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Dobra smrt
- 0 evoluciji druStvenoprihvatljivog na¢ina umiranja

Abstrakt: Prikazana je evolucija drustvenoprihvatljivog umiranja u Evropi u no-
vom veku, razlika izmedu tradicionalne, moderne i postmoderne smrti i politicka upo-
trebljivost dobre smrti. Skrenuta je paznja na deheroizaciju smrti, na promene secanja
na smrt i na detabuizaciju i "revoluciju smrti" u 20 veku.
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Svaka kultura propisuje norme dobre ili lose smrti. Kolektivna prinuda ne priti-
ska samo zivljenje nego i umiranje. Raznovrsnim scenarijima pozeljne smrti, po-
smrtnih rituala i pogrebnog ceremonijala trebalo je smrt u€initi podnosljivijom,
ali i drustvenoprihvatljivom. Zivot je uvek bio hronika nagovestene smrti ali i
katalog poZeljnog umiranja. Sto je slabije kontrolisana, to je smrt logija, pa se u
skladu sa tim najcesce razlikuju tri tipa dobre smrti: sveta ili spiritualna smrt
(zrtvovanje za ideju), medicinski nadgledana smrt i prirodna smrt.

Prva verzija pozeljne smrti svakako je politicki najupotrebljivija i to u
drustvima zahvaé¢enim hroni¢nim ili akutnim ratom. U miru, pak, ponajvise je
pozeljna ona smrt koja se deSava u dubokoj starosti pod medicinskom kontro-
lom. Svuda za dobru vazi samo ona smrt koja stize po generacijskom redu, tj.
onda kada mladi ne umiru pre starijih. Za razliku od smrti deteta, u svim
drustvima je smrt staraca deo "reda stvari". Smrt, shvac¢ena kao sudbina ostare-
lih, izaziva umerenu zalost. To je opsStekulturno prihvatljiva smrt. U politici je,
medutim, drugacije. Afrikanci se boje smrti poglavice zbog slabljenja integraci-
je plemena, a smrt malog deteta uzimaju kao nistavnu stvar (Toma 1980 II,
141). Na sli¢an nacin i islamski teroristi ne zale smrt mladih bombaga samoubi-
ca. Sa generacijskog stanoviSta umiranje je oslobadanje prostora novim isku-
stvima i novim ocekivanjima mlade generacije. Otuda normalnost umiranja
znaci da treba najpre predati drugima kolektivne uloge, a ne prerano umreti
(nesrecom 1ili boles¢éu) (Feldmann 2004, 40). U snaznim krizama i ratovima
uzviSena i pozeljna smrt moze biti i stradanje za drzavu, veru, naciju ili partiju.
U proslosti integracija smrti u svakodnevicu ne samo da nije bila neobi¢na, ne-
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go se naprotiv podrazumevala. Tako je u renesansi lepa smrt bila na romantic¢an
ili na demonski nacin inscenirano umiranje.

Umetnost umiranja ili ars moriendi nije u srednjem veku bila nikakva umetnost
nego striktno postovanje diferenciranog sistema pravila i uputstava, koji treba da
omoguce "dobru smrt". Kada bi umiruéi predosecao kraj, okretao je glavu ka za-
padu, a noge ka istoku u pravcu Jerusalima i sklapao ruke na prsima. U dobru smrt
spadao je stoicki oprostaj od sveta contempus mundi (Macho 2007). Zbog vere u
spasenje i vaskrsenje hri§¢anin se nije bunio protiv smrti nego je vedro prihvatao.
Pozeljno je bilo umreti bistre svesti, pripremljen i pomiren, sa ljubavlju i nadom
u zagrobni zivot (Toma 1980 I, 264). Ali i unutar hris¢anstva je bilo razlika. U
katolicizmu je za dobru smrt vazila pripremljena smrt koje nije bilo bez prisut-
nog svestenika. U protestantizmu je, medutim, kod dobre smrti bilo vaznije pri-
sustvo rodbine, a zadnje pricesce je uprosceno kao i ritual oko odra. Kod lutera-
naca nije bilo ni CistiliSta ni stra$nog suda. Losa smrt bila je strah od suda u ¢asu
umiranja. Teror suda i pakla je bio Cest uzrok straha od smrti. Od 16. veka ars
moriendi potisnut je novim imperativom memento mori. Na smrt se treba navi-
kavati tako S$to istu treba posmatrati kao stalni pratilac zivota. Isticano je da
zivot treba svladavati miSljenjem na smrt, ne na agoniju, nego na anti-Zivot, na
vakuum zivota (Macho 2007). Tanka je bila granica izmedu spasonosnog Zivota
1 spasonosne smrti. Propagiran je svojevrsni trening za umiranje, tj. priprema za
smrt stalnim podseéanjem na prolaznost. Ziveti, zna¢ilo je ugiti se mreti. Bio je
to nacin, koji je i francuski filozof Montenj (Montaigne) preporucivao u 16. ve-
ku, da se smrti oduzme jeziva stranost. Ne treba zaboraviti da je poducavanje o
dobroj smrti bilo upuceno podvlaséenima kao fiktivni surogat za lo§ Zivot.
Hris¢anska tanatopolitika je sistematski propovedala pokornosti bogu i caru.

Danasnji beg od smrti postize se na drugi nacin — izolacijom samrtnika. Na
savremenu viziju pozeljnog umiranja smrti nesumnjivo utice smanjeno
suocavanje sa realnim umiranjem. Dok je ranije ziveti u zajednici znacilo 1 uciti
se umirati u njoj, danas se o tome malo ko poducava. U ranijim stole¢ima su se i
deca kretala oko odra umirucéeg, pa je 1 smrt bila integrisana u svakodnevicu.
Danas je umiranje izolovano od grupe, ali je time i pojacan strah od nje. Izmeni-
la se i vizija poZeljnog umiranja. Lepa je iznenadna smrt "s nogu", a ne ona du-
go o¢ekivana u krevetu. Zato gerontolozi i tvrde da je danas teze nego ranije
pripremiti se za vlastitu smrt. Zato §to je oslabila vera u zagrobni Zivot i zato $to
telesna smrt vi$e nije privremena nego se umire zauvek, dobra smrt jeste danas
nenadano i lako prelazenje u niStavilo. Danas su umiranje i smrt privatniji
dogadaji nego ranije. Zbrinjavanje ostarelih prestaje da bude stvar porodice.
Starenje i neposredno umiranje (koma) izmesStaju se u gerontoloske centre.
Umiranje je i danas dugo ocekivani i pripremani dogadaj, ali se sve ceS¢e zbiva
van porodice. Smrt se ne uklapa u sliku drustva koje je usmereno ka napretku,
fitnesu i mladosti. Umiranje je znacajno za TV, novine ili za akcione filmove.
Postmoderni tanatolozi tvrde da mi zapravo nismo ni potisnuli smrt, nego samo
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mrtve. Suocavanje sa vlastitom smréu olakSava stalno odlaganje i "realni pri-
vid" da je smrt uvek smrt drugog. Ovo odlaganje olakSava i okolnost da se iz
zajednice zivih sve vise iskljucuju stariji kojima se blizi smrt. Vlastita smrt nam
je i nezamisliva, ¢ak u nju i ne verujemo, tvrde psihoanaliti¢ari. Da li je to pro-
duktivni zaborav koji sprecava sputavanje Zivota, ili potiskivanje smrti umanju-
je nasu ljudskost? Kako bilo, menja se slika normalne smrti.

Tradicionalna, moderna i postmoderna smrt

Da realni uslovi prose¢nog umiranja nisu pretrpeli duboke promene ne bi se
izmenila ni vizija normalne smrti. Uslovi i smisao Zivljenja nametali su i vizi-
ju njegovog pozeljnog kraja. Socioloskoistorijski gledano moze se razlikovati
tradicionalna, moderna i neomoderna smrt, kako je to u¢inio britanski socio-
log T. Valter. Kod prve je telesni kontekst brza i Cesta smrt, drustveni kon-
tekst je zajednica, a autoritet je religija. Kod druge je smrt skrivena, kontekst
umiranja je javni bolnicki, a ne privatni, a autoritet je medicina. Kod trece
verzije smrti ova je produZena, privatno postaje javno, a autoritet je sam poje-
dinac. Walter upozorava da je re¢ o idealnim tipovima, ali ne i pozeljnim
obrascima umiranja (Walter 1994, 47).

Drustvenoprihvatljivo okoncanje Zivota je neSto blize ras¢lanio berlinski so-
ciolog H. Knoblauh. Sli¢no Valteru, i on je uocio da je kod tradicionalne smrti
autoritet tradicija, figura autoriteta je svestenik, dominantni diskurs je teologija,
a nacin svladavanja smrti je molitva. Ovde se seli dusa, telesni kontekst je Zivot
sa mrtvim, a drustveni kontekst je zajednica. Kod moderne smrti autoritet je
profesionalna ekspertiza, figura autoriteta je lekar, dominantni diskurs je medi-
cina, svladavanje smrti je Cutanje, seli se telo, telesni kontekst je kontrolisana
smrt, a drustveni kontekst je bolnica. Kod postmodermne smrti autoritet je li¢ni
izbor, figura autoriteta je sam pojedinac, dominantni diskurs je psihologija, ob-
lik svladavanja smrti je ispoljavanje osecanja, seli se licnost, telesni kontekst je
zivot sa umiru¢im, a socijalni kontekst je porodica (Knoblauch 2011, 34). U
ovoj skali razvoja slabi i iSCezava javna ritualizacija smrti.

Navedene klasifikacije nagovestavaju promenljivost poZeljnih istorijskih obra-
zaca umiranja koje, manje ili vise oblikuje hegemona epohalna svest (verska,
laicka, patrijarhalna, individualisti¢ka, postmoderna). Da bi ove faze bile jos jasni-
je treba uvek imati na umu i razli¢ite dominantne istorijske uzroke i uslove umira-
nja. Nije se uvek umiralo od istih bolesti niti u istim uslovima. Kod tradicionalne
smrti najces¢iuzrok je bila zarazna kuga, dok kod moderne prevladavaju maligne i
koronarne bolesti, a u neomodernoj fazi uz prethodne bolesti stigao je i AIDS.
Analogno tome, razlicite su i ocekivane duZzine Zivota ( 40, 70 i 80 godina) i soci-
jalni 1 medicinski uslovi umiranja. Toni zapaza da se u prvom slu¢aju Zivelo sa
smrcu, u drugom je smrt bila kontrolisana, a u treem se zivi sa umiranjem. U
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ranijim dobima tipicna smrt je bila decja (zbog visokog mortaliteta
novorodencadi), a tek kasnije je to postala smrt starijih. Kod recenih oblika umi-
ranja hrabrost samrtnika ispoljava se u molitvi, tiini ili u razgovoru (Walter
1994, 48). U pomenutim klasifikacijama razliiti autoriteti koji kontroliSu smrt
su religija, medicina i sam pojedinac koji bira nacin vlastitog umiranja. Svaki
autoritet ima institucionalni oslonac. Kod tradicionalne smrti to su crkva,
prosirena familija i selo, kod moderne su to bolnica i nuklearna porodica, a kod
neomoderne to je sam pojedinac u porodici ili okruzen savetnicima (koji ga ne-
guju). Tako danas u SAD i SR Nemackoj sam pojedinac sve viSe kontrolise
smrt i o¢ekuje je u svom domu (Walter 1994, 54).

Doduse, toga je bilo i ranije, ali u drugim uslovima. Jedan primer iz svako-
dnevice moze docarati navedene razlike. Kako je umirala francuska seljanka u
19. veku? Nakon iscrpljenosti od zarazne bolesti posle Cetiri dana trazila je se-
oskog svestenika. Ovaj je stigao i hteo da joj pruzi zadnju pricest. "Ne jos",
rekla je. "Ja ¢u Vam reéi kada dode vreme". Dva dana kasnije ponovo je po-
zvala svestenika, primila pricest i umrla (Walter 2003, 218). Bila je to dobra
smrt u skladu s obicajima, i u mnogome razli¢ita od danasnjeg umiranja. |
Arijes je nasao da je u 17. 1 18.veku ritualnom ¢inu umiranja predsedavao sam
samrtnik koji uopste nije imao tremu (Arijes 1989, 180). Jo§ od kasnog sred-
njeg veka covek je bio gospodar svoje smrti, a sama smrt je bio izuzetan tre-
nutak njegove individualnosti (Arijes 1989, 182). Stavise, sve do 1930-ih u
Francuskoj umiruéi zapoveda smréu kao javnom ceremonijom, sastavlja po-
slednju volju, prima pricest i rodbinu za oprostaj. Stvari su se izmenile tek ka-
da je sa napretkom medicine smrt postala sve manje nagovestena. To je imalo
za posledicu da se samrtnik stavlja pod starateljstvo kao maloletno dete jer mu
se oduzima pravo da zna kada ¢e umreti (Arijes 1989, 170-171).

To pravo mu nije naglo uzeto nego mu ga je spontano uskracivao napredak
medicine koji je brze ili sporije menjao videnje raznih telesnih uzroka smrti. Do
"promene paradigme" je doSlo ¢im se bolest prestala magijski spekulativno
tumaciti kao narusavanje ravnoteze zivotnih sokova, i pocela medicinski eg-
zaktno objasnjavati kao nesto §to je smesteno u organima. Cim je pocelo organi-
zovano seciranje promenio se i odnos prema smrti. Hirurzi koji su do tada bili
zanatski neakademski poziv postali su u toku 19. veka jedna od najuglednijih
akademskih medicinskih profesija (Knoblauch 2011, 37). Tek je seciranje
omogucivalo egzaktno utvrdivanje smrti i potisnulo ranija nagadanja. Bio je to
krupan medicinski, ali i tanatosocioloski preokret. Nije se promenio samo odnos
prema mrtvom telu nego i prema dostojanstvu umrlog. Le§ je prestao da bude
nedodirljivi feti§. Naredna "promena paradigme" stigla je sa tehnoloskim i
ultrazvu¢nim metodama, pa se od mrtvih i seciranja medicina opet okrece Zivima.
Od celine tela okrece se ka obolelom delu (Knoblauch 2011, 45). Seciranje su
zamenile nove dijagnosticke tehnike (ultrazvuk, skener), pa je ponovo potisnuto
mrtvo telo. Pomenute promene u odnosu prema mrtvom telu uticale su i na ne-
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medicinsko koriSéenje lesa, tj. na odnos prema onostranom i dostojanstvu umr-
log. Da su vrlo slozeni posrednici izmedu medicinskog odnosa prema smrti i
politi¢ke upotrebe smrti zavisili samo od razvijenosti opste istorijske svesti, a ne
1 od raznih ideologizacija, tanatopolitika bi bila svakako manje aktuelna.
Politika se i u ovaj odnos mesala. Najpre treba reci da je napredak medicine ne-
povratno potkopao autoritet religije u nadzoru nad smréu i time prekinuo dugu tra-
diciju iracionalne ideologizacije dobre smrti. Ne samo zato §to je nekada
umirué¢em pozivan svestenik, a kasnije lekar, nego se ranije umiralo u lokalnoj za-
jednici gde je svako znao zelju samrtnika, dok danas nema Zelja kako da se okonc¢a
zivot. Kako svedo¢i pomenuti slucaj seljanke, ars moriendi 19.veka je znacio da
je samrtnica osecala da ¢e umreti i bila namerna da umre ve¢ nakon nekoliko
dana od zaraze. Tome nasuprot, danas se borimo da nauc¢imo da umiremo laga-
no od degenerativnih promena. Razvoj nauke i kulture nesumnjivo regulise i
pozeljni ars moriendi. Ve je reCeno da su na ove promene ponajvise uticali se-
kularizacija, rast individualizma i napredak medicine. Ovi ¢inioci su na novi
nacin otvorili pitanje da li je dobra smrt lagana i da li stize onda kada mogu da
biram njen trenutak ili je, pak, smrt dobra samo onda kada je brza i iznenadna?
Danas se dilema oko toga kako dobro umreti svodi na to kako ziveti mesecima
ili godinama znajuéi da umiremo (Walter 2003, 219). Zato je danas pozeljno
umreti nepripremljen u snu dvadesetak godina nakon penzionisanja, nakon par-
tije golfa i lepog obroka, iako su Sanse za to male. Sve ucestalije maligne bolesti
i demencija svode iznenadnu i nesvesnu smrt na privilegiju manjine. Ove pro-
mene su tanatopoliticki vazne zato Sto su izmenile i viziju herojske smrti. Za no-
vu herojsku smrt danas vazi dugo rvanje sa rakom jer u drustvima koja dugo ni-
su bila u ratu, nema herojske smrti na bojnom polju kao politickog potencijala.

Deheroizacija smrti

Herojska smrt je vazan simbolicki kapital svake politike. Pogotovo onda kada
se zrtvovanju zivota zarad odbrane nadredenih vrednosti prida mucenicki karak-
ter. Sadrzinski gledano, dobre smrti ideoloski se razlikuju po vrednostima (ver-
ske, nacionalne, klasne) za koje je Zivot polozen. Formalno gledano, dobra smrt
je svako ulaganje u novi zivot organizovane grupe (od plemena do drzave) koje
se, simbolicki gledano, i ne tumaci kao nestajanje umrlog nego kao njegov pre-
laz u vecnost. Jo$ uvek je u ratnickim drustvima herojska smrt na bojnom polju
pozeljnija i1 zato §to je krv (kao klju¢ni simbol smrti i Zivota) politic¢ki vrlo upo-
trebljiva. O tome svedoce i rituali Zaljenja. U plemenskim drustvima u Evropi
"koja su Zivela sa zapetom puskom", obicaji narodnog Zaljenja dugo su bili
ratnicki. Lelek je bio prozet ratnickim motivima, a tuga je vezivala bratstvo.
Vazilo je pravilo "Dok smo zajedno, jaci smo" (Stojanovi¢ 1980). Ovde nakna-
da za iznenadnu nasilnu smrt nije bio onostrani raj nego ovostrana krvna osveta.
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Smrt neosvecenog je drugacije dozivljavana od smrti onoga koji je bio osvecen.
Moralni imperativ plemenske obaveze da se namiri dug u krvi homogenizovao
je grupu jednako kao i kult ubjenog. Zato §to su i na drugoj strani potomci i
srodnici ubice u krvnoj osveti jamcili za grehove predaka, krvnu osvetu je bilo
tesko prekinuti. Osveta je na neki nacin prevodila zlu kob u dobru smrt. Koliko
god ova smrt bila preuznoSena kao pozeljna i za grupu spasilacka, ova je bila
nazadnija §to je viSe slavila uniStenje Zivota Clanova drugih grupa. Ova
uniStenja su uvek zamagljavana i ideologizovana tako §to je agresija prikaziva-
na kao odbrana kao §to je to Hitler u¢inio kada je napad na Poljsku 1939. ob-
znanio kao samorazumljivo uzvracanje paljbe. Ekvivalentna razmena smrt za
smrt ostala je obrazac dobre smrti u svakoj ratnoj politici. Odmazda je ostala le-
gitimna i onda kada je krvna osveta potisnuta drZzavnim propisima kojima je
ubistvo nadoknadivano neekvivalentnom zatvorskom kaznom.

Sa slabljenjem plemenske strukture i zabranom da se smrt ekvivalentno na-
miruje smréu, menjala se i zalost. Modernizacija na¢ina umiranja, sahranjivanja
i tugovanja u 20. veku dalekosezno je oblikovala ne samo drustvenoprihvatljivi
ceremonijal privatnog umiranja nego i javno tugovanje za uglednim pokojni-
kom. S druge strane istorijski obrasci simbolizacije i politiCke instrumentalizaci-
je groba ostali su u izvesnom smislu sli¢ni. Danas je sve vise kremiranja, sve je
krace vreme izmedu smrti i pokopa, 1 sve je manje interesovanja da se telo umr-
log izlozi gledanju. Sve je manja i spremnost da se nosi crnina ili na neki drugi
nacin pokaze tuga. Ali laudatio funebris nije gubio na znacaju. Naprotiv.

Premda je modernizacija marginalizovala tradicionalnu pratnju pokojnika
(susedi, rodbina, popovi), krajem 20. veka pogrebni ceremonijal je retradiciona-
lizovan. Dobar pogreb je ponovo klerikalizovan. Danas u biv§im socijalistickim
drustvima zahvaéenim retradicionalizacijom skoro da nema sprovoda bez
svestenstva. Umiranje jeste modernizovano, ali ne i sahranjivanje. Pojedinac se,
po pravilu, jo§ pre smrti izdvaja iz srediSnje druStvene mreze (umire se u bolni-
cama ili u staratkim domovima), pa se time i smanjuje drustveni potres zbog
smrti (Feldmann 2004). Ali u pogrebne ceremonije se vraca crkva. Kod sahrana
slavnih javnih li¢nosti i dalje je aktivna konkurencija jer umrlog svojataju rival-
ske grupe. Na delu je ubrzana modernizacija, birokratizacija i individualizacija
smrti: menja se normativna dimenzija smrti (svetovno poimanje smisla i vred-
nosti zivota potiskuje mistiku smrti) i njena ekspresivna dimenzija (menja se
nacin izrazavanja tuge), ali uz obnovljenu simboliku nadzemaljskog Zivota. Dok
je u tradicionalnim drus$tvima umiranje ¢lana bila javna predstava, danas je umi-
ranje uglavnom birokratski regulisano. Dok je ranije vladao obicaj li¢nog
oprastanja od pojedinca na samrti, danas vecina izbegava ovu vrstu kontakta.
Opada suo¢avanje sa neposrednom smréu. Cak se tesko oboleli i umiruéi skri-
vaju, a na sahranama je sve manje dece.

U celini uzev umiranje je potisnuto i tabuizirano, ali je pogrebni ritual re-
klerikalizovan. Ranije je umiranje bilo dogadaj u domu, kada se oko samrtni-
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ka kupila porodica i susedi, a pokojnik se od njih oprastao. A sahrana je bila
dogadaj u kom je ucestvovala zajednica. I znac¢aj komemoracija je bio vazan.
Narod je izrazavao Zalost ne samo aktivnim radnjama ve¢ i ne¢injenjem. "U
Crnoj Gori, kad se lelekom oglasi necija smrt, u selu se obustave radovi, a ako
je u toku obrada zemlje, volovi se ispregnu" (Stojanovi¢ 1980). Bratstvo je
mrtvog Zalilo obi¢no po godinu dana.

Danas su ideali mladost, zdravlje, u¢inak, napredak, potrosnja i uzivanje, pa i
otuda umiruci nemaju Sanse da se integriSu u drustvenu okolinu. Premda strah od
smrti i bolesti ne opada, drustvo sve vise izoluje bolest, smrt i bol. Smrt je ve¢ dugo
tabu tema. Kako je zapazio F. Arijes ranije su groblja bila centri javnog Zivota
(pijace, mesto Citanja presuda, susreta, pa ¢ak i igara), a danas su groblja geta
smrti prognana van grada. Nekada su pokojnici pocivali usred grada, pa je bra-
niti grad znacilo braniti svoje mrtve. A onda su groblja pomerena u predgrada
(Toma 1980 II, 145). Umiranje je postalo sve manje vidljivo kada je smrt poti-
snuta iz doma u bolnicu. Na neki na¢in smrt izumire. Danas u Nemackoj 65%
ljudi umire u bolnicama, 25% u domovima, a samo 10% u kuénom okruZenju
(Noczynski 2010). Umiranje se kao neprijatan i kao prljav dogadaj vise stoicki
ne trpi, nego se potiskuje iza zidova bolnice ili strackih domova. Na taj nacin
smrt se lakSe potiskuje, pa se ni mnogi odrasli jo§ nisu suocili sa umiranjem. |
zalost se sve manje iskazuje. Ljudi su nesposobni da tuguju, a time i da umiru.
Samrtnik je opterecenje, prenosi se u bolnicu, neretko iz straha najblizih, koji
nisu zreli za suoCavanje sa smréu. Smrt je usamljena i1 stvara usamljenost.
Drustvena smrt stize penzionere pre fizicke jer postaju nepotrebni. Osiromaseni
penzioneri u kapitalizmu okoncavaju okrutno razapeti izmedu straha od smrti i
straha od Zivota (Toma 1980 II, 164). Odbacuju ih i porodice i bolnice. Izbega-
vanje suo¢avanja sa smréu danas otezava i samo dozivljavanje smrti. Kao dobru
smrt postmoderna tanatologija ne istice herojsku smrt, ni hriS¢ansko zrtvovanje,
niti bilo kakvu insceniranu i kreativnu, nego sasvim svakodnevnu smrt.

Lako je pojmljivo da je ovim izmenjena i vizija herojskog umiranja i time
politika uskrac¢ena za jednu vaznu stranu simboli¢kog kapitala. Tradicionalna
herojska smrt je u mnogim kulturama bila rezervisana za Zrtvovanje Zivota u
ratu, dok je danas herojsko umiranje inkluzivnije. U njega spada hrabra borba
protiv teskih bolesti, kao §to su rak i AIDS. Da li je danas heroj onaj ko umire
1 pri tome ostaje do kraja hrabar ili onaj koji trazi aktivnu pomo¢ u umiranju?
Ima li heroizma kod trazenja eutanazije? Svakako da ima, ali je ovde vazno
konstatovati da herojsko umiranje nije danas vezano samo za politiku. Nije to
viSe samo rvanje sa javnim neprijateljem nego i sa li€nim telesnim tegobama.
Dakle vizija pozeljne smrti menja se zbog naraslih ocekivanja od zivota, zbog
raznovrsnosti zivljenja, rasta obrazovanja ali i zbog viSedimenzionalne
drustvene nejednakosti. U mreZi nejednakosti ne treba zaboraviti ni generacij-
ske razlike kod suoCavanja sa smrcu. Stari i mladi nisu suoceni sa smréu samo
u zajednickoj sadasnjici koju zajednicki dele, nego i u mnogim razliitim

Emnoanmpononowxu npobnemu, H. c. 200. 8. cs. 1 (2013)



68 TODOR KULJIC

sadasnjicama, koje namecu generacijske perspektive. Prosto receno, udalje-
nost od tacke smrti je u miru generacijski razli¢ita i meri se u odnosu na
prosecni zivotni vek. Medutim, u ratu nema generacijskih razlika kada je u pi-
tanju odnos prema smrti. Udaljenost od smrti za sve generacije u ratu je ista.
Na prvoj borbenoj liniji nema razliCitih sadaSnjica. Dok je generacijsko
usaglasavanje svesti o smrtnosti tesko, jer su razli¢ita iskustva i oc¢ekivanja
20-godisnjaka i 70-godisnjaka, dotle je boracka svest sa fronta nadgeneracij-
ski homogena. Jo$ u jednom smislu je odnos prema smrti generacijski uslo-
vljen. Sve do ranog prosvetiteljstva u 18. veku ¢ovek je u zZivot ulazio mladi,
ali je 1 mladi izlazio iz njega. Tek se sa 18. vekom i sa produzenjem Zivotnog
veka usled napretka medicine, rasta higijene i poboljSanja uslova Zivota javlja
starac (Toma 1980 11,162). Menja se i politicka upotreba smrti. Dugo su vise
zaljeni mladi, kadri da nose oruzje. Smrt mladog ratnika (u antici Ahila i Hek-
tora) koristila se za jacanje jedinstva grupe. Kasnije se granica pomera, pa i
smrt starca postaje znacajna jer se politika nije svodila samo na umesnost u
borbi. Dok je u primitivnijim drustvima starac bio pod-Covek ili nad-Covek
(balast ili carobnjak), u modernim drustvima starost nije neuspeh, doduse nije
ni narociti izvor ugleda, ali se politicki mogla koristiti. U usmenim kulturama
starost je bila sinonim mudrosti. Gerontoloski autoritet ove vrste vidljiv je u
Titovom nadimku Stari i u Drazinom nadimku Ci¢a. U politici je pogibija
mladih emotivno heroizovana i jacala je grupnu koheziju, dok je smrt hari-
zmatskih nezamenljivih staraca ozbiljnije ugroZavala jedinstvo politicke gru-
pe. Ne treba zaboraviti da je heroski konstruisana smrt narociti motor rata. U
ratu je smrt heroja plodna jer je uzor Zrtvovanja i zato Sto podstice na osvetu.
Naravno nakon rata herojska smrt ostaje kao simbolicki kapital samo kod po-
bednika, dok je smrt vojnika koji je izgubio rat jalova. Dobra smrt, dakle, za-
visi od dobrog rata, a dobar rat je samo onaj koji je okrunjen pobedom.

Promene secanja na smrt

Ovo otuda §to pobednici svoje mrtve pretvaraju u besmrtne dok su porazeni
liSeni simboli¢kog kapitala dobre "isplative" smrti. Za dobru smrt vazi ona koja
se duze pamti. Javno pamcenje umrlog zavisi od procene njegovog
drustvenointegrativnog znacaja. Nema jedinstva grupe bez zapamcene proslosti
koju ¢ine mrtvi. Ako se seCamo da bismo pripadali, onda je se¢anje na izabrane
mrtve u stvari isticanje pripadnosti odredenim vrednostima i grupama. Ako je
povrh toga re€ o secanje na poginule, onda se stvara narocita vrsta identiteta
stecenog kroz zrtvu.

Koliko god ih $titio narociti pijetet, ni drustvenointegrativni sadrzaji ove vrste
nisu bili stati¢ni. Pored promena drustvenoprihvatljivog licnog umiranja i javne
smrti menja se i samo se¢anje na smrt. Uprkos svesti o sveopstoj smrtnosti,
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smenjivali su se razli¢iti hegemoni istorijskopoliticki konteksti kulturne proiz-
vodnje i reprodukcije se¢anja na mrtve. Re¢ je o evoluciji kriterijima kod izbora
mrtvih koji se pamte, zatim o drugacijem kostimiranju njihovih zivota kao sim-
bola pozeljnih vrednosti i najposle o izmeni obrazaca kojima se njihova
politicka tela ¢ine besmrtnim. Na evoluciju panteona izabranih uticu i razlicite
tehnologije zapaméene materijalizovane smrti: kameni epitafi, Stampa, fotogra-
fije, arhivske i muzejske zbirke, video zapisi, filmovi i sl. Svedocanstva ove vr-
ste svedoce o razlikama izmedu prostora secanja, rituala, materijalne kulture i
simbola smrti. Raznovrsni procesi grupnog i pojedina¢nog pamcenja kanalisani
su Sarolikim prostornim i vizuelnim metaforama koje su oblikovale mastoviti
sklop unutrasnjeg secanja.

U naporima ove vrste grobovi su bili univerzalni obrazac ritualizacije smr-
ti. Medutim, menjala se forma, metaforicki potencijal i simbolicki kapital
grobnih rituala. Dominantni funeralni simbolizam cveca jo§ pokazuje prola-
znost cveta, gubitak boje i prerano truljenje, $to je sve nalik fiziologiji ljud-
skog tela. Od opstih simbola prolaznosti treba razlikovati selektivnu simboli-
zaciju pokojnika. Nacin i brzina zaboravljanja smrti pripadnika razli¢itih klasa
pokazuje politicku kulturu secanja i distribuciju autoriteta. Jo§ uvek se duze
pamti pojedinac s rasko$nim grobom od onoga s obi¢cnom humkom. Sahranji-
vanje u zajednickim grobnicama u srednjem veku razlikovalo se od novove-
kovnog jer je i samo drustvo bilo drugacije. Mrtvi je predavan crkvi koja se
starala o njegovoj posthumnoj sudbini. Drustvo koje je popa odgurnulo od
groba pocelo je da drugacije pamti mrtve. Ako nema boga, onda vise nije ni
svaka smrt dobra kako je nekada hteo bog.

Jo§ manje je u politici prisutna jednakost mrtvih javnih li¢nosti. Ovde je se-
lektivnost paméenja verovatno najupadljivija. Uvek su postojale traumatic¢ne
smrti (vladara) i one koje su izazivale samo distancirano zaljenje. O vrsti
drustvene smrti govori i to koja grupna smrt se brze zaboravlja (robova ili ari-
stokratije, plemica ili kmetova). Razne istorijske strategije zaborava i raznovr-
sna selektivna pamcenja smrti svedoCe o hegemonim obrascima kod
osmisljavanja zZivota (verskim, nacionalnim, klasnim). Iz rane antike ostali su
samo grobovi kraljeva, iz antickog Rima i grobnice aristokratije, iz srednjeg
veka kripte i kosturnice sveStenstva, a od Francuske revolucije beleze se i jav-
ni spomenici kulturnih i nacionalnih li¢nosti. Hermeneuti¢ki gledano, svaka
vrsta znacajnog smisla markirala se i vaznim grobom. Socioloski gledano,
grobovi svedoce o raspodeli mo¢i, a ne samo o izboru smisla. Posmrtni ostaci
iz ranijih vremena jesu prilika da se rekonstruiSe hegemona praksa se¢anja ko-
ja je uvek bila povezana sa praksom podvlaséivanja. Mnemonicki efekti gro-
bova u svakom dobu su isticali ono §to je za vladajucée bilo znacajno. Figure
smrti pokazuju da je raspalo telo nekada bilo prihvac¢eno kao memento mori,
tj. kao nacin podsecanja na neumitnu smrt (Hallam, Hockey 2011, 10). Ne tre-
ba zaboraviti da su u svakom secanju, pa i onom na mrtve, povezana osecanja
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1 identitet. Se¢amo se da bi ucvrstili pripadnost onoj grupi Cija je signatura
odredeni grob. Od kasnog 18. veka grob izvan crkve ponovo je postao mesto
secanja. Romantizam je ¢ak isticao privlacnost spoja groba i paméenja. Privat-
nost se lagano probijala i na groblju, a u vezi s tim menjala se i uloga javnih
grobova. Nakon Francuske revolucije po¢inju masovne komemoracije nasilne
smrti u Evropi, a nakon gradanskog rata i u SAD. Kolektivno pamc¢enje smrti
se ne politizuje samo u ratnim memoarima i preko fotografije, nego i preko
spomenika vladarima i spomenika neznanim junacima. Dobar grob jeste i pra-
zan grob ukoliko je simbolicki znacajan.

Zakljucak: "Revolucija dobre smrti"

Hegemona normalna smrt naSeg doba je rezultat kumulativnog prozimanja
raznih ¢inilaca koji su modernizovali umiranje. Najpre treba re¢i da je
produzenje ljudskog veka, odnosno Cinjenica da sve viSe umiru stariji, a sve
manje mladi ljudi zbog napretka medicine i tehnike podstaklo nadu u stalno
produzenje zivota. Za tanatosociologiju nije nevazno to §to je oslabio strah od
smrti u mladosti, a ova okolnost je i tanatopoliticki vazna. Spremnost mladih
na umiranje se u razvijenim drustvima sve teze politicki instrumentalizuje, ali
ne i u verski fundamentalistickom nerazvijenom svetu. Grob i ostala mesta
secanja na smrt neravnomerno, ali lagano gube znacaj. Naporedo sa tim mar-
ginalizuje se integrativni znacaj sahrana, tugovanje je "pounutrasnjeno"”, a po-
tiskuje se i sudbinsko iracionalno osmisljavanje smrti. Re¢ju, smrt je sve ma-
nje zapisana sudbina, pa se otuda realnije posmatra i uspesnije "obraduje" ne-
go u tradicionalnim kulturama (Feldmann 2004, 22). U svakodnevnom Zivotu
umrli se sve rede pominju, a raste i broj ljudi koji ne idu na sahrane. Recju
slabi kolektivna prinuda. "Normalna" smrt sve viSe se poima kao prirodni
dogadaj, a ne kao upad neprirodnog ili kao sudbina koju reguliSe onostrano. I
zbog toga je tugovanje drugacije. Treba dodati da raste i broj ljudi koji sami
odlucuju kada ¢e okoncati zivot, pa se lagano probija uverenje da samoubistvo
nije uvek rezultat psihickih poremecaja. U netradicionalnim drustvima slabi
spremnost umiranja za domovinu u ratu, opada poseta sahranama i izjavljiva-
nje saucesca. Takode se sve manje ocekuje da se tuga iskazuje ode¢om ili dru-
gim simbolima. U razvijenim druStvima je nenasilna prirodna smrt jedini ob-
lik normalne smrti i nema pozeljne vizije mucenistva, dok kod nerazvijenih
nasilna smrt i mucenistvo nisu neprirodni. Solidarnost preko pogrebnih rituala
je vaznija kod nerazvijenih.

Modernizacija i tehnizacija su potisnule smrt i na taj nacin Sto se ova
dozivljava posredno preko slika i pri¢a iz medija, a sve manje kroz neposred-
no iskustvo u vlastitom okruzenju. I kod vernika je modernizovano videnje
onostranog aktera i osavremenjena slika zagrobnog zivota. Bog gubi funkciju
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arbitra, jer se sve viSe dematerijalizuje, dekontekstualizuje i predstavlja u ne-
telesnom sklopu. To §to je bog sve vise simbol izmenilo je 1 videnje besmrtno-
sti. U biolo§kom smislu oli¢enje besmrtnosti je nastavljanje porodice, a vrsta i
trajanje onostranog zivota se pluralizuje, tj. shvata se na vrlo raznolike i
protivrecne nacine. Grubo receno, simbolicku besmrtnost danas vise osigura-
va stvarala§tvo nego vera u zagrobni zivot. Normalizovanje smrti trazi i
drugacije simbole.

Novu viziju drustvenoprihvatljivog umiranja su svakako odredili ubrzana
tehnizacija i podela rada zato $to su pojacali birokratsko regulisanje umiranja i
izdvajanje sloja profesionalaca koji se o tome staraju. Ne samo §to su pri zbri-
njavanju samrtnika lekari zamenili popove, nego jo§ od sredine 20. veka
ve¢ina ljudi u industrijskim zemljama umire po bolnicama. Individualizam
potrosackog drusStva zahvatao je i umiranje. Lekar je postao privilegovani i
moc¢ni sveStenik smrti moderne drzave (Feldmann 2004, 36). Profesionalizaci-
ja umiranja i smrti prosla je kroz tri faze: 1. u slabo kontrolisanoj fazi su
rodenje i smrt bili u rukama lokalnih grupa; 2. zatim je stigla profesionalizaci-
ja 1 birokratizacija gde su rodenje i smrt sve vise pod kontrolom medicinara;
3. najposle dolazi do sukoba izmedu birokratske kontrole smrti spolja i samo-
kontrole smrti. Otuda i dilema nije li svaka profesionalizacija u stvari
spreCavanje "emancipacije onoga koji umire i onoga koji tuguje" (Feldmann
2004: 36).

Moze se bez preterivanja re¢i da je u 20.veku doslo 1 do "revolucije smrti".
Smirt je detabuizirana u javnosti jer se rasirila nova kultura umiranja liSena is-
povedanja, a probio se i novi nacin javnog sahranjivanja i Zaljenja. Demokra-
tizaciju kulta mrtvih otvorila je jo$ ranije Francuska revolucije od kada spo-
menike sebi podinje da diZe i gradanstvo, a ne samo plemiéi. Cim je republika
srusila monarhiju koja se pravdala preko bozje milosti i ¢im je kastrirala ma-
gijsku mo¢ vladarskih relikvija otvorena je nova svetovna epoha javne upotre-
be smrti. Uprkos tome, nije oslabio znacaj politicke instrumentalizacije smrti
javnih li¢nosti. lako je ovde re¢ o smrti tre¢eg kog nismo li¢no poznavali, ne-
g0 samo za njega ¢uli, masovna osecanja tuge politika jo§ uvek ne propusta da
iskoristi. Za politiku je dobra smrt uvek bila samo ona koja je snabdevena
simbolickim kapitalom.

Medutim i1 druStvenoprihvatljiva smrt javne li¢nosti se izmenila. Doslo je
do njenog usloznjavanja na tri zajednice: zajednica s umrlim direktno poveza-
nih pojedinaca (porodica i najuzi saradnici), zajednica u smrti solidarnih
gradana (Sira partijska ili boracka grupa) i medijski konstruisana zajednica
ozalo$¢enih (nacija ili drzava). lako je oslabila aktuelnost herojske smrti vla-
dara na bojnom polju, smrt politickih ¢elnika u krevetu se na drugi nacin hari-
zmatizuje i eksploatiSe. Dakle, instrumentalizacija smrti nije prestala nego je
kao 1 vizija drustvenoprihvatljive smrti samo prilagodena novoj drustvenoj
slozenosti.
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A Good Death —
On the Evolution of Social Acceptable Ways to Die

Socially acceptable ways to die have been historically variable. The paper
gives a historical overview of what was considered a good death in Europe.
The difference between the traditional, the modern and the postmodern view
of a good death is highlighted. The real conditions of dying on average have
undergone fundamental changes, thus the image of a normal death has shifted
as well. The conditions and meaning of living have imposed a vision of its
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desirable ending. Earlier, a good death was prepared and one would die in the
presence of a priest, afterwards dying took place in hospitals, and today death
is even more isolated. The death of private and public persons has changed as
well, along with ways of mourning. In politics, a good death was always the
one which was endowed with symbolic capital. Traditionally, in many
cultures the heroic death has been reserved for those sacrificing themselves in
war, while today heroic dying is more inclusive. The political utilization of
death was always dependent on the hegemonic pattern of a good death in the
given historical context. The utilization of the symbolic capital of death hasn’t
stopped; rather, it was adopted in accordance with new social complexity,
along with the image of the socially acceptable death.

Keywords: good death, dying, ars moriendi, heroic death, revolution of death

Bonne mort — sur I’évolution de la maniére socialement
acceptable de mourir

La maniére socialement acceptable de mourir est historiquement
changeante. Les principales formes historiques de la bonne mort en Europe
ont été présentées. La différence entre la bonne mort traditionnelle, moderne
et postmoderne a été expliquée. Du fait des changements profonds des
conditions réelles de la mort moyenne, la vision de la mort normale a
également évolué. Les conditions et le sens de la vie imposaient également
une vision de sa fin souhaitable. Autrefois la bonne mort était préparée et ’on
mourait en présence du prétre, puis I’on mourait dans les hopitaux, alors
qu’aujourd’hui la mort est encore plus isolée. La maniére de mourir de la
personne privée et publique a évolué de méme que les manieres d'en faire le
deuil. Pour la politique, la bonne mort était toujours celle qui était pourvue
d’un capital symbolique. La mort héroique traditionnelle était dans bien des
cultures réservée au sacrifice de la vie dans la guerre, alors que de nos jours la
mort héroique devient plus inclusive. L’utilisation politique de la mort a
toujours dépendu du modele hégémonique historique concret de la bonne
mort. Le capital symbolique de la mort continue a étre exploité, mais cette
exploitation, tout comme la vision de la mort socialement acceptable, a été
adaptée a la nouvelle complexité sociale.

Mots clés: bonne mort, mani¢re de mourir, ars moriendi, mort heroique,
révolution de la mort
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