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Abstract

The aim of the appendix is to show the directions of sociological research
using political death. The two are related Social Science discourse on death:
(1) thanatos-sociological and, which deals with social inequalities in mora-
lity, and (2) thanatos-political, at the center of the political instrumentaliza-
tion of death. Shown is the historical evolution of these relations to death and
were considered different theoretical and methodological starting points that
explain the death of a political party and its symbolic capiral. Changed the
vision of death, and political use of the death. Most attention has focused on
a class-tier elucidate differences. Class that not only economic inequality, but
also the symbolic and cultural inequaliry, and differ in relation to the death.
Iz is presented a draft framework for the sociological study of historical class
interests that determine the ideological use of the death.

Key words: death, the death of symbolic capital, thanatos-policy, thanatos-sociologyl.

Abstrakt

Cilj priloga je da pokaze pravce socioloskog istrazivanja politicke upotrebe
smrti. Dva su srodna drustvenonaucna diskursa o smrti: (1) tanatosocioloski,
koji se bavi drustvenim nejednakostima kod umiranja, i (2) tanatopoliticki,
u Cijem sredistu je politicka instrumentalizacija smrti. Pokazana je istorijska
evolucija pomenutih odnosa prema smrti i razmotrena su razlicita teorij-
ska i metodska polazista kojima se objasnjava politicka strana smrti i njen
simbolitki kapital. Menjala se vizija smrti, ali i polititka upotreba smrti.
Najvise pazgnje je posveceno klasno-slojnim tanatoloskim razlikama. Klase
ne pokazuju samo ekonomsku nejednakost, nego i simbolicku i kulturnu ne-
jednakost, pa se razlikuju i u odnosu prema smrti. Iznet je nacrt socioloskog
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20107, br.149005 koji finansira Ministarstvo nauke i zastite Zivotne sredine Republike Srbije



Socioloski diskurs, godina 3, broj 5/ jun 2013. 5-20

okvira za istrazivanje istorijskih klasnib interesa koji odreduju ideolosku
upotrebu smrti.

Klju¢ne reéi: smrt, simbolicki kapital smrti, tanatopolitika, tanatosociologija.

Od mrtvih ne Zive samo grobari, nego i vlast. Ovde se ne misli samo na upo-
trebu zakonski zapre¢ene smrtne kazne, nego i na razne ideologizacije umiranja
neosudenih koje reguli$u istorijski raznovrsne normativne tanatologije. Problem
bi sigurno bio jednostavniji da su $arolike upotrebe smrti samo prepoznatljivi
deo hegemonih ideologija koje propisuju one drustvenointegrativne vrednosti
kojima treba uokviriti smisao okonc¢anog Zivljenja. Stvari, medutim, usloznjava
okolnost $to su pomenuti sadrzaji uvek i deo manje upadljivih vrednosti na
kojima pociva $iri moralni poredak. Smrt, naime, ne koriste samo politi¢ari
nego ova ima vazno mesto u $iroj simbolickoj strukturi op$tenja i kod pravdanja
modi raznih autoriteta. Upravo stoga $to se znacajni mrtvi neretko svojataju
kao integrativni simboli raznih segmenata poretka, treba istrazivati njhovu di-
rektnu i posrednu politicku ulogu. U tome je smisao kriticke tanatologije koja
istrazuje drustvene nejednakosti kod umiranja i ideolosku upotrebu smrti. Da
li su kulturni obrasci odnosenja prema smrti, a koji reguli$u izrazavanje zalosti i
pijeteta, nadvremeni rituali koji stoje izvan pravdanja nejednakosti Zivih? Nika-
ko. Odnos prema smirti jeste politicki i ideoloski vrlo upotrebljiv, uprkos tome
$to su i vladajudi smrtna bi¢a. Nismo, dakle, nejednaki samo u Zivotu, nego su
i propisane norme suocavanja sa smréu deo ideologije koja pravda nejednakost
zivih. Otuda i opravdanost kritike raznih tanatoloskih ideologija, tj. istrazivanja
normiranja smrti od strane Zzivih vladaju¢ih grupa. Cilj ovoga priloga je da po-
kaze pravce socioloskog istrazivanja politicke upotrebe smrti.

1.

Jednako kao ni drugi, ni sociolog ne moze da govori o neposrednoj smrti
jer ovu ¢injenicu nema u iskustvu. I njegova tema je tek posredni odnos zivih
prema umiru¢ima, prema mrtvima i prema onostranom. Socioloska i politi-
koloska posrednost ovog odnosa lezi u srodnom pristupu zasebnih disciplina
tanatosociologije i tanatopolike. Nazivi su izvedeni iz grcke re¢i 7hanatos koja u
Hesiodovoj teogoniji oznacava boga smrti, okrutnog sina no¢i i brata Hipnosa,
boga sna. Dva su srodna drustvenonau¢na diskursa o smrti: (1) tanatosociolo-
ski, koji se bavi drustvenim nejednakostima kod umiranja, i (2) tanatopoliticki,
u ¢ijem sredistu je politicka instrumentalizacija leSa. Oba su povezana zato $to
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se pogrebni politi¢ki rituali i razne ideologizacije smrti ne mogu razmatrati izvan
realnih istorijskih uslova umiranja. U obliku proste formule moglo bi se re¢i
da tanatopolitika proucava politicke nacine upotrebe smrti, a tanatosociologija
dublju interesnu stranu ritualizovane smrti. Kod oba nastojanja re¢ je o istrazi-
vanju drustvene uslovljenosti simbola smrti. Da bi se ova sloZena i istorijski pro-
menljiva aktivnost istrazila potreban je $iri tanatosocioloski okvir. To zna¢i da u
svakom dobu treba po¢i od hegemonog tumacenja smrti i vizije dobre smrti u
kojima se direktno ili posredno iskazuju interesi onih grupa koje su kadre da ih
nametnu. Umrli odlaze u raj ili u pakao, dusa im se reinkarnacijom seli u druge
telesne oblike ili, pak, postaju ve¢ni deo kolektivnog paméenja nacije ili klase.
Iako se oslanja na u ontoloskom pogledu razlidita istorijski hegemona tumade-
nja smrti (mitska, religijska, svetovna), kod svih verzija je tanatopolitika vestina
upotrebe smrti zarad politicke dobiti. Socioloska, pak, strana smrti tice se od-
nosa izmedu grupnih interesa i nacina njihove mobilizacije preko dramaturske
ritualizacije smrti. Nesto uzi socioloskosaznajni aspekt ovog problema tice se
razli¢itih teorijskih i metodskih pretpostavki sa kojima se objasnjava drustvena
strana smrti i njen simboli¢ki kapital. Drugadije receno, na koji na¢in simboli¢-
ka mo¢ kao instrument dominacije nameée znacenja i smisao prestanku Zivota?

Tanatopoliti¢cka literatura je manje poznata od tanatosocioloske. Politicki
kult smrti i politicka upotreba mrtvog vladara dugo su definisani unutar spe-
cifi¢cnog poimanja odnosa teologije i politike, crkve i drzave. Zato se istorijat
ovog odnosa nije mogao izbe¢i. Knjiga Ernsta Kantorovica ,,Dva tela kralja“ je u
mnogome neprevazideni istoriografski pokusaj tumadenja tanatopoliticke veze
crkve i drzave u zapadnom hris¢anstvu’. Od autora koji se takode direktno bave
politickom upotrebom smrti treba pomenuti istorijske studije Zan Delimo, Fi-
lip Arijes, Zak Le Gof, Jan Asman, politikoloske Majkl Blejn, Olaf Rader i Piter
Berghof, antropoloske Luj-Vensan Toma i Ketrin Verderi, sociolosku studiju
Klaus Feldman i sociomedicinski zbornik Dominik Gros.*

2.

Nije nikakav cinizam ako se na samom pocetku upozori da smrt za socio-
loga nije pre svega tragedija pojedinca nego ¢inilac drustvenog razvoja. Na koji
nacin? Pre svega smrt je funkcionalna sa stanovista usavr$avanja drustva. Dru-
Stvena stabilnost trazi smenu generacija, nestanak i povlacenje starijih i prodor
mladih koji ne samo $to nisu optereéeni ranijim iskustvima nego imaju imaju

% Ernst H.Kantorowicz, Die zwei Korper des Kinigs — Eine Studie zur politischen Theologie des Mit-
telalters, Miinchen: Deutsche Taschenbuch Verlag, 1990.
# Nazive knjiga i godine izdanja videti u popisu literature na kraju ovog teksta.
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i drugadija ocekivanja. Sa nestankom starijih nestaju i njihova uverenja, pa se
stvara prostor za novu generacijsku svest. Tako se, kako je zapazio americki soci-
olog M.Kerl, u SAD rodna i rasna jednakost probila tek sa nestankom starijih .
Zatim, smrt ne oslobada samo prostor za pojavu novih ideja nego i okuplja ljude
i stvara nove oblike solidarnosti. Razni rituali oko Zrtava i mudenika uévrséuju
vrednosti grupe i jacaju njenu homogenost. U socioloskom smislu je takode
vazno zapaziti da je drustveni status onih koji imaju veée izglede da umru uvek
nizi. Danas tek rodeno dete ne moze napustiti bolnicu bez imena. A u 18. veku
detetu se nije davalo ime sve do $este godine jer je dedji mortalitet bio veliki. Jed-
nostavno, na decu se dugo nije ra¢unalo, upozorava Kerl. Zahvaljuju¢i napretku
medicine postupno je regulisana prerana smrt, mortalitet dece, pa se, umiranje
sve viSe suzava na starije. Izmene ekonomije i drustva, pluralizacija vrednosti i
pogleda na svet menjali su norme i granice tolerancije, klasne, nacionalne i rod-
ne konvencije, a time i suo¢avanje sa neprijatnim i bolnim. Menjalo se se¢anje
na mrtve i upotreba imperativa memento mori.

Sve u svemu, smrt nije nikada bila samo fizioloski prestanak zivota, nego je
uvek imala i razne vazne funkcije za svet zivih. Cak se moZe govoriti i o siste-
mu smrti. To je pojam koji je 1977. uveo Robert Kastenbaum (Kastenbaum) i
definisao kao ,,meduli¢nu, drustvenokulturnu i simbolicku mrezu kojom dru-
$tvo posreduje odnos pojedinca prema smrti“>. Ovaj slozeni sistem osigurava
vie idejnih i institucionalnih kanala: hegemona svest (tj. slika onostranog), re-
gulisanje mesta za umiranje (bolnice), nadina sahranjivanja (posmrtni rituali),
odredivanje mesta za sahranjivanje (groblja), prostorno regulisanje se¢anja na
mrtve (spomenici), vremensko obelezavanje datuma smrti (Dan mrtvih, uskrs)
i zakoni (smrtna kazna). Sistemi smrti nisu stati¢ni nego istorijski vrlo promen-
ljivi. Za njihovo istrazivanje potreban je diferenciran teorijski i pojmovni okvir.

Pre njegovog definisanja valja upozoriti da su na najdubljoj ravni promene
u drustvu uvek bile i okvir promena svesti o smrti. Drugim re¢ima, nije toliko
zed pojedinaca za saznanjem podsticala postupno razmadijavanje smrti, nego su
tome vise doprinosili organizovani interesi novih grupa kojima je smetao mo-
nopol prethodnih grupa nad tumacenjem i upotrebom smrti. Hri$¢anstvo je u
robovlasnickom dobu legalizovano tek onda kada je procenjeno da moze vise od
paganstva koristiti vladaju¢im krugovima da preko preko monoteizma centrali-
zuju carstvo. U srednjem veku se bez hri$¢anske vizije strasnog suda nisu mogli
kontrolisati podvlas¢eni. Monopol iste crkve nad politickom upotrebom smrti
sruden je tek onda kada je zasmetao ojacaloj burzoaziji i naciji u kapitalizmu.

Uvek je nova simbolika smrti bila aktivan idejni sadrzaj nove revolucionar-
ne misli i op$tenja. Zbivalo se to na raznim idejnim i drustvenim prekretnica-

5 Doka Kenneth, Death system, 2012. http://www.deathreference.com/Da-Em/Death-System.
heml (preuzeto septembra 2012).
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ma, onda kada je magija zamenjena religijom, kada je monoteizam potisnuo
paganstvo, kada je srusen monopol crkve i kada je uveden sluzbeni ateizam.
Aktivni klasno-slojni ¢inioci su se prozimali sa razlicitim konkretnoistorijskim
kulturnim okolnostima. Ako su pri tome i bili u razli¢itoj meri aktivni i vidljivi,
simbolickog kapitala smrti. Posrednije su se iskazivali u svakodnevnom Zivotu.
Drugadije je pre svega bilo svakodnevno suocavanje sa smréu onda kada je zivot
bio kradi, a mortalitet dece visi. U srednjem veku je smrt pripadala Zivotu, Zivi
nije nestajao, nego je u smrt prelazio. Samo je iznenadna smrt bila stra$na smrt.
Tek sa pocetkom novog veka smrt je pocela da se shvata kao prekid sa Zivotom,
kao definitivni nestanak i propast. Ova promena je nagovestavala i krizu dota-
dasnjih kontrolora smrti. U romantici je smrt preuzno$ena i dramatizovana, a sa
napretkom medicine preneta je iz porodice u bolnice, $to je takode bila posledi-
ca krupnih drustvenih promena.

Nije, naravno, dovoljno samo upozoriti da u svakoj epohi prevladava odre-
deno videnje uzroka umiranja i stanja nakon smrti koje se manje ili viSe organi-
zovano nadzire. Treba dodati da je na delu i razlicito videnje smisla ili besmisla
prekida Zivota. Upravo ova moguénost osmisljavanja smrti ¢ini je simbolickim
kapitalom zivih. Neée se zagonetno i neodredivo stanje smrti uprostiti niti re-
dukcionistic¢ki rastumaciti ako se pode od toga da simbolizacija smrti nije van-
vremena, a stvari ¢e biti jasnije ako se uz to doda da je vrednovanje Zivota i smrti
uvek manje ili viSe kulturno uslovljeno slozenom i promenljivom drustvenom
istorijom. Kao i ostale istorijske, i ove promene su tekle razlicitim tempom.
Kada holandski istoric¢ar J. Hojzinga (Huizinga) kaze da srednjevekovna podela
drustva na staleze duboko prozima teologiju i politiku, jer je sam bog odredio
da svakom stalezu pripada funkcija po svetosti i sjaju’, on time posredno obja-
$njava i bojazan od ovostranog zivota u srednjem veku u kom je stvarni cilj bio
onostrani svet. Za srednjevekovnog ¢oveka jednakost se sastojala u jednakosti
u smrti, a ne u jednakosti u zivotu’, a prioritet onostranog oslabio je u Zapad-
noj Evropi tek u 18. veku kada strah od Zivota ustupa mesto hrabrosti i nadi®.
Kulturne norme i simboli koji su posredno ili neposredno skopcani sa smréu
narocito dramati¢no su se menjali u poslednja dva veka. Modernizacija, raspad
patrijarhalnog drustva, slabljenje religije i napredak medicine su vazni podsticaji
izmene odnosa prema smrti. Nestanak straha od bozjeg suda nije izmenio samo
strah od smrti nego i upotrebu smrti. Doslo je do promena nadina umiranja, ali
i zaljenja.

¢ Johan Hojzinga, Jesen srednjeg veka, Novi Sad: Matica srpska, 1991. 74-75.
7 Isto, 81.
8 Isto, 46-47.
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Jo§ su slozenije klasno-slojne tanatoloske razlike. Klase ne pokazuju samo
ekonomsku nejednakost, nego i simbolicku i kulturnu nejednakost, pa se razli-
kuju i po emotivnoj dimenziji dru$tvenog Zivota. Emotivna dimenzija nejed-
nakosti ogleda se i u odnosu prema smrti. Prosto receno, razlicit je odnos klasa
prema zdravlju, a nejednak je medu njima i rizik od bolesti. Osim $to Zive duze
i kvalitetnije od sirotinje, drugacija su i ocekivanja od Zivota kod imu¢nijih.
Drustvene razlike u klasno uslovljenoj kulturnoj praksi ove vrste su neobi¢no
vazne i postoje i kod suocavanju sa smréu. Sirotinja je verovatno manje zali-
la mrtve i zbog visoke stope mortaliteta dece u vlastitim redovima. Kako je
uverljivo pokazao pariski istoricar Z. Delimo (Delumean) %aljenje za umrlom
decom bilo je dugo pomesano sa strahom da tek rodena deca ne umru nekrste-
na. Tome je kumovala crkva jer je drzala da je krsteno umrlo dete oslobodeno
prvobitnog greha i da odlazi na nebo, dok nekrstena lutaju. Jos je sv. Avgustin
pisao da ¢e nekrstena umrla deca biti kaznjena ve¢nom vatrom zbog prvobitnog
greha’. Zato su se, navodi Delimo, u Francuskoj u 14. veku pojavili hramovi za
krstavanje dece preminule pre krstenja. I katolici i protestanti kasnije su $irili
strah od smrti bez krStenja, a veronauka 17. veka je narocito na selu pojacavala
strah od nekrstene dece. Ove predrasude su se lakse Sirile kod neukog sveta, a
sirotinja se vi$e zblizavala sa smréu jer su kod nizih klasa smrti bile ¢e$ce i ranije
nego kod imuénih. Naduto aristokratsko preziranje naroda dugo je pravdala
crkvena apologija staleskog feudalizma po kojoj je bog stvorio prost narod da
radi, svestenstvo da se stara o veri, a plemstvo da brine o pravdi'®. Zato se tuga
dugo mogla snaznije izrazavati samo u umetni¢kom spomeniku gornjih klasa.
Tek su u 19. veku oskudni spomenici i raskos$ne sahrane mogli postati i simboli
popularne kulture smrti. Bilo je kod ovog ceremonijala i snobizma i skrivanja
statusa kao u viktorijanskoj kulturi smrti gde je srednja i radnicka klasa imitirala
aristokratiju. Ali svuda su sahrane bile katarzi¢ne. Da nacin zivljenja ne definise
i situaciju umiranja odgovori na smrt bili bi ujednaceni. Ali nije tako. Razlike
nisu samo istorijske nego i politicke. Fizioloski gledano zivoti pojedinaca gase se
usled delovanja sli¢nih uzroka, ali grupa razlicito konstruise i vrednuje smrt ,,ne-
vine zrtve®, ,heroja“ ili ,,nitkova®. Drugadija je simbolizacija nasilne od prirodne
smrti, pa je razlicit i njen delatni potencijal (osveta).

9 7an Delimo, Greh i strah — Stvaranje osecanja krivice na Zapadu od XIV do XVIII veka I, Novi
Sad: Knjizevna zajednica, 1986. 418.
' Johan Hojzinga, Jesen srednjeg veka, Novi Sad: Matica srpska, 1991.75
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3.

Nakon Francuske revolucije kao klju¢nog svetskoistorijskog preokreta u no-
vom veku stiglo je i nekoliko novih talasa promena koji su menjali odnos prema
smrti. Tako je ve¢ u drugoj polovini 19. veka u Engleskoj poc¢eo da opada uticaj
doktrine o raju i strasnom sudu i da slabi vizija dobre hri§¢anske smrti. Promene
su unosili ateisti ¢iji je broj porastao u Engleskoj ve¢ nakon pojave Darvinove
(Darwin) teorije o evoluciji. Sekularizacija pra¢ena rastom i starenjem stanov-
nistva lagano je menjala smisao i znacaj smrti. Prose¢na duzina Zivota, obim i
vrsta smrtonosne bolesti uticali su i na upotrebu smrti. Evo nekoliko istorijskih
podataka. Po zapisu rimskog pravnika Ulpiana (Ulpian) iz 3. veka u Rimu je
samo polovina rodenih dozivela 5. godina, tek 40% je dozZivelo 20 godina, a
samo 4% generacije bilo je staro preko 70 godina''. Ovo demografsko ,,normal-
no stanje” vazilo je sa regionalnim osobenostima i drustvenim razlikama sve do
kasnog srednjeg veka. Mortalitet dece bio je visok sve do pojave antibiotika, a
zato $to je katolicka crkva dozvoljavala da samo vernici mogu biti sahranjivani
sa vernicima, seljaci su ¢ak i u 19. veku Zurili da krste decu bojeci se da ¢e ova
ako umru lutati bez pocdinka'?. Smrt dece i omladine bila je banalnija nego da-
nas. Izmedu 15. i 18. veka prevladavale su snazne predrasude prema detetu, a
renesansa ih je samo donekle menjala. Bila je drugacija kolektivna oseéajnost. U
dobu lienom sazaljenja otvrdnjavala su srca za decom, pa se govorilo ,Za malim
detetom mala Zalost“". Osim nemo¢i medicine, visok mortalitet podsticale su
zaraze, gladi i ratovi. Upadljive su i razlike izmedu 19. i 20. veka. Stanovnistvo
V.Britanije je sa 20 miliona u 1841. godini poraslo na 54. miliona u 1971.
godini zahvaljujudi i napretku medicine. Masovna upotreba sve dostupnijeg pe-
nicilina je polovinom 20. veka otvorila novu epohu produzenja Zivota. Porastao
je ugled lekara, $to je dodatno oslabilo veru u ¢udo religije i crkve. Usavrieni
penicilin bio je prvi lek antibiotik koji se proizvodio u koli¢inama dovoljnim
za spasavanje miliona Zivota. Bitno je smanjio procenat prerane smrti, a time
i menjao kulturu Zaljenja. U istom vremenu je napredak medicine lagano po-
merao smrt iz doma u bolnice. U Nemackoj je 2005. godine 47,3% umrlo u
bolnici, u ustanovama za negovanje 20-30%, a kod svoje kuée ili kod rodaka 20-
30%¢. Smrt je u generacijskom pogledu lagano i bespovratno sve vise postajala
problem starijih. Prose¢no ocekivanje Zivota u razvijenim zemljama EU iznosi

" Héctor Wittwer, Daniel Schifer i Andreas Frewer, Sterben und Tod, 2010. hteps://www.met-
zlerverlag.de/buecher/.../978-3-476-02230-1.pdf (preuzeto oktobra 2012). 2.

12 Zan Delimo, Greb i strah — Stvaranje osecanja krivice na Zapadu od XIV do XVIIT veka I, Novi
Sad: Knjizevna zajednica, 1986. 415.

13 Isto. 403.

4 Gerd Gockenjahn, “Sterben in unserer Gesellschaft - Ideale und Wirklichkeiten”, Aus Politik
und Zeitgeschichte 4, 2008. 10
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pocetkom 21.veka izmedu 75 i 80 godina, a vek ranije bilo je tek oko 45 godina.
Tako je 2005. u SR Nemackoj od ukupno 830 000 umrlih bilo 47,6 % onih
od 80 godina i starijih. A smrt novorodencadi je bila 0,39 %. Enormni uspon
prosecnog ocekivanja zivota u 21. veku rezultat je okolnosti da se u razvijenom
svetu ne umire od zaraze nego od degenerativnih procesa’. Da smrt posredno
uti¢e na politiku govore i slede¢i podaci. U 20. veku u SAD je procenat starog
stanovnistva dramati¢no porastao. Godine 1900. samo 4,1% stanovni$tva imalo
je 65. ivise godina, 1940. ve¢ 6,8 %, 1960. ve¢ 9,2%, 2000 ve¢ 12,3%, za 2010.
je bilo prevideno 13,2%, za 2025. se racuna da ¢e biti 18,2% a 2050. verovatno
oko 20,3%. Sa starenjem stanovnistva raste i procenat smrtnosti, pa je industrija
vezana za smrt sve unosnija'®. Dalje, raste potreba za negom starijih, biraci su sve
stariji, pa na izborima odlucuju oni koji od zivota manje ocekuju, stariji, a ne
mladi. Zato postaje i sve znacajnije, pa ¢ak i politicko pitanje - kako regulisati
umiranje? Svakodnevni jezik registruje sve veéu ekspanziju re¢i centriranih oko
smrti: kancer, onkologija, metastaze, klinicka smrt, memorijali, se¢anje na mr-
tve, AIDS, virtuelna groblja, industrija smrti. Sve je vise TV serija o bolnicama,
a u ekonomskom pogledu pored pogrebne prakse, rituala, postoji i pogrebna in-
dustrija, troskovi sahrane i profiti od sahranjivanja. Sve u svemu, prirodna smrt
ostarelih svuda je normalnija nego $to je umiranje mladih, pa je i otuda odnos
prema smrti danas drugaciji nego npr. u 14. veku kada je epidemija smrtonosne
kuge bila neukrotiva i masovno odnosila Zivote mladih. Medutim, produZeno je
doba starackih patnji od senilnosti i slabosti u poznom dobu. Strah od starosti
poceo je da konkurise strahu od smrti.

Menjala se i javna kultura Zaljenja. Ve¢ od kraja 18 veka gradanska kultura
zaljenja pocela se iskazivati u novinskim ¢ituljama, najpre kao sredstvo poslov-
nih ljudi da saopste promene nakon smrti preduzetnika. Pocetkom 19. veka
nastaju prvi privatna pogrebna preduzeéa i preuzimaju pokop od porodice. Od
kraja 19. veka radnicki pokret poéinje da koristi sahrane svojih voda za politicke
manifestacije, kao $to je ¢inila socijaldemokratija za vreme Bizmarka. Naporedo
s tim stize i tehnizacija smrti sa gradnjom krematorijuma $to je kulminiralo u
birokratskom unistavanju ljudi u nacisti¢kim logorima.

Aktivni tanatologki ¢inioci bili su svetski ratovi 20. veka. Masovna ubijanja
na frontu unela su nove promene u suocavanje sa smréu. Naporedo sa razvojem
medicine porastao je broj mladih (boraca) koji su umirali. U ratovima deca
umiru pre roditelja. Bili su to talasi novih neprirodnih prekida Zivota nalik epi-
demijama kuge iz srednjeg veka. Masovne smrti u ratu podstakle su razvoj nove
javne kultura Zaljenja poginulih boraca i otvorile novi prostor drzavnoj upotrebi

5 Isto. 9.
!¢ Clifton Bryant, “The Sociology of Death and Dying”, 21st Century Sociology, Bryant, C./Peck,
D, 2007. 163-164
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smrti. Smrt poginulih u svetskim ratovima zasenila je smrt umrlih u masovnim
epidemijama (kao $to je bila Spanska groznica 1918-19).

Sve u svemu na delu su bili protivre¢ni procesi nesinhronog potiskivanja i
aktuelizacije smrti. Uprkos snazi naznacenih opstih trendova razvoja, ovi procesi
dugog ritma neravnomerno su se iskazivali kod razvijenih i nerazvijenih zemalja
i kod raznih klasa i generacija. Sapostojale su $arolike kulture upotrebe smrti. Ne
samo $to su iste klase, nego su se i iste generacije u razli¢itim zemljama drugadije
odnosile prema smrti. U ovom nepreglednom mnostvu vazno je istaéi da su po-
bednici s jedne i gubitnici u ratovima na drugoj strani razvijali razli¢ite kulture
zaljenja i se¢anja na mreve. O tome ne svedodi samo ¢utanje o vlastitim zrtvama
u SR Nemackoj nakon sloma fasizma i masovna harizmatizacija i politizacija
poginulih kod antifasistickih pobednica tokom hladnog rata. Asimetri¢na situ-
acija se ponovila nakon sloma Hladnog rata na Balkanu. Hrvatska i Kosovo su
stekle nezavisnost u gradanskom ratu, za razliku od Srbije koja je izgubila deo
teritorije, pa je i ovde se¢anje na poginule u oslobodilackim euforijama bilo dru-
gacije nego kod depresivnih gubitnika. Potisnuto Zaljenje i slavljenje mudenicke
smrti bilo je neravnomerno, a politizacija smrti takode. Smrt je uvek politicki
simbolic¢ki kapital kod pobednika, kod porazenih ne.

Pomenute drustvene promene uvek treba imati na umu jer bi u suprotnom
pristup za istrazivanje politicke upotrebe smrti bio lien istori¢nosti i ostao sta-
tican i besplodan. Ovo otuda $to diskurs o smrti, strategije svladavanja smrti i
najposle instrumentalizacija smrti ¢ine dinamicku idejnu, ideolosku i organi-
zacionu celinu koja je tokom istorije usavrSavana i to tako $to je najéesée prila-
godavana potrebama vladajuéih krugova. Ne samo $to kod razlicitih istorijskih
oblika odnosa prema smrti prevladavaju razliciti oblici drustvene svesti (magija,
religija, ateizam), nego je i udeo ovih svesti razli¢it u samim ritualima. Francuski
antropolog Luj Vinsent Toma je uocio da grob pokazuje prisustvo mita, pogreb
ukazuje na snagu magije, dok je jedino zakopavanje ¢isto ljudski postupak'.
Kod suocavanja sa smréu homo sapiens je koristio mitske, magijske, religijske i
lai¢ke sadrzaje i rituale. Verovanje u zagrobni Zivot samo je jedan od nacdina po-
tiskivanja i svladavanja smrti. Odnos prema lesu (sahranjivanje, balzamovanje,
spaljivanje, potapanje) kao i razni liturgijski obrasci preuznosenja i velicanja
umrlog (verski i svetovni) jesu svedocanstvo raznovrsnih opstijih gledanja na
vezu zemnog i onostranog. Ono $to treba odmah istadi je Veberovo sociolosko
upozorenje da je vrsta ponovnog rodenja nakon smrti, kome se tezilo kao najvi-
sem dobru u nekoj religiji, bila razli¢ita i uvek zavisila od karaktera sloja koji je

bio najvazniji nosilac doti¢ne religioznosti'®.

17 Toma Luj-Vensan, Antropologija smrti I, Beograd: Prosveta, 1980. 349.
'8 Maks Veber, Sabrani spisi o sociologiji religije, tom, I,. Novi Sad: Izdavacka knjizarnica Z.
Stojanovica, 1997. 205.
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Dosledno tome i tanatosociologija je grana sociologije koja se bavi drustve-
nom uslovljeno$¢u organizovanja kulture umiranja, poimanjem samog ¢ina
smrti i stanja nakon smrti. Ovaj Siroki zadatak upuduje na saradnju sa drugim
nau¢nim disciplinama, pa otuda istraZzivanje upotrebe smrti ima nuzno medu-
granski karakter. Smréu se bave etnologija, antropologija, socijalna istorija i isto-
rija mentaliteta. Jako jo$ u ranoj antici o upotrebi smrti svedoce arheoloska istra-
zivanja, tanatosociologija i tanatopolitika su relativno mlade discipline. I otuda
$to su mrtvi odvajkada zadovoljavali raznovrsne potrebe zivih, nuzni su razli¢iti
istrazivacki pristupi. U politici je upotreba smrti narocito upadljiva kod dva
ideoloska obrasca: (1) Organizovano ubijanje se naj¢esée pravda kao uzvraéeno
nasilje. Krv je simbol osvete, a Lex talionis (dug u krvi) je esta figura kod prav-
danja ratova i raznih revolucija. Formalno gledano, dramatizacija preko simbola
smrti je dinamika svake tanatopolitike koja u pravdanju nasilnih preuredenja
drustvene organizacije nudi stradalima kao naknadu razne verzije spasenja; (2)
Ritualno koris¢enje lesa kod pogreba vladara pruza naroiti smisao i kontinuitet
vlasti, stvara identitet podvlas¢enima i pravda vlast naslednika. Biolosko-kultur-
ni kapital mrtvog vladara se u samom ritualu pretvara u politicki i ekonomski,
a svojatanje mrtvog vladara kao autenti¢nog pretece otvara borbu oko njegovog
simbolic¢kog kapitala (autoriteta, prestiza, slave i harizme). Naravno da je uvek
prisutno pripisivanje smisla odnosno konstruisanje i glacanje kontinuiteta izme-
du vladara i naslednika, a zatim i stvaranje kolektivhog paméenja i izmisljanje
tradicije. Zbog svega recenog u razli¢itim disciplinarnim pristupima smrti uvek
je manje ili viSe nuzna kritika ideologije.

4.

Owaj pristup je neophodan jer se u misli o drustvu ve¢ dugo razne skole bave
politickom upotrebljivo$¢u smrti i njenim mestom u simbolickoj strukturi poli-
tickog opstenja. Tu treba najpre pomenuti francusku simbolisticku sociologiju,
socijalnu antropologiju i simbolicki interakcionizam ponajvise razvijen u SAD.
»Studije smrti“ postoje u SAD kao akademska disciplina na univerzitetima jo$
od 1960-ih, a predaju ih psiholozi, sociolozi i gerontolozi'. Socioloski klasici su
se takode bavili drustvenointegrativnom ulogom smrti. Onostrano spasenje je u
sredistu Veberove sociologije religije, dok se Dirkem, spore¢i tezu E. Tejlora (7a-
ylor) da je kult smrti osnova religije, trudio da razdvoji smrt od religije i poveze
je sa drustvenom solidarnos¢u.

1 Clifton Bryant, “The Sociology of Death and Dying”, 215t Century Sociology, Bryant, C./Peck,
D, 2007. 159.
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Imaju¢i na umu pomenuto idejno naslede, ali i savremenu razlivenost is-
trazivanja smrti u misli o drustvu, hamburski tanatosociolog Klaus Feldman je
primetio da je tanatosociologija medugranska nomadska nauka koju pose¢uju
razli¢iti specijalisti, ali je brzo i napustaju. Ova disciplina nije institucionalizo-
vana ni profesionalizovana. Jo§ manje je to tanatopolika gde takode nisu jasno
definisani predmet, pristup ni metode. Obe discipline se jo$ uvek tretiraju kao
medugransko istrazivanja upotrebe smrti (death studies). Verovatno otuda sto se
bave $irokim spektrom problema: povlacenjem dru$tvene granice izmedu zivota
i smrti, vezom smrti, Zivota i modi, ritualima i ustanovama koji regilisu odnos
prema umiranju i smrti, moralizovanjem, racionalizacijom, individualizovanjem
i naturalizovanjem smrti, vezom smrti, drustvene strukture i ekonomije smrti.

U mnostvu raznovrsnih drustvenonauc¢nih istrazivanja smrti mogu se uociti
tri Siroke oblasti : 1. opisom i tumadenjem integrativne i simbolic¢ke uloge fu-
neralnih rituala i obi¢aja bave se antropologija, etnologija i istoriografija manje
ili viSe razvijajuéi simbolisticki, funkcionalisti¢ki i konstruktivisticki pristup; 2.
integrativnom ulogom vizije onostranog kod upotrebe smrti bave se filozofija i
sociologija; 3. Politickom upotrebom smrti takode se bavi viSe nau¢nih discipli-
na (od istoriografije do socijalne psihologije), od kojih su za sociologiju najza-
nimljivije one koje upotrebu smrti povezuju sa interesima vladaju¢ih grupa. U
sarolikim savremenim drusStvenonau¢nim istrazivanjima smrti dominiraju prva
dva pristupa. Najvie se opisuju rituali i tumaci njihova integrativna i simbolicka
uloga. U sredi$tu raznovrsnih istorijskih, etnoloskih, pa i socioloskih istraziva-
nja je uloga smrti i umiranja u integraciji drustva, kao i simbolizacija smrti. U
manjini su istrazivanja koja ne zastaju na simbolima, ve¢ ih tumace kao delove
ideoloskih sistema koji pravdaju interese odredenih klasa i slojeva. Ova ne ostaju
na formalnom nivou objasnjenja.

Da bi se povukla nesto jasnija razlika izmedu pomenutih pristupa treba se
kratko zadrzati na razlici izmedu forme i sadrzaja. U formalnom pogledu za po-
litizaciju smrti vazno je uoditi nadine idejnog uokviravanja kontinuiteta imedu
mrtvih i zivih, razli¢ito akcentovanje obrasca smrt/ponovno rodenje i stupanj
sistematske sakralizacija smrti. Tu su u sredi$tu istrazivanja simboli smrti koji
uvek treba da istaknu nesmrtnost poretka zivih. U tom smislu je dirkemovski
antropolog R.Herc (Hertz) zapazio da svako drustvo trazi ve¢nost jer ne bi opsta-
lo da ne isti¢e vlastitu nesmrtnost nad pojedincima. Tome sluze funeralni rituali
koji simbolicki spajaju Zive i mrtve, ponovo reintegrisu Zive, osposobljavaju ih za
kontinuitet nakon nestanka ¢lana i time povezuju proslost i buduénost®. Dakle,
u sredistu drustvene integracije stoji dijalektika smrtnosti i nesmrtnosti. Smrt
je kraj zivota ¢lana drustva i novi pocetak drustva bez njega. Svaka politicka

? Citirano Hertz, prema Michael Blain, The Politics of Death - A Sociological Analysis of Revolu-
tionary Communication, Disertation Com. USA books: 2001. 9-10.
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obrada smrti pociva upravo na simbolickoj napetosti izmedu smrti i ponovnog
rodenja. Simboli ispoljavaju ose¢anja ¢lanova drustva, ali i stvaraju i kanaliSu
ista ose¢anja. Ali ne moze se kod razumevanja posmrtnih rituala zastati na her-
meneutici suza. Za tumacenje nije dovoljan samo opis planske emocionalizacije
i moralizacije mrtvog. Nede mnogo pomodi ni svest da i nas simboli oblikuju u
istoj meri u kojoj i mi stvaramo simbole?'. Potrebno je uo¢iti dublje materijalne
¢inioce planskog zaljenja. Hermeneutika tuge i opisi njene simbolike ostaju na
psihologkom i formalnom nivou ukoliko ne prodru dublje i ne zahvate razli¢ite
istorijske klasne i slojne sadrzaje koji odreduju odnos prema smrti. Samo je na-
izgled sli¢na simbolika raznih spajanja zivih i mrtvih odnosno smrti i rodenja.
Iza naizgled sli¢nih simbolika i rituala (smrt kralja i krunisanja princa, smrt
pape i ustoli¢enja novog, smrt klasnog vode i izbor njegovog naslednika) kriju
se interesi razlic¢itih grupa.

I ve¢ samim tim kod objasnjenja valja na pocetku drustvo blize definisati
preko asimetri¢ne nadmodi odredenih klasa ili elita, pa tek potom istrazivati
konkretnije pobude politicke upotrebe smrti. Svaka tanatopolitika je politi¢-
ka ekonomija smrti: od anti¢ke trgovine robljem do eksploatacije zubnog zlata
ubijenih u Ausvicu. U strozem smislu sam pojam tanatopolitika je viSeznacan.
M. Fuko (Foucault) i B. Agamben pod njim razumevaju politiku nekaznjenog
usmréivanja®2. U ovom radu vise je, medutim, re¢ o politici koja se pravda preko
smrti. Ne radi se, dakle, o isklju¢enju i potiskivanju drugog zivota koji se ne
smatra vrednim, nego o $irem pravdanju privilegija zivih preko mrevih. Upravo
je kritika pravdanja nejednakosti preko prirodne ili preko nasilne smrti pred-
met tanatopolitike kao naucne disciplina. Uslov kritike jeste, naravno, dovolj-
no uverljivo objasnjenje same upotrebe smrti. Ne bi trebalo da zbunjuje to $to
pomenuta tri znacenja pojma tanatopolitika (nekaznjeno ubijanje, pravdanje
nejednakosti preko smrti i kritika ideologizacije smrti) nisu istovetna. Rec je
o sintagmi koja oznacava praksu ubijanja, ideologizaciju smrti i kriticko obja-
$njenje ovih aktivnosti. Znacenja pojma su srodna, pa se mogu shvatiti kao dve
strane iste pojave: upotrebe smrti s jedne i kritike upotrebe smrti s druge strane.
Dakle, tanatopolitika jeste ideologija, ali je i nau¢na disciplina. Sumnje nema da
je sfera tanatopolitike svuda tamo gde je dozvoljeno ubijanje, a da se ne pocini
zlo¢in. U tom smislu, piSe becki kulturolog Eva Horn, sustina moderne politike

2! Michael Blain, The Politics of Death - A Sociological Analysis of Revolutionary Communication,
Disertation Com. USA books: 2001. 69

22 Giorgio Agamben, Suverena mo¢ i goli Zivot, Zagreb: Multimedijalni institut, 2006. 12-13;
Horn, Eva , “Sterbt, aber lernt - Thanatopolitik in Brechts Stiicken”, Hebekus Uwe hg. Die Sou-
verenitit der Literatur. 2008. 313.
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i svih ideologija rata jeste smrt, a ne zivot®. Nije, medutim, re¢ o obi¢noj upo-
trebi smrti, nego o slozenoj politickoj ekonomiji smrti. U kom smislu?

Kada se kaze da na upotrebu smrti treba gledati u Sirem sklopu upotrebe
straha od smurti, misli se pre svega na strah od priznatih kontrolora smrti. Strah
od smrti je, doduse, fluidan i uvek vazan segment svesti o bicu, pa se neée prete-
rati ako se kaze Timeo ergo sum. U ovom istrazivanju se, medutim, ne radi toliko
o upotrebi straha od bolesti, nego o koris¢enju straha od crkvenog pakla i od
drZavno zapreéene smrti (u Agambenovom i Markuzeovom smislu drzave kao
gospodara smrti). Tanatopolitika je institucionalna pretnja pojedincu kaznom
zbog njegovih greha i jeresi, a kazuistike ove pretnje su se razlikovale po tome da
li je Bog bio viSe pravedan ili dobar. Vladaju¢i su bili u direkenoj ili u posrednoj
vezi sa Bogom, a moguénost iskupljivanja greha otvarala je manevarski prostor
crkvenoj politici. Ista pretnja je kasnije kori$¢ena za otpadnike od nesmrtne
nacije, drzave ili partije. Na koji na¢in?

Pre svega tanatockonomije nema bez tanatoideologije, verske ili svetovne.
Podvlas¢ivanje ne pociva na ad hoc pretnjama smréu nego na razvijenim ide-
ologizacijama smrti. Naravno da veza ekonomije smrti i razvijenog pravdanja
smrti nije uvek direktna nego je ¢e$¢e viSestruko posredovana i zamagljena sa-
drzajima hegemone epohalne svesti. Problem svake teodiceje bio je kako spojiti
fiktivno bozansko providenje i spasenje nakon smrti sa realnom ovozemaljskom
drustvenom nepravdom. Nisu svi pokusaji ove vrste bili jednako uverljivi. Kada
su se suoceni sa strahotama kuge nemoéni popovi polovinom 14. veka u Evropi
na kraju zapitali nije li masovna smrt posledica greha predaka, malo im je ko
verovao? Nisu se samo prosvetiteljski kriti¢ari religije zapitali, nego i u¢eni Maks
Veber, zasto socijalno privilegovani slojevi nekog naroda razvijaju religiju spase-
nja** ? Grubo re¢eno, kada vlast uokviruje smrt onda tu nije re¢ o kostimiranju
obi¢nog grupnog interesa nego o krupnom klasnom biznisu. Sahrane britan-
skih kraljeva sa pompezno organizovanom zalo$¢u i impresivnim ceremonija-
lom integris$u stanovnike imperije u bolu, ali i sve¢ano skrivaju interese njenih
uzih vladajuc¢ih krugova. Ili jedan drugi primer klasne simbolike. Na sahranama
francuskih kraljeva od 14. veka svi prisutni su bili u crnoj zalbenoj odeéi izuzev
Cetiri predsednika pariskog parlamenta koji su bili u crvenoj. Poruka ove kosti-
mografije bila je da sudije ne iskazuju Zalost zato $to sa smréu kralja ne prestaje
pravda®. Sudije ne tuguju jer nije umro njihov kralj, a to je ve¢na pravda. Nije

» Eva Horn, “Sterbt, aber lernt - Thanatopolitik in Brechts Stiicken”, Hebekus Uwe hg. Die
Souverenitiit der Literatur. 2008. 314.

2 Maks Veber, Sabrani spisi o sociologiji religije, tom, I,. Novi Sad: Izdavacka knjizarnica Z.
Stojanovica, 1997. 424-427.

» Ernst H. Kantorowicz, Die zwei Korper des Kinigs — Eine Studie zur politischen Theologie des
Mittelalters, Miinchen: Deutsche Taschenbuch Verlag, 1990. 413-414
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srednjevekovno kanonsko pravo ovom simbolikom stitilo samo kontinuitet mo-
narhije od rasula, nego je strepnja od nereda bila motivisana klasnim strahom od
gubljenja zajednickih privilegija klera, plemstva i kralja.

Cak i ako ostavimo po strani pitanje da li su srednjevekovna i novovekovna
dru$tva u klasnom pogledu jednozna¢no odrediva stanja, za istrazivanje njihove
funeralna simbolike svakako je nuzan inkluzivan okvir kadar da integrise plodne
saznajne strane simbolizma, socijalnog konstruktivizma (sociologizma) i kritike
ideologije. Nije dovoljno re¢i da kod istrazivanja drustvenih efekata simbola
nikada ne treba zaboravljati razne klasno - slojne interese. Treba imati na umu
da klase koriste rituale vezane za smrt i zato da bi se simbolicki razgranicile.
Komunisti su odgurnuli popa od groba, a poslesocijalisticke elite su ga ponovo
vratile. Zato savremeni klerikalni pogrebi nisu goli verski rituali nego i sredstva
razgranicenja od socijalizma.

Dakle, simbolizacija drustvenih razlika moze se pratiti preko simbolizacije
smrti i to je vazna strana njene politizacije. Po sebi se razume da integracije dru-
$tva nema bez simboli¢kog okvira koji je deo ideologije vladajuéih. Svaka mo¢ je
usimbolisana, a vlast se direktno pravda preko udarnih simbola (kruna, krst, srp
i ¢eki¢). Kontinuitet klju¢nih simbola je vazan za drus$tvo, ali snazne promene
traze diskontinuitet simbola, pa i onih koji se ticu smrti. Tako se npr. preko
novih simbola vezanih za smrt (verski pogrebi i molitve) danas u BiH ostro
razgranicavaju jezicki i kulturno srodne etnicke grupe. Pogrebni rituali naglo su
razdvojeni po strukturi ceremonijala i po viziji onostranog na pravoslavne, ka-
tolicke i islamske, iako su u skoroj proslosti bili daleko ujednaceniji u svetovnoj
socijalistickoj drzavi. Zato $to danas ovi rituali osiguravaju identitet, ali tako $to
se ne izmisljaju, nego se samo ozivljavaju, moze se govoriti o tanatopolitickoj
restauraciji, a ne o revoluciji.
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