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2.7.	 Метельова Т.О. Трансформація політики	
пам’яті в умовах глобалізації
(на прикладі Туреччини та Індії)

Політика пам’яті – один з потужних інструментів формування 
культурних і ідеологічних основ суспільної консолідації. В умо-
вах усе більшого посилення впливу «геополітичного довкілля» на 
внутрішню політику країн навіть ті суб’єкти міжнародного жит-
тя, які досі вирізнялися соціокультурною інертністю, вимушені 
шукати й випрацьовувати нові, адекватні сучасним умовам, фор-
ми власної ідентифікації і відповідні їм політики пам’яті. Сьогод-
ні, коли проблема консолідації українського суспільства стоїть як 
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ніколи гостро і докладаються великі зусилля для її розв’язання, 
актуальним є вивчення й урахування досвіду інших країн у цій 
сфері. Показовими є, зокрема, трансформації політики пам’яті ос-
танніх двох десятиліть у Туреччині та Індії – країнах, що розпоча-
ли розбудову своєї державності у ХХ ст., маючи багатий і тривалий 
історичний досвід проживання на своїх територіях мультиетніч-
ного і полірелігійного населення. 

Від початку становлення державності турецька та індійська 
практики проведення політики пам’яті, що безпосередньо випли-
вали з загальних векторів культурної політки кожної з країн, бу-
ли кардинально відмінними. 

Донедавна культурна політика Туреччини в цілому викликала 
чимало претензій. Однак, перші десятиліття нового століття при-
несли істотні зміни, в тому числі в тривалій дискримінаційній 
культурній політиці і, відповідно, у політиці пам’яті. І пов’язані 
вони були не в останню чергу з поширенням явища, що отримало 
назву «новий османізм». Його появу було спричинено як внутріш-
німи процесами й проблемами в житті країни, так і глобалізаці-
йними впливами – передусім потребою подальшого посилення 
економічних зв’язків з глобалізованим світом та ствердження 
себе в колі інших держав як сильного рівноправного партнера з 
репутацією правової і демократичної держави. 

Ідеологію неоосманізму здебільшого пов’язують із зовнішньо-
політичними амбіціями Туреччини – перетворення її на потужну 
регіональну або й надрегіональну державу з подальшим приєд-
нанням до клубу світових держав. Засобом реалізації такої мети 
була певна переорієнтація із західного вектору на країни колиш-
нього османського простору. Та, однак, не остаточна відмова від 
євроспрямування. Адже демонстровані з 1960-х рр. євроінтегра-
ційні прагнення Туреччині не суперечать засадам неоосманізму, 
оскільки ЄС для Туреччини – не просто Захід, а нинішній «влас-
ник» її втраченого візантійського складника. Наприкінці XX – по-
чатку XXI ст. євроорієнтація країни лише посилалася. У 2000  р. 
Туреччину було визнано кандидатом на вступ до ЄС за умови, що 
реформованим буде й законодавство про захист прав людини. А 
отже, лібералізація внутрішнього життя була умовою реалізації 
євроінтеграційної спрямованості країни. 

Слід згадати, що проголошення в 1923 р. Турецької Республіки 
на руїнах Османської імперії поставило перед новонародженою 
державою гостре завдання формування політичної нації. Осман-
ська імперія ніколи не була національною державою (турки в ній 
у будь-яку добу не складали більше половини населення, а в дея-
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ких регіонах були очевидною меншиною). Як і будь-яка імперія, 
вона являла собою багатоетнічний конгломерат, цілісність якого 
забезпечувалася, з одного боку, імперською централізацією, з ін-
шого – доволі м’якою політикою щодо етнічних та релігійних мен-
шин, здійснюваною впродовж віків. З підйомом національних ру-
хів наприкінці XIX – початку XX ст. в умовах соціально-політичної 
нестабільності й занепаду країни раніше толерантна політика 
імперії щодо меншин набула дискримінаційного характеру. Ма-
сових знищень зазнавали курди, вірмени, ассирійці, греки, що, 
зрештою, зіграло не останню роль у падінні імперії. 

З моменту виникнення Туреччини як модерної держави по-
літика формування єдиної нації набула уніфікаторського щодо 
етнокультурних громад характеру. Жорстка секуляризація, що 
проводилася кемалістами, пов’язана з позбавленням будь-яких, 
у тому числі ісламських, етнорелігійних груп права на власну 
самобутність, була не співмірною із забезпеченням дотримання 
громадянських прав. Така політика потребувала рішучого розри-
ву з османським минулим і сакралізації нового суспільного стану. 
Доволі швидко Оттоманську спадщину, проголошену періодом 
відсталості і культурного занепаду, було витіснено з турецької 
національної пам’яті, а місце минулого посіла історія Республіки 
часів Ататюрка. Саме її герої, персонажі й події міфологізувалися, 
зазнавали коммеморації в семіотичному просторі країни й віді-
гравали конститутивну роль для побудови політики пам’яті. 

Процес осучаснення й лібералізації суспільного життя не від-
повідав засадничим принципам кемалізму, і на порядок денний 
було висунуто пошук іншого ідеологічного опертя. Ним стала но-
ва політика пам’яті – переосмислення давньої історії Османської 
імперії, нащадком котрої сьогодні вважає себе Туреччина. Повер-
таються з забуття історичні події багатовікової давнини: з 2011 р. 
в країні на державному рівні святкується важлива в історії Осман-
ської імперії дата – 29 травня 1492 р., день завоювання Стамбулу 
Мехметом II. Йде пошук у власному минулому історичних преце-
дентів вияву толерантного ставлення до інших народів і етносів: 
набувають поширення згадки про відомий випадок з наданням 
султаном Баязидом II притулку євреям, вигнаним з Іспанії 1492 р., 
про указ султана Мехмета II Фатіха (середина XV ст.) про даруван-
ня автономії релігійним меншинам в Османській імперії. А отже, 
притаманна колись імперії м’яка політика щодо меншин дозво-
ляє використовувати історичну пам’ять як інструмент створення 
соціокультурного й ідеологічного ґрунту для розв’язання ниніш-
ніх наболілих проблем. Сьогодні в контексті активного звернення 
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до Османської спадщини дедалі більше реактуалізується її візан-
тійський складник: нині Туреччина позиціонує себе як до певної 
міри нащадок і античного світу, і Візантійської імперії, що сприяє 
відновленню християнських, візантійських пам’яток і в рекре-
аційній сфері спричиняє посилення реклами турів об’єктами, 
пов’язаними з історією християнства.

На цій же основі Туреччині вдалося розпочати діалог і співро-
бітництво з численними етнічними та релігійними меншинами 
всередині країни. Партія Справедливості й Розвитку (ПСР), пере-
мігши 2002 р. на парламентських виборах, вперше в історії Туреч-
чини запропонувала курдам програму національно-культурного 
розвитку, започаткувала викладання курдською мовою, дозволи-
ла курдські ЗМІ, з електронними включно. Тоді ж офіційно були 
зняті обмеження на вивчення мов усіх національних меншин. З 
2013 р. в країні запрацював перший курдський телевізійний ка-
нал. Сьогодні державне мовлення здійснюється також мовами 
мусульманських меншин країни, народів Балкан, туркменською 
та арабською мовами. 

Ще у 2004 р. Туреччина відмовилася від монополії на мовлен-
ня і дозволила здійснювати його приватним каналам. Щоправда, 
громадам було запропоновано відкривати їх власними силами, 
а отже, державне мовлення мовами меншин було припинено, 
оскільки свій канал спромоглася відкрити лише курдська гро-
мада. Загалом покращала мовна ситуація у сфері освіти: у 2002 р. 
були зняті обмеження на вивчення мов національних меншин 
й почалося викладання не лише курдської, а й мов черкеських 
народів. У Стамбульському університеті відкрито факультет чер-
кеської філології, планується відкриття відділення кабардинської 
мови в університеті в Кайсері. У 2011 р. уряд Туреччини вперше 
виділив гранти на видавничі потреби для газет і журналів, що ви-
даються національними меншинами. Пакет заходів з демократи-
зації, прийнятий турецьким урядом у вересні 2013 р., надає наці-
ональним меншинам право на отримання освіти рідною мовою. 

Нову політику пам’яті характеризує гнучкість у національ-
но-релігійних питаннях, які за останні роки розв’язуються через 
відродження етнокультурних пам’яток меншин та відмови від їх 
суцільної тюркизації. У 2011 р. уряд Туреччини прийняв безпре-
цедентне рішення про повернення власності, конфіскованої у ре-
лігійних меншин, починаючи з 1936 р. Скасовано закон 1974  р., 
яким релігійним організаціям меншин заборонялося здобувати 
нову власність, внаслідок чого по всій країні реконструюються 
старі й відкриваються нові православні храми. Відбувається по-
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жвавлення місцевих художніх традицій, культурних об’єктів і 
символів, до життя повертаються автохтонні топоніми. Поступо-
во культурне життя набуває дедалі більшої демократичності й 
різноманітності. 

До сьогодні одним з найболючіших етнокультурних питань 
Туреччини є вірменське, що пов’язано з послідовними домаган-
нями дискримінованої впродовж десятиліть вірменської гро-
мади домогтися визнання Туреччиною геноциду вірмен 1915 р. 
Туреччина нині активно займається гуманітарними питаннями 
вірменської громади, відновленням пам’яток вірменської архі-
тектури, поверненням вірменських топонімів. З 2011 р. дозволено 
приймати у вірменські гімназії Стамбула дітей від змішаних ту-
рецько-вірменських шлюбів, які раніше могли вчитися виключно 
в турецьких школах. Однак і досі на офіційному рівні заперечу-
ється факт геноциду. Водночас ця болюча історична проблема де-
далі більше стає предметом відкритого обговорення в науковому 
та творчому середовищі Туреччини, принаймні в контексті інтер-
претацій історичної пам’яті в мистецтві та конкуруючих історич-
них дискурсів.

Отже, рух від асиміляційної щодо меншин політики у бік від-
повідності вимогам сучасного світу, у напрямі лібералізації етно-
релігійного життя спирається на потужне використання політи-
ки пам’яті – зі зверненням до спільного минулого з відповідною 
символікою, ритуалами, масовими заходами, поверненням топо-
німів тощо. В умовах сучасного світу поступове перетворення Ту-
реччини на поліетнічну та полікультурну цивілізовану державу, 
виглядає цілком відповідним історичному моменту. 

Водночас проголошені у 2013 р. програмовим партійним доку-
ментом ПСР «Цілі 2023» масштабні зміни до конституції країни, 
які мали створити правову основу для подальшої лібералізації, 
при затвердженні поправок до Основного закону на квітневому 
референдумі 2017 р. не були реалізовані. Зміни торкнулися лише 
політичної моделі держави (переходу від парламентської респу-
бліки до президентської), розподілу владних повноважень між 
суб’єктами владно-політичного життя й запровадження меха-
нізмів, що обмежували б традиційний для кемалізму вплив вій-
ськових на політику. До того ж внутрішньополітична боротьба 
останніх років, здійснювана під приводом подолання наслідків 
державного заколоту і супроводжувана масовими арештами та 
утисками свободи слова, викликає побоювання, що Туреччина 
скочується до авторитаризму. Це вже призвело до іміджевих і, 
відповідно, зовнішньополітичних втрат. 



РОЗДІЛ 2170

Інші вектори розвитку політики пам’яті демонструє Республі-
ка Індія. Від початку свого ствердження як незалежної держави 
Індія, внаслідок свої багатокультурності, етнорелігійного, мовно-
го й світоглядного розмаїття, як і Туреччина, зіштовхнулася з на-
гальною потребою формування спільної державної ідентичності 
у територіальних громад, кожна з яких мала свою, віками й тися-
чоліттями сформовану і вельми відмінну від інших, групову іден-
тичність. Відтак пошук засобів і механізмів розв’язання проблеми 
співжиття різноманітних соціокультурних груп і формування їх 
спільної ідентичності як основного засобу забезпечення націо-
нальної злагоди в країні був для Індії одним з найголовніших дер-
жаво- й націєтворчих завдань, розв’язання якого становило запо-
руку її перетворення на сучасну розвинену країну й потужного 
світового актора. 

Таке завдання потребувало комплексних заходів, що й було 
здійснено з застосуванням правового, політичного й культурного 
інструментарію, в тому числі й інструментів загальнодержавної 
політики історичної пам’яті як впливового засобу формування 
ідентичності. Водночас Індії, незалежна державність якої, на від-
міну від турецької, стверджувалася уже в повоєнний час, вдалося 
уникнути виражених авторитарних та уніфікаторських інтен-
цій у внутрішньополітичному житті. На відміну від Туреччини, 
Індія від самого початку визначила своє опертя на минуле як 
спільне минуле всіх етносів. Застосовуваний для того правовий 
інструментарій становив загальне тло й умову для використання 
решти, вирізнявся своєю специфічністю і мав яскраво виражену 
регіональну спрямованість. Держава на конституційному рівні 
підтримує правовий плюралізм, визнаючи роль і норми юридич-
них інститутів різних локальних громад. З моменту прийняття 
Конституції в ній визначено реєстр племен і каст, що не лише 
отримують різноманітну державну підтримку, а й мають кво-
ти (22,5% місць) у державних установах і навчальних закладах: 
15% – для зареєстрованих каст, 7,5% – для зареєстрованих племен. 
Починаючи з 70-х рр. XX ст., резервуються й місця в загальнона-
ціональному парламенті, що зумовлює виражену присутність 
етнокультурних, мовних і релігійних груп у політичному житті 
країни, їх можливість реалізовувати корпоративні й регіональні 
інтереси на державному рівні. 

Такою ж регіональною спрямованістю вирізняється політи-
ка пам’яті. Індія послідовно проводить політику не втручання в 
культурні й релігійні справи будь-яких громад і підтримку по-
важного ставлення до їхніх особливостей, семіотики відповідного 
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простору та символічних для кожної громади постатей. Водночас 
держава націлена на захист універсальних принципів та прав лю-
дини й громадян, і залишає за собою право втручатися у внутріш-
ні справи громад з метою відстежування тих обрядів і звичаїв, які 
суперечать правам людини, й примусу до їх змін. Таким чином, 
держава виступає гарантом того, що стосунки між релігійними і 
політичними інститутами регулювалися би послідовним дотри-
манням прав людини. Громадам країни гарантовано визнання 
їхнього звичаєвого права й практики життя, їхніх свят і святинь, 
водночас такі практики мають узгоджуватися з дотриманням де-
мократичних прав і свобод. 

З перших же кроків індійської державної незалежності на те-
оретико-ідеологічному рівні йшов пошук альтернативи панів-
ним «ексклюзивним» комуналістським версіям націоналізму 
– гіндутві, що обстоює принцип формування загальнодержавної 
індійської ідентичності на ґрунті історії культури й індуїстських 
громад (так званий культурний націоналізм), й мусульманській, 
що надає перевагу ісламському складнику в історії Індії. Такою 
альтернативою стала «інклюзивна» ідея надконфесійної і багато-
культурної нації.

Політика історичної пам’яті як інструмент впливу держави 
на забезпечення міжгромадської злагоди й порозуміння, прова-
джувана Індійським національним конгресом (ІНК) – найбіль-
шою і найстарішою політичною силою, що перебувала при владі 
в країні більшу частину її незалежного існування, вирізнялася 
свідомим інтегруванням різних історичних періодів в загально-
національну пам’ять, наданням регіонам значної самостійності 
в підтримці їх культурної і історичної семіотики й символіки за 
співіснування з загальнодержавною. 

Однак опертя правових принципів на традиціоналістську ос-
нову й цілеспрямовано проваджувана політка формування за-
гальнодержавної інтегральної історичної пам’яті не позбавили 
країну від нововиниклих проблем. Зворотнім боком забезпечу-
ваного законодавчо широкого залучення етнорелігійних та етно-
культурних спільнот до загальнодержавного політичного життя 
стало збільшення можливостей перетворення взаємовиключних 
комуналістських концептів з притаманними ним контраверсій-
ними історичними дискурсами на знаряддя політичної боротьби, 
що пізніше, в 1990 – 2000 рр., вилилося в посилення їх прибічників 
та переростання міжрелігійної і міжетнічної боротьби у фізичне 
протистояння (аж до збройних зіткнень і поширення актів ванда-
лізму). 
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Посилення міжетнічної та міжрелігійної напруги в житті кра-
їни, що було певним наслідком «регіональної і групової демокра-
тичності», спряло втраті ІНК провідних позицій і посиленню пози-
цій гіндутви в особі заснованої 1980 р. Бхаратія джаната парті (БДП), 
належної до правого спектру політичних сил. БДП почала своє 
успішне політичне сходження з кінця 1980-х рр. і у 2014 р. на чолі 
створеного нею альянсу перемогла на парламентських виборах, а 
її лідер Нарендра Моді обійняв місце прем’єр-міністра. Відповідно в 
політиці історичної пам’яті намітився певний зсув у вигляді більш 
послідовного просування власне індуїстського складника індій-
ської історії і на регіональному рівні. На порядок денний винесено 
ствердження визначальної ролі тих історичних епох та регіонів, 
коли й де на теренах сучасної Індії відбувалися процеси індуїст-
ського державотворення. Зокрема, «Періоду Маратхі» (XVII–XVIII 
ст.ст.) – часу, коли незалежна власне індуїстська держава Марат-
хі, створена Шіваджі Магараджем у 1674 р. (проіснувала до 1818 р.), 
успішно чинила опір нашестю Великих Моголів. У XVIII ст. воло-
діння маратхів охопили більшу частину сучасної Індії. Ослаблення 
маратхів фактично уможливило колонізацію Індії британцями. 

Відповідно зазнають широкої коммеморації видатні постаті 
таких епох – державники, діячі культури, науковці, значна кіль-
кість яких – маратхі. Так, у березні 2017 р. уряд запланував бюджет-
ні витрати в обсязі 40 млрд рупій на спорудження меморіального 
комплексу Чхатрапати Шиваджі, перший камінь до якого заклав 
прем’єр-міністр Н. Моді. Меморіал включатиме в себе храм, му-
зей, виставкові галереї, садовий ландшафт, лікарню, оглядовий 
майданчик на висоті 60-го поверху та ліфт до нього, а також те-
атр, в якому демонструватимуться основні моменти життя Ши-
ваджі. Політичну значущість меморіалу, спорудження якого має 
завершитися 2019 р., добре усвідомлюють у країні. Коммеморація 
поширюється й на сферу буденного вжитку: в обіг випускаються 
поштові марки із зображенням історичних періодів індуїстської 
державності, широким попитом користуються присвячені ним 
декоративні статуетки тощо. 

І що вкрай прикметно: посилення власне індуїстської складо-
вої в політиці пам’яті на сучасному етапі не тягне за собою ути-
сків інших її складників. На сьогодні державна політика Індії, як 
і раніше, в цілому спрямована на ствердження не виключно ін-
дуїстського, а передусім загальнодержавного націоналізму. Таке 
врівноваження здійснюється шляхом надання регіонам значних 
преференцій у проведенні політики пам’яті, самостійного форму-
вання регіонального політичного символізму, поєднаних з поси-
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ленням заходів з внутрішнього реформування заснованих на зви-
чаї законів громад у бік забезпечення прав людини, формування 
почуття єдності в різноманітності. 

З метою врівноваження регіональної осібності загальнодер-
жавними заходами запроваджуються нові форми ствердження 
спільної індійської ідентифікації. Так, у лютому 2010 р. започатко-
вано загальнонаціональний Інтернет-проект «Індійська пам’ять» 
(«Indian Memory Project») – «живий» онлайн-архів, метою якого є 
простежити історію Індії в особах і особистих спогадах з викорис-
танням архівних фото і текстів. 

Висновки та рекомендації.
1. Політика історичної пам’яті виявляє виразний зв’язок і коре-

ляцію з панівним політичним дискурсом країни. Зміна внутріш-
ньополітичної ситуації безпосередньо відбивається на проведен-
ні політики пам’яті і зміщує акценти в усвідомленні власного 
минулого й у перевизначенні знакових історичних постатей. Змі-
ни в політиці пам’яті означають і зміни в семантичній організації 
простору країни. 

2. Політика пам’яті у сучасному світі реагує також на зовнішні
виклики в напрямі ствердження культурного плюралізму всере-
дині країн. Запровадження під впливом глобалізаційних проце-
сів європейських стандартів у ставленні до етнічних, релігійних 
та інших меншин потребує й відповідного переосмислення істо-
ричного минулого. Водночас наслідки такого переосмислення 
створюють додатковий «простір маневру» в зовнішньополітич-
ній діяльності і позиціонуванні себе не лише як сильного, а й рес-
пектабельного міжнародного актора, підвищують репутаційні 
здобутки країни.

3. Шлях, який пройшли Туреччина й Індія в трансформації по-
літики пам’яті, мав різноспрямовані вектори. Республіка Туреч-
чина рухалася від етнорелігійної уніфікації на засадах світськості 
під егідою титульного етносу, побудованій на сакралізації історії 
Республіки часів панування кемалізму, до нинішнього помірко-
ваного етнокультурного плюралізму з його апеляцією до більш 
ранніх часів імперського минулого. Республіка Індія до сьогодні 
послідовно стверджує й розвиває від початку закладену правову 
основу етнокультурного плюралізму, однак в останні десятиліття 
дедалі більше посилює меморіальну складову титульного етносу. 

4. У політиці пам’яті як чиннику національної консолідації за-
стосовується апеляція як до героїчного складника минулого, так і 
до тих його характеристик і фактів, які демонструють можливості 
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толерантного співіснування різних етносів. Однак характер полі-
тики пам’яті, її гнучкість і демократичність забезпечується пере-
дусім правовим інструментарієм.

5. Широкий політико-культурний і, відповідно, меморіальний
плюралізм не є гарантією соціальної злагоди, що засвідчує досвід 
Індії. Водночас підсилення етнонаціональної складової титульно-
го етносу в політиці пам’яті не обов’язково тягне за собою поси-
лення конфліктогенного потенціалу в країні, якщо урівноважу-
ється широкими регіональними можливостями. 

6. За державного планування стратегії в політиці пам’яті як за-
собу формування національної консолідації слід враховувати ба-
гатий світовий досвід, в якому апробовано форми, засоби, сфери 
можливого застосування політики пам’яті та її інструментарій. 

7. Процес підсилення складника меморіальної присутності ти-
тульного етносу в державній політиці пам’яті є на сучасному етапі 
об’єктивним і спирається на позитивний досвід інших країн. Вод-
ночас такий процес має врівноважуватися широкими етнокуль-
турними регіональними можливостями з коммеморації видатних 
історичних постатей, символіки й свят інших етнокультурних 
груп, у тому числі й на державному рівні. Слід також зазначити, 
що практика коммеморації історичних постатей, символічних для 
інших етносів, є традиційно притаманною нашій державі.

8. На перспективу не слід відкидати можливість запроваджен-
ня на державному рівні окремих найбільших свят інших великих 
релігійних та етнокультурних громад, що мешкають в Україні. Та-
кож є сенс опрацювати законодавчо забезпечену можливість ре-
гіональних свят – вихідних днів у межах певного регіону, де ком-
пактно проживає та чи та етнокультурна група. Така практика 
де-факто притаманна окремим районам Закарпатської області, і 
її варто забезпечити законодавчо.

9. Політика пам’яті в Україні, спрямована на досягнення ефекту
соціальної злагоди й національної консолідації, на тлі повернен-
ня титульному етносу історичної пам’яті і ствердження його кон-
ститутивного внеску в ствердження української державності має 
забезпечуватися відповідною інформаційною політикою у сфері 
науки й культури – цілеспрямованим пошуком та пропагандою й 
коммеморацією тих історичних періодів, подій і постатей у житті 
нашої країні, які б символічно апелювали до можливостей міжет-
нічного та міжкультурного порозуміння. Натомість коммемора-
ція символічних для інших етнокультурних груп подій і постатей 
може обмежуватись, якщо вони пов’язані з конфронтаційними 
інтенціями в історії держави. 
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10. Законодавче забезпечення етнокультурного розмаїття і
політики пам’яті має неухильно підпорядковуватися принципу 
пріоритету громадянських прав над правами корпоративними 
(культурними правами окремих етносів, громад, груп). Лише та-
ким чином можливо запобігти наростанню конфронтаційних 
тенденцій у вільному співіснуванні різних етнокультурних груп 
у державі. Не можуть вільно практикуватися ті традиції, звичаї, 
обряди (побутові та релігійні), які вочевидь суперечать правам 
людини і не сумісні із загальнолюдськими цінностями.


