сект почти никогда не обладают профессиональной компетентностью в благотворительной области, но имеют целью лишь обращение людей к вере и этике.
 

Наряду с принципом sola gratia принцип sola fide обосновывает характер диаконии, направленный на обращение тех, к кому она адресована, и тем самым опасность прозелитизма, в то время как с католической точки зрения решающим является характер свидетельства дарующей caritas, т.е. свидетельства о том, что любовь Божья явилась среди нас (см. Рут Пфау/Ruth Pfau в Пакистане). Свидетельство caritas,  согласно Бенедикту XVI, не имеет своей целью прозелитизм (DCE 31a). Однако католическая caritas и протестантская диаконическая деятельность в Православии, к сожалению, часто рассматриваются как одно и то же.

Индивидуализация веры, т.е. верующей связи между человеком и Богом, выражающаяся Лютером в его важнейшем вопросе: «как мне найти справедливого Бога?» характеризует протестантскую духовность. Этот индивидуализм частично восходит к францисканской школе Бонавентуры (1217/18-1274), но среди прочего и усиливается гуманизмом.

Индивидуализация веры находит свое радикальное выражение а) в радикальной, исключительно личной ответственности совести индивидуума за свои действия и б) в невозможности прощения грехов Церковью. Поэтому нахождение сбалансированного решения между благом отдельного человека (bonum individuale) и благом общества (bonum commune) заключается только в совести индивидуума и не должно обязательным образом ориентироваться на социально-этическое взгляды Церкви на жизнь.

Решающим для спасения является лишь то, что индивидуум в фидуциальной вере связан с Богом. Он не должен обязательно посещать верующее собрание по воскресеньям, чтобы услышать церковное истолкование Евангелия, но «sola scriptura» может заниматься библейским «назиданием» в одиночестве дома. Он не спасается участием в богослужении. Поскольку, далее, человек не спасается своими добрыми социальными делами, добровольная личная благотворительная деятельность реже встречается в лютеранских областях.
 Ситуация обстоит иначе в реформатских сообществах, особенно в сектах, где волонтерство играет важную роль.

Напротив, в Католической и Православной церкви богословие communio играет центральную роль. Согласно ему, Церковь должна способствовать тому, чтобы община, т.е. народ Божий, осознавала бы свое призвание к пришествию Царства Божьего, причем сакраментально через «leiturgia» и социально через «diakonia», последнее означает: через служение любви и принятие в сообщество любви. Согласно католическому пониманию Христос освободил нас от всего, отделяющего нас от Бога. Эту новую спасительную реальность Иисуса Церковь может экзистенциально обетовать нам, сакраментально сообщать и делать для нас социально ощутимой хотя бы начальным образом.

II Ватиканский собор говорит в своей конституции о Церкви: мы спасены не в качестве индивидуумов, но как сообщество: «Богу угодно было освящать и спасать людей не по отдельности, без всякой взаимной связи между ними, но составить из них народ, который признавал бы Его в истине и свято служил Ему Одному».
 Церковь осознает себя согласно Собору как «сообщество веры, надежды и любви».
 

* Значимым для понимания диаконии является также золотое правило Нового Завета (Мф 7:12; Лк 6:31).
 Оно есть центральное содержание или центральный ориентир в отношении окружающего мира, т.е. мирского строя. Золотое правило представляет собой реформаторское основание социальной благотворительности, т.е. каждый знает, что есть благо для ближнего. Также в этом смысле регламентируется связь «bonum individuale» и «bonum com​mune». При этом личное решение совести остается определяющим. Оно не связано с социально-этическим взглядом Церкви на жизнь.

* Кальвинистско-реформатская социальная диаконическая деятельность радикализирует некоторые аспекты лютеранской реформации
, особенно в сектах, вышедших из кальвинистско-пуританской среды. Ответственность за здоровье и социальную поддержку жизни в болезни, в пожилом возрасте, в период безработицы и т.д. зависит только от самого индивидуума. На государство основная социально-диаконическая ответственность не возлагается. Главным образом существует лишь ответственность перед самим собой
.

Тем самым США со своим реформатским характером имеют по сравнению с континентальной Европой – будь то лютеранской или католической – лишь рудиментарное социальное государство, с другой стороны, граждане в США обладают развитой культурой civil society (гражданского общества – Прим. пер.), т.е. они имеют общество, принимающее на себя нужды людей. Государство должно регулировать медицинские и социальные требования лишь путем установления правила в области здоровья, заботы о бедных и социальной помощи. Медицина и социальные услуги в основном приватизированы. Лишь минимальная поддержка жизни гарантируется со стороны государства.

Социальная помощь в беде основана на собственной заблаговременной подготовке к ней или на благотворительности богатых людей. Сюда добавляется реформатское понимание миссии, согласно которому лишь вера предлагает истинную помощь и крепкое основание. Поэтому необходима тесная связь внутренней миссии и диаконии. Христианские общины – как часть американского гражданского общества – связывают этическое обновление жизни с помощью нуждающимся; поскольку благотворительная помощь согласно реформатской традиции прежде всего связана с этическим обновлением жизни тех, кто нуждается в помощи (metanoia).

Каждый человек согласно кальвинизму подлежит предопределению жизненной участи Богом, т.е. пребывает в состоянии избрания Богом. Жизнь есть дарованная Богом участь. Неудача не есть следствие судьбы и несправедливости, но следствие греха и тем самым утерянной благодати Божьей.
 Поэтому «неудачники» в кальвинистской традиции часто имеют чувство вины, что вредит чувству собственной оценки, затрудняет ресоциализацию и тем самым легко выливается в пристрастие к алкоголю или наркотикам или в другие механизмы вытеснения.

Предопределение проявляется в способности человека добиваться успеха. Совершение достижений и исполнение обязанностей находятся здесь в центре. Они связаны с самоотверженным, скромным пуританским стилем жизни. Речь идет не просто об эгоистичном стремлении к удаче и богатству в жизни.
 Ведь богач и успешный человек не имеет права просто наслаждаться богатством, но обязан продолжать тяжело работать и дальше. Благословленные богатством от Бога обязаны даровать свое богатство и другим. Богатство также не может быть передано собственным детям по наследству, но должно использоваться для благих целей, например в фондах для поддержки школ, больниц и т.д. (ср. Билл Гейтс, который отдал 95% своего состояния). Поэтому богача необходимо уважать. Он обладает почти аурой святости.

Тем самым это богатство
 не должно вызвать у людей зависти. Некоторые люди могут быть чрезвычайно богатыми и могут вполне открыто демонстрировать это окружающим, поэтому гигантские заработки менеджеров и членов наблюдательных советов американских и швейцарских концернов не являются камнем преткновения. Первенствующей жизненной целью для них остается работа, усилия и простой стиль жизни.

* Предопределение проявляется также в возможности благотворительности, которую человек имеет благодаря своему достатку. Лишь избранные и богато благословленные могут творить благо. Всегда, когда они совершают добрые дела, они показывают, что они избраны. С одной стороны, эта активная помощь является добровольной и бескорыстной, с другой – charity-помощь имеет милостивый,  благосклонный характер. Клиент – объект благотворительной помощи, а не субъект или партнер ресоциализации, как в католической традиции. Это способствует в протестантских сектах росту зависимости людей, принимающих помощь, поскольку вера как основополагающий жизненный опыт может быть обретена лишь в секте. Католическая caritas стремится освободить человека для жизни.

Избрание (предопределение) также проявляется в возможности спонсировать деньги или время. Это объясняет богатство, а также личную активную деятельность многих происходящих из реформаторской традиции американских сект в Европе и в России, которые последовательно должны связывать свою социальную помощь с миссией т.е. с обращением людей.
 Помимо этого предопределение дает человеку чувство избрания Богом, что разъясняет эксклюзивное притязание секты и высокую степень идентификацию с ней.

Представленный анализ основных богословских перспектив каритативной диаконии протестантских церковных сообществ и сект стремится способствовать лучшему пониманию различных каритативно-диаконических путей кальвинизма, лютеранства и католицизма. Непонимания, разочарований и недоразумений в каритативном сотрудничестве можно избежать лишь в том случае, если при этом принимаются во внимание и имплицитные основополагающие различия. 

� См. Hartmann, St., Joseph Ratzingers Ekklesiologie, in: Die neue Ordnung 59 (2005) 209-211.


� См. Huber, op.cit. 2006.


� Huber, op.cit. 99.


� См. Huber, op.cit. 104f.


� Ebd.


� Huber, op.cit. 108.


� См. Lehmann, K., Im Zentrum der christlichen Botschaft – Die erste Enzyklika „Deus caritas est“ von Papst Benedikt XVI., in: Benedikt XVI., Gott ist die Liebe – Die Enzyklika „Deus Caritas est“ – Vollständige Ausgabe – Ökumenisch kommentiert von Bischof W. Huber , Metropolit A. Labardakis, K. Kardinal Lehmann, Freiburg 2006, 121–38, 132.


� 


� Такое понимание привело в Католической церкви, в отличие от протестантизма, к определенному противопоставлению церковной caritas государству и попыткам подстраховаться  путем заключения конкордатов, что постепенно реализовала и Евангелическая церковь Германии по аналогии с Католической церковью. Именно к такой независимости церковной диаконии призывает Бенедикт XVI в своей энциклике (DCE 26-29). Церковь реализует свою каритатинвую диаконию через свои общины, религиозные сообщества и ордена, а также путем деятельности отдельных верующих. 


� Князья получали также суммепископат/супремат, т.е. епископскую ответственность за свои земли. Все указы о церковной жизни и деятельности издавал соответствующий князь (в Англии – совместно с парламентом). Тем самым Церковь была подчинена властным структурам территориальных государств. 


� В качестве примера диаконической истории лютеранских стран можно указать на Швецию. Там правитель Густав Васа (1523-1560) перевел в область ведения государства служение больным церковных больниц, а также заботу о бедных, социальное и медицинское образование и др. См. Horgby, P.-J., Freie Wohlfahrtspflege in Schweden, in: Caritas 98, 271-277, 272. 


� Kirchenamt der EKD in Hannover und Kirchliches Außenamt des Moskauer Patriarchats (Hg.), Hinhören und Hinsehen – Beziehungen zwischen der Russischen Orthodoxen Kirche und der Evangelischen Kirche in Deutschland, Leipzig 2003,55-68


� См. Heidenreich, R. J., Caritatives Selbstverständnis amerikanischer Pfarrgemeinden – Gemeindeprojekte und Kooperationen mit Staat und Kommunen, in: Pompey, H., (Hg) Caritas – Das menschliche Gesicht des Glaubens – Ökumenische und internationale Anstöße einer Diakonietheologie. Würzburg 1997. Этот менталитет не ограничился в США, Швейцарии и Нидерландах лишь реформатскими гражданами, но также наложил свой отпечаток на социальную практику лютеран, англикан, католиков (Преимущественно католический штат Мэриленд получил благодаря Мэриландскому акту о толерантности (1649) разрешение публично исповедовать свою религию) и православных, к примеру, в акценте на преимущественную ответственность перед самим собой каждого индивидуума и благотворительную позицию приходской поддержки находящихся в беде членов общины. 


� Учение об оправдании является центральной областью богословия Мартина Лютера, в нем речь идет о вопросе, насколько мы праведны перед Богом. Лютер рассматривал обсуждавшуюся уже Павлом праведность только из веры, � HYPERLINK "http://de.wikipedia.org/wiki/Sola_fide" \o "Sola fide" �sola fide� (Рим. 1,17), которая стала главным мотивом Реформации. Понимание Лютером оправдания было осуждено Тридентским собором. Многое в этом споре между римо-католиками и возникающими после Реформации евангелическими церквями можно понять только в контексте той эпохи. 


� Понимание диаконии как внутренней миссии усиленно развивалось и после того, как в лютеранских странах в эпоху после французской революции распался симбиоз трона и алтаря, а в восточной и северной Европе возникли светские государства. Новые импульсы к осуществлению социальной помощи со стороны Евангелической церкви возникли в Германии, здесь можно назвать имя И.Г. Вихерна (J. H. Wichern) (1808-1881), Т. Флиднера (Th. Fliedner). „Как весь Христос открывается в живом Слове Божьем, так Он должен быть проповедан в делах Божьих, и высшее, чистейшее, церковнейшее из этих дел есть спасающая любовь“ (Вихерн на церковном дне 1848 г. в Виттенберге).


� Понимание, которое радикально противоречит православной традиции. 


� См. Marquart.


� С протестантской точки зрения любовь к ближнему основывается лишь на том, что ближний есть образ Божий. Она не может иметь основания в достижении спасения через дела любви к ближнему. Также социальная помощь ближнему может осуществляться в качестве благодарности за дарованное Богом благословение успешной  жизни. 


� Фома Аквинский I, 1,8 ad 2; I, 2,2 ad I.


� Ryökäs, Esko, Die verschiedenen Diakonieauffassungen und ihre dogmatischen Hintergründe – Ein Versuch, die Variationen im Diakonieverständnis zu klären, in: Anno Domini 2006  Diakoniatieteen vuosikirja, Lahtinen, M., Pohjoleinen, T., Toikkanen T., Kießling K. (Hg.) Lahti 2006,199-211.


� Из-за принципа sola gratia и sola fide евангелическая социальная этика до эпохи Нового времени – в отличие от католической традиции – отказывалась от естественного права как возможности познания и обоснования социального действия, она преимущественно созидается на Писании. 


� Принцип sola gratia вместе с пониманием учения о двух царствах привел в евангелических странах северной и средней Европы к тому, что либо диакония рассматривалась совершенно секулярно, как гражданское сотрудничество в реализации социальной ответственности государства или общества за социальное и телесное благо своих граждан, либо чисто душепопечительно, т.е. активное действие в областях, которые не требуют особых специфических профессиональных качеств – забота о пожилых людях, работа с молодежью и т.д. См. Ryökäs op.cit.


� См. статистику в отношении Скандинавии.


� II Ватиканский собор, Lumen gentium. nr. 9


� Церковь является носительницей веры и любви. Она есть сообщество веры и любви тех, кто в прошлом следовал за ней под знаком веры, нынешних и будущих верующих. С католической и православной точки зрения вера не есть просто индивидуальная реальность. Поэтому христианин на своем пути ко спасению согласно православной и католической традиции существенно сильнее зависим от связи с верой и жизнью Церкви. 


� Интересно, что Христос формулирует этот совет в форме позитивного повеления: Если ты хочешь, чтобы по отношению к тебе совершали добро, поступай точно так же по отношению ко всем людям (Мф. 7,12; Лк. 6, 31).


� Проявившиеся и проявляющиеся в странах, на которые наложила отпечаток реформатская традиция, как, например, особенно в США, частично в Шотландии, Нидерландах и Швейцарии. 


� Никакое учреждение ни в государстве (лютеранская традиция), ни в Церкви (католическая традиция) не может освободить бедных и больных от их забот и нужд и облегчить их. Эта огромная индивидуальная ответственность перед самим собой часто приводит в случае социально слабых личностей к серьезной и безысходной нужде. 


� Так возникли многие качественно различные, децентрализованные добровольческие организационные структуры в духе повседневной солидарности. Тем самым идеальным образом поощряются общественная работа, некоммерческие и негосударственные организации, представляющие собой стандарт в области социального служения. Эта модель реализована прежде всего в США, где представлено разнообразие религиозных деноминаций. 


� Удачное социальное развитие индивидуума возможно только тогда, когда оно предопределено. Никакое диаконическое учреждение или человеческая благотворительная помощь не может преодолеть предопределение или компенсировать его путем оказания помощи. Однако необходимо создать условия, например, путем строгого и компетентного образования, чтобы предопределение могло позитивно развиваться. 


� Для них не существует разрешительной молитвы и тем самым освобождения от грехов на исповеди. 


� См. Luttwak, Edward, Calviins fommes Land, in: Die Tagespost v. 8. 1. 2005, 9; он же, Calvins System, in: Die Tagespost. V. 15. 1. 2005, 9; Он же., Turbo-Kapitalismus (Europa), Hamburg 1999.


� Например, в Швейцарии или США. 


� С таким взглядом на жизнь связаны значительные притязания по отношению к себе и другим, а также большая степень социального или общественного морального контроля, что по крайней мере было очень типичным для американской, швейцарской, голландской и шотландской форм жизни (этому способствовала происходящая из Шотландии эльберфельдская модель социальной помощи).


� Благотворительный характер помощи основывается на понимании предопределения: а) тот, кого Бог благословил богатством, должен отдавать его бедным, больным, для социального развития. б) благотворительная помощь не вмешивается в дело предопределения конкретного человека Богом.


� Так, в городах пытались с помощью инструментов полицейско-административного  регулирования решить проблему бедности, иногда в грубой форме *трудовой обязанности и работных домов, *установления определенного времени для собирания милостыни, *присвоения особого знака нищим, разрешающего просить милостыню, *назначения низших полицейских чинов, контролирующих нищих, *выдворения нищих, пришедших из других городов. В общем можно констатировать: в реформированных странах и городах скорее поощрялась чрезвычайно строгая практика по отношению к нищим, как, к примеру, в Англии, где государство создавало для нищих и их детей т.н. исправительные дома, которые должны были научить их трудолюбию. В католических странах скорее была распространена более мягкая практика обхождения с бедными. Упрощенно ее можно описать следующим образом: более сильный субсидиарный, педагогических подход в отличие от требовательного, назидательного подхода. 





