
41

УДК 393.95( =161.2)+821.161.2’06-1
DOI https://doi.org/10.31392/cult.alm.2024.1.5

Рачковська Ірина Володимирівна,
аспірантка ОП «Релігієзнавство»

кафедри філософії та культурного менеджменту
Національного університету «Острозька академія»,

директорка комунального закладу
«Рівненський обласний центр народної творчості»

Рівненської обласної ради
orcid.org/0009-0002-9528-2727

bakovetskaira@ukr.net

КУЛЬТУРА ПАМ’ЯТІ ЗАХИСНИКІВ КРІЗЬ ПРИЗМУ РЕЛІГІЙНОГО 
СВІТОГЛЯДУ УКРАЇНЦІВ

Мета роботи – проаналізувати розвиток культу померлих військових героїв у контексті культури пам’яті 
українців.

Результати. У статті розглянуто процес формування священного стереотипу: обожненість, міфологізація, 
фольклоризація як прояв світогляду народних вірувань, канонізація в контексті християнського світогляду 
та героїзація як філософія національної ідентичності. Розглянуто дослідження культу померлих військових 
героїв в історичному розрізі, крізь призму мистецтва та в контексті філософії національної ідеї. Вивчено 
вплив сучасних методологій на розробку цієї проблеми. Простежено різні підходи щодо розвитку культу-
ри пам’яті українських захисників – соціально-культурний, філософський, церковний. З метою досягнення 
результатів було використано дослідження Островерхого та текст Іпатіївського літопису для історичного 
аналізу розвитку даного питання, І. Огієнка та О. Яковлєвої з метою дослідження питання крізь призму 
народної філософії, а також матеріали регіональних польових досліджень в Рівненській та Хмельницькій 
областях. Щодо аналізу церковного підходу до сакралізації особистостей було проаналізовано дослідження 
Національного Києво-Печерського історико-культурного заповідника.

Висновки. Встановлено, що в українців культура пам’яті захисників формується крізь призму релігій-
ного світогляду, в основі якого лежить притаманний для східноєвропейських народів культ предків. Релігія 
дещо монополізувала питання смерті, її культури в цілому, а отже, на основі синтезу народних вірувань 
та християнського світогляду ідея людського безсмертя знайшла своє місце. Особливістю культу померлих 
військових героїв та їх безсмертя є ідея жертовності задля порятунку свого народу. Можна провести анало-
гію із жертовністю Осіріса чи Христа – ідея приходу спасителя, визволителя від темної сили, смерті як нега-
тивного завершення, вічної муки та страждань. Мотиви обожнення українських героїв можемо спостерігати 
через ідею метемпсихозу у фольклорі, інтерпретування їх жертовного подвигу у сакральному мистецтві, 
церковній канонізації, побудові культових споруд на місцях боїв та масових розстрілів захисників. Мотив 
культу померлих захисників червоною ниткою проходить крізь українську історію ще від доби Античності 
і до сьогодні, коли питання культури пам’яті захисників України є підвалиною національно-патріотичного 
виховання української громадськості та особливим аспектом державної політики в цілому.

Ключові слова: культ померлих, культура пам’яті, захисник, канонізація, міфологізація, метемпсихоз.
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CULTURE OF MEMORY OF THE DEFENDERS THROUGH THE PRISM  
OF THE RELIGIOUS WORLDVIEW OF UKRAINIANS

Objective. To analyze the development of the cult of deceased military heroes in the context of the culture 
of memory of Ukrainians. 

Results. The article examines the process of forming a sacred stereotype: deification, mythologization, 
folklorization as a manifestation of the worldview of folk beliefs, canonization in the context of the Christian 
worldview, and heroization as a philosophy of national identity. The author examines the study of the cult of deceased 
military heroes in the historical context, through the prism of art, in the context of the philosophy of the national 
idea. The influence of modern methodologies on the development of this problem is studied. Different approaches to 
the development of the culture of memory of Ukrainian defenders – socio-cultural, philosophical, and ecclesiastical – 
are traced. In order to achieve the results, the research of A. Ostroverhov and the text of Ipatiev Chronicle was used 
for the historical analysis of the development of this issue, I. Ohienko and O. Yakovleva for the study of the issue 
through the prism of folk philosophy, as well as materials of regional field studies in Rivne and Khmelnytsky 
regions, and the research of the National Kyiv-Pechersk Historical and Cultural Reserve was analyzed to analyze 
the church approach to the sacralization of individuals.

Conclusions. It has been established that the culture of memory of Ukrainian defenders is formed through 
the prism of a religious worldview, which is based on the ancestor cult, characteristic of Eastern European peoples. 
To a certain extent, religion monopolized the issue of death and its culture in general, and thus, based on the synthesis 
of folk beliefs and Christian worldview, the idea of human immortality found its place. A feature of the cult of dead 
military heroes and their immortality is the idea of sacrifice for the sake of saving their people. We can draw 
an analogy with the sacrifice of Osiris or Christ-the idea of a savior coming, a liberator from dark forces, death as 
a negative ending, eternal torment and suffering. The motives for the deification of Ukrainian heroes can be observed 
through the idea of metempsychosis in folklore, the interpretation of their sacrificial deeds in sacred art, church 
canonization, and the construction of religious buildings at the sites of battles and mass executions of defenders. 
The motives of the cult of the dead defenders are a red thread that runs through Ukrainian history from the time 
of Antiquity to the present day, when the issue of the culture of memory of the defenders of Ukraine is the basis 
of the national-patriotic education of the Ukrainian public and a special aspect of state policy in general.

Key words: cult of the dead, culture of memory, defender, canonization, mythologization, metempsychosis.

Культура пам’яті захисників має суспільний 
характер, який у свою чергу включає в себе 
велику релігійну складову – ідею жертви, при-
несеної для порятунку багатьох. Відповідно 
до цього герої мають окрему сакральну нішу – 
статус напівбогів, причислення до лику святих, 
місце перебування в Ирію, автоматичне потра-
пляння душі у Царство Небесне тощо. Панте-
они слави, кургани, братські могили, відведені 
для поховань військових місця на кладовищі 
мають особливий статус, відношення, атмос-
феру, що відрізняється від осередків звичайних 
поховань, а відчуття швидше апелюють до тих, 

які у народі називають «святі місця». Оскільки 
релігія пред’явила своєрідне монопольне право 
вирішувати проблему в різних уявленнях про 
посмертне існування людини, то відповідно 
культура пам’яті українського соціуму, якому 
притаманна релігійність у різних її культурних 
та моральних проявах, формується на засадах 
народних вірувань і християнському віров-
ченні, які синтезувалися та мають самобутній 
характер, притаманний українцям. «Ми не 
будемо боятися вмирати, бо, вмираючи, будемо 
свідомі того, що станемо добривом україн-
ської землі. Це наша рідна земля потребує ще 
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багато добрива, щоб у майбутньому виросла 
на ній нова українська генерація...» – ці слова 
про безсмертя захисників, які належать україн-
ському політику і державному діячу, борцю за 
незалежність України у XX сторіччі, генерал-
хорунжому Роману Шухевичу, можна тракту-
вати як символ переродження, безкінечного 
продовження народних героїв, військових, які 
поклали свої життя у боях за націю і державу, 
борців за волю і долю свого народу.

Під час російсько-української війни про-
блема як національного безсмертя українців, так 
і безсмертя українських військових набула осо-
бливого статусу в сучасній соціокультурній пло-
щині. Паралельно піднімаються пласти пам’яті 
героїзму їхніх попередників – вояків Україн-
ської повстанської армії, козацтва, української 
військової шляхти, отаманів, князів-полковод-
ців, які є не просто попередниками аналогічної 
ідеї, адже у даному випадку сучасні військові 
підсвідомо сприймаються переродженням наці-
ональних героїв. В українському мистецтві 
полеглі військові герої часто зображуються на 
іконах серед загально прийнятих християнських 
святих: у Свято-Покровській церкві м. Нікополь 
зберігалася січова ікона з портретом П. Кал-
нишевського – останнього кошового отамана, 
копія 19 ст. Угорі розміщене невелике зобра-
ження Богородиці з небесними покровителями 
Січі – святим Миколаєм і архістратигом Миха-
їлом, внизу – картуш, з боків – дві групи сивих 
запорожців, серед яких – П. Калнишевський, які 
виступають узагальнено як уособлення всього 
Війська Запорізького і водночас як ктитори своєї 
церкви у контексті розіп’яття Христа, що при-
ніс себе у жертву за спасіння багатьох (Ласка, 
2007). На різдвяних листівках Ніла Хасевича 
бачимо повстанців біля новонародженого Ісуса 
Христа і Діви Марії. Автор наголошує на їхній 
сакральній сутності, причетності до божествен-
ності, євангельської ідеї жертви заради спа-
сіння та порятунку. У військовій каплиці Возд-
виження Чесного і Животворящого Хреста на 
Аскольдовій могилі є фрески Марини Соченко. 
На центральній іконі під Покровом Богородиці 
зображені 65 захисників України від часів Київ-
ської Русі, Козаччини, Української Народної 
Республіки, Української Повстанської Армії 
до портретів полеглих Героїв Небесної Сотні, 
добровольців, «кіборгів», військових Збройних 
сил України.

Ідея сакралізації, міфологізації військових 
героїв розвивається ще з Античності – старо-
давній світ наділяє їх двоїстою сутністю. Це 
напівбоги-напівлюди, які народжуються від 
земних жінок, але через зачаття богами або 
навпаки – народжувалися від богинь та земних 
чоловіків. До речі, Гомер у «Іліаді» й «Одіссеї», 
які можна назвати першими творчими дороб-
ками уславлення народних героїв, теж творить 
свою міфологію. Власне, за таким принципом 
і відбувається надання статусу героя для тої чи 
іншої особи, яка здійснює жертовний вчинок 
для суспільства, адже при житті сама альтру-
їстична поведінка може трактуватися з різних 
точок зору.

Серед відомих наслідників божественного 
народження – обожнений скіфський герой 
Ахілл – герой гомерівської «Іліади», який став 
богом вмираючої і воскресаючої природи... 
В одних міфах він згадується як син царя 
Пелея, або Пелазга, і морської богині Фетіди, 
а в інших як син Геракла від його другої дру-
жини Деяніри. Згідно з міфами Ахілл мав скіф-
ське походження, адже вважається, що його 
батьківщиною є Ольвія – Березань і Зміїний – 
два острови на північному заході Чорного моря. 
Острів Березань ніби замикає Дніпровсько-
Бузький лиман, південно-західні береги його 
омиваються морем. Острів Левка (тобто Білий), 
що нині має назву Зміїний, колись називався 
островом Ахілла. Є переказ, що його підняла 
з дна моря Фетіда для свого сина і що на ньому 
живе Ахілл. Славнозвісний острів Зміїний 
сьогодні є символом військової незламності 
та героїчної стійкості українських військових 
під час сучасної російсько-української війни. 
Також він відомий тим, що на ньому із VII ст. 
до н.е. до IV ст. н.е. функціонував храм Ахілла, 
де, за міфами, він і був похований: «На острові 
є храм Ахілла з його статуєю давньої роботи. 
Людей на острові немає, на ньому пасеться 
тільки трохи кіз; їх, кажуть, приносять у жертву 
Ахіллу всі, хто приїжджають сюди. Є в храмі 
багато інших приношень – чаші, перстні і доро-
гоцінні камені, а також написи – одні латин-
ською, інші на грецькій мові, складені різними 
майстрами в похвалу Ахілла…» (Островерхов, 
2007, с. 26–59).

Героїзм, військова звитяга, перемога над 
ворогом, саможертовність у бою стали під-
ґрунтям для обожненості постаті Ахілла серед 
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багатьох народів. Дорійці, які вийшли з терито-
рії Центральної та Південної України у ІІ тис. до 
н.е. і завоювали Балкани і басейн Середземного 
моря, перенесли праукраїнський культ скіф-
ського царя Ахілла з Чорного на Середземне 
море. У V ст. до н. е. Піндар згадував про культ 
Ахілла на «світлому острові» (φαεννά νᾶσος) 
Чорного моря та наводив переказ про Ахілла, 
який після смерті живе на географічно невизна-
ченому Острові Благословення разом з іншими 
героями, такими як його батько Пелей і Кадм 
(Мустафін, 2018, с. 97, 134).

У переліку православних святих в патериках 
багатьох українських святинь є військові діячі, 
які прославилися перед Церквою тим, що зро-
били багато для оборони українського народу. 
Серед них – відомі постаті преподобних отців 
Києво-Печерських – Федір, князь Острозь-
кий – військовий, державний та релігійний діяч 
Великого князівства Литовського; Тит Воїн, 
про якого у написі над його гробом говориться: 
«Преподобний Тит Воїн, бувши на війні пора-
нений у голову зброєю, ледь не до смерті, і через 
те облишив воювання. Ледь трохи оправився, 
прийшов до монастиря Печерського, і, прийня-
тий бувши від преподобних отців, що тут жили, 
облікся в чин іноцький»; Мойсей Угрин, що 
в юності був дружинником князя Бориса, сина 
князя Володимира, а згодом потрапив у полон 
в Польщу до хтивої жінки. Відкинувши її зали-
цяння був катованим і пророкував їй та королю 
Бориславу, який долучився до цієї справи, 
скору смерть. Король Борислав раптово помер, 
а в країні спалахнуло народне повстання. Ще 
один святий – Ілля Муромець, який до постригу 
був дружинником князя Володимира Моно-
маха, славився ратними подвигами і небаченою 
силою. Свою силу воїн використовував тільки 
для боротьби з ворогами Батьківщини, захисту 
людей та відновлення справедливості. Після 
отримання в одному з боїв з половцями важкого 
поранення та підкоряючись заклику душі, Ілля 
став ченцем в Києво-Печерському монастирі 
та дав обітницю ніколи не брати зброю до рук. 
Проте коли святій обителі загрожувала небез-
пека від набігів чужинців, він порушив її – взяв 
до рук меча для захисту монастиря та братії 
та отримав смертельну рану в груди. Чернець 
Києво-Печерський Ілля, маючи невиліковну 
рану, упокоївся в монастирі Преподобного 
Антонія у 1188 році (Дива печер лаврських, 

2011, с. 94, 108). Окрім обожнення цих поста-
тей за оборону віри, держави та народу, підси-
лення їх героїзації божим промислом та нагоро-
дою вищими силами за благочестя та стійкість 
у вірі, всі ці святі «відповідають» за «військові 
питання», з якими молитовно звертаються віру-
ючі, – оберігати українських воїнів, боронити 
народ від знищення та смерті, наближати укра-
їнську перемогу тощо.

У релігійних уявленнях українського народу 
існує традиція розміщення на місцях масової 
загибелі військових героїв культових споруд, 
які не лише маркують такі осередки духо-
вною символікою, але й стають середовищем 
живої пам’яті крізь призму релігійного культу – 
храми, монастирі, чернечі скити. Зокрема, на 
Рівненщині є відразу два таких осередки. Один 
із них – Свято-Георгіївський чоловічий монас-
тир на Козацьких Могилах, розміщений на місці 
бою під Берестечком. Монастир побудований на 
місці відомої битви козаків та поляків. За кіль-
кістю війська битва під Берестечком була однією 
з найбільших у європейській історії: загальна 
кількість учасників перевищувала 300 тисяч 
чоловік. У битві брало участь козацьке військо 
Богдана Хмельницького (підтримане повстан-
цями-селянами) і польське військо короля Яна 
ІІ Казимира. Через зрадництво союзників-татар 
сам гетьман опинився в полоні, його військо – 
в оточенні поляків. Трагічна для козаків доля 
битви була неминучою, але наказний гетьман 
Іван Богун вивів козаків з оточення і врятував 
100-тисячне військо. Як зазначає Свєшніков, 
«битва на полях сіл Пляшева і Острів<…>була 
однією з найбільших подій другого періоду 
Визвольної війни 1648–1654 рр.» (Свєшніков, 
1992, с. 5). Інший монастир – Свято-Воскре-
сенський чоловічий монастир – був зведений 
на Повстанських могилах – місці бою між вій-
ськами НКВС СРСР і силами УПА, що відбувся 
під час переходу частин УПА через німецько-
радянські фронти та закінчився тактичною 
перемогою радянських військ та виходом 
з оточення українських повстанців. Кількість 
загиблих військових і цивільних осіб точно не 
встановлена. Бачимо, що сакралізація таких 
святинь формується на основі суспільної емпа-
тії до великої жертви – божої і людської.

Ми говоримо про культ предків як своє-
рідну унікальну релігію, притаманну укра-
їнцям у своїй релігійній та соціально етичній 
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парадигмі. Це соціалізуючий і водночас індиві-
дуалізуючий сегмент особистісного людського 
буття, який визначає історико-світоглядну 
та соціокультурну притаманність особи, прина-
лежність до певного родинного ланцюга поко-
лінь, а в глобальному контексті – народності, 
національності. Культура пам’яті передбачає 
набір заходів, які супроводжують загиблого 
героя відразу після настання героїчної смерті – 
від дій вшанування, що застосовують до усіх 
померлих в контексті поклоніння померлим, 
які набувають статусу надлюдини, до міфоло-
гізації, сакралізації, фольклоризації. Сьогодні 
на майданах населених пунктів громад чи не 
щодня проходять масові урочисті заходи вша-
нування загиблих військових – відспівування 
церквами різних конфесій, виголошення офі-
ційних промов місцевим керівництвом, гро-
мадськістю, здійснення похоронних традицій – 
покладання квітів, вистелення квітами дороги, 
якою несуть померлого, споживання поминаль-
ної страви – колива, супроводження похоронної 
процесії грою духового оркестру тощо.

Усе це є закарбованою у народній пам’яті 
традицією проведення тризни – повного комп-
лексу заходів, присвячених вшануванню покій-
ника, до якого входить формування високого 
насипу – могили, а також обрядові заходи 
з обдаровуванням померлого всіма життєвими 
радощами. Спочатку тризну справляли тільки 
по військових, а значно пізніше вона оберну-
лася на похоронний обід. У праці Івана Огі-
єнка є інформація про те, що над тризною пили 
й їли, проводили ігри та показові військові бої: 
«Душа покійного ще була тут і тішилася грами» 
(Іларіон, митрополит, 1992, с. 246). В Іпатіїв-
ському Літописі описується тризна по князю 
Ігореві у 945 році: «І послала Ольга до дерев-
лян, кажучи: «Ось я йду до вас, приготуйте 
багато меду біля міста там, де ви вбили мого 
мужа, щоб мені поплакати над гробом його, 
і справлю тризну по моєму мужеві». Почувши 
це, вони звезли дуже багато меду. Узявши неба-
гато війська, Ольга прийшла до його гробу 
і плакала за своїм мужем. І наказала людям 
насипати велику могилу, а як насипали, нака-
зала творити тризну». За тризною деревляни 
сильно повпивалися, і Ольга наказала їх пере-
бити (Літопис Руський, 1908).

Ідею «творення» тризни мешканці Полісся 
ідентифікували за місцевими географічними 

особливостями та перенесли до свого ареалу 
побутування значення давньої традиції, адап-
тувавши не лише історичні факти, але й ство-
рили власне підґрунтя для її передачі і сучас-
ного обґрунтування. Смик Пелагея Трохимівна 
(1911 р. нар.), уродженка с. Біловіж Сарнен-
ського району розповідає про місцевий релі-
гійно-обрядовий та географічний комплекс, 
який знаходиться на території того ж с. Біло-
віж: «А знов там пуд Буловижем є Тризна… 
Їгор з військом, і там бітва була, і там його вбілі, 
і там такий велікій бруд був, така ричечка текла 
і бруд, ух, його вже те вуйско забрало і десь 
повезлі. Через кулкось день приїхала його жінка, 
вже Ігорова, із своїм вуйском да над тим бродом 
справляла поминкі, да ми кажем поминки да 
похорун, а вони, в їх казалі тризна, тризна… То 
назвалі Їгорув. А те, а тепер кажуть за те – Жен-
скій Бруд і Тризна... О таке, а там вже за Було-
вижом, туди, де, як до Олєвська, знов Завишень 
є… То його там повісилі і назвалі Завишень» 
(Матеріали експедиційних досліджень Рівнен-
ського фольклорно-етнографічного товариства 
по Договору з Управлінням у справах захисту 
населення від наслідків аварії на Чорнобиль-
ській АЕС Рівненської облдержадміністрації 
№1 / 29.06.98).

В Іпатіївському літописі згадується, що 
в контексті тризни Ольга плакала над своїм 
чоловіком, а отже, цей обряд включав у себе 
не лише розважальні видовища ігрового харак-
теру, але й показову оплакувальну дію, драмати-
зацію самої суті події (Літопис Руський, 1908). 
Звісно, що християнство намагалося викорі-
нити даний обряд з поминального комплексу, 
адже згідно з християнською позицією смерть 
тих, хто покаявся і вів благочестиве життя, або 
«коли хто душу свою кладе за друзів своїх» 
(Івана 15:13) трактується як радісне завер-
шення гріховного земного життя. Проте голо-
сіння як релігійно-фольклорний аспект, який 
відображав дану складову справляння тризни, 
вдало асимілювалося у християнську цер-
ковну традицію. Було створено як заміну низку 
віршованих поминальних текстів, які утворили 
канон поминальних богослужінь та відправ. 
Хоча в основі текстів і спостерігаємо глибокий 
психологічний зміст жалоби за людським тілом 
(наприклад, у тексті Самогласної стихири Івана 
Монаха, Голос 8: «Плачу і ридаю, коли роз-
думую про смерть…»), але кожен такий текст 
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завершується позитивним настроєм самої душі, 
яка звільнилася від усього земного і йде до свого 
Творця (Пастирські та літургійні роз’яснення 
щодо Чину християнського похорону).

Відгомін обряду тризни спостерігаємо 
і в народній, традиційній культурі, повертаю-
чись до традиції Навського Великодня: одним 
із важливих компонентів цього дня є розділення 
ритуальної трапези. У с. Великі Селища Рів-
ненського району Рівненської області освячене 
під час поминальної треби коливо, а зазвичай 
це цукерки та дрібне печиво, споживається біля 
могил померлих родичів та кладеться на тарілку 
на могилу біля хреста (Матеріали експедицій-
них досліджень робочої групи по складанню 
облікової карти «Традиція наряджання могиль-
них хрестів на Рівненському Поліссі»). Саме ж 
освячення священником могил у цей день сим-
волізує собою надання покійному духовної їжі – 
молитви та окроплення свяченою водою його 
теперішнього фізичного місця перебування. 
Практикується також «віртуальна» ритуальна 
трапеза, яка відбувається родичами вдома, але 
присвячена єднанню з померлими. За матеріа-
лами із Славутчини, а саме у с. Великий Скнит, 
інформатори стверджували, що «оставляють 
свячене на цей день». Досі подекуди побутує 
переконання про те, що «мусиш так пообідати 
на Навський Великдень, як ти обідав на Паску» 
(Архів ЛНУ імені Івана Франка). Отже, ніби 
знову відбувалися великодні розговини, але 
цього разу для покійних предків. Сама трапеза 
була основним епізодом великоднього поми-
нання, позаяк вона символізувала розговіння 
померлих. Якщо до могили покійних родичів 
підходять тільки члени родини, то до пантеонів 
слави та окремих могил загиблих героїв при-
ходять усі, хто бажає в цей день вшанувати їх 
пам’ять.

У контексті релігійних уявлень про без-
смертя полеглих воїнів побутують мотиви 
метемпсихозу героїв – зооморфні та рослинні 
переродження їх душ після смерті. Візуальні 
образи перевтілення душі в релігійних уявлен-
нях про трансформацію її після смерті займа-
ють значну позицію щодо розуміння смерті, 
її філософії та предмету релігійного усвідом-
лення українського народу. Найчастіше укра-
їнцями надаються душам зооморфні образи 
літаючих істот. Це пов’язано із головною 
характеристикою душі – її здатністю літати. 

Душа перевтілюється у птаху, метелика, муху, 
бджолу, комара (Яковлєва, 2005, с. 70).

У козацьких піснях зазвичай героїчно заги-
блі воїни перетворюються на орла чи сокола, 
який повертається до України, до матері, 
батька чи коханої. Міфологічне мислення ото-
тожнювало людину з рослинним і тваринним 
світом, смерть – із зникненням, відродження – 
з поверненням, тому птахи ототожнювалися із 
померлими, адже прадавня людина кожного 
року мала можливість у природі регулярно 
спостерігати появу і зникнення саме птахів. 
(Яковлєва, 2005, с. 81). У повстанських піснях 
спостерігаються перевтілення у неживу при-
роду – вітер, туман. Окрім зооморфних іпос-
тасей, душа в поліських віруваннях, де і наро-
дилася УПА, може представляти собою різні 
види повітря, вітру, тіні (у зв’язку з семанти-
кою «душа –дихання»), а найбільш пошире-
ним серед них є стовп пари або повітря, який 
знаходиться над могилою нещодавно похова-
ної людини або поблизу неї. Ця іпостась душі 
цікава тим, що подібна сутність (уподібнює 
душу природному явищу) єдина серед усіх 
інших її образів становить небезпеку для живої 
людини: вона рухається за людиною, переслі-
дує її і може вбити».

Найчастіше пісням у жанрі громадянської 
лірики притаманні мотиви рослинних пере-
втілень: душі загиблих воїнів перероджуються 
у трави і квіти – маки, мальви тощо. Ці уяв-
лення формувалися на народних віруваннях 
про постійне вмирання і оживання природи 
в кожному новому циклі життя. Серед пісень 
військової тематики важливе місце посідає 
«Балада про мальви» В. Івасюка, яка отримала 
друге дихання в період російсько-української 
війни та переспівується багатьма сучасними 
вітчизняними виконавцями – Оксаною Мухою, 
Олегом Шумеєм, Сергієм Лазановським:

«Не плач же, мамо, ти ж бо не одна –
Багато мальв насiяла вiйна.
………
Життя, як пісня, що не вiддзвенить,
Я в мальвi знов для тебе буду жить».
Варто зазначити, що уявлення про переро-

дження душі підсилюється також християн-
ською ідеєю, згідно з якою всі мертві воскрес-
нуть під час Страшного Суду. Якщо говорити 
про логічну послідовність такого воскресіння, 
то душа повертається до тіла, яке фактично 
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повністю видозмінене під впливом різних при-
родніх процесів і не може бути повністю від-
творене аналогічно до власного матеріальному 
першопочатку. Тобто матеріальна складова 
людини теж проходить своєрідну репродук-
цію, репліку, відтворення форми і візуалізова-
ності, формуючи себе як дещо нове. Наведемо 
приклад пророка Єремії, який, на його думку, 
був освячений Богом ще до свого народження, 
тобто у попередньому житті (Єремії 1:4-5), 
приклад пророка Іллі, дух якого прийшов на 
землю знову в образі Івана Хрестителя (Матвія 
17:10-13), приклад братів Якова і Ісака, одного 
з яких Бог полюбив, а іншого зненавидів ще до 
їх народження, тобто фактично Господь зро-
бив Свій вибір на основі їхнього попереднього 
життя (Римлян 9:11-14), на прикладі воскре-
сіння Лазаря можна показати можливість повер-
нення людської душі назад на землю у фізичне 
тіло (Івана 11:21-44).

У контексті християнської ідеї про воскре-
сіння мертвих та визначеність їх для отримання 
нового, божественного, очищеного тіла наве-
демо такі слова: «Істинно, істинно кажу вам: 
Наступає година, і настала уже, коли мертві 
почують голос Сина Божого і, почувши, ожи-
вуть» (Івана 5:25). Тіла воскреслих стануть, 
за церковним уявленням, «нетлінними». Саме 
вони підуть – одні до раю, інші до пекла. Відпо-
відно призначення тих, хто пожертвував своїм 
життям заради порятунку багатьох – Царство 
Небесне.

Отже, культура пам’яті українців про поле-
глих у боротьбі за волю народу і незалежність 
держави формується переважно на основі релі-
гійного світогляду. Героїзацію, міфологізацію, 
наділення їх божественною сутністю за раху-
нок принесення себе в жертву задля порятунку 
багатьох можемо спостерігати у сакральному 
мистецтві, церковній канонізації, побудові 
культових споруд на місцях кривавих боїв, де 
загинуло багато військових. Ідея героїзації 
захисників та полеглих воїнів червоною нит-
кою проходить крізь українську історію ще 
від доби Античності і до сьогодні. Важливим 
аспектом у формуванні ідеї безсмертя героїв 
є реінкарнація у зооморфні та рослинні форми, 
а також гарантоване перебування у Царстві 
Небеснім зі всіма святими на основі виконання 
основної заповіді любові до ближнього. Укра-
їнці як нація релігійна приділяють багато уваги 
постатям полеглих героїв – реальним особам, 
а також загальному духу сили і жертовності вої-
нів. Певно, єдина загроза культури пам’яті – це 
збільшення пантеону героїв і звикання україн-
ського суспільства до смертей полеглих на війні 
родичів, близьких, знайомих, коли пам’ять 
переходить від режиму «священне» в режим 
«повсякденне»… Дивно, але під час цієї війни 
в українців з’явилися знайомі святі, мученики 
і рідні ангели-охоронці. А загалом усі ми вчи-
мося жити між ікон, які у вигляді стендів зі 
світлинами полеглих воїнів формують всеукра-
їнський іконостас…
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