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תבניות של זכרון – רצח רבין

השיר "הו רב-חובל" תורגם על ידי נעמי שמר מאנגלית. השיר נכתב על ידי וולט ויטמן על רצח לינקולן ב1865.

הרצח של רבין דומה לרצח של גדליה בן אחיקם (צום גדליה בג' בתשרי).

האופן שבו אנחנו שופטים את העבר הוא נגזרת של התפיסות שלנו בהווה.

הזכרון הקולקטיבי עובד הפוך – התבניות שנבנו בעבר מתכנתות עותנו איך לתפוס את ההווה. יש מספר מוגבל של תבניות פרשניות שבתור חברה אנו מאמצים כדי להבין את האירוע מחדש. אנחנו שולפים את התבניות מהזכרון. 

ברצח רבין יש סך תבניות מהתרבות הישראלית והיהודית – אחת מהן פתחנו מהזכרון הקולקטיבי שלנו והתאמנו לרצח.

בדרך כלל אנו זוכרים אירוע שקשור לקולקטיב – מאוד קשה לנו להכניס את זה לתבנית שלנו מכיוון שזה אירוע רצח של אדם אחד.

הזכרון הקולקטיבי הוא תמיד פונקציונלי - 

לא ברור כמה בריא לחברה שלנו לדבר על הזכרון הזה. 

זכרון כזה אמור ליצור לכידות – העובדה שיש גרסאות שונות לאירוע – קונספירציה ועד אירוע של השמאל  - זה מגדיל את הזכרון.

הזכרון הקולקטיבי מורכב מתודעת העבר המשותפת לקהילה ומייצוגי אותה תודעה במרחב ובזמן. שני המרכיבים מזינים אחד את השני.

מבוא היסטורי לצמיחה של הזכרון הקולקטיבי
אבות הסוציולוגיה הם דורקהיים, וובר ומרקס.

דורקהיים דיבר על לכידות חברתית – הוא מצא שאנשים שחיים בקהילה מלוכדת, מתאבדים פחות.

התאבדות היא ההחלטה הכי אינדיבידואלית – עם זאת, ניתן לנבא אותה במתאם גבוה.

יהודים וקתולים – קבוצות עם לכידות חברתית גדולה לא יתאבדו כמו פרוטסטנטים.

The elementary forms of religious life – דורקהיים

חקר את היחידה החברתית שהיא ה"clan" אצל האבוריג'ינים. אלו אנשים ששותפים לאמונה דתית וגרים בקרבה גיאוגרפית. דורקהיים קרא לאמונה הדתית שלהם, אמונה פרימיטיבית.

הוא רצה לעשות ניתוח רציונלי של החוויה הדתית – הוא רצה לדעת למה יש אנשים דתיים.

נוכל להשליך מהסיבה הזו על חברות מתקדמות.

במרכז האמונה של השבט יש טוטם שהוא האל שמבטא את האמונה דתית שלה – זהו משהו עם כוח מהעולם המיידי שלהם – כמעט תמיד זו חיה (לפעמים גם כוכב או שיח מסוים). אסור לאכול את החיה אלא אם יש משבר אוכל חמור מאוד.

הוא ניסה לחקור את הפונקציונליות של האמונה הדתית – למה שווה להאמין?

1. נוח

2. דת מפחידה חרדה – תמיד יש לאן לפנות.
3. זהות – שייכות
4. בריאות
5. חוקים
6. היררכיה
· הדת מעניקה לנו את כל אלה. היא יוצרת סדר בחיים שלנו.

העולם הוא לא הגיוני והדת נותנת משמעות, נחמה וסדר כאשר אין את אלה.

מארגנת את החיים במובן של מה מותר ומה אסור לעשות – הדת קובעת מי בקבוצה ומי בחוץ וגם בתוך הקבוצה קובעים מי למעלה ומי למטה (רבנים מול רגילים, גברים מול נשים).

היהדות היא התעסקות בלתי פוסקת בדת – כל דבר שאתה עושה אמור להיות נשלט על ידי הדת.

ההיררכיות ביהדות היא מספר "ויקרא".

קדושה – דרקהיים דיבר על הרעיון של אמונה דתית ואמר שבלב של האנשים, האמונה היא במשהו שיותר גדול מהם. הוא טען שגם זה חלק מהפונקציונליות של הדת.

הדבר שהם מאמינים בו הוא לא אלוהים אלא הקבוצה.

הקבוצה החברתית שאתה משתייך אליה היא כל כך משמעותית שהקולקטיב הוא כל העולם שלנו. אנחנו סוגדים לאל אבל הסגידה לאל היא קבלה של העליונות של הקבוצה בחיים של היחיד.

דורקהיים אמר שהקדושה תחושה פנימית אבל הביטוי שלה הוא חיצוני. זה הביטוי הכי עמוק לנוכחות של הקבוצה בתוך האדם. 

מהו הטוטם החילוני שלנו?
1. דמוקרטיה

2. מקומות פיזיים – גבעת התחמושת, הכותל.
3. הדגל של המדינה.
בחברות לאומיות ובעיקר בחברה האמריקאית מתייחסים לדגל בצורה טוטמית לחלוטין – מתייחסים לדגל כמו החיה.

הדגל הוא הנוכחות הפיזית של הקדושה של החילוניות.

· כאשר נותנים את הדגל למשפחה שקולה – זו בעצם עסקת חבילה: אתם תתנו את הגוף של הבן ואנחנו ניתן לכם את הדגל.

אנו מבטאים את האמונה שלנו בחברה – הדגל מסמל את האומה, הוא סממן של קדושה בעולם חילוני.

הדגל בישראל הגיע מהטלית – הדגל הוא סוג של טוטם מודרני. כאשר המשפחה לא מוכנה לקבל את הדגל – זהו משבר טוטמי – אני מערער על הזכות של הקבוצה לקבוע את החיים שלי.

על זה נאמר שאם רוצים לברר מה חשוב בחברה – צריך לברר בשביל מה אנשים מוכנים למות
1. הדגש על ריטואלים וסמלים אצל דרקהיים – 
עד דורקהיים חוקרי חברה התייחסו לחינוך, השכלה, סטטוס, רכוש. דורקהיים הוא הראשון שהכניס למדעי החברה את העובדה שסמלים וריטואלים יש נוכחות משמעותית בחיים של אנשים. פעמים רבות, ריטואלים וסמלים הם הדבר האמיתי.
2. המורשת של דורקהיים היא ניסיון להבין איך קהילה דתית מתרגמת לקהילת המונים של מיליוני אנשים.

כבר לא נלחמים על הבית – לא באופן פיזי, אלא באופן מטאפורי.

דורקהיים הבין שיש מנגנונים נוספים ורבים שבאים על מנת לתרגם את השבט למדינה.

מנגנונים שקיימים על מנת לגרום לנו להרגיש שמה שהמדינה רוצה שנעשה הוא לגיטימי – ימי זכרון, חינוך, שירים, בדיחות.

עצם התחושה שיש לנו אופי לאומי היא מנגנון שכזה – אפילו אוכל לאומי הוא מנגנון כזה.

שפה – לא מובן מאליו שכולם מדברים עברית בארץ או צרפתית בצרפת.

להציל את טוראי ראיין

בסרט כדי שיהיה אכפת לנו מהאנשים שמתים אנו צריכים להכיר אותם קודם – את האנשים אצל שפילברג אנחנו לא מכירים.

אנחנו מכירים את האנשים במובן העמוק – 

· הפתיחה

· כן מכירים את הסיפור
· ייצוגים מוכרים
· הם חיילים
אומרים לנו מה ההקשר ואנחנו מבינים כמה אכפת לנו מהם. הזכרון הקולקטיבי שלנו עובד פה – יש תשתית של זכרון שקיימת ואנחנו מסוגלים להשליך על כל החיילים המופיעים בסרט.

אנחנו מרגישים אינטימיות עם הדמויות.

טום הנקס – עד אז הוא עשה רק תפקידים טובים – יש לנו זיהוי עם הדמות שלו.

יש לנו הכרות עם האסתטיקה של הייצוג.

הצילומים של רוברט קאפה

הוא היחידי שצילם ב D-day 

הדימוי הויזואלי שיש לנו בראש הם הצילומים המטושטשים של רוברט קאפה. זו בדיוק אותה אסתטיקה שמופיעה בסרט של שפילברג.

כמו היוריסטיקות של ריח או טעם.

· הצילומים מטושטשים מכיוון שהמפתח הרס את רוב הסרט.

יש מנגנון של בנייה של זהות לאומית שאומר שאנחנו מכירים את האנשים. כמו כן יש גם שאלה מסחרית שלפיה אנו מכירים את טום הנקס.

אפילו שאנחנו לא מכירים את הצילום הוא נראה לנו הגיוני מכיוון שהוא בגובה העיניים.

כאשר טום הנקס אומר לראיין "תרוויח את זה" – הוא מתכוון לזה שיהיה אדם טוב. ממש כמו "במותם ציוו לנו את החיים". הקיום של החיים הוא המשכה של המורשת של המתים. לכן אנו מקבלים את עסקת החליפין גוף מול דגל.

יש מאמץ בין–דורי לקבע את המחויבות של הדור הנוכחי לדור הקודם. הדור הקודם עשה מאמץ כל כך גדול ולכן אנחנו צריכים להתאמץ. האנשים הללו הולכים ומתים ואנחנו רוצים לקבע את הזכרון שלהם. ממש כמו אנדרטה שמקפיאה את הזכרון.

בארה"ב יש דור שלם של אנשים שהיו ביחסים מאוד אנטגוניסטים עם ההורים שלהם – הדור של מלחה"ע II – זהו סוג של פיוס כלפיהם. זה סוג הדפוס של השייכות של הדור הנוכחי לדור הקודם.

לקרוא

לומסקי פדר – זכרונות של חיילים ממלחמת יום כיפור.

