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Сегодня, в век информации и пиара, огромное значение приобретает ориентация в необъятном массиве информации, способность различать достоверные и недостоверные сведения и сообщения. Мы все являемся объектом воздействия различных источников информации, как правило, кем-то ангажированных и соответственно отбирающих информацию по своим внутренним критериям. Устойчивость по отношению к подобным информационным воздействиям возможна, если научиться самостоятельно мыслить. Упование на цензуру – это иллюзия прошлого века, несовместимая с современным свободным информационным обществом. Но чтобы научиться самостоятельно мыслить необходимо опираться на понятия и концепции, систематически проработанные в философских школах и традициях. 

Тема русской идентичности, национального пути России, духовных корней и традиций – сегодня, наверное, самая популярная в публичном дискурсе. Но именно эта тема обросла наибольшим количеством спекуляций, мифов и фантазий. Состояние нынешней духовной и культурной ситуации в России можно характеризовать как дезориентацию общественного сознания. Это связано с тем, что эта тема находится на стыке светского и религиозного мировоззрения, а потому отношение к ней полярно. На одном полюсе царствует невежество советского атеизма, отрицающее всякое влияние духовных традиций на историческую судьбу России. На другом — воинствующий традиционализм с архаическим представлением о роли духовности в истории и культуре. И та, и другая позиция игнорирует современные философские и богословские исследования, продолжающие традиции русской философской мысли.
Чтобы разобраться в этой ситуации необходимы специальные образовательные и просветительские программы общегуманитарного профиля, направленные на формирование корпуса культурфилософских понятий, которые позволяли бы самостоятельно анализировать ситуацию, реконструируя ее духовный смысл и содержание. 

Одной из таких просветительско-образовательных программ является курс лекций профессора С.С. Хоружего по теме «Духовная и культурная традиции в России». Он может рассматриваться как первый шаг по освоению основ мышления и анализу современных фундаментальных проблем Человека.
Аннотация курса

Цель курса – выработка культуры мышления и создание сети понятий, на базе которых был бы возможен систематический анализ комплекса проблем культурно-цивилизационной идентичности и исторического пути России. Концепты строятся на базе синергийной антропологии – путем установления связи с антропологической реальностью и горизонтом личного бытия. В центре внимания курса концепты духовной традиции и культурной традиции. Анализ отношений этих традиций есть ключевой фактор в осмыслении историко-культурной реальности в ее динамике. Вопросы о российском самосознании находят ответ в прослеживании истории данного отношения, анализе причин его конфликтного характера. 

Вторая, более конкретная цель курса – анализ последних этапов идейно-исторического развития России: начиная с конфликта западников и славянофилов и до настоящего момента. Реконструкция смысловой динамики исторического процесса, выявляя «связи времен», подводит к осмыслению актуальных вопросов трансформации российского социума и российского сознания в период крушения советского строя и в постсоветской России.

Курс рассчитан на слушателей с общегуманитарной базой и не требует профессиональной философской подготовки, но ориентирован на студентов, стремящихся к активной мысли. В середине его предполагается список тем для самостоятельного письменного эссе. 

ПРОГРАММА КУРСА

I. Эпистемологическое введение: культурно-цивилизационный дискурс в антропологической перспективе.

Трансляция как базовый механизм существования. Виды трансляций. Традиция как универсальный аппарат трансляции в социоисторической реальности. 

Антропологические практики, стратегии и проблема отношения антропологического и социоисторического уровней реальности.

Концепты духовной практики и духовной традиции.

Традиции социальные, культурные, народные и пр. Антропологическая природа духовной традиции – ее уникальное отличие в ансамбле традиций. 

Взаимосвязи стратегий (традиций): понятия ассоциированной, примыкающей, участной стратегии (традиции).

Отношение духовной и культурной традиции в его эволюции как ключевая характеристика культурного организма.

II. Восточнохристианский (православный) дискурс: его формирование и строение. 

Восточнохристианский и Западнохристианский типы духовности в сопоставлении: трансляция опыта и трансляция учения.

Генезис православной духовной традиции: проблема идентичной трансляции мета-антропологического опыта.

Структуры Восточнохристианского дискурса. Парадигма обожения и парадигма сакрализации.

III. Генезис и развитие конфликта духовной и культурной традиций. 

Рождение Империи: смысловые структуры дела Петра и заложенные в них риски. Судьба духовной традиции в Имперской России.

Культурная традиция в Имперской России: вестернизация и творческое претворение ее материала в новую культурную органику. Золотой век и феномен русской классики: секреты успеха. 

Конфликт духовной и культурной традиций: генезис, исходная структура и начальные фазы. Бинарная оппозиция «славянофильство – западничество» – первая несовершенная попытка рефлексии конфликта. Учение о соборности и его деформации. 

Конфликтная структура российского сознания: углубление конфликтности и ее проявления в социоисторической реальности. Эскалация поляризации социума и общественного сознания – главный фермент крушения. 

IV. Судьба конфликта духовной и культурной традиций в ХХ веке. 
Исихастское возрождение в России XIX-XX вв. Феномен русского старчества в его социокультурном значении. 

Культура Серебряного века в ее отношении к духовной традиции: поиски синкретического соединения традиций. Религиозно-философское возрождение, метафизика всеединства, имяславие в свете взаимодействия духовной и культурной традиций. 

Пути преодоления конфликта традиций, намеченные в богословии и культуре русской диаспоры. Евразийство, «Парижский спор о Софии», «неопатристика» и «неопаламизм» в свете взаимодействия духовной и культурной традиций. 

V. Большевистский эксперимент и постсоветские перепутья. 

Проблема природы феномена тоталитаризма. Набросок структурно-исторической дескрипции коммунистического тоталитаризма. 

Конец советского режима: проблема сути события – революция, распад, спланированный демонтаж? Патологии постсоветского сознания и реальности в антропологическом освещении. 

Преодоление конфликта духовной и культурной традиций как основа стратегии оздоровления актуальной ситуации.
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5. Зернов Н.М. Русское религиозное возрождение ХХ века. Париж, 1974

6. Карсавин Л.П. Восток, Запад и русская идея // Он же. Малые сочинения. СПб., 1994

7. Кологривов Иван, О.И. Очерки по истории русской святости. Брюссель, 1961

8. Лосский Н.О. Характер русского народа. Фр.а.М., 1957

9. Лосский Н.О. История русской философии. М., 1991

10. Мейендорф И., прот. Византия и Московская Русь. Париж, 1990

11. Откровенные рассказы странника духовному своему отцу. Св.-Троицкая Сергиева Лавра, 1997 (и др. изд.)

12. Смолич И.К. Русское монашество, 988-1917. М., 1997

13. В.Н.Топоров. Святость и святые в русской духовной культуре. Тт.1-2. М., 1995, 1998

14. Флоровский Г.В. Пути русского богословия. Париж, 19832

15. Флоровский Г.В. Из прошлого русской мысли. М., 1998

16. Федотов Г.П. Святые древней Руси. Париж, 1931 (и позднейшие изд.)

17. Федотов Г.П. Судьба и грехи России. Тт.1-2. СПБ., 1991-92 

18. Шмеман А., прот. Исторический путь Православия. Париж, 1989²

ТЕМЫ ДЛЯ ЭССЕ
1. Духовная традиция и духовная практика в их взаимосвязи

2. Традиция и творчество: особенности проблемы в различных типах традиций

3. Восточнохристианский дискурс в Византии и России: общее и отличное

4. Генезис конфликта духовной и культурной традиций в России

5. Основные этапы конфликта духовной и культурной традиций в России

6. Славянофильство и западничество: деконструкция противостояния

7. Что такое соборность

8. Принцип соборности и принцип личности

9. Оптинское старчество: картина явления и его антропологический анализ

10. Исихастское возрождение в России 19-20 вв.: развитие, главные фигуры и ведущие тенденции

11. Культура Серебряного Века как синтетический западно-восточный феномен: философия, словесность, пластические практики

12. Русское Религиозно-философское возрождение: этапы развития, ведущие события и фигуры

13. Русское Религиозно-философское возрождение: панорама идей и отношения с духовной традицией

14. Имяславие и его защита в русской философии: идейный смысл исторического эпизода

15. Классическое евразийство двадцатых годов: вехи развития и фигуры лидеров

16. Классическое евразийство двадцатых годов: доктрина и ее критический анализ 

17. Евразийство в его постсоветской мутации (сопоставить с классическим)

18. «Парижский спор о Софии»: канва событий и их историко-культурный смысл

19. Концепция духовной культуры России у о.Георгия Флоровского

20. «Неопатристическое» направление в мысли русской диаспоры: становление, основные идеи и установки

21. Концепция неопатристического синтеза как новый подход к проблеме «Россия и Запад»

22. Русская религиозная мысль в постсоветский период: возрождение или банкротство?

23. Существует ли сегодня в России конфликт духовной и культурной традиций?

24. Что сегодня не мнимо существует в России?

ПРИЛОЖЕНИЕ
ПЕДАГОГИЧЕСКИЕ ПРОГРАММЫ ИНСТИТУТА

СИНЕРГИЙНОЙ АНТРОПОЛОГИИ
Педагогическая работа на базе синергийной антропологии началась еще до создания Института синергийной антропологии.

2000 г. — С.С. Хоружим прочитан курс лекций «Психологические проблемы синергийной антропологии» на факультете психологического консультирования Московского психолого-педагогического университета.

2004 г. С.С.Хоружим прочитан курс лекций «Христианская антропология, исихазм и проблемы создания современной модели человека» в Саратовском университете на факультете философии и психологии.

С 2005 года, то есть с момента создания ИСА, начинается целенаправленная разработка новых учебных программ на основе идей синергийной антропологии. С этой целью разрабатывается и осуществляется совместный с Государственным университетом – Высшей школой экономики проект «Центра синергийной антропологии» (ЦСА).

В феврале 2006 г. на базе ГУ-ВШЭ при участии Института синергийной антропологии создается новое подразделение — Центр синергийной антропологии (ЦСА ГУ-ВШЭ), основной задачей которого является разработка и реализация различных образовательных программ и учебных курсов для студентов и аспирантов высших учебных заведений.

Цель этих инновационных педагогических разработок – содействовать развитию новой модели университетского образования, ориентированной на максимально возможное сокращение разрыва между научными исследованиями и образовательным процессом. Сотрудники Института синергийной антропологии стремятся использовать в программах учебных курсов новейшие данные в области гуманитарных наук, философии, богословии, мотивировать студентов и аспирантов к разработке и осуществлению реальных исследовательских, культурных и гуманитарных проектов.

К настоящему моменту сотрудниками ИСА разработано и прочитано в различных российских вузах несколько оригинальных авторских курсов:

· «Духовная и культурная традиции в России», часть I: исторический путь России от Киевской Руси до России XIX в. (С.С.Хоружий, ГУ-ВШЭ, 2005);

· «Духовная и культурная традиции в России», часть II: современный этап (С.С. Хоружий, 2008, межвузовская образовательная программа)

·  «Новая антропология и принципы ее понимания» (С.С.Хоружий, Новгородский ГУ им. Ярослава Мудрого, 2006);

· «Человек в дальневосточной картине мира» (Е.С.Штейнер, ГУ-ВШЭ, 2006);

· «Гуманитарные практики и стратегии» (О.И.Генисаретский, ГУ-ВШЭ, 2006)

· «Мысль Византии: автохтонные концепты и оптика умозрения» (Хоружий С.С., ГУ-ВШЭ, 2007)

· «Философия Къеркегора как антропология размыкания» (С.С.Хоружий, Новгородский ГУ им. Ярослава Мудрого, 2008)

С.С. Хоружий

«ДУХОВНАЯ И КУЛЬТУРНАЯ ТРАДИЦИИ В РОССИИ»
 Цель курса – выстраивание сети культурфилософских понятий, посредством которых можно провести систематический, исключающий идеологизм и публицистичность, анализ комплекса проблем культурно-цивилизационной идентичности и исторического пути России. 

Концепты строятся по принципам синергийной антропологии – путем выявления их связи с антропологической реальностью и горизонтом личного бытия. В центре курса — концепты духовной традиции, культурной традиции и их отношения, которое трактуется как ключевой фактор и в смысловой структуре социокультурной реальности, и в динамике историко-культурных процессов. Вопросы о российском самосознании, о его динамике находят ответ в истории данного отношения. Особенность российских процессов — в преимущественно конфликтном его характер, и потому особое внимание уделяется раскрытию истоков и природы этого конфликта. 

Хотя курс носит не исторический, а культурфилософский характер (примыкая идейно к теологии культуры Г.В.Флоровского), он выстроен последовательно по эпохам русской истории, доходя до текущего момента. Тем самым достигается и другая его задача: установить «связь времен», дав концептуальную основу для смысловой ориентации в динамике постсоветской России. Также описываются пути преодоления конфликта традиций, намеченные в богословии и культуре русской диаспоры; проводятся антропологический анализ и оценка патологий постсоветского сознания и реальности. Преодоление конфликта духовной и культурной традиций рассматривается как стратегия оздоровления актуальной ситуации.

ПРОГРАММА КУРСА
(32 ак часа)
1. Эпистемологическое введение: культурно-цивилизационный дискурс в антропологической перспективе. 
Трансляция как базовый механизм существования. Виды трансляций. Традиция как универсальный аппарат трансляции в социоисторической реальности. 
Антропологические практики, стратегии и проблема отношения антропологического и социоисторического уровней реальности. Концепты духовной практики и духовной традиции. Традиции социальные, культурные, народные. 
Антропологическая природа духовной традиции – ее уникальное отличие в ансамбле традиций. Взаимосвязи стратегий (традиций): понятия ассоциированной, примыкающей, участной стратегии (традиции). Отношение духовной и культурной традиции в его эволюции как ключевая характеристика культурного организма.

2. Восточно-христианский (православный) дискурс: его формирование и строение. 
Восточно-христианский и Западно-христианский типы духовности в сопоставлении: трансляция опыта и трансляция учения. 
Генезис православной духовной традиции: проблема идентичной трансляции мета-антропологического опыта. 
Структуры Восточно-христианского дискурса. Парадигма обожения и парадигма сакрализации.

3. Русская духовная традиция: типологические особенности и этапы истории. 
Трансляция Восточно-христианского дискурса из Византии в Россию: Киевский этап.
Московская Русь до Стоглавого Собора: формирование «русского извода» православной духовной традиции. 
Русская духовная традиция от Стоглава до Петра I: упадок и разрыв с культурной традицией. 
Духовная традиция в Имперской России. Углубление конфликта духовной и культурной традиций. Бинарная оппозиция «славянофильство – западничество» – первая несовершенная попытка рефлексии конфликта. Учение о соборности и его деформации. 

4. Судьба конфликта духовной и культурной традиций в ХХ веке. 
Исихастское возрождение в России XIX-XX вв. Феномен русского старчества в его социокультурном значении. 
Культура Серебряного Века в ее отношении к духовной традиции: поиски синкретического соединения традиций. Религиозно-философское возрождение, метафизика всеединства, имяславие в свете взаимодействия духовной и культурной традиций. 
Пути преодоления конфликта традиций, намеченные в богословии и культуре русской диаспоры. Евразийство, «Парижский спор о Софии», «неопатристика» и «неопаламизм» в свете взаимодействия духовной и культурной традиций.

5. Постсоветские перепутья. 
Патологии постсоветского сознания и реальности в антропологическом освещении. Преодоление конфликта духовной и культурной традиций как основа стратегии оздоровления актуальной ситуации.
ЛИТЕРАТУРА

Основная
1. Топоров В.Н. Святость и святые в русской духовной культуре. Тт.1-2. М., 1995, 1998

2. Федотов Г.П. Святые древней Руси. Париж, 1931 (и позднейшие изд.)

3. Флоровский Г.В. Пути русского богословия. Париж, 1983

4. Хоружий С.С. После перерыва. Пути русской философии. СПб., 1994

5. Хоружий С.С. О старом и новом. СПб., 2000

6. Хоружий С.С. Опыты из русской духовной традиции. М., 2005

Дополнительная
1. Бердяев Н.А. Судьба России. М., 1990

2. Вехи. Из глубины. М., 1991

3. Взыскующие града. Хроника частной жизни русских религиозных философов в письмах и дневниках. Сост. В.И. Кейдан. М., 1997

4. Голлербах Е.А. К незримому граду. Религиозно-философская группа «Путь» (1910-1919) в поисках новой русской идентичности. СПб., 2000

5. Зернов Н.М. Русское религиозное возрождение ХХ века. Париж, 1974

6. Карсавин Л.П. Восток, Запад и русская идея // Он же. Малые сочинения. СПб., 1994

7. Кологривов Иван, О.И. Очерки по истории русской святости. Брюссель, 1961

8. Лосский Н.О. Характер русского народа. 1957

9. Лосский Н.О. История русской философии. М., 1991

10. Мейендорф И., прот. Византия и Московская Русь. Париж, 1990

11. Откровенные рассказы странника духовному своему отцу. Св.-Троицкая Сергиева Лавра, 1997 (и др. изд.)

12. Прохоров Г.М. Русь и Византия в эпоху Куликовской битвы. СПб., 2000

13. Синицына Н.В. Третий Рим. Истоки и эволюция русской средневековой концепции (XV-XVII вв.). М., 1998

14. Смолич И.К. Русское монашество, 988-1917 гг. М., 1997

15. Флоровский Г.В. Из прошлого русской мысли. М., 1998

16. Федотов Г.П. Стихи духовные. Париж, 1935 (и позднейшие изд.)

17. Федотов Г.П. Судьба и грехи России. Тт.1-2. СПБ., 1991-9

С.С. Хоружий

 «НОВАЯ АНТРОПОЛОГИЧЕСКАЯ РЕАЛЬНОСТЬ
 И ПРИНЦИПЫ ЕЕ ПОНИМАНИЯ»
Курс ставит перед собой две цели. 
Первая цель – представить сжатую аналитическую картину европейской концепции человека в ее эволюции, отчетливо выявив генезис и природу сегодняшнего кризиса европейской антропологии. Описывается классическая антропологическая модель Аристотеля-Декарта-Канта, указываются ее лакуны. Обсуждаются основные этапы ее критики и попытки выхода за ее пределы. В качестве важнейших разбираются антропологические позиции метафизики Ницше, феноменологии Гуссерля, структурализма и французского постструктурализма.

Вторая цель – дать общее изложение идей и методов нового подхода к феномену Человека – синергийной антропологии. Главная особенность СА-подхода – своеобразное смыкание антропологического опыта древности и современности. СА-подход основывается на принципах, получаемых в ходе анализа древних духовных практик и, прежде всего, православного исихазма. Эти принципы оказываются адекватными орудиями для понимания новейших кризисно-катастрофических явлений в антропологической ситуации и ее динамике. 

Центральный концепт синергийной антропологии – «Антропологическая Граница». На базе этого концепта раскрывается антропологическая природа современных социоисторических явлений: революционных процессов, тоталитарных обществ, террористической активности и др. Даются возможные сценарии развития современной антропологической реальности.
ПРОГРАММА КУРСА
(32 ак. часа)
I. Классическая европейская антропологическая модель. 
Человек как сущность, субстанция и субъект. Аристотелева неотменимая основа классической модели. 
Вклад Боэция. Человек Декарта.
Антропология Канта как завершение и совершенство классической модели.

II. Кризис классической модели: от «смерти Бога» к «смерти Человека». 
Кризис в теории, инициированный Великим Толчком Ницше, и его дальнейшая эскалация: феноменология – структурализм – экзистенциализм – постструктурализм в их антропологических измерениях. 

Кризисно-катастрофические феномены на практике: в антропологической ситуации и динамике.

III. Альтернативные антропологии в неевропейских культурах. 
IV. Принципы синергийной антропологии. 
Парадигма духовной практики как образец антропологического описания в дискурсе энергии и на базе предельных манифестаций Человека. 

Концепт Антропологической Границы – краеугольный камень новой антропологии. Три способа размыкания Человека. Реконструкция топики Антропологической Границы как «расшифровка энерго-генома» Человека. 

От энерго-генома – к антропологизированной эпистеме для гуманитарного знания: синергийная антропология как один из эффективных подходов к магистральной проблеме.

Аналитика самоидентичности Человека в синергийной антропологии. Эволюция доминирующей топики Границы. Фаза «Человека Безграничного» и необходимый ее переход в фазу «Человека Безумного». 
Синергийная герменевтика революционных процессов (эпилептические паттерны), тоталитарных обществ (феномены архаизации) и актуальной антропологической ситуации (виртуальная топика Границы как взаимное наложение виртуализаций всех прочих топик). 

Перспективы и сценарии конца Человека.

Сопоставление и родство синергийной антропологии с антропологическими поисками французской мысли (М.Фуко, Ж.Делез, Ж.-Л.Нанси).

ЛИТЕРАТУРА

1. Делез Ж. Ницше и философия. М., 2003

2. Делез Ж. Различие и повторение. СПб., 1998

3. Делез Ж. Ф.Гаттари. Что такое философия. СПб., 1998

4. Делез Ж. Фуко. М., 1998

5. Классическая йога. М., 1992

6. Лакан Ж. Четыре основные понятия психоанализа. (Семинары. Книга 11). М., 2004

7. Нанси Ж.-Л. Бытие единичное множественное. Минск, 2004

8. Фуко М. Надзирать и наказывать. Рождение тюрьмы. М., 1999

9. Фуко М. Ненормальные. СПб., 2004

10. Хайдеггер М. О существе и понятии fuEsiz/. Аристотель, «Физика» b-1. «Медиум». М.1995.

11. Хоружий С.С. К феноменологии аскезы. М., 1994.

12. Хоружий С.С. Неотменимый антропоконтур // Вопросы философии. 2005, №№1,2

13. Хоружий С.С. О старом и новом. СПб., 2000

14. Хоружий С.С. Человек и его три дальних удела: новая антропология на базе древнего опыта // Вопросы философии, 2003, №1

15. Хоружий С.С. Человек Картезия // Точки /Puncta. 2004, №1-2

16. Хоружий С.С. Шесть интенций на бытийную альтернативу // Журнал наблюдений. 2001, №1
17. Who comes after the subject? Ed. E.Cadava, P.O’Connor, J.-L.Nancy. N.-Y., 1991

ТЕМЫ РЕФЕРАТОВ ПО КУРСУ

1. Образ Человека согласно классической европейской антропологической модели

2. Причины и суть кризиса классической антропологической модели

3. Модель Человека по Ницше

4. «Смерть Бога» и «смерть Человека»: суть и взаимосвязь двух тезисов

5. Что такое синергийная антропология

6. Антропологическая Граница и ее строение

7. Лестничная структура духовной практики

8. Органон опыта духовной практики

9. Синергия и синергетическая парадигма в теории открытых систем

10. Синергия и экстаз: различия и сходства

11. Аскетическая демонология с позиций синергийной антропологии

12. Паттерны бессознательного и энергоформы духовной практики: сравнительный анализ

13. Философская трактовка виртуальной реальности

14. Паттерны психоделической топики Антропологической Границы: анализ и примеры (желательно, известные по личному опыту или из жизни)

15. Топика идиотии: философско-психологический анализ и примеры из личного опыта

16. Эволюция доминирующей топики Антропологической Границы

17. Процесс секуляризации общества с позиций синергийной антропологии

18. Отчего и как «Человек Безграничный» становится «Человеком Безумным»

19. Виртуальная антропологическая реальность и ее основные современные формы

20. Модели самоидентичности Человека
Е.С.Штейнер

«ЧЕЛОВЕК В ДАЛЬНЕВОСТОЧНОЙ КАРТИНЕ МИРА»

Цель курса — выявить специфику традиционных японских воззрений на феномен человека. Материалом для анализа служит комплекс искусств (визуальных, словесных и пространственно-драматических), рассматриваемый как основа для реконструкции ментальных конструктов и системы мировидения, наряду с обращением к вероучению и ритуальной практике синтоизма и буддизма. Лекции сочетают сравнительный анализ поэзии, живописи, чайного действа и др. с религиозными текстами с тем, чтобы продемонстрировать, что в японском традиционном контексте преобладающим способом самосозидающей духовной практики было эстетически окрашенное творчество, дополнявшее и часто замещавшее богословскую рефлексию и религиозную практику. Это творчество по характеру порождения текстов было преимущественно акционным, направленным не на результат, а на установление экстратекстовой и сверхчувственной коммуникации, что позволяет рассматривать его с позиций синергийной антропологии.

Задачи курса:

· Служить введением в специфический тип культуры через комплексный анализ различных религиозно-эстетических текстов.

· Увидеть культурную основу альтернативного иудео-христианскому представления о человеческой личности и лучше понять почему японская религия, искусство и поэзия столь мощно резонируют с западным сознанием в последние сто с лишним лет.

· Построить профессиональный словарь терминов японской (и шире – буддийской) религии и искусства как средства артикулирования идей и фактов в семинарских дискуссиях, презентациях и в письменных работах. 

ПРОГРАММА КУРСА
(32 ак. часа)
1. Введение. Японская традиция: гуманизм без антропоцентризма, религия без богословия, секты без ортодоксии. 

2. «Путь богов» и песни людей: архаический образ мира и человека в национальной религии синто.

3. Куними, цукими и ханами – ритуальная поэзия, мифология, храмовая архитектура и погребальная скульптура с доисторических времен до эпохи Нара (3-9 вв.)

4. «Путь Будды» - рецепция и адаптация буддизма в Японии.

5. Буддийские школы и их учения о способе самореализации человека.

6. Моно-но аварэ и югэн: эстетика чувства в эпоху Хэйан (9-12 вв.).

7. Ментальность маппо: верования и искусство в эру Конца Закона (эпоха Камакура, 12‑14 вв.). 

8. Ваби-саби: искусство жизни по Дзэн (эпоха Муромати, 14-16 вв.).

9. Укиё: буддийский мир быстротекучих удовольствий как эротическая религия позднесредневекового плебса (эпоха Эдо, 17-19 вв.).

10. Человек по-японски: психолингвистические аспекты.

11. Языковой анализ картины мира и представлений о личности и ее месте в обществе. 
12. Ключевые социо-антропологические концепты и категории современной Японии.
ЛИТЕРАТУРА
Основная

1. Ермакова Л.М. Речи богов и песни людей : Ритуально-мифологические истоки японской литературной эстетики. М. : Наука, 1995

2. Лафлер, Уильям. Карма слов. М.: Серебряные нити. 2000. 192 сс.

3. Мир по-японски: эстетические и этические ценности в японской культуре. СПб.: Северо-Запад, 2000.

4. Накорчевский А.А. Синто. СПб.: Петербургское востоковедение, 2000.

5. Танидзаки Дзюнъитиро. Похвала тени / Пер. с яп. М.П. Григорьева // Лик Японии. Переводы и эссе М.П. Григорьева. М.: Ин-т Востоковедения, 1997.

6. Штейнер Е.С. Дзэн-жизнь: Иккю и вокруг. СПб.: Петербургское востоковедение, 2006.

7. Штейнер Е.С. Феномен человека в японской традиции: личность или квази-личность? // Человек и культура. М.: Наука, 1990. С. 164-190.

8. Штейнер Е.С. О личности, преимущественно в Японии и Китае, хотя, строго говоря, в Японии и Китае личности не было // Одиссей. Человек в истории. М.: Наука, 1990. С. 38-47.

9. Bary, Theodore de, ed. Sources of Japanese Tradition. NY: Columbia Univ. Press, 1958.

Дополнительная
1. Ермакова Л.М. Норито. Сэммё. М.: Наука, 1991.

2. Ермакова Л.М. Кодзики. СПб.: Северо-Запад, 2000.

3. Мещеряков А.Н. Древняя Япония: буддизм и синтоизм. Проблема синкретизма. М.: Наука, 1987.

4. Штейнер Е.С. Коллективность и контекстуальность как формообразующие характеристики японской классической поэзии // Япония: общество, идеология, культура. М.: Наука, 1989. С. 178-188.

5. Keene, Donald. Anthology of Japanese Literature. NY: Grove Press, 1955.

6. LaFleur, William. The Karma of Words. Berkeley: Univ. of California Press, 1983.

7. Mason, Penelope. History of Japanese Art. NY: Prentice Hall and Abrams, 1993, 2005.

8. Varley, Paul. Japanese Culture. Honolulu: Univ. of Hawaii Press, 2000.

Дополнительная информация о курсе

Лекции сопровождаются демонстрацией слайдов и др. визуального материала. 

Перед лекциями и семинарами раздаются учебные материалы (фотокопии), отсутствующие в доступных библиотеках.

Дополнительно рекомендуются вебсайты с контентом справочного и изобразительного характера. (основной: сайт проф. Ватсона из Йокогамы: - там даны ссылки на всех языках, а также www.psylib.org.ua).
О.И. Генисаретский 

«ГУМАНИТАРНЫЕ ПРАКТИКИ И СТРАТЕГИИ»
Курс рассчитан на 42 ак. часа в течение 2-х модулей
ПРОЕКТНО-ПЕДАГОГИЧЕСКИЕ ПРИНЦИПЫ ПОСТРОЕНИЯ КУРСА
1. Образовательными продуктами предлагаемого курса должны стать профессиональные компетенции:

· признаваемые сообществом специалистов по гуманитарному менеджменту
 значимыми для реализации базовых ценностей гуманитарной культуры;
· пользующие опережающим спросом на современных рынках интеллектуального труда; 

· обеспечивающие слушателю устойчивую перспективу занятости, профессионально-личностный рост, социальную легитимацию.
2. Курс ориентирован на оснащение специалиста в области гуманитарного менеджмента концептами и процедурами, которые обеспечивали бы ему:

· возможность свободного самоопределения в современной проблематике, в кругу информационных и интеллектуальных ресурсов гуманитарного менеджмента, 

· достаточный уровень рефлексивности, субъектности и системной полноты в принятии профессиональных решений, в творческом сознавании тенденций развития гуманитарной культуры,

· возможность профессионально-личностного участия в ее ценностных приращениях.
3. Курс предполагает признание определяющей роли психопрактических компетенций, что означает:

· признание психокультурной установки в составе опережающих культурных ориентаций,

· установку на привитие вкуса к личному владению психопрактическими и психокультурными компетециями, 

· понимание их роли в использовании и разработке современных технологий гуманитарного менеджмента.
4. Курс опирается на отечественные культурные и интеллектуальные ресурсы, что предполагает:

· знакомство слушателей с интеллектуальным материалом российской мысли и духовно-творческой традиции; 

· осведомленность в содержании основных историософских, философско-антропологических, художествено-эстетических и культурно-политических концепций и программ, игравших и/или играющих заметную роль в исторической судьбе России.

ЗАДАЧИ КУРСА
Целесообразно начинать этот курс со студентами 2-го года обучения.

Академическая стратегия философских факультетов предполагает:

· как возможность - для части студентов - последовательное обучение в бакалавриате, магистратуре и аспирантуре (по одной из философских специальностей);

· так и возможность, получив степень бакалавра или магистра, специализироваться в одной из областей современных социально-гуманитарных практик (управление социально-культурными или образовательными проектами, социально-гуманитарными программами в сфере муниципального и государственного управления), политических технологий, регионального и корпоративного развития и т.д.).

Базовая философская подготовка, полученная в рамках основной академической стратегии факультета, дает возможность получения более основательной, гуманитарно-осмысленной, ценностно-ориентированной готовности к решению социально востребованных задач общественной практики.

Однако, для того, чтобы педагогически реализовать эту возможность необходимо предварительное ознакомление студентов: 

· с текущей повесткой дня социально-гуманитарных практик;

· с особенностями основных типов деятельности: прикладным исследованием, проектированием, программированием, стратегированием, сценированием и т.д., - посредством которых эти практики реализуются;

· с концептуальным аппаратом социально-гуманитарных практик, обновляющимся за счет заимствования концепций и методологических установок из различных областей гуманитарного знания.

Помимо лекционного изложения и работы с первоисточниками, большое внимание необходимо уделить коммуникативным и рефлексивным навыкам аудиторной работы (организационно-деятельностным играм, сценическому моделированию, психопрактическим приемам работы с метафорами, образами и сознаваемыми переживаниями).

А также элементами прикладной аналитической работы, документированию и публичной защите результатов групповой работы.
МОДУЛЬ 1. ВВЕДЕНИЕ В ДИСКУРС.
(21 а.ч.: 7 занятий по 3 а.ч.)
Цель модуля – освоение стартового словаря концептов-терминов, навыков дискурсивно-аналитического оперирования с ними и участия в аудиторной групповой коммуникации.

На этой стадии важно выявить индивидуальные предпочтения студентов, общий уровень их гуманитарной и IT-компетентности, выбрать приемлемое соотношение аудиторной и дистантной форм учебного процесса, также выбрать индивидуальные темы для их контрольных работ.
МОДУЛЬ 2. РЕПЕРТУАР КОММУНИКАТИВНЫХ ФОРМАТОВ.
(21 а.ч.: 7 занятий по 3 а.ч.)
Цель модуля – введение в практику групповой аудиторной и дистантной коммуникации (неструктурированная коммуникация, групповая работа с образами и метафорами, панельная дискуссия, самоопределение и работа с индивидуальными образовательными и культурными траекториями, сценическое моделирование). Контрольные работы этого модуля также носят групповой характер.

Особенностью построения практико-ориентированного курса является прежде всего то, что основные темы и концепты курса вводятся в работу и закрепляются не привычным лекционным путем, а в процессе аудиторной коммуникации (разных форматов). Нереалистично надеяться на умозрительное освоение необходимого концептуального материала путем слушания лекций и чтения литературы. Речь скорее должна идти о навигации в поле обращающихся в практике концептов и тем. Иначе говоря, сначала осведомленность и привлекательность, а уж затем – в потребном объеме - овладение содержанием и навыками интеллектуальной работы. Так что перечисленные ниже темы – это своего рода навигационная разметка тематического поля курса.
ПРОГРАММА КУРСА
(42 ак. часа)

1. Антропологическое воображение. 
Антропологическая катастрофа (М.К.Мамардашвили), трансгрессия (М.Фуко), «человек у предела» в синергийной антропологии (С.С.Хоружий). 
Воображаемое, символическое и реальное в опыте ценностного переживания. 
Образ совершенного человека в различных религиозно-философскх традициях. Тема человеческих качеств в гуманитарной психологии и психотерапии. Психоакмеология.

2. Культура, ценности и опыт ценностного переживания. 
Аксиопрактики: культурно-ценностные риторики, ценностное самосознание и опыт самоценного существования. Отнесение к ценностям и концепт ценностной значимости в философии в философской аксиологии. 
Эмоционально-ценостные компоненты в психологии переживания. Темпоральные типы эмоционально-ценностных переживаний: спонтанные эмоционально-ценностные события, эмоционально-ценностные интонации (концепт М.М.Бахтинау), эмоционально-ценностные константы личности, образующие ее ценностный строй. Репертуар доступных человеку ценностных переживаний как свидетельство его личностной развитости и отправная точка его личностного роста.

3. Аффект и катексис. 
Способность желания и способность удовлетворения. Аффективно-катектический пласт мира переживаний и особенности его темпоральной организации. 
Целесообразность и смыслосообразность опыта переживания. Целесообразность без цели (концепт И.Канта) и смыслосообразность без значимости. Ценностная оправданность (в антроподицеи свящ. П. Флоренского и в философской антропологии).
4. Личностный строй культуры, среды и образа жизни.
Концепты антропной цивилизации, антропологического синтеза и психологической культуры. Национальная психологическая культура (концепт аксиоматики культуры А. Панченко), психологическая культура этносов, сословий и социальных групп, психологическая культура личности. 
Психопрактики личностного роста: личностные образцы (концепт М. Оссовской), личностные самообразы и психопрактики личностного роста (в гуманитарной психотерапии). 
Личностная цельность (integrity). Критика антропологической редукции (подмены личности человеком) в современном гуманитарном позитивизме. Персонологическое содержание концептов «телесность» и «повседневность» и «жизненный мир». Личностная цельность сознавания текущего «здесь-и-теперь», самоподобия и самодействия.

5. Сознавание времени. 
Формы темпоральной организации социально-культурных процессов. Первичное сознавание времени в различных жизненных мирах. Время в повседневной жизни, бытие-как-память и событийность вечности. Время, память и забвение.
Традиционные метафоры памяти: метемпсихоз, нирвана и апокатастазис. Гуманитарно-антропологические концепты памяти Ф.Ницше, Н.Фёдорова и К.Юнга. 
Социально-культурные форматы темпоральной организации: наследие (природное, культурное, духовно-практическое; трансляция культуры, воспроизводство жизни/деятельности; информационно-технологические оболочки и мнемотехники в современных культурах. Овладение временем (концепт В.Муравьева). Искусство памяти в музейно-памятниковом деле и других культурно-экологических практиках.

6. Пространственность. 
Пространственность повседневной жизни, сознания и культуры. Гуманитарно-антропологические концепты пространственности Э. Кассирера, свящ. П. Флоренского, М.М. Бахтина, Г. Башляра, М. Хайдеггера, В.Н. Топорова. 
Пространства, среды и сети. Территориальное масштабирование (региональное и локальное в культуре); эффекты транстерриториальности и концепт глобализации. Территориальная мобильность (кочевое и оседлое, неономадизм). 
Экспозиционные, эвристические и плазматические функции воображения. Экспозиционные практики пространственной репрезентации культурного опыта и жизненных миров. Персонификация, инсценирование, символические и концептуальные персонажи в музейно-памятниковых и других культурно-экологических практиках.

7. Мифопоэтическая традиция. 
Мифопоэтическая модель мира (концепт В. Топорова). Воображение и рефлекстированный мифопоэтизм в искусстве и гуманитарно-антропологическом знании: символ в поэтике А. Белого, архетип и активное воображение в психологии К. Юнга, эффекты Ж. Пиаже. 
Формы манифестации архетипического содержания психики в различных возрастных состояниях и в творческом опыте личности. Мистико-аскетическая, духовно-творческая и мифопоэтическая синергия (с точки зрения синергийной антропологии).
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Темы кейсов, аналитических рефератов и эссе, по которым проводится контроль успеваемости, определяются в индивидуальном порядке в рамках тьютерской работы со студентами.

С.С.Хоружий
«МЫСЛЬ ВИЗАНТИИ: АВТОХТОННЫЕ КОНЦЕПТЫ И ОПТИКА УМОЗРЕНИЯ»

Общая стратегическая задача курса – реконструкция оригинального строя понятий и способа мышления, созданного Восточным христианством – «Восточно-христианского дискурса». Традиционная трактовка Восточно-христианского дискурса исходит из парадигм развития Западного мира, из представлений и установок западного менталитета – как из универсальных ориентиров, явно или неявно признавая западную модель единственной нормой и эталоном и все несовпадения с нею расценивая как отклонения от нормы и признаки недоразвитости. В противоположность этому, курс показывает, что духовный мир Восточного христианства изначально руководился определенными установками, отличными от формировавшихся на Западе, и в своей дальнейшей истории стойко придерживался их – так что Восточно-христианский дискурс возникал как воплощение и развитие этих изначальных установок Восточно-христианского сознания. Суть этих установок – примат определенного рода опыта: аутентичного опыта соединения со Христом, который достигался в преемственно сменявших друг друга формах, как опыт апостолов – затем мучеников – затем аскетов. Как следствие этого примата, Восточно-христианский дискурс и учение Православной Церкви складываются как синтез патристики и аскетики.

В исторической последовательности, курс рассматривает этапы формирования Восточно-христианского дискурса, накапливая от этапа к этапу фонд «автохтонных и эндемических» понятий, т.е. созданных этим дискурсом и только ему присущих. В качестве ключевых этапов выделяются IV век – время возникновения (прото)исихастской аскезы и патристического учения о (Божественной) Личности; первый синтез дискурса в творениях преп. Максима Исповедника (VII век) и наконец, второй, паламитский синтез в эпоху византийского Исихастского возрождения (XIV век). Равное внимание уделяется патристической и аскетической компонентам дискурса. В исследовании понятий последовательно проводится компаративный подход: на всем протяжении истории дискурса, его понятия, строй и способ сопоставляются с двумя постоянными диалогическими партнерами, дискурсом Западного христианства и дискурсом античной мысли, в первую очередь, неоплатонической.
ПРОГРАММА КУРСА
(32 ак. часа)
1. Вводная характеристика курса. 
Цели и задачи; план работы; первоисточники и другая литература по курсу.

2. Генезис Восточно-христианского дискурса (I-IV вв.). 
Истоки Восточно-христианского дискурса, духовные и исторические. Демаркация с Западно-христианским дискурсом: в концептуальном плане, в историческом плане.

3. Конституция Восточно-христианского дискурса.(IV-VII вв.). 
Греческая классическая патристика [базовые концепты: Ипостась. Усия. Личное бытие-общение]. 
Ранняя Восточно-христианская аскетика [базовые концепты: Подвиг. Энкратия. Метанойя. Пентос. Страсть]. 
Первый синтез дискурса: Максим Исповедник [базовые концепты: Перихорисис. Теозис. Анакефалайозис].
4. Синайский исихазм и органон аскетического опыта (VII-X вв.). 
Исихастский органон [базовые концепты: Непсис. Исихия. Внимание – Молитва. Умное Делание]. Сопоставление с органоном интенционального опыта.
5. Поздневизантийская мысль: оформление православного энергетизма. (XIII‑XIV вв.). 
Историческая основа этапа: Исихастские Споры и Исихастское Возрождение в Византии. 
Богословие Божественных энергий и второй синтез дискурса (Паламитский синтез) [базовые концепты: Божественная энергия. Синергия. Фаворский свет. Феория. Преображение. Умные чувства]. 
Завещание Византии: Антропологическая проблематика, рождаемая Паламитским синтезом.

6. Краткое подведение итогов: 
резюмирующее описание православной оптики.

ЛИТЕРАТУРА
Основная

1. Хоружий С. С. К феноменологии аскезы. М. 1998. 352.

2. Хоружий С. С. О старом и новом. СПб. 2000. 475.

3. Хоружий С.С.Опыты из русской духовной традиции. М. 2005. 447.

4. Хоружий С.С. Очерки синергийной антропологии. М. 2005. 407.
Дополнительная
1. Аверинцев С.С. Поэтика ранневизантийской литературы. М. 1977.

2. Бычков В.В. Византийская эстетика. Теоретические проблемы. М. 1977.

3. Бычков В.В.Малая история византийской эстетики. Киев 1991.

4. Зарин С. М. Аскетизм по православно-христианскому учению. Том 1, основоположительный. Этико-богословское исследование. СПб. 1907.  1. Критический обзор важнейшей литературы вопроса. 388.  2. Опыт систематического раскрытия вопроса. XV, 693. 2 изд., с предисл. Сидорова А. И.: М. 1996. XXXII, XV, 693.

5. Иоанн (Зезюлас), митроп. Бытие как общение. М. 2005.

6. Карсавин Л.П. Святые Отцы и учители Церкви. Раскрытие Православия в их творениях. Париж 1926.

7. Киприан (Керн), архим. Антропология св. Григория Паламы. Париж 1950. Репр. с предисл. А.И. Сидорова: М. 1996. 449.

8. Клеман О. Истоки. Богословие отцов Древней Церкви. Тексты и комментарии. М. 1994. 383.

9. Лосский В. Н. По образу и подобию. [Сб. статей]. М. 1995. 197.

10. Лосский В. Н. Боговидение [Курс лекций]. М. 1995. 125

11. Лосский В.Н. Богословие и Боговидение. Ред. Писляков В. М. 2000. (Правосл. богосл. библиотека. 2).

12. Мейендорф Иоанн, прот. Введение в святоотеческое богословие. Нью-Йорк, 1982. 360.

13. Мейендорф Иоанн, прот. Жизнь и труды святителя Григория Паламы: Введение в изучение / Пер. Начинкина Г. Н. под ред. Медведева И. П., Лурье В. М. СПб. 1997. 480.

14. Мейендорф Иоанн, прот. История Церкви и восточно-христианская мистика. М. 2000.

15. Мейендорф Иоанн, прот.Византийское богословие. Исторические направления и вероучение. М., 2001.

16. Палама Григорий, св. Триады в защиту священнобезмолвствующих. М. 1995.

17. Флоровский Г. В. Восточные Отцы IV века. Париж 1931. 240

18. Флоровский Г. В. Византийские Отцы V—VIII веков. Париж 1933. 260.

19. Яннарас Х. Вера Церкви. Введение в православное богословие. М. 1992. 228.

20. Яннарас Х. Личность и Эрос. М. 2005. 480.

21. Шпидлик Ф. Духовная традиция Восточного христианства. М. 2000.
Первоисточники
1. Добротолюбие (в любом издании).

2. Гр. Нисский. Об устроении Человека. Спб., 1995.

ВОПРОСЫ К ЗАЧЕТУ
1. Что такое «опыт»? Основные трактовки понятия опыта в европейской мысли 

2. Исторические формы аутентично-христианского опыта

3. Отношение христианства к философии: основные установки, их появление и смена

4. Что такое «догматическое богословие»? существо дискурса и его отличия от философии

5. Христианское учение о личности: процесс выработки и анализ его базовых понятий

6. Вселенские Соборы: сущность и назначение феномена собора; важнейшие Соборы и их темы

7. Каппадокийские Отцы Церкви и их деятельность

8. Западное учение от личности: главные представители и основные идеи. Определение личности по Боэцию

9. Основные проблемы христологии и роль христологии в структуре Восточно-Христианского дискурса

10. Парадигма обращения в античности и христианстве

11. Концепция Духовных Врат в духовных практиках

12. Постановка проблемы человека в Восточно-Христианском дискурсе

13. Аскеза, ее основные элементы и установки

14. Что такое понятия автохтонные и эндемические? Примеры автохтонных и эндемических понятий Восточно-Христианского дискурса

15. Общее строение Восточно-Христианского дискурса
С.С. Хоружий

ФИЛОСОФИЯ КЬЕРКЕГОРА КАК АНТРОПОЛОГИЯ РАЗМЫКАНИЯ
Цель курса – заложить основы понимания студентами философии Къеркегора как антропологической концепции. 

Задачи курса :

· расширить подходы к анализу исторического философского материала; развить критическое мышление;
· сформировать навыки использования понятийного аппарата синергийной антропологии применительно к философскому материалу. 
ПРОГРАММА КУРСА

(32 ак. часа)

I. Вводное обозрение: феномен Кьеркегора в его общем строении и составе. 

Преамбула: мысль Кьеркегора в контексте классической метафизики и ее антропологической критики. 

Материя мысли — жизнь мыслителя. Путь Кьеркегора как опыт жизнетворчества.

Базовые структуры мысли.Ведущая парадигма онтологического размыкания.

Размножение сценариев: кризисно-пороговое сознание. 

Размножение авторов: аутодиалогичность сознания.

II. Датский сериал: шесть сценариев размыкания человека 

Сценарий Отшельника-Победителя: Выбор себя. 

Сценарий Умолчателя: Вера. 

Сценарий Стража: Экзистенциальный страх. 

Сценарий (псевдо-)Лествичника: Экзистенциальный пафос. 

Сценарий Анти-(псевдо-)Лествичника: Отчаяние. 

Второй сценарий Анти-(псевдо-)Лествичника: Одновременность со Христом

ЛИТЕРАТУРА
I. Корпус сочинений Къеркегора
А. Шесть базовых текстов
1. 1.ИЛИ – ИЛИ (ENTEN – ELLER). Фрагмент жизни. Издал Victor Eremita (Отшельник- Победитель). Февр. 1843. Рус.пер.(фрагменты): С.Кьеркегор. Несчастнейший. М., 2007 (2 изд.).

2. 2.СТРАХ И ТРЕПЕТ (FRYGT OG BAEVEN). Диалектическая лирика. Johannes de Silentio (Иоанн Молчащий). Окт. 1843. Рус.пер.: С.Кьеркегор. Страх и трепет. М., 1993 (далее как СТ). 

3. 3.ПОНЯТИЕ СТРАХА (BEGREBET ANGEST). Простое психологически намеченное размышление в направлении догматической проблемы первородного греха. Vigilius Haufniensis (Страж Копенгагенский). 1844. Рус.пер.: СТ.

4. ФИЛОСОФСКИЕ КРОХИ (PHILOSOPHISKE SMULER), 1844, и к ним ЗАКЛЮЧИТЕЛЬНОЕ НЕНАУЧНОЕ ПОСЛЕСЛОВИЕ (AFSLUTTENDE UVIDENSKABELIG EFTERSKRIFT). Johannes Climacus (Иоанн Лествичник). 1846. Рус.пер. (фрагменты): Кьеркегор и современность. Минск, 1996; Логос, 1997, №10.

5. БОЛЕЗНЬ К СМЕРТИ (SYGDOMMEN TIL DØDEN). Изложение христианской психологии ради наставления и пробуждения. Anti-Climacus (Анти-Лествичник), издал С.Кьеркегор. 1849. Рус.пер.: СТ.

6. УПРАЖНЕНИЕ В ХРИСТИАНСТВЕ (INDØVELSE I CHRISTENDOM). Anti-Climacus (Анти-Лествичник), издал С.Кьеркегор. 1850.
Б. Прочие сочинения Къеркегора
1. Из бумаг еще живущего. 1838.

2. О понятии иронии, с постоянным обращением к Сократу. 1841.

3. Повторение. Опыт экспериментальной психологии. Constantin Constantius. 1843.

4. Две назидательные речи. 1843.

5. Johannes Climacus, или De omnibus dubitandum (не законч. и не изд. при жизни автобиогр. текст), 1842-44.

6. Предисловие. Nicolaus Notabene. 1844.

7. Стадии на жизненном пути. [In vino veritas. William Afham. – Отличающееся о браке, против возражений. Супруг. – Виновен? Не виновен? Frater Taciturnus (Брат Молчаливый)] Издал Хилариус Переплетчик. 1845.

8. Два этико-религиозных трактатика (1. Может ли человек умереть за истину? Поэтический эксперимент. 2. О различии между гением и апостолом). N.N. 1847.

9. Назидательные речи. Деяния любви. Христианские речи. (Собрание проповедей в трех выпусках). 1847-48.

10. Точка зрения на мою писательскую деятельность. 1848.

11. Лилии полевые и птицы небесные. 1849.

12. Для самонаблюдения. 1851.

13. Цикл статей с критикой институционального христианства: 21 статья в газете «Федреландет» (Отечество) и 10 выпусков листка «Мгновение», 1855. 

14. Дневники. (Записи с апреля 1834 по 25 сентября 1855). 

II. О Кьеркегоре (основные русскоязычные рздания)
1. Гайденко П.П. Трагедия эстетизма. М., 1970

2. Кьеркегор и современность. Минск, 1996

3. Мир Кьеркегора. М., 1994

4. Роде П.П.. Серен Киркегор, сам свидетельствующий о себе и о своей жизни. Изд-во Урал LTD, 1998

5. Шестов Л. Киргегаард и экзистенциальная философия. М., 1992

� В настоящее время конкурируют несколько наименований этого складывающегося профессионализма. В 1998 г. в Московской высшей школе социальных и экономических наук начал действовать факультет менеджмента в сфере культуры, но в 2005 году он был переименован в факультет управления социально-культурными проектами. Чуть ранее, в 1986 г., начала и поныне продолжает свою деятельность Школа культурной политики. Выросшее из нее сообщество специалистов, издающее журнал «Сообщение», культивирует термин гуманитарные технологии. В Академии народного хозяйства проектируется открытие курса MPA (Master of Public Administration) – курса публичного администрирования. Номинация гуманитарный менеджмент пока встречается преимущественно в академических штудиях.





