Odnosi kastinskih grupa u indijskoj seoskoj
zajednici

(Prilog studiju tradicionalne socijalne strukture indijskog sela)

Dr Dragoljub Nesié

Scoska zajednica je integracija razli¢itih horizontalnih strata, kasta i pod-
kasta. Ona je njihovo vertikalno sjedinjenje. S obzirom na strogu meduka-
stinsku podjelu rada i socijalnih funkcija uopce, bila bi iskljucena egzisten-
cija kastinskih grupa bez seoske zajednice kao njihovog integratora. Tek
seoska zajednica omoguduje da »seljak, tj. ¢lan kaste koja se bavi poljopri-
vredom, ide obrijan, da nosi obudu, da ima opranu odjecuy, itd., a seoski brico,
$tavlja¢ koze ili pera¢ rublja da imaju $ta da jedu. Princip kastinskog asoci-
ranja nadopunjen je u indijskim selima principom seoskog asociranja; ova
dva tipa socijalnog grupiranja u tradicionalnom druStvu Indije prozimaju sc
i medu sobom nadopunjuju, te — zajedno s obiteljskim grupiranjem — c¢ine
tri osnovne forme tradicionalnog socijalnog grupiranja, medu sobom povezane
i isprepletene u jedan jedinstveni sistem tradicionalnog drustva Indije.

Broj kasta, koje su ukljuc¢ene u seosku zajednicu, tj. koje Zive u jednom
selu, kao i hijerarhijsko mjesto tih kasta u jednoj sveindijskoj rang-listi (ako
takva uopde postoji) varira od sela do sela. Ima sela u kojima je okupljeno
pet-S8est razlic¢itih kasta odnosno podkasta, a ima sela u kojima zive pripad-
nici trideset, ¢etrdeset ili viSe razli¢itih kasta odnosno podkasta.

Osnovnu hijerarhijsku shemu Hindu kastinskog poretka, tj. podjelu dru-
$tva na Cetiri tzv. varne (»varna« u sanskritu znadi »boja«), na cetiri osnovne
klase iz kojih je kroz jedan dugovjecni i komplicirani proces socijalne diferen-
cijacije proistekao kastinski poredak Indije, ne mozemo projicirati na svako
zasebno selo, trazeé¢i u njegovim medukastinskim odnosima potvrdu opcepo-
znate hijerarhijske sheme na ¢elu s brahmanima i kSatrijama, a vajSijama
i Sudrama ispod njih.

Daleko pretezni dio seoskog stanovnistva Indije ¢ine razne kaste iz varne
$udra. Ima sela u kojima ne Zive pripadnici brahmanskih kasta, a joS viSe sela
u kojima nedemo nadi k3atrija.

Isto tako bilo bi pogresno simplificiranje smatrati, da je svaki brahman
ili ksatrija bogati eksploatator, a svaki Sudra eksploatisani siromah. Poredak
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varna bio je klasni poredak, koji se tokom historije razvio u kastinsko dru-
stvo. No, to ne znaci da su sada svi pripadnici vise varne ¢lanovi klase koja
vlada i eksploatiSe, i svi pripadnici niZzih varna predmet eksploatacije. Sistem
se tokom historije toliko iskomplikovao da je doveo do nebrojenih varijacija,
Kkoje nam se — ako mjerimo nas$im mjerilima — ¢esto ¢ine apsurdnima.

Iako se s pravom moze tvrditi da su pripadnici vi$ih varna odnosno visih
kasta, redovito ekonomski bolje stojeci nego li pripadnici nizih varna, odnosno
kasta, ovo pravilo ima niz izuzetaka. Nije rijetkost nai¢i na brahmana koji je
siromasan kao crkveni mi$ i na Sudru koji je seoski gazda. Neosporno je da
su pripadnici brahmanskih kasta u Hindu drustvu najcjenjeniji, no to nije
moralo nuzno da znac¢i da su oni i najbogatiji. Njihov socijalni autoritet,
bez obzira na njegovu nekadasnju klasnu provenijenciju, nije pocivao jedino
na ekonomskoj premoci; on je tokom historije dobio specifican kvalitet, njega
su ucvrstila duboko ukorijenjena religijska ubjedenja, prihvaceni obicaji.

Prema shvatanjima Hindu-religije darivanje brahmana smatra se kao naj-
bogougodnije djelo. Klasni karakter ovog propisa je providan i oc¢ito je za
¢im se i$lo njegovim konsolidiranjem u svijesti masa. Razumljivo je da je iz
takve religijske prakse rezultirao ekonomski povlasteni polozaj brahmana kao
grupe; naravno, kao $to smo istakli, ovaj ili onaj pojedinac je mogao da bude
siromasak. Obic¢aj darivanja brahmana, napose darivanja zemljom, uéinio je
brahmansku grupu u pravilu grupom zemiji$nih vlasnika. Buduéi da su im
religijski propisi zabranjivali obradu zemlje,' to brahmani, redovito zemljo-
viasnici — neobradivaci svoje posjede ili daju u zakup ili ih obraduju naj-
miljenom radnom snagom.

Broj brahmanskih domacinstava u selima varira; ima sela u kojima na-
lazimo jednu ili dvije brahmanske kude, ima sela u kojima ih je nekoliko
desctaka, a ima sela u kojima ih uopée nema; no, to ne znac¢i da su ta sela
bez svecenika, jer, kao Sto rekosmo, brahmani nisu jedina socijalna grupa
koja vrsi svecenicki poziv.

Imamo li u vidu njihov drustveni ugled, te ¢injenicu da su oni redovito
bogati zemljovlasnici, dakle, da su u selu ekonomski dominantni, pripadnici
brahmanskih kasta politicki i ekonomski dominiraju selom i onda kada broj-
Cano Cine manjinu. Naravno, ne moze se govoriti o takvoj dominaciji onda,
kad u selu zZive svega jedno ili dva brahmanska domadinstva; izvjesna njihova
koncentracija je ipak potrebna.

E. Kathleen Gough u studiju »The Social Structure of a Tanjore Village«?
daje nam primjer jednog juznoindijskog sela u okrugu Tandora, gdje brah-
mani Cine oko petinu stanovni$tva. Iako su broj¢ano manjina u odnosu pre-
ma drugim kastama, a napose prema »nedodirivimac, njihovo svojstvo zemlji-
Snih vlasnika i njihov tradicijom ucvr$éeni socijalni ugled daje im poziciju
politicki i ekonomski dominantne kaste u selu. Sve ostalo stanovni$tvo o
njima je ovisno, jer je vezano uz njihov zemlji$ni posjed kao zakupnik ili kao
najamni radnik.

Nakon dolaska Britanaca u Indiju pripadnici brahmanskih kasta sve se
viSe orijentiraju na Zivot u gradovima. Cinjenica da su oni bili najobrazovaniji
element indijskog drustva dovela ih je ubrzo u dodir s novim osvaja¢ima ze-

! Ovaj propis ne treba shvatiti kao isklju¢iv. Ima brahmanskih kasta koje se bave zemljo-
radnjom, StaviSe kojima Kastinska pravila nareduju obradivanje zemlje.

2 Studija je publicirana u zbirci izdanoj od McKim Marriott: Village India. Asia Publishing
House, 1961, sir. 37—53.
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mlje, koji su u brahmanima nalazili svoj prvi domorodacki kadar nizih slu-
Zbenika, trgovackih posrednika, itd. Ovaj dodir s Britancima urodio je, s jedne
strane, sve ¢e$¢im napus$tanjem sela od strane brahmana, i, s druge strane,
sve vedim pozapadnjacenjem pripadnika brahmanskih kasta, dotle najstrikt-
nijeg dijela stanovni$tva u ¢uvanju tradicionalnih vrednota.

Napustanje sela od strane brahmana, napose mladih generacija, dovelo
je do slabljenja njihovog politickog i ekonomskog uticaja na scosko stanov-
nistvo. Ovo je i$lo na ruku kastama iz grupe Sudra, koje su i tagko Cinile
pretezni dio seoskog stanovni$tva, te koje se vremenom sve vise ekonomski
i politicki (napose poslije uvodenja opceg prava glasa) afirmisu kao domi-
nantna grupacija u indijskim selima.

Kaste iz grupe ksatrija Cinile su, tokom ranije indijske historije, politicki
dominantnu grupu Hindu dru$tva. To su kaste vladara i ratnika. No, gublje-
njem politicke vlasti, do ¢ega dolazi nakon pada dinastije Gupta, tj. osvaja-

njem Indije od strane niza stranih vladara — osvajaca, ugled grupe kSatrija
sve viSe opada. Na jugu Indije nikad nije ni bilo domacih ksatrija i stanov-
nistvo se je dijelilo na Sudre — starosjedioce i brahmane — doseljenike, te

»nedodirive«, potomke proto-australoidnih tribusa. Grupacija kSatrija, tj. kaste
iz ove grupe, odrzale su se kao dominantan elemenat samo na sjeveru i sje-
vero-zapadu, u dolinama rijeka Pamune i Gangesa. Dolaskom Britanaca kS$a-
trijske porodice feudalaca pretvorile su se u tzv. zamindare, tj. skupljace
poreza za britansku vlast, i tako osigurale svoju ekonomsku dominaciju nad
seoskim stanovni$tvom. Njihovo pravo na ubiranje poreza pretvaralo se vre-
menom u pravo vlasni§tva nad zemljom, nad kojom su bili ovlasteni da ubiru
porez; proces slican evropskom procesu pretvaranja feudalnog ovlastenika u
privatnog vlasnika feuda. Relikvije politicke vlasti nad domadim stanovni-
$tvom, koju su im prepustili novi osvajaci zemlje, te ekonomski dominantan
polozaj krupnih zemlji$nih vlasnika stvorili su od ksatrijskih kasta na sje-
veru i sjevero-zapadu Indije dominantne kaste u selima tog podrucja. Ostalo
seosko stanovni$tvo bilo je o njima zavisno ili kao zakupnik ili kao poljopri-
vredni radnik ili kao zanatlija vezan uz seoski posjed odnosom sli¢nim
kolonatu.

Kaste iz grupe vajs$ija tokom historije su se sve vise koncentrirale isklju-
¢ivo na trgovinu, a dolaskom Britanaca u Indiju, odnosno prodiranjem kapi-
talisticke privrede u Indiju, na biznis uopce: industriju, bankarstvo i dr.
Premda ove kaste vode porijeklo iz odredenih podrucja Indije, njihovi su se
pripadnici raselili po cijeloj zemlji, u potrazi za poslom i zaradom. Danas oni
¢ine indijski »internacionalni« elemenat i manje su no bilo koja druga grupa,
osim mozda brahmana, vezani uz kraj iz kojega poticu. U tom su smislu
oni jedna od integracionih snaga indijskog drustva.’ Dakako, pripadnici ovih
kasta, koje vode porijeklo uglavnom iz Radastana i Guderata, koncentrisani su
ponajviSe po gradovima, no dobar dio trgovine i zelenaStva po indijskim se-
lima takoder se nalazi u njihovim rukama.

3 Selig S. Harrison u (svojoj Kknjizi India, the Most Dangerous Decades (Princeton. New
Jersey. 1960) iznosi tezu da su Marwari, jedna od velikih trgovac¢kih kasta iz grupe vajsija,
porijeklom iz Radasthana, ekonomska snaga indijskog centralizma. Time Harrison obrazlaZe
njihovu nezainteresiranost za regionalne pokrete u Indiji, njihovu podr$ku uvodenju Hindi-a
kao zajedniékog jezika i neprijateljstvo razli¢itih regionalnih politickih pokreta prema ovoj
grupaciji. RasprSeni pa cijeloj Indiji, Marwari su svugdje, gdjegod dodu, strani eksploatatori
domadeg stanovni$tva, a ovaj faktor narocito isti¢u domaéi poslovni ljudi kojima Marwari kao
konkurenti smetaju,
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Pretezni dio seoskog stanovnis$tva ¢ine razne kaste iz grupe $udra. Njihovi
su pripadnici posjednici zemlje ili zakupnici. Kaste iz ove grupe redovito su
relativno® najbrojnije u indijskim sclima i danas one redovito ekonomski i
politicki dominiraju selom.

Broj ovih kasta je velik. Brojnost kastinskog Clanstva pojedinih kasta iz
grupe sudra varira; no, bas iz ove grupe dolaze najveée kaste Indije. Tako
medu njih spadaju dvije dominantne kaste drzave Andhra: Kamma i Reddi,
zatim dvije dominantne kaste drzave Majsor: Lingajati i Okkaliga, nadalje:
Majari u Kerali, Gaunderi, Padajaci i Muludiari u Tamilnadu (dana$nja drzava
Madras), Maratha u Maharastri, Patidari u Guderatu, Dati u Radasthanu,
itd. Neke od ovih kasta se nazivaju, na jeziku svojeg podrucja, naprosio
»seljacima« i one danas ¢ine neku vrstu »srednje klase« indijskog drustva.

Ekonomska i politicka snaga ovih kasta narocito je porasla od dolaska
Britanaca na ovamo, a napose poslije sticanja nezavisnosti zemlje. Povlacenje
brahmana sa scla doprinijelo je jacanju ovih kasta. Proces ekcnomske dife-
rencijacije, koji se vrsio u indijskim selima kao posljedica prodiranja kapi-
talisticke ekonomike, iSao je na ruku njihovom ekonomskom jacanju, a uvo-
denje opceg prava glasa, s obzirom na njihovu brojnost, dalo im je politicki
dominantnu ulogu u ruralnim oblastima savremene Indije.

Napokon, hijerarhijski najnizu grupaciju seoskog stanovnistva Indije ¢ine
kaste iz grupe »nedodirivih«. Ova socijalna grupacija, koja je van kastinskog
drustva podijeljenog u cetiri osnovne varne (brahmane, ksatrije, vajsije i su-
dre),” nije medu sobom homogena. Kao i pripadnici svake od cetiri varne,
i ova se grupa dijeli na veliki broj kasta i podkasta, koje Zive svaka za sebe,
svojim zivotom. Naravino, ovo otezava formiranje »klasne solidarnosti«, ote-
Zava zauzimanje zajednickog stava prema visim kastama. Kaste iz grupe »ne-
dodirivih« takoder se medu sobom rangiraju u »vise« i »nize«, dijele se medu
sobom nizom zabrana, itd. Pripadnici ove kaste su redovito bezemljasi, tj.
poljoprivredni radnici ili zanatlije; oni su fond radne snage za kastc zemlji-
$nih vlasnika (bilo da ove dolaze iz grupe brahmana, kSatrija ili Sudra). Nji-
hov ckonomski polozaj ¢ini ih drustveno i politicki zavisnima od visih kasta,
koje u svojim rukama drze zemlju, osnovni uvjet zivota za svakog zemljorad-
nika, napose u uslovima naturalne privrede.

4 Mislimo time rec¢i brojnije od bilo koje druge kaste. koja zivi u tom selu. no. ne od
svih drugih kasta tog sela z dno. Medutim, ¢est je 1 ovai drugi sluc¢aj, tj. da kasta iz grupe
Sudra i apsolutno preteze. Obi¢no je iduc¢a po brojcanoj snazi grupacija »nedodirivih«: ponekad
je grupa nedodirivih« brojecano veca, no budud¢i da je ekonomski zavisna o zemljovlasnicima
— sudrama. a peo tradicionalnoj kastinskoj hijerarhiji ispod njih. to ova brojnost ne dolazi
do izrazaja i ne omogucava »nedodirivima« da preuzmu ulogu dominantne grupacije u selu.

5 Grupu »nedodirivih«, koja je van Kkastinskog sistema Hindu dru$tva. te ih stoga kva-
Jificiraju kao »outcaste« ili »exterior castes«., danas u Indiji nazivaju »haridanima: ovaj im je
naziv dao Gandhi. a znac¢enje mu je »djeca bozja«: time je Gandhi zZelio da pokaze visim
kastama kako su i ovi ljudi. iako van kastinskog poretka, tj. van tradicionalnog Hindu drustva.
hica koja rasluzuju da budu jednako poStovana i tretirana kao i ostali.

Grupa »nedodirivih« je veoma brojna: 1931. godinc njihov je broj iznosio (racunajudi te-
ritorij danas$nie Indije i Pakistana zajedno) 50 miliona: 1951. godine (samo Indija) 52 milione:
1960. godine (popis tzv. scheduled castes) 55 miliona.

Prema indijskom Ustavu socijalne grupe »zaostalih« kasta (a to su uglavnom »nedodirivi«)
i »zaostalih« tribusa (¢ije ie stanovnistvo takede van kastinskog sistema Hindu drus$tva) uZivaju
posebnu paznju drzave: njima je zagarantovan odreden broj mijesta u drZzavnoj sluzbi (1/8 od
ukupnog broja)., odreden broj drzavnih stipendija i mjesta u §kolama. itd. Da bi se sa sigur-
noscu utvrdio kojim je grupama zagarantovan poseban tretman. drZava je pristupila popisu ovih
zaostalih klasa i kasta i popis tih grupa ¢ini jedan od dodataka indijskom Ustavu. Stoga sc
ng grupacije nazivaju oficijelnim jezikom »scheduled castes and tribes« (popisane kaste i
tribusi).

Prema popisu stancvnistva iz 1951. godine (podaci popisa iz 1961. godine nisu jo§ bili
razradeni) broj pripadnika »popisanih kasta« iznosio je neSto preko 55 miliona., a broj pri-
padnika »popisanih tribusa« neSto preko 22 i po miliona (India 1962, A Reference Annual,
Government of India, str. 130).
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Socijalni polozaj kaste iz grupe »nedodirivih« vidljiv je na prvi pogled,
¢im se ude u bilo koje indijsko selo. Njihove su nastambe, kolibice od blata,
pokrivene slamom ili palmovim li§¢em, redovito odvojene na »pristojnu« uda-
ljenost od kudéa pripadnika kastinskih Hindusa, tj. pripadnika kasta koje
ulaze u bilo koju od cetiri varne. ‘

Kao $to je dosadas$nje izlaganje pokazalo, kasta koja dominira datim se-
lom, pa ¢ak i oblaséu, ne mora nuzno da dolazi iz hijerarhijski najviSih varna:
brahmanske ili k$atrijske. Ako su pripadnici ovih dviju grupacija dovoljno
brojni, kao $to je slu¢aj s brahmanima u nekim predjelima Juzne Indije, te
sa kSatrijama u sjevernim i sjevero-zapadnim predjelima zemlje, one su redov-
no dominantne seoske grupe; visoki status u tradicionalnoj hijerarhiji tada
ide uporedo s dominantnom ekonomskom i politickom pozicijom u selu. No,
gdje brahmanska ili k8atrijska kudanstva predstavljaju neznatnu manjinu, ili
gdje ih nema, tamo ulogu dominantne seoske kaste moze da ima i kastinska
grupa iz hijerarhijski najniZe varne, iz varne Sudra. Medutim, kastama iz
grupe »nedodirivih« redovito nede biti mogudée, makar bile i najbrojnija se-
oska grupacija, da preuzmu ulogu dominantne kaste u svojem selu, iako danas
sposobniji pojedinci iz ove grupacije sve viSe pokazuju teznju za ekonomskom
emancipacijom, napose za sticanjem zemlji$nog vlasnis$tva, a s tim u vezi i za
boljom socijalnom afirmacijom. Dominiranje selom, drusStveni prestiz u se-
oskoj zajednici temelji se na dominaciji nad osnovnim uvjetom proizvodnje,
dakle materijalnog Zivota, temelji se na zemljiSnom posjedu. Toga su bas
liSeni »nedodirivi«, koji su bezemljasi, i otuda njihov nizak socijalni status,
kao i sve teskoce, koje se pojavljuju, kad oni nastoje da ga uzdignu.

Dominantni polozaj jedne kaste u datom selu ili datoj regiji ne zavisi,
dakle, isklju¢ivo o njezinom hijerarhijskom polozaju u kastinskom drusivu
Indije. Napose ne zavisi o tome u danasnjim uslovima, no nije zavisno ni u
ranijim historijskim periodima. Odlucujuci kriterij, koji je jednu kastu u nje-
zinoj sredini ¢inio i ¢ini dominantnom, bilo je raspolaganje osnovnim uslo-
vom egzistencije drustva i pojedinca u okolnostima naturalne privrede, tj. ras-
polaganje zemljom. Kasta, koja je raspolagala zemljom, raspolagala je zapo-
slenjem i Zivotnim namirnicama za sve ostalo seosko stanovniStve; ona je
bila, u neku ruku, stipenditor ostalih seoskih grupacija, koje su stoga bile o
njoj zavisne, bez obzira na odnose kastinske hijerarhije. Dakako, pri tome
treba imati u vidu, kao $to je vec istaknuto, da su u principu hijerarhijski
vise kaste redovito bile u boljem ekonomskom polozaju.

Dakle, ekonomska dominacija je osnovica socijalne i politicke dominacije
date kaste odnosno podkaste u sredini u kojoj zivi. Ovaj je kriterij bio pre-
sudan u tradicionalnom drustvenom poretku Indije, a danas jo$ vise dolazi
do izrazaja, toliko vise koliko su tradicionalni kriteriji viSe potisnuti krite-
rijima robno-novcane privrede.

Ostaje nam da ispitamo Sta u stvari znac¢i »dominantni polozaj« jedne ka-
ste u sredini u kojoj zivi i kakve su njezine relacije prema ostalim secoskim
grupacijama, tj. kastama odnosno podkastama.

Indijski sociolog prof. M. N. Srinivas ovako definiSe pojam »dominantne
kaste«:

»Za jednu se kastu moze da kaze da je »dominantna«, kad ona brojno
prevladava nad drugim kastama i kad ona takoder posjeduje prevladavajucu
ckonomsku i politicku mo¢. Jedna velika i moéna kastinska grupa moze utoliko
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lakSe da bude dominantna, ako njezina pozicija u lokalnoj kastinskoj hijerar-
hiji nije isuvise niska«.’

Kao $to smo veé pokazali, brojno prevladavanje nad drugim kastama nije
neophodno, napose ne onda, kad se dominantna kasta nalazi vrlo visoko na
ljestvici kastinske hijerarhije, kao Sto je, na primjer, slu¢aj sa brahmanima.
No, posjedovanje ekonomske i, s tim u vezi, politicke prevlasti je nuzan atri-
but dominantne kaste. Druga recCenica Srinivasove definicije olito se odnosi
na »nedodirive«; suvise nisko mjesto u kastinskoj hijerarhiji je zapreka nji-
hovoj socijalnoj afirmaciji ¢ak i onda, kad im pode za rukom da se ekonomski
afirmiSu. Za njih je jedini izlaz da tu socijalnu aifrmaciju traze van svoje
sredine; njihovo selo nikad nece biti voljno da im je pruzi.

U uslovima naturalne privrede, kad cjelokupni privredni sistem pociva na

pol]oprlvrcdnm proizvodnji, raspolaganje zemljom znaci raspolaganje osnov-
nim uvjetom proizvodnje cjelokupnog drustva. Ovo daje u takvim druStvima
naroc€iti znacaj grupi zemljisnih vlasnika; zemljisno je vlasniStvo sinonim ne
samo ekonomske moci, nego i socijalnog ugleda uopcée. Ma koliko polozaj za-
natlije u ovakvim drustvima izgledao na prvi pogled ravnopravan, kao polozaj
proizvodaca robe koja o¢ekuje razmjenu za poljoprivredne proizvode, fakti¢no
je on daleko nepovoljniji nego li polozaj zemljisSnog vlasnika odnosno vlasnika
poljoprivrednih proizvoda; bez zanatskih preradevina se moze lakse da prode
nego li bez ziveznih namirnica, kojima raspolaze vlasnik zemlje. No, daleko
vise nego li zanatlija, koji proizvodi preradevine ili usluge, o zemljisnom
su vlasniku zavisni oni slojevi u selu, koji se bave poljoprivrednom proizvod-
njom, a da sami nisu vlasnici zemlje na kojoj proizvode: zakupnici i poljopri-
vredni radnici.
_ Prema tome, izmedu grupe vlasnika zemlje i drugih socijalnih grupa na
selu nuzno dolazi do formiranja odnosa socijalne supremacije odnosno subor-
dinacije. Dok u kapitalistickim drustvima ovi odnosi poprimaju ugovorne
forme, u tradicionalnim porecima, kao $to je indijski, relacije s¢ ne temelje
na kontraktu, nego na statusu svake od 0Vrupa koji je fiksiran tradicijom,
vjerovanjima i navikama.

Karakteristi¢ni indijski tradicionalni odnos izmedu kucdanstava dominant-
ne kaste, tj. kuéanstava zemljoposjednika s jedne strane, i o njima zavisnih
kucanstava seoskih zanatlija, zatim tzv. »funkcionera«, te zakupnika zemlje

poljoprivrednih radnika, s druge, naziva se »dandmani sistemomc.

Sadrzina je ovog sistema u tome da su kudanstva zavisnih obitelji neka
vrst pertinencije kucanstvima dominirajucéih obitelji; to je sistem odnosa pa-
trona i klijenta, gospodara i njegovog vazala. Zavisna kudanstva, tzv. »kaminic,
obavezna su na pruZanje odredenih usluga dominiraju¢em kucanstvu, tzv.
»dadmanu«, koju im kao protuuslugu obi¢no krajem godine plada u na-
turi, tj. u poljoprivrednim proizvodima, tradicijom utvrdene koli¢ine. Vrijed-
nost pruzenih usluga i vrijednost naturalnih pladanja za ove usluge se ne
mjeri. Kamin je duzan da sluzi dadmana, kad ovom to treba ili u mjeri
koja je tradicijom utvrdena, a dadman je duzan da plati u naturi onoliko
koliko je u tom kraju uobicajeno.

Obaveze klijenta i patrona, jednog prema drugom, nisu iskljucivo eko-
nomske naravi; one su opcesocijalne u najsirem smislu rijeci. Tako je klijent

6 M. N. Srinivas: The Social System of a Mpysore Village. Zbirka Mc Kim Marriott:
Village India, Asia Publishing House, 1961, str. 18.

36



duzan da se odazove pozivu svojeg dadmana da mu pomogne u poljoprivred-
nim radovima, napose u doba sezone; ako to sam ne moze, on treba da posalje
¢eljade iz svojeg kudanstva. Nadalje, klijent je duzan da pomaze patronu oko
priredivanja Zenidbene ili pogrebne ceremonije, u nekim ritualnim obre-
dima, itd. Klijent-»nedodirivi« duzan je da iz kuce patrona ukloni strvinu ugi-
nutog zivinéeta i da za njega obavlja sve tzv. neliste poslove. S druge stranc,
patron je obavezan da se opdenito stara o svojim klijentima: da im pomogne
u teskim vremenima gladi ili elementarnih nepogoda, da im pozajmi novac
kad Zene sinove ili udaju kéeri, ili kojom drugom vaznom zgodom u Zivotu,
da im daje poklone u vrijeme Zetve, ili prigodom nekih obiteljskih proslava
u kudéi patrona (zZenidbe i sl.), itd.

Odnosi izmedu dadmana kudanstva i kudanstva kamina su hereditarni.
Odnos zavisnosti odnosno patronski polozaj prelazi s predaka na nasljednike.
Patronska obitelj polaze »pravo« na one usluge kaminskih sinova, koje je
vrsio njihov otac, a kaminski sinovi polazu »pravo« da oni usluzuju (i za to
prime pladu u naturi) sinove dadmana, kao $to su to radili i njihovi preci.
Kaminu se nije mogude rijesiti svojeg dadmana, ali ni dadmanu nije mo-
gude otpustiti kamina, pa makar mu sc¢ ovaj i ne svidao. Tek u izuzetnc
frapantnim okolnostima, kad kamin pretjera u davanju losih usluga, bice
dadmanu dozvoljeno, od strane seoskog autoriteta (redovito: pancajata), da
otpusti svojeg kamina. Na taj nacin formiraju se u indijskim selima neke vrste
malih monopola kaminskih porodica na rad i zaradu kod dadmani porodica.
U uslovima velike prenaseljenosti i otud proizlazec¢ih teskoca da se nade za-
poslenje i zarada, razumljiva je zainteresiranost kamina, iako je njihov polozaj
prema dadmanima zavisan i podlozan, za odrzanje ovog sistema; on im pruza
kakvu-takvu sigurnost, makar toliku da nece izginuti od gladi.

Odnos patrona i klijenta u¢vr$éen je raznim formama ekonomske zavi-
snosti, vrlo ¢esto odnosom kreditora i duznika. Patron, raspolazudi zemljiSnim
posjedom — ukoliko nema vlastitog novca — kreditno je sposoban i moZze da
dode do kredita pod relativno povoljnim uvjetima. Ovako dobiveni kredit on
daje dalje na pozajmicu svojim klijentima, dakako uz visu kamatnu stopu.
To je za njega ne samo izvor zarade, nego i nadin vezivanja niza klijentskih
obitelji, koje mu moraju biti zahvalne jer ih kreditira u nuzdi. Ovo se u Indiji
zove »investirati u narode, tj. investiranje u izgradnju socijalnog prestiza.
Oko svakog patrona stvara se grupa »njegovih ljudi«, koja je veca ili manja
veé prema tome da li je veca ili manja njegova ckonomska snaga. Na ove
»svoje ljude« on racuna u secoskim rivalskim borbama za socijalni prestiz,
koje su u Indiji opca pojava.

Patronsko-klijentski odnosi indijskog dadmani sistema u praksi su Cesto
puta vrlo slozeni i izukr$teni. Stoga bi bilo i suviSe veliko simplificiranje, kad
bi se ove relacije shvatile kao relacije dviju edvojenih grupa na selu, od kojih
jedna nastupa kao patronska, a druga kao klijentska. Ako patron nije dovoljno
ckonomski snaZan da potpuno veZze uz sebe obitelj-klijenta, tad ce se takva
obitelj istovremeno oslanjati na nekoliko obitelji — patrona; redovito su takvi
odnosi izmedu zanatlija i primaoca njihovih usluga. Naprotiv, bogate patron-
ske obitelji mogu da imaju niz obitelji kao klijentelu; tako ¢e krupni zemlji-
$ni posjednici redovito vezati uz sebe niz obitelji »nedodirivihe, koji ce za
njih raditi kao poljoprivredni radnici. Patron i sam moZze da bude klijent
nekog jacega, a klijent moze da bude patron slabijem klijentu. Stepen zavi-
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snosti takode varira; njega odreduje odnos snaga. Ako klijent iskljucivo zivi
od rada i sredstava koja mu pruza patron, a slabi su mu izgledi da nade
druge izvore zaposlenja i zarade, tad je razumljivo da je zavisnost maksimalna.

Kastinski je poredak osnovica dadmani sistema, a dadmani je nado-
puna kastinskog poretka. Kastinsko je drus$tvo razbijeno na niz socijalnih
grupacija, od kojih svaka ima svoje specificne drustveno-ekonomske funkcije;
to je u stvari niz autonomnih drustava, koja zive jedno pored drugog i koja
su svoje socijalne veze svela na minimum. Kroz dadmani sistem ova sc
autonomna drustva povezuju na nivou seoske zajednice. Bududi da su njihove
funkcije — napose ekonomske — limitirane i specijalizirane, to su ona nuzno
upucena na saradnju; ta je saradnja organizirana kroz dadmani sistem. On
omogucava da kasta peraca rublja moze da zivi samo od- pranja rublja, da
kasta kovaCa moZze da Zivi samo od kovanja, da seoski knjigovoda (patvari)
moze da Zivi samo od pruzanja ove usluge selu, a s druge strane, da je seljak
— poljoprivredni proizvodaé, iako proizvodi samo poljoprivredne proizvode,
uredno snabdjeven svim vrstama zanatskih preradevina i svim vrstama uslu-
ga potrebnih njemu i njegovom kucanstvu.

Moglo bi se misliti da je dadmani sistem samo sistem organizirane raz-
mjene u uslovima naturalne privrede, zasnovan na ekvivalentnosti davanja
I primanja, te da se stoga ovdje ne radi o nckim odnosima socijaine supre-
macije odnosno subordinacije, dakle, da sistem nema eksploatatorski karak-
ter.” No, ovakav pristup bio bi formalan. Fakti¢ni odnosi snaga su takvi da
oc¢ito preferiraju dadmana nasuprot kaminu. Padman je posjednik zemlje,
a kamin nije, -ili, ako i jeste, tad mu je posjed daleko manji od dadma-
novog. Ako je kamin zanatlija, on de teze da izdrzi bez dadmanovih davanja
u naturi, jer se tu radi o neophodnim zivotnim namirnicama, nego li dadman
bez njegovih usluga. Nadalje, kamin je redovito iz nize socijalne grupe nego
njegov dadman, najcesce je »nededirivic, i to jo§ vise otezava njegovu poziciju.

Antagonizam odnosa dadman -— kamin najocitije dolazi do izrazaja u
brojnim sukobima, koji povremeno izbijaju izmedu ovih grupa, iako su soci-
jalni sukobi u Hindu drustvu vanredno ublazeni uticajem tradicije i religij-
skim koncepcijama, koje vr$enje dodijeljene socijalne funkcije smatraju vrie-
njem »dharmec.

Ekonomske sankcije, kojima dadmani raspolazu, daju im mogucnost da
natjeraju na poslusnost nepokornog kamina. Ukoliko cijela grupa »nedodi-
rivih«, koji se nalaze u polozaju kamina, dode u sukob s dominantnom ka-
stom, tj. svojim dadmanima, a takvi sukobi redovito rezultiraju iz nasto-
janja »nedodirivih« da smanje socijalne razlike koje im namedu kastinski
propisi, dolazi do solidarne reakcije dominantne kaste, bez obzira na dota-
dasnje frakcionaSke svade unutar nje. Za ovakvo konfrontiranje dviju gru-
pacija: dadmana i kamina, fakticno cksploatatora i cksploatisanih, na¢i ¢emo
niz primjera u studijama socijalnih odnosa na indijskim selima.

7 Ovo je stanoviSte Wisera u The Hindu Jajmani System (Lucknow, 1936, II izd., 1958. g.).
Nasuprot ovoj Wiserovoj tezi Beidelman u svojoj knijizi A Comparative Analysis of the Jajmani
System (N. York, 1959) isti¢e da dadmani sistem nije jedna harmoniéna kooperacija davaoca
i primaoca usluga, nego, naprotiv, sistem koji ukljucuje eksploataciju (Kklijenata) od strane
dadmana (patrona). Ova je eksploatacija rezultat nejednakog ekonomskog poloZaja partnera.
Kathleen Gough u ¢lanku The Hindu Jajmani System (Casopis Economic Development and
Cultural Change, University of Chicago, No. 1, Part 1. Vol. I'Y¥, Oct. 1960) trudi se da pobije
neka Biedelmanova stanoviSta, no njegove osnovne teze o eksploatatorskoj prirodi sistema
nije uspjela da ospori.

8 Na pr.: T. S. Epstein: Economic and Social Change in South India; E. K. Gough: The
Social Structure of a Tanjore Village, i dr.
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Dominantna ekonomska pozicija omogucava kasti zemljoposjednika da u
svom selu uzurpira vréenje gotovo svih vaznijih socijalnih tunkcija i da se
nametne za arbitra ostalim grupacijama u selu. U nekim je predjelima lndije
seoski pancajat sastavljen iskljucivo od pripadnika dominantne kaste sela,
dok je mnekolicina predstavnika drugih kasta, ukoliko uopce prisustvuju sa-
stanku pancajata, u ulozi »posmatraca«, koji ée se naci u ¢udu ako ih neko
upita za njihovo misljenje. Nije rijetkost da kastinski pancajat dominantne
kaste preuzme ulogu i vr$i funkcije opéeseoskog pancajata, a Srinivas iznosi
siu¢aj kad je kastinski pancajat dominirajucih anulirao odluke kastinskog
pancajata jedne i druge kaste. Pripadnici drugih seoskih kasta cesto se obra-
¢aju kastinskom pancajatu dominirajuce kaste, a ne svom vlastitom s obzirom
na socijalni ugled kojeg on uZiva, $to pruza sigurnost da ¢e njegova odluka
biti u drustvu respektirana.

Kako vidimo, iz ekonomske prevlasti dominantne kaste nad ostalim gru-
pacijama u selu nizih slijedi i politicka prevlast: ona nastupa prema van,
u ime cijeloga sela, a unutar sela njezina volja vazi kao volja cijele zajednice.

Gornja analiza ekonomskih i politickih funkcija dominantne kaste unutar
seoske zajednice u kojoj zivi i njezinih relacija prema drugim kastinskim gru-
pama tog sela pokazuje nam da se tu u stvari radi o klasnim odnosima
izmedu dvaju konfrontiranih socijalnih grupa: ekonomski jacih i ekonomski
slabijih, eksploatatora i eksploatisanih. Odnosi su, dakako, viSe ili manje za-
kamuflirani kastinskim specifi¢nostima, granice izmedu ovih dviju grupacija
ponekad nisu sasvim jasne, itd., no svaki zaoStreniji socijalni sukob dovesce
do konfrontiranja dva suprotna interesa i dvije antagonicke grupacije.
Odnos dominantne kaste prema drugim seoskim grupacijama je, u svojoj su-
Stini, klasni odnos.

No, on je to samo u svojoj sustini. Bilo bi pogresno odnose indijskog
dadmani sistema shvatiti kao iskljucivo eksploatatorske, kao $to je to, na
primjer, odnos izmedu kapitalistickog preduzetnika i njegovog najamnog rad-
nika. Stavise, odnose izmedu dadmana i kamina ne mozemo identificirati ni
s odnosima izmedu feudalca i njegovih kmetova, kad smo rekli da su to odnosi
izmedu patrona i klijenta. Ovo je bilo vise receno radi ilustracije, nego radi
tacnog definiranja fakti¢nog stanja.

Dadmana obaveze prema kaminu ne ispunjavaju se pladanjem u na-
turi za izvrSene usluge. Padman je prema kaminu obavezan kao, gotovo,
prema ¢lanu svojeg domadinstva; kamine Cesto puta u Indiji nazivaju »starom
djecom«. Ako se kamin nade u nevolji, a dadman odbije da ga pomogne,
ovo ce dovesti u pitanje dobar glas i prestiz dadmana u doticnoj scoskoj
zajednici. isto tako, ako dadman slavi Zenidbu svojeg sina, on ne moze da
zaobide tom zgodom svojeg kamina; nepisani zakon sela nalaze da je dadma-
novo veselje kaminovo veselje, a dadmanova Zalost kaminova zalost. Isto
tako, niti kaminove obaveze prema dadmanu ne temelje se samo na ekonom-
skoj nuzdi, tj. na faktu da je dadman posjednik zemlje, davalac zaposlenja
i zarade. Kamin, radedéi za dadmana, vrSi svoju dharmu, kao $to i dadman
vr$i svoju dharmu, kad se stara o kaminu. Odosi izmedu njih dvojice su utvr-
deni tradicijom i religijom. Oni ne pocivaju samo na racunici. Mogli bismo
re¢i da su slicne obaveze, barem u principu, postojale izmedu srednjovje-
kovnih evropskih feudalaca i njihovih kmetova. No, samo donekle sli¢ne.
Odnosi nisu isti, jer niti je kmet svoju tlaku smatrao izvrSenjem religijske
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duznosti, niti je feudalac svoje staranje o kmetu, u slucaju nuzde, zasnivao
na tom temelju. Naravno, odnos izmedu kapitalistickog preduzetnika i njego-
vog najamnog radnika, koji se zasniva na kontraktu, sasvim je druge prirode.

Sve je ovo potrebno imati u vidu, kad kazemo da je dadmani sistem za-
snovan na klasnoj cksploataciji. Ta je tvrdnja upravo toliko tac¢na, koliko jc
tacno tvrdenje da je kastinski poredak klasan.” Specificna forma, u kojoj se
javlja njegova klasna sustina toliko ovu kamuflira da od nje, bar na prv:
pogled, ¢esto puta malo $ta ostaje. Ako zelimo shvatiti konkretne postupke
indijskog ¢ovjeka, tad moramo da odbacimo mjerila na koja smo mi navikli.
Siromasni »nedodirivi« ¢e, svrstan u frontu svojeg dadmana, razbiti u sco-
skoj tuci glavu isto tako siromasnom »nedodirivom«, koji se tuce za interes
svojeg dadmana. Na izborima ce »nedodirivi«, slijedeéi svojeg dadmana,
glasati za partiju veleposjednika unato¢ svih upinjanja socijalisti¢kog ili ko-
munistickog kandidati da apeluju na njegovu klasnu svijest. No, ni jedno ni
drugo ne znaci da taj isti »nedodirivi« nije klasno eksploatisan od svojeg
dadmana; to samo moze da znac¢i da klasnoj solidarnosti konkurisc u indij-
skom druStvu niz drugih solidarnosti, ¢esto puta vrlo uspjes$no.

Klasna konfrontacija dominantne kaste prema ostalim kastama sela moze
da bude viSe i1li manje ocita; rekosmo ve¢ da je druStveni poredak Indije
isuvise kompliciran da bismo na njega mogli uvijek i svugdje da primijenimo
nasa mjerila politicke logike. Klasna solidarnost dominantne kaste Cesto je
puta svedena na nulu, unutrad$njim frankcionaskim sukobima izmedu njezinih
vodecih obitelji, koje se bore za socijalni prestiz u selu.” Isto to vazi i za

9 Tezu o Kklasnoj sustini kastinskog poretka Indije zastupam u svojoj doktorskoj radnji
Kastinski socio-ekonomski sistem Indije injegovo savremene promjene, obranjenoj na Ekonomn-
skom fakultetu u Sarajevu 1965. g., te u svom ¢lanku Porijeklo Kkastinskog sistema Indije i
njegova socijalna sustina.

10 Mnogi indijski sociolozi i politicari smatraju da je frakcionastvo jedna od karakte-
ristika i jedno od najveéih zala indijskog dru$tva uopce, a napose indijskog seoskog drustva.
Mnogi misle da su sociialne solidarnosti: obiteljska, kastinska., seoska — privid, a da pobliza
analiza odnosa pokazuje upravo suprotno: jedno drustvo pocijepano frakcionaskim borbama
u bezbroj sitnih konkurentskih grupacija.

(Vidi, na pr., knjigu Baljit Singha Next Step in Village India, Bombay. 1961).

Stoga smatramo da je potrebno ispitati u kojem je stepenu secoska zajednica. odnosno
njezina dominantna grupacija, jedno homogeno tijelo, kakva je snaga principa gruprne soli-
darnosti seoske zajednice i dominantne kaste u njoj i da 1li se o solidarnosti uopSte moze
da govori.

Do pojave frakcija, koje su neformalne organizacije s posebnim vodstvom i poscbnom
politikom unutar jedne S§ire organizirane grupe, dolazi ili u sluc¢aju kad se vodece tijelo te
Sire grupe poc¢inje medu sobom da diferencira ili kad se dotadasnjem vodeéem tijelu grupe
poc¢inje da suprotstavlj jedno novo, koje se formira od c¢lanova grupe.

Pojava frakcicna$tva u indijskim selima tipiéna je u prvom redu za dominantnu kastu.
iako nije iskljuceno postojanje frakeija ni medu najnizim Kkastama »nedodirivih«. Svaka od
frakcija nastoji da nade Sto Siri krug simpatizera i saveznika, ne samo unutar vlastite kaste,
nego i van nje.

Vode frakeije, tj. oni ¢&ijim je djelovanjem frakeija stvorena i ¢&ijim interesima sluzi,
nastoje da u prvom Tredu nadu potporu medu vlastitim srodnicima. u selu u kojem zive. ili
an njega. tj. u susjednim selima. Zatim sc nastoji uz frakciju povezati sva kucanstva seoskih
atlija i funkcio: te »nedodirivih«. koji se nalaze u Klijentskom odnosu: dolaze u obzir
e vrste pakiova. bez obzira na kastinski status saveznika. Tako frakcija svojom strukturom
sije¢e mnogo puta Kkastinsku strukturu jednog sela.

Sukobi izmedu frakcija su borba za drustveni prestiz i utjecaj, ¢esto puta kombinirana
s borbom za ekonomsku dominaciju u selu. Kako je zemljiSno viasni$tvo baza ekonomske
premoc¢i i svakog socijalnog prestiza, to su sukobi frakcija ¢esto vezani uz zemljovlasn e
interese pojedinih seoskih grupa. No, ¢ini nam se da bi bilo pogreSno svoditi frakcionaStvo
iskljuc¢ivo na sukobe interesa pojedinih grupa zemljiSnih vlasnika; naime, frakecionaski sukobi
postoje — ne ba$ rijetko — i medu »nedodirivima« koji nisu vlasnici zemlje, pa. dakle,
nemaju zemljiSno-vlasni¢kih interesa. U jednom sloZenom drus$tvu postoje toliki razlozi za
sukobe pojedinaca, koji se po liniji simpatija i antipatija, srodstva, interesa. itd. pretvaraju
u sukobe grupacija, da bi bilo suviSe simplificirano ovakve sukobe svoditi na jedan jedini
razlog. Da je ekonomski interes, napose medu frakecijama vladajuée kaste, jedan od naj-
znac¢ajnijih, to nema dvojbe: no, on ne mora biti jedini.

Formiranju frakcija napose pogoduju odredene ekonomske i socijalne okolnosti. odredena
»Kklima«. On ¢e imati najbolje uvjete za procvat u onim drudtvima u kojima je polozaj ¢lanova

priblizno jednak, njihova ekonomska snaga i dru$tveni poloZaj slican, dakle, u kojima nema
takvih ekonomskih i politickih autoriteta koji bi se nedvojbeno nametali dru$tvu, koji bi
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eksploatisane kaste. Ve¢ sama ¢injenica da se radi o nekoliko razli¢itih kasta
otezava njihovo zajednicko istupanje, formiranje njihove klasne sclidarnosti.
No, svako zaoStravanje sukoba izmedu ovih dviju grupacija potiskuje u po-
zadinu unutrasnje sukobe izmedu svake od njih i klasni se karakter ovog dru-
Stva javlja na povrs$inu u svojoj punoj jasnodi.

Apstrahiramo 1i od frakcionaskih sukoba, do kojih dolazi unutar domi-
nantne kaste sela, i posmatramo li je kao cjelinu u odnosu prema drugim
seoskim grupacijama, dominantna kasta se javlja kao prvorazredni integra-
cioni elemenat u seoskom drustvu razbijenom na niz kastinskih odnosno pod-
kastinskih grupa. Zahvaljujuéi svojoj ekonomskoj prevlasti, dominantna ka-

bili nediskutabilni. Za formiranje frakcija u cvakvom drustvu najpogodniji je cnaj momenat
u kojem jJe pomjerena ravnoteza irmedu pojedinih sastavnih dijelova, momenat kad se eko-
nomski, socijalni i ritualni status individua i grupa poc¢inje da mijenja. Redovito, to zapo-
cinje s promjenama u ekonomskom statusu. Drugim rije¢ima, frakcionasStvo ¢e ponajvise
cvasti onda kad pojedinci osjete da je pogodno vrijeme za izmjenu njihovog drustvenog
statusa ili statusa njihove obitelji. Ako su se takvi pojedinci jo$ uspjeli emancipirati od
zajednice, napose ekonomski, tako da mogu otkazati posiusnost postoje¢em autoritetu zajednice,
izgled za uspjeh njihovog frakcionaskog poduhvata je utoliko veci.

Iako postojeca sccijalno-ekonomska pomjeranja u indijskim selima, napose smjena tra-
dicionalnih autoriteta novim autoritetima koji se baziraju na ekonomskoj premoci, ¢ine najpo-
godniju kiimu za frakcionaska cijepanja, bilo bi pogresno misliti da {frakcionastva nije bilo
tokom ranije histcerije. Istina, danas se moze ¢uti u indijskim selima, od starijih ljudi. da nekad
selo nije bilo pccijepano na tako mnogo »partija« kao danas, no historijski nam dokumenti
pckazuju da frakcionastvo nije bilo nepoznato indijskim selima ni u ranijim historijskim
periocdima.

Jonathan Duncan, britanski rezident u Benarcsu od 1787. do 1795. obavjeStava nas o c¢estim
sukobima seoskih frakcija i krvoprolicima koja su iz tog rezultirala.

Bernard Cohn u svojoj studiji seia Madnopur (distrikt Daunpur, Utar Prades) veli da
su tokom XIX vijeka bile ceste frakcionaske borbe koje su dovodile do nasilja: tuc¢a, ubi-
stava, paleza kuca itd., a sve je to obi¢no rezultiralo iz sporova oko zemljista. Diobe posjeda
izmedu c¢lanova obitelji ¢esto su davale povod za to.

Redovito su pripadnici iste Kaste pocijepani na dvije ili tri frakcije. Monografske
studije ponajc¢eSce nam pPpruzaju ovakvu situaciju: dvije frakecije u os$troj opoziciji, te trecu.
ukoliko se je formirala, koja nastoji da odrzi nezavisan polozaj u tom sukobu. No, takvo
razvrstavanje ne treba smatrati nekim pravilom. B. Singh (Next Step in Village India) veli
da su u Sest ispitivanih sela (drzave Uttar Prade§, 1960. g.), zivjeli pripadnici 60 razrih kasia:
od ovih je ispitivanc samo 28 najbrojnijih kasta, koje su ukupno brojale 3.125 Kkucanstava.
a ova su bila podijeljena na 17 frakcija. Najveca je frakcija brojala 43 ili 44 kucanstva, a
bilo ih je koje su okupljale samo 2 ili 3 kucanstva. Oc¢ito je da je broj f{rakecija, koji otpada
na jedno selo, veoma velik (prosje¢no oko 30).

Cstrina sukoba izmedu pojedinih frakcija nije uvijek istog intenziteta. Dakako. odnosi
izmedu voda protivnic¢kih frakeija redovito su zacstreniji, negoli izmedu frakcijskog clanstva.
Cesto je puta medu vodama frakecija i njihovim obiteljima prekinut svaki drusStveni kontakt.
bez obzira Sto pripadaju istoj kasti: oni nece zajedno jesti i pusiti, nece se sastajati, nece
dolaziti do brakova izmedu ovih obitelji. Sukob c¢lanstva ovih frakcija je redovito manjeg
intenziteta, ali se on od prilike do prilike zaoStrava, ponekad do usijanja. Te su prilike:
razne seoske svecanosti i religijski obredi, Zenidbe, izbori za samoupravna tijela (panéajate),
itd., uglavnom sve one zgode u kojima se postavlja pitanje prestiza ovih grupa, tj. pitanje
Ciji je socijalni status visi. U ovim se prilikama latentni rat frakcija, koji je stalno bio odrza-
van u nukleusima ovih grupacija, tj. u obiteljima voda ‘frakcija, pretvara u otvorene sukobe
i obracunavanja. Povodi za ovo su c¢esto beznac¢ajni, barem za vanjskog posmatraca; dovoljno
je da prestiz jedne od grupa bude i najneznatnije ugrozen.

Frakcionaski sukobi su u indijskim selima ¢esto vezani uz ritualnu stranu scoskog Zivota.
U drustvu, u kojem su socijalno-politi¢ke koncepcije drustvene crganizacije i strukture vezane
uz religiozno-moralne koncepcije, vaznost polozaja jedne grupe u vjerskom Zzivotu zajednice je
ocita; status koji ona zauzima u religijskom Zivotu sela je najbolji »pokazatelj« njencg
druStvenog statusa uopce. Stoga je razumljivo da ¢e frakcija koja oponira starim autoritetima
sela, prije svega nastojati da tu opoziciju pokaZe na ritualnom terenu, tj. da za sebe izvojuje
znacajno mjesto u ritualu sela. Ukoliko se to ne mozZe postiéi prisvajanjem onih ritualnih
funkcija koje su do tada bile nadleznost protivnicke frakei tad se ide na organiziranje
paralelnih proslava i obreda, paralclneg rituala. Mnogi sociolozi u monografskim studijama
indijskih sela ukazuju na ¢este slucajeve borbe frakcija za ritualni status u selu i na fakt
da je bas »ritualni frent« jedan od najvaznijih u interfrakcijskim sukobima.

Nakloncst frakeicnaSenju je jedan od opc¢ih karakteristika indijskog dru$tva. Nju su-
srecemo ne samo u indijskim  seclima: ona je opca karakteristika indijskog socijalnog i
politickog zivota. Ako bismo trazili njezinu provenijenciju, mozda bi je bilo najracionalnije
izvoditi iz opce strukture indijskog drusStva. Ovo je druStvo Kkarakterizirano naglasenom hete-
rogenoscu, rascjepkanosc¢u na velik broj sitnih zajednica koje solidarnost svoje vlastite grupe
stavljaju pred solidarnost jedne Sire dru$tvene zajednice. Interes vlastite obitelji vazniji je od
interesa grupe; interes grupe vazniji je od interesa kaste; interes kaste vaZniji je od inferesa
sela, a interes sela vazniji je od interesa pokrajine ili drzave. Razumljivo je da frakcionagtvo
doprinosi daljem cijepanju i dezintegriranju vec¢ ionako dezintegriranog dru$tva na niz sitnih
solidarnosti. Stoga je ono prepreka svakoj organiziranoj akciji, koja ima u vidu interese S$ire
zajednice. Frakciona$Stvo potencira prepreke koje Kkastinska struktura drustva postiavlja eko-
nomskom progresu i nacionalnom jedinstvu zemlje.
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sta zemljisnih posjednika ujedinjuje seosku zajednicu ekonomski, politicki i
ritualno. Kao i svaka druga klasna vlast, dominantna kasta integrira razno-
rodne drustvene elemente namecuci im svoju volju kao volju drustva, svoje
interese kao drustvene interese.

Principi drustvene integracije i dezintegracije, tj. centripetalne i centri-
fugalne drustvene sile konkuri$u u indijskom seoskom drustvu. S jedne stra-
ne, imamo dominantnu kastu sela kao faktor drustvene integracije, najefika-
sniji onda kad su ugroZeni interesi ove grupe kao cjeline, bilo u sukobu
s drugim grupama istog sela, bilo u sukobu cijelog sela s vanjskim svijetom.
Ovom konkuri$u dezintegracioni faktori; kastinska pocijepanost sela te frak-
cionastvo unutar dominantne kaste. ‘

Dominantna grupacija vr$i svoju funkciju drustvenog integratora kroz
socijalno-ekonomske i socijalno-politicke institucije sela: dadmani sistem i
tradicionalne seoske pancajate. Obje institucije integriraju selo, ckonomski i
politi¢ki, stavljajuci ga pod kontrolu kaste zemljisnih posjednika. Drugim ri-
je¢ima, obje su institucije, fakti¢no, instrumenti klasne vlasti dominantne
kaste nad ostalim seoskim grupama.

* x %

Jo$ jedno sporno pitanje, koje je nalazilo advokate suprotnih stanovista
medu najboljim poznavaocima Indije, usko je vezano uz problematiku odnosa
kastinskih grupa unutar seoske zajednice, tj. uz problematiku klasne prirode
kastinsko-seoskog drustva Indije. Naime, radi se o protuslovnim misljenjima
o kvalitetu tradicionalnih drudtveno-politi¢kih ustanova Hindu drustva, o kva-
litetu indijske kastinsko-scoske organizacije. Da li je tradicionalno indijsko
seosko drustvo uzor idealne demokratije koju su unistili britanski osvajaci
u beskrupuloznoj trci za profitom? Ili je to drustvo, kao i mnoga druga tokom
historije, autoritativni poredak zasnovan na kombinovanoj ekonomskoj i du-
hovnoj prisili, poredak zasnovan na oligarhijsko-aristokratskim principima:
dominacije vise kaste nad nizom, patrona nad klijentom, uglednijih porodica
nad manje uglednima, oca obitelji nad njenim ¢lanovima?

Ljudi su redovito skloni da uljepSavaju vlastitu proslost i preslost via-
stitog naroda. Stara vremena obi¢no vaze za »staro zlatno doba«, pa cak i
starim tiranima ponekad se daje aureol dobrocudnih occva. Mi smo nasim
Duganima i Tomislavima zaboravili da su bili carevi i kraljevi sebrova i kme-
tova. Stoga nije ¢udo da se politickim vodama Indije ¢inilo da ¢e radeci na
organiziranju jednog demokratskog poretka lokalne samouprave u kojemu na-
rod treba da vlada sam sobom, u stvari nastaviti sa zidanjem na vec¢ posto-
je¢im temeljima, na temeljima jedne primitivne scoske demokratije.

U vatri politicke borbe protiv britanskih okupatora i za nezavisnost ze-
mlje peliti¢ki vodi Indije, Gandhi a donekle i Nehru, idealizirali su proslost
vlastitog naroda, njegove socijalne i politicke institucije, konfrontirajuci ih so-
cijalno-politickom poretku kojeg je Indiji nametnuo strani osvajac. Nije ni-
kakvo ¢udo da se u borbi protiv stranoga domace cinilo idili¢nim i idealnim
i da se rje$enje trazilo u povratku institucijama dobrog starog doba.”

11 Ovo idealiziranje Village Swaraja, tj. navodnog tradicionalnog poretka seoske samo-
uprave u Indiji. uvedeno u indijsku politi¢ku literaturu od strane nacionalnog vode Gandhia,
kasnije je postalo manira veéine Kongresovih prvaka i ideologa. Niti Nehru, premda je daleko
realniji, nije tome sasvim izmakao. Njegov prikaz seoske zajednice, dan u »Otkri¢u Indiie<,
odi%e idiliénogéu. Naravno, strani autori koji se bave socio-politi¢kim problemima Indije,
slobodni su od svih obzira prema tradiciji jednog naroda, Kkoje nuzno moraju da imaju
njegovi vlastiti sinovi, napose kad se nalaze na ¢elu pokreta za njegovc oslobadenje. Stoga
su strani pisci daleko Kkritiéniji prema tradicionalnim ustanovama Indije. No, i medu indij-
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Gandhijeva koncepcija »Village Swaraj«-a (seoske samouprave) temelji se
na ovakvom romanti¢nom poimanju proslosti.

»Pancajat ima miris proslosti; to je jedna dobra rije¢. Doslovno, to znaci
skupstinu od pet osoba, izabranu od seoskog stanovnistva. To predstavlja si-
stem na kojem se zasnivala uprava u nebrojenim seoskim republikama Indije.
No, britanska vlada svojim skroz-naskroz okrutnim metodom sabiranja po-
reza gotovo je razorila ove starinske republike, koje nisu mogle da se odrze
pod udarcima poreskog tereta«.”

»Seosko stanovni$tvo«, koje je biralo vladu ovih »starinskih republika«
¢inilo je u stvari nekoliko dominantnih obitelji u selu, ¢iji se autoritet te-
meljio na vlasti nad zemljom, osnovnim uvjetom zivota ovih zajednica; idiliCna
»sloga« rezultirala je — dobrim dijelom — iz straha da se ne umre od gladi.

Ni Nehru, ¢ije su ocjene redovito daleko realnije od Gandhijevih, nije
slobodan od idealiziranja, kad govori o tradicionalnim ustanovama svojeg
naroda.

»Neki stari natpisi nam govore kako su se birali ¢lanovi seoskih saveta
i kakve su bile njihove vrline i mane. Obrazovani su razni komiteti, birani
na godinu dana, i Zene su mogle da sluze u njima. U slucaju zloupotrebe, ¢lan
je mogao biti smenjen. Clanu se moglo suditi ako nije mogao da polozi racuna
o javnim sredstvima. Pominje se jedno vrlo interesantno pravilo da se spreci
nepotizam: bliski srodnici ¢lanova nisu mogli da budu postavljeni u javne
sluzbe«."

No, i pored svih ovih lijepih osobina, koje se pripisuju tradicionalnim
pancajatima, ostaje cinjenica da su to bili organi vlasti jedne grupe nad ci-
jelim drustvom, koja se nametala ostalom seoskom stanovnistvu svjetovnom
i duhovnom prisilom

Ne bismo se mogli sloziti ni s Nehruovom tvrdnjom da su se grupe, na
koje je tradicionalno Hindu-drustvo bilo pocijepano, zasnivale na »jednakosti
i demokratiji«.

»Posto se ovo preimudstvo obezbedilo (visih kasta nad nizima) izgradena
je jedna vrsta drzave sa mnogim zajednicama, u kojoj je u izvesnim grani-
cama i pod izvesnim opcim pravilima, bila data sloboda svakoj grupi da se
bavi svojim pozivom i Zivi svojim Zivotom u saglasnosti sa svojim obic¢ajima
i Zeljama. Jedino stvarno ogranicenje bilo je da ne sme da se zalazi u domen
druge grupe ili da se dolazi s njom u sukob. To je bio elastican sistem,
pogodan za Sirenje, jer su se uvek mogle obrazovati nove grupe bilo od prido-
Slica, bilo od disidentnih ¢lanova jedne stare grupe, pod uslovom da su bili
dovoljno brojni da to ucine. U svakoj grupi je bilo jednakosti i demokratije,
izebrani vodi su je vodili a ¢esto su konsultovali celu grupu kad bi se javilo
kakvo vazno pitanje«."

skim politi¢arima i misliocima bilo je ljudi koji nisu podlegli sentimentalnostima probudenog
nacionalizma i koji su tradicionalne ustanove prosudivali s viSe kritiénosti. Tako, na primjer,
Dr B. R. Ambedkar, predsjednik Komisije za nacrt Ustava Indije, ina¢e organizator i voda
»nedodirivih«, =zastupao je 1948. godine u indijskom parlamentu tezu da osnov indijskog
politickog uredenja ne treba traZiti u selima, kao Sto je to traZio Gandhi. Ambedkar je isticao
da su sela tvrdava tradicionalizma i reakcionarnih stremljenja, da je tamo najveéa opozicija
progresu, da tamo postoji ustaljeni poredak tradicionalnih autoriteta koji ne dozvoljava
slobodne afirmacije ¢lanovima niZih socijalnih grupa. Stoga je Ambedkar trazio da novi Ustav
stavi teZiSte na individuu, na slobodu li¢nosti, a ne na selo, na grupu. Njegovo stanoviite
nije pobijedilo. Uticaj Gandhia i njegovih ideja bio je i suviSe jak, a tradicionalne ustanove
u svijesti ljudi i suviSe ¢vrste, da bi individualisticke koncepcije Ambedkara mogle da
pridobiju veéinu ¢lanova Parlamenta, koji su jo§ uvijek i sami bili pod uticajem tih tra-
dicionalnih ustanova i tradicionalhih ideja.

12 yYoung, India, 28. V 1931. g.

13 Nehru: Otkri¢e Indije, srp-hrv. prijevod, str. 262.

14 Nehru: op. cit., str. 266.
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Medutim, nase je misljenje da jednakosti i demokratije nije bilo niti ako
gledamo na sistem kao cjelinu (§to Nehru dopusta), niti ako gledamo na
unutrasnju strukturu grupa od kojih se drustveni sistem sastojao. Sistem kao
cjelina temeljio se na strogim principima socijalne hijerarhije utvrdene here-
ditarno$cu; dakle, jednakost i demokratija su iskljuceni. Unutrasnja struktura
grupa, od kojih se sistem sastoji, temeljila se na principu autoriteta i poslu-
Snosti autoritetu. U obitelji je taj autoritet otac; u kasti je taj autoritet ne-
koliko porodica »prvakac, ¢iji je status nasljedan, a c¢iji Sefovi formiraju ka-
stinski pancajat; u selu je taj autoritet dominantna kasta, koju vode obitelji
»prvaka«. Dakle, sve tri osnovne grupacije Hindu drustva temelje se na poslu-
$nosti njihovog c¢lanstva grupnim autoritetima, koji su redovito hereditarni
Oligarhijsko-aristokratski princip i princip grupe, na kojima se zasniva tradi-
cionalno Hindu drustvo, iskljucuju svaku »jednakost i demokratiju«, ¢iji je
osnov u individualizimu, a ¢ije fakticno, a ne samo formalno, realiziranje pret-
postavlja ekonomsku emancipaciju ¢lanova drustva.”

Summary

RELATIONSHIP OF CASTE’'S GROUPS IN INDIAN RURAL COMMUNITY

The author discusses the complex social structure of the Indian village, whose
base is the caste system. The principle of caste association is complemented witl.
the principle of village association and they interweave. Generally speaking, one
can not look at the reality of the Indian village by our rules of logic. In every
village the definite caste dominates, but this domination does not depend only
upon the place of that caste in the social rank scale but is conditioned aiso by its
number in the frame of the given village community. The relationship of different
oroups, especially of those lowest s. c¢. untouched, with higher ones take place
ihrough the dijadjman system. On the one hand the djadjman has characieristics ot
a patron and a client, and on the other ol a kamin, his social and c¢conomic
pertinence. Djadjman and kamin, or patron and client, arc in a relationship of some
sort of socio-cconomic interdependence, of an organized exchange in natural frames,
but which implics exploitation, consequently class relations. One can ask doces this
vertical connection thwart the manifestation of class struggle? Social clashes in
India generally are softened by the traditicn and religious conceptions. But it
would be difficult to state that caste grouping, distribution of functions in the
frame of the socicty and vertical connection which weakens the class cohesion,
eliminate the class contrarvieties within the village community and the societv
generally. These are the relationships of an economic and social subordination and
though specific they can be subjected under some general norms of the social
structure.

In the romantic turn to the past during the liberation war against colonizators
Indians leaders had scen in the primitive village caste democracy the base for the
construction of the modern society. Gandhy's conception of the »Village Swaray«
has been established just on this fact. But it is necessary to take into consideration
an another evaiuation according to which this is an oligarchic-aristocratic system,
that conservs the sstability in the backwardness«, so the traditional, inert structure
which resists changes and causes many troubles to the Indian socicty.

15 Arthur Koestler (u knjizi The Leotus and the Robot, 1960) trazi obrazloZenje za Gandhijev
i Nehruov autoritet nad indijskim masama, medu sobom rascjepkanim nizom centrifugalnih
drustvenih sila u faktu da je indijsko druStvo od davnina zasnovano na principu autoriteta.
S tim u vezi on kaze:

»Indija je demokracija samo po imenu: bilo bi konkretnije zvati je Bapu-kracijom«.
(Bapu-tata, nadimak kojeg iz poS$tovanja Indijci daju Ghandiu).

»Indija bi mogla da postane jedna efikasna demokracija u zapadnom smislu rije¢i samc
nakon revolucije koja bi pogodila same korijene Hindu drus$tva i Hindu tradicije«.

(Cit. po C. Von Filrer — Haimendorf: Caste and Politics in South Asia. — Zbirka
Politic and Society in India, London, 1963, str. 69).
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Peswome:

OTHOINEHMA KACTMHCKUX I'PYIIIl B MHIUVMCKOM CEJBCKOM
OB'BEIVMHEHUN

ABTOp TOBOPUT O CJIOXKHOII OOILNECTBEHHO}I CTPYKType MHAMIICKOro ceja ubeil
OCHOBOJ1 ABJAETCA KaCTMHCKas cyucrema. IIpMHLMI KAaCTUMHCKOM accolMalii JOIIOJIHEH
OPMHINIIOM CeJIbCKOJI accolyaluyl M OHM MeKay co0oi1 mepemnJeraioTcd. B obmem —
K JeMCTBUTEIbHOCTH MHIMICKOIO Ceja HeJb3d HOAXOAUTHL ¢ HAIUMMM HOpaBMJIaMM
Joruku. B KazxKoM cesie ipeobJyazaer onpenesaeHHas Kacra, HO 9TO He TOJBKO 3aBUCUT
OT MecCTa 9TOJ KacThl HA IIOPANKOBONM JIECTHUIIE, a TaK Ke M OT €e 3KOHOMMUYECKON
CMJIBI U YMCJIMTENBHOCTU CeJIbLCKOro obbennHeHus. OTHOLIEHMe Pa3HOPONHBLIX TPYIIil,
0coOeHHO caMble HM3KME — TaK HazblBaeMble — HeJOTParnBaollyecs € BBICIIMMM -—
COBEpLIaeTCA Jepes »AzxKaaxkMaH« cucreMy. C OJHOM CTOPOHBI HAXOANTCH »XKaNKMaH«
¢ nmpuMeraMy HATPOHA, € JPYTOi CTOPOHBI KaMIH, ero SKOHOMKYecKasd U OOII[eCTBeH-
HaAg CBA3b.« ZKajzKMaH M KaMMH, 3HAYUT [ATPOH U KJIMEHT HaXOHATCH B OTHOIE-
HUSIX KaKOW-TO 9KOHOMMYECKON M OOIIeCTBEHHO) MEeXK-3aBMCHMMOCTM, OPraHU3MPOBA-
HOTro OOMeHa B eCTeCTBEHHBLIX PaMKaX, HO KOTODPBI/ BOBJEKaeT 9KCIJIOATAIMI0 TO eCTh
KJjlaccHOe OTHouleHme. CTaBMTCss BOMNPOC: MEIIAeT JM 9Ta BEPTUKAJbHAA CBA3aHHOCThH
IIPOABJIEHUIO KJIAacCHOM 00pbdobi? CoumanbHble CTOJKHOBEHUA B VIHAUM B obuiem
ocnabnsior TpaAMIMA M KOHUenuuyu. TPyZHO YTBEPKAATH UYTO KACTMHCKAA TPYIION-
POBKa, paznejieHre AeATeNbHOCTE)I B paMKax of0ljecTBa M BepPTHKAaJAbHAA CBA32aHHOCTD,
Koropass ociabiger KJacCHYI0 KOXe3MIO, YCTPAHSIOT KJacCHble NPOTHBOPEYNMs B paM-
Kax MHIMVICKOTO CeJBCKOro obbenmHeHus u obiujectBa BOOOiLe, DTO OTHOIIEHUA KO-
HOMMYECKO}M 1 OOIIeCTBEHHO IIOAYMHEHHOCTM ¥ HeCMOTPsA Ha TO HACKOJIbKO OHU
ABJIAIOTCA CIIeNMMUYHBIMM UX MOKHO MNPUBECTH K MOPAAKY OOIMX HOPM OOlecTBeH-
HOJI CTPYKTYDPbI.

B pomaHTmdeckom IIOnxXoze K MPOLLJIOMY B pasrape OCBOBOAUTENBHOI BOpBOHI
OPpOTUB KOJIOHM3ATOpa, MHAUMCKUE BOXKAM BUAENM B IIPUMWUTUBHOM CEJILCKOM KaCTUH-
CKOJI IEMOKpaTuy OCHOBY Ha KOTOPOJI MOXKHO BBICTPOUTL COBPEMeHHOe ofujectBo. Ha
5TOM M OCHOBBIBaerca KoHuUenuusa l'anam — VILLAGE SWARAJ. Ho Hamo OPUKIO-
HUTBCA M K APYroy OLEeHKe, Ha OCHOBAaHMM KOTOPOI 9Ta OJUTapXUiiCKO-apUCTOKpPaTi-
deckKasa cucreMa, KOTopas COXpPaHAeT »yCTOMYMBOCTL B OTCTAaJOCTU«, 3HAYUT ORHY
TRagVUMOHAIBbHYI0, OECIIOMOLIHYIO CTPYKTYPY, KOTOPad OfoJieBaeT IepeMeHaM U KOTO-
paa ABJdeTcda NPUMYMHOM MHOIMX Heyaad MHIAUMCKOTO O0IecTBa.
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