Ореста Лосик

Вдячна пам'ять і суспільна звичаєвість: особливості взаємодії

(анотація виступу на теоретичному семінарі кафедри філософії, 25.09.2023 р.) 

«[...] говорити про пам'ять не означає вести мову 
тільки  про психофізіологічну здатність, пов’язану зі 
збереженням і пригадуванням слідів минувшини»

(Поль Рікер)

1. Належна взаємодія двох головних складників пам’яті — пригадування і забуття (т. зв. мнемонічний парадокс) — свідчить про те, що вона адекватна і здорова, а її носій — притомний. Тут йдеться не лише про фізично-механічну справність мозкових рецепторів, а характерну саме для свідомого людського буття ознаку — зусилля шукати і прагнути істини і, отже, мовою семіотики, здатність до активного перетворення знеособленої реальності Всесвіту в культурно закорінену, олюднену дійсність. Таким чином праця різних типів пам’яті (міметичної, предметної, комунікативної, культурної) відповідно до своїх можливостей і призначення надає їй зовнішнього виміру: стає базовою запорукою світоглядної (само)рефлексії і пов’язує з соціальністю, зокрема через виконання найнеобхідніших для існування особи та суспільства функцій — ідентифікування та легітимації. 
2. Телеологічне навантаження, яке повсякчас супроводжує роботу пам’яті, виводить здобуті життєві досвіди за межі простої даності й задоволення потреб, натомість спонукає наповнювати їх цінностями і спрямовувати в культуротворчу площину. Пам’ять, властиво, і є одним з феноменів культури. Варто підкреслити, що при цьому, крім раціонального вибору, задіюються визнані етичні чесноти, зокрема гуманність, сумління, пошана, гідність, прощення, емпатія та ін. 
3. Під цим оглядом доречно вести мову про такий вимір пам’яті, який назвемо вдячним. Вдячність сама по собі збагачує природній мнемонічний процес, адже допомагає і індивідам, і спільнотам поглиблювати ціннісні досвіди само- і переусвідомлення, а також добровільної взаємодії й діалогу. Як атрибут тотожності, робить більш ємною та стійкою індивідуальну й колективну цілість. Вдячна пам’ять розвивається у спільному життєвому просторі і як культурна практика, і як соціальна норма, і як моральна чеснота. Водночас не вроджена, має плекатися, а при цьому присвоюється та проявляється неоднаково, оскільки потребує ще й індивідуальної внутрішньої спонуки і добровільно бажаного зусилля. 
4. Автентичні змісти й можливості вдячної пам`яті створюються та діють у тій формі суспільно-громадянської звичаєвості, яка «за участю і розуму, і особливого сприйняття світу» гуртує різноманітні дискурсивні практики в конструктивній етиці дій (етичності, за Анатолієм Карасем). Своєю чергою, етичність, керуючись принципами вільного вибору, толерантності й відповідальності, уможливлює та сприяє «якісній вартості» свого і чужого/іншого життя, насамперед «виконує покликання людини піклуватися про можливості свободи і самоздійснення». Завдяки етичній звичаєвості культура вдячної пам’яті набуває евристичних змістів (насамперед у трактуванні спадщини, патріотизму, належності, солідарності), зміцнює медіацію на міжособистісному й міжпоколіннєвому рівнях, зокрема підтримує тяглість зв’язку з минулим та сприяє міжнаціональному порозумінню. 

