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1. Введение. Понятия «традиционная», «первобытная», «народная» культура: становление исследовательских подходов. Классицизм и Просвещение: система литературных и место фольклорных жанров. «Солярная теория» эпохи Просвещения. Романтизм и открытие народной культуры. Становление сравнительно-исторического метода изучения культур в 18 и 19 вв. Рождение культурной антропологии в сер. – вт. пол. 19 в. Проблема минимума религии и культуры. Английская антропологическая школа: теория пережитков, гипотеза анимизма (Э.Б.Тайлор «Первобытная культура», 1871). Французская социологическая школа: понятия «коллективные представления», «сакральное» и «профанное» (Э.Дюркгейм «Элементарные формы религиозной жизни. Тотемическая система в Австралии», 1912). Психоаналитическая трактовка тотемизма и начала культуры (З.Фрейд «Тотем и табу», 1913). «Свое-чужое» как парадигматическая оппозиция, ее статус в культурной антропологии, фольклористике, литературоведении. Понятие «массовая» культура, проблема соотношения традиционного и массового сознания.
доклады и презентации: 

Тайлор Э.Б. Первобытная культура. М., 1989. Гл. 5-7 (Мифология), Гл. 8-10 (Анимизм) http://www.sati.archaeology.nsc.ru/library/taylor/taylor.html
Фрезер Дж. Фольклор в Ветхом завете. М., 1985 (любая глава) http://lib.ru/HRISTIAN/ATH/folklore.txt
Дюркгейм Э. Элементарные формы религиозной жизни. Тотемическая система в Австралии // Мистика. Религия. Наука. Классики мирового религиоведения. Антология. М., 1998. С. 174-231. http://www.krotov.info/library/05_d/dur/kgeym2.html (фрагменты)

Дюркгейм Э. Коллективный ритуал. Священные объекты как символы // Религия и общество: Хрестоматия по социологии религии. М., 1994. С. 277-279, С. 2-3 http://www.gumer.info/bogoslov_Buks/bogoslov/SocRelig/_Index.php
Фрейд З. Тотем и табу. Психология первобытной культуры и религии. М., 2000/2004. http://royallib.ru/book/freyd_zigmund/totem_i_tabu_psihologiya_pervobitnoy_kulturi_i_religii.html
Лотман Ю.М. О метаязыке типологических описаний культуры // Лотман Ю.М. Избранные статьи: В 3-х тт. Таллинн, 1992. Т.1. С. 386-392 http://philologos.narod.ru/lotman/metalang.htm
Байбурин А. Свое и чужое (пространственный аспект) // Байбурин А. Ритуал в традиционной культуре. СПБ, 1993. http://www.dobre.ru/book/baburin/baybyr.htm. С. 183-194
2. Мифологическая и ритуально-мифологическая гипотеза (2 часа). Романтическая теория мифа и фольклора. Вклад В. и Я. Гримм. Мифологическая школа 19 в. Мифологическая школа 19 в. «Поэтические воззрения славян на природу» (1865-69) А.Н.Афанасьева. Теории преанимизма конца 19 - начала 20 в. и проблема первичности ритуала. «Золотая ветвь» Дж.Фрэзера (1890, 1-ое изд.): основные темы исследования (симпатическая магия, растительные культы, мифологема умирающих и воскресающих богов, генезис жреческой и царской власти). Влияние «Золотой ветви» на культурную антропологию, литературоведение, фольклористику. 

доклады и презентации:

Фрэзер Дж.Дж. Золотая ветвь. М., 1998. http://www.gumer.info/bogoslov_Buks/Relig/Frezer/index.php (любой блок)
Афанасьев А.Н. Поэтические воззрения славян на природу: Опыт сравнительного изучения славянских преданий и верований в связи с мифическими сказаниями других родственных народов. В 3-ех томах. М., 1995. http://www.gumer.info/bibliotek_Buks/Culture/afan/
3. Обряды перехода (2 часа). А. Ван Геннеп: понятие «обряды перехода» (rites de passage) и «обряды жизненного цикла», «окказиональные обряды». Полемика с Дж. Фрезером, систематический подход к изучению переходного ритуала. Теория ритуала В. Тэрнер (понятия «лиминальность», «коммунитас»). Обряды перехода в современных исследованиях.
доклады и презентации:

Ван Геннеп А. Обряды перехода. Систематическое изучение обрядов. М., 1999 http://bilrost.narod.ru/gennep.htm (любая глава)
Байбурин А.К., Левингтон Г.А. Похороны и свадьба // Исследования в области балто-славянской духовной культуры. Погребальный обряд. М., 1990. http://www.inslav.ru/images/stories/pdf/1990_Pogrebal'nyj_obr'ad.pdf?db8adf65b129933cb3579617fe984365=3b1bdfeffdb12a63a2c69f983ffd3293
Тэрнер В. Ритуальный процесс. Структура и антиструктура // Тэрнер В. Символ и ритуал. М., 1983

Ситнова А.А. Обряды посвящения в молодежных сообществах // Вестник Чувашского университета, 2007, № 4 http://cyberleninka.ru/article/n/obryady-posvyascheniya-v-molodezhnyh-soobschestvah-na-materiale-studencheskogo-folklora-vuzov-respubliki-mariy-el
Leemon T.A. The Rites de Passage in a Student Culture: A Study of the Dynamics of Transition. New York, 1972.
Ефимова Е.С. Субкультура тюрьмы и криминальных кланов
Щепанская Т.Б. Система: тексты и традиции субкультур. М., 2004 (любой раздел)

4. ритуал, фольклор и постфольклор (восточнославянский материал, 4 часа). Исследование славянского погребального обряда в связи с фольклором. Д.К.Зеленин: понятия «не-своя» смерть, «заложные» покойники («Очерки русской мифологии», 1916). Мифологические персонажи в русском фольклоре. Проблема реконструкции русской мифологии (Б.А.Рыбаков «Язычество древних славян», 1981). Жанр быличек и бывальщин, специфика связанной с ними текстовой и визуальной традиции. Рассказ о встрече с чудесным как фольклорная универсалия. Современные вариации жанра быличек и бывальщин, городская легенда. Проблема исчерпания традиционных форм культуры и фольклора. Городской фольклор. Формы и жанры постфольклора. 

Первоисточники:

Зеленин Д.К. Умершие неестественной смертью в поверьях русского народа; Особые способы погребения заложенных покойников // Зеленин Д. К. Очерки русской мифологии. М., 1995. http://review3d.ru/tradicionnaya-duxovnaya-kultura-slavyan-zelenin-d-k-izbrannye-trudy-ocherki-russkoj-mifologii-umershie-neestestvennoyu-smertyu-i-rusalki
Померанцева Э.В. Мифологические персонажи в русском фольклоре. М., 1975 (любая глава) http://bereginya-folk.narod.ru/b5.htm
Неклюдов С.Ю. Образы потустороннего мира в народных верованиях и традиционной словесности // Восточная демонология: От народных верований к литературе Садокова. М.: 1998. С. 6—43. http://www.ruthenia.ru/folklore/neckludov8.htm
Неклюдов С.Ю. Духи и нелюди в недружелюбном мире (о некоторых стратегиях конструирования мифологического образа) // Forma formans. Studi in onore di Boris Uspenskij. A cura di Sergio Bertolissi e Roberta Salvatore. Napoli: M. D'auria editore, 2010. Vol. II; Неклюдов С.Ю. Какого роста демоны?
Седакова О. А. Тема "доли" в погребальном обряде (восточно- и южнославянский материал) // Седакова О.А. Поэтика обряда. М., 2004. С. 265-277. http://ec-dejavu.ru/s/Share.html
Ефимова Е.С. Современная городская быличка http://www.ruthenia.ru/folklore/efimova6.htm
Юнг К.Г. НЛО как предмет слухов // Юнг К.Г. Один современный миф. О вещах, наблюдаемых в 
5. РИТУАЛ И СКАЗКА (6 часов). Миф, сказка, эпос, роман: проблема сюжета и жанра, вопросы генезиса литературы. Проблема взаимосвязи ритуала и повествовательных форм. Ритуально-мифологическая гипотеза в трактовке сказочных и литературных сюжетов (П. Сентив «Сказки Перро и параллельные рассказы», 1923). Сказка и ритуал: проблема взаимосвязи. Исследования В.Я. Проппа: «Морфология сказки» (1928), «Исторические корни волшебной сказки» (1946). Анализ сказки Проппом и его прагматические возможности. Сказочно-мифологические сюжеты, персонажи и образы, их адаптация и трансформация массовой культурой. Волшебно-сказочные корни научной фантастики. Миф, сказка и киносюжет. Морфемы как нарратемы. Инверсирование сюжета волшебной сказки в литературе и кино. 
презентации и ДОклады:

Пропп В.Я. Исторические корни волшебной сказки. СПб., 1996. http://www.lib.ru/CULTURE/PROPP/skazki.txt (любая глава)
Пропп В.Я. Морфология волшебной сказки. М., 2005. http://www.gumer.info/bibliotek_Buks/Linguist/Propp/index.php 

Элиаде М. Мифы и волшебные сказки // Элиаде М. Аспекты мифа. М., 1995. С. 191-200. http://www.gumer.info/bibliotek_Buks/Culture/el_asp/index.php
Неелов Е.М. Волшебно-сказочные корни научной фантастики. Л., 1986. 

Thomas J G. Screenplay Structure the PROPPER Way https://www.scriptfly.com/articles/screenplay-structure.shtml
6. МИФОЛОГИЧЕСКИЕ И СЮЖЕТНЫЕ АРХЕТИПЫ. (8 часов). Понятие архетипа в глубинной психологии К.Г.Юнга. Архетип-символ-образ. Динамика архетипов и проблема сюжета, понятие индивидуации. Трикстер как сюжетный архетип. Архетип тени и образ трикстера в трактовке К.Г.Юнга и К.Кереньи. Монография П.Радина «Трикстер» (1956). Образ трикстера в мировой литературе и кинематографе. Трикстер как медиатор. Дальнейшее развитие понятия «архетип» в гуманитарных исследованиях. Литературные архетипы в трактовке Е.М.Мелетинского. Феномен ремифологизации в литературе и культурном сознании 20 в. Сюжетные архетипы в исследовании Дж.Кэмбелла «Тысячеликий герой» (1949). Применение схемы Кэмпбелла в сфере массовой культуры (трилогия Дж.Лукаса «Звездные войны»). 
доклады и презентации:

Юнг К.Г. О психологии образа трикстера // Радин П. Трикстер. Исследование мифов североамериканских индейцев с комментариями К.Г. Юнга и К.К. Кереньи. СПб, 1999. С. 265-286 http://ec-dejavu.ru/t-2/Trickster-2.html
Радин П. Трикстер. Исследование мифов североамериканских индейцев с комментариями К.Г. Юнга и К.К. Кереньи. СПб, 1999

Кереньи К. Трикстер и древнегреческая мифология // Радин П. Трикстер. Исследование мифов североамериканских индейцев. СПб, 1999. С. 241-264 http://ec-dejavu.ru/t-2/Trickster-3.html
Бахтин М.М. Творчество Франсуа Рабле и народная культура Средневековья и Ренессанса. М., 1965. Введение (С. 5-69) http://www.gumer.info/bibliotek_Buks/Culture/Baht/index.php.

Юнг К.Г. Об архетипах коллективного бессознательного // Юнг К.Г. Архетип и символ. М.,1991. С. 95-128 http://psiland.narod.ru/psiche/ob_arh.htm
Кэмбелл Дж. Тысячеликий герой. М., 1997. Гл 2. «Странствия героя» http://e-libra.ru/read/104160-tysyachelikij-geroj.html
Юнг К. Г. Анима и Анимус // Юнг К. Г. «Отношения между «Я» и бессознательным»: Очерки по аналитической психологии. Мн., 2003. http://jungland.ru/Library/OtnYaEgoLiKBAll.htm#ch6 

Нойман Э. Великая мать. Структура архетипа. http://castalia.ru/perewody/posledovateli-yunga-perevody/731-erih-noymann-velikaya-mat-glava-pervaya-struktura-arhetipa.html

Нойман Э. Миф о трансформации http://pryahi.indeep.ru/psychology/jungian/noimann_01.html
Мелетинский Е.М. О литературных архетипах. М., РГГУ, 1994
http://www.gumer.info/bibliotek_Buks/Literat/baht_form/index.php (любой раздел)

Мелетинский Е.М. Миф и двадцатый век // Избранные статьи. Воспоминания. М., 1998. http://www.ruthenia.ru/folklore/meletinsky1.htm
Сергеев А. Мономиф в «Звездных войнах» Джорджа Лукаса

http://www.bogoslov.ru/text/5003527.html
ВОПРОСЫ К ЗАЧЕТУ:
1. Какова роль сравнительно-исторического метода в гипотезе анимизма Э.Б.Тайлора («Первобытная культура»)? 

2. Поясните связь мифа и ритуал, открытую Дж.Дж.Фрэзером («Золотая ветвь»).

3. В чем состоит систематический подход к изучению переходного ритуала, предложенный А. Ван Геннепом («Обряды перехода»)? 

4. В чем выражается зеркальность свадебного и похоронного обряда (Байбурин А.К., Левингтон Г.А. «Похороны и свадьба»)? 

5. Поясните связь понятия «не своя» смерть, предложенного Д.К.Зелениным, с ритуалом и фольклором («Очерки русской мифологии»).

6. Каковы, по мнению В.Я.Проппа, два основные источника, позволяющие объяснить волшебную сказку («Исторические корни волшебной сказки»)?

7. Как соотносятся процесс индивидуации и динамика сюжетных архетипов, согласно К.Г.Юнгу («Об архетипах коллективного бессознательного»)?

8. Какова роль архетипа и образа трикстера в мифах и фольклоре, согласно К.Г.Юнгу («О  психологии образа трикстера»)?

9. В чем заключается вклад карнавальной культуры в литературу согласно М. Бахтину («Творчество Франсуа Рабле и народная культура средневековья и Ренессанса»)?

10. Приведите пример одной из теорий медиации в культурологических исследованиях.

11. Какова роль медиаторов в структурном подходе к мифу, предложенному К.Леви-Стросом?

12. В чем состоят различия между объяснением сюжета волшебной сказки, предложенного В.Я. Проппом и Дж Кэмпбеллома?
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