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SIE ANDERTEN DEN “GEIST” DES GANZEN SYSTEMS
| am: -~
WITWENVERBRENNUNG IN BENGALEN

MELITTA WALIGORA

Am 4.Dezember 1829 erliel der Governor General der Provinz Bengalen W.Bentinck
die Regulation XVII, A.D. 1829 of the Bengal Code. Mit ihr wurde die Praxis der
Verbrennung oder des Begrabens von Witwen der Hindus bei lebendigen Leibe fiir ille-
gal erklirt und der Bestrafung durch den Kriminalgerichtshof unterworfen. In der Prii-
ambel werden im wesentlichen zwei Begriindungen angegeben, die aus Sicht der Ostin-
dischen Kompanie (im folgenden: OIK) eine derartige Verordnung notwendig und mdg-
lich machen: 1. Diese Praxis verletzt die Gefiihle der menschlichen Natur, der Briten
wie der Hindus gleichermaflen, und 2. sie ist keine religiése Pflicht der Hindus. Es wird
zugleich darauf verwiesen, da3 man damit nicht beabsichtigt, von dem ersten Grundsatz
- des Systems der britischen Regierung in Indien abzuweichen, welches der einheimi-
schen Bevolkerung die Einhaltung ihrer religiosen Brauche zusichert, sofern sie nicht -
und dies kann als wichtige Einschrinkung verstanden werden - gegen RechtmiBigkeit
-und Humanitét verstolen, die damit prinzipiell als h6here Werte zu betrachten sind.

Mit dem Erlaf} dieser Regulierung und deren Bestétigung durch die britische Regie-

rung in London 1833 fand eine iiber zwei Jahrzehnte in Bengalen, Kalkutta, gefiihrte
‘Debatte ihren vorldufigen Abschlufl. Diese Debatte wurde scheinbar um das schreckli-
‘che Schicksal verwitweter Frauen gefiihrt, die in Bengalen zu Beginn des 19. Jh. in zu-
nehmender Zahl auf dem Scheiterhaufen ihres verstorbenen Ehemannes den Tod fanden.
Mit dem gesetzlichen Verbot dieser Praxis wurde tatsichlich ein Schritt in der Verbesse-
rung der Lage der Frauen gegangen. Es haben sich drei Parteien um das Verbot der
Witwenverbrennung verdient gemacht: bengalische Reformer, allen voran Rammohan
Roy, einzelne Beamte der OIK, entscheidend dann W.Bentinck, und christliche Missio-
nare. ' , ; : -

Man mag sich allerdings aus heutiger Sicht fragen, worum man sich damals so lange.
gestritten hatte, wenn es doch “nur” um die Erleichterung des Schicksals von Frauen
ging und es “lediglich” einer raschen Entscheidung zur Verhinderung dieser Praxis be-
durft hétte? Warum nahm iiberhaupt diese Praxis gerade in der Provinz Bengalen dieses
AusmaB an, einem geographischen Raum, der an der Peripherie orthodox-brahmani-
schen Einflusses gelegen, eigene religiose Traditionen entwickelt hatte, die dieser Praxis
entgegenstanden oder sie sogar verboten? Ebenfalls verwunderlich ist es, wenn man
bedenkt, daB sich in Bengalen zuerst der EinfluB} der westlichen- Moderne (Ideen und
Institutionen) ausbreitete und Teile der Bevolkerung zu dieser Zeit bereits an modernen
Denk- und Lebensweisen Anteil hatten. Dennoch kam es gerade in dieser Zeit zum Auf-
leben einer Praxis, wie sie es in diesem Ausmaf vermutlich nie Brauch gewesen ist und
die nun als wesentlicher Bestandteil der Tradition betrachtet wurde.
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atte um mehr gegangen sein muf}

Es liegt die Vermutung nahe, daf es in diese .
' eine These hierzu schliefit sich an

als um das Los einiger bedauernswerter
einen Beitrag im Heft 10/1998 der Beitr _Sﬁdasien—lnstitu_tsl an, in dem ich der
Frage nachgegangen bin, wann und r Weise die britische Herrschaft in Benga-
len errichtet wurde. In nicht immer direkter Weise und keineswegs bewuBt nahmen die
Briten auf die Entwicklung der bengalischen Gesellschaft EinfluB, auch ohne die volle
politische oder 8konomische I\}facht zu besitzen, indem sie einen neuen “Geist” einfiihr-
~ ten. Mit der Handlungsmaxime der Zweckrationalitit unterwarfen sie das Steuersystem
einem modernen, bislang in Bengalen unbekannten Niitzlichkeitsprinzip und einem
. Streben nach Profitmaximierung, das in der Folge die Gesellschaftsstruktur Bengalens
 entscheidend verinderte. In diesen Kontext méchte ich auch das Thema der Praxis der
Witwénverbrennung stellen, sowohl in dem Aspekt des tatsichlichen Auflebens dieser
Praxis (Griinde und Bedeutungen der Witwenverbrennung in die}ser Zeit in diesem
Raum) als auch in dem Aspekt des Eingreifens der OIK in diese Praxis. Daraus ergab
sich eine besondere historische Situation, die die bengalische Witwenverbrennung An-
fang des 19. Jh. aus dem Rahmen bisheriger historischer Praktiken heraushebt und deren
Erklarungsmuster auch nicht ohne weiteres auf die im gegenwirtigen Indien seit 1987
“erneut und vehement gefithrte Debatte um die Witwenverbrennung iibertragen werden
kann. Es gab also in Bengalen in den ersten drei Jahrzehnten des 19.Jh. eine spezifische
historische Situation, ein “Aussagefeld” (Foucault), das der Witwenverbrennung dieser
Zeit eine eigene Prigung gegeben hat, einen einmaligen Charakter.. Das Handeln nahezu
aller damals Beteiligten offenbart eine Neuverkniipfung:von bislang unverbundenen
Werten, Ideen und Vorstellungen, die dann wiederum in dieser neuen Form fiir das-
Handeln und fiir Handlungsbegriindungen bis in die Gegenwart hinein wichtig wurden.
In dieser Hinsicht sind die Witwenverbrennungen Bengalens iiber die historische Ein-
" maligkeit hinaus bedeutsam und von Interesse. ,

Das Thema der Witwenverbrennung in Indien, jahrhundertelang pikantes Detail in

Reiseberichten aus Indien, schien mit der oben erwéhnten Regulierung 1829 nur noc.h
* von historischem Interesse und auch dieses war nicht sehr grof8. In der wissenschaftli-

chen Literatur fand es Eingang in bzw. ist Bestandteil von Darstellungen zur Geschichte

‘der Frau in Indien und zur Reformbewegung in Bengalen, insbesondere zum Leben und
Werk von Rammohan Roy. Eine umfassende wissenschaftliche Erforschung des .The-
mas setzte jedoch erst nach 1987 ein, allerdings hochgradig politisch und emotional

aufgeladen. Zum Teil handelt es sich um eine Wiederholung der Debatte von vor iiber

150 Jahren, als wenn diese nie stattgefunden und zu Ergebnissen gefiihrt hitte. Zum Teil

handelt es sich um durch methodische und historische Kenntnisse vertiefte Auseinan--

dersetzung, u. a. auch mit den vergangenen Ereignissen in Bengalen.

'~ Mein Anliegen in diesem Beitrag ist zweierlei: zum einen méchte ich anhand des
Themas der Witwenverbrennung meine These untermauern und weiter ausfiihren, dal3
und wie die Briten den “Geist” des Systems #nderten. Zum anderen ist mir an einer ge-
naueren Historisierung bei der Einschitzung und Erklirung der Stellung der Frau in
Indien gelegeh. Mir scheint, daB in nicht berechtigter Weise eine “Tragik der Traditior.l”
fiir MiBstéinde in der heutigen Lage der Frauen verantwortlich gemacht und damit ein

_Bild vom ewigen, unverinderlichen, traditionellen Indien zementiert wird.” Das Thema .

der Witwenverbrennung eignet sich gut zur Historisierung, auch wenn hier Liicken in
- der Forschungen erst noch zu schliefen sind. In der Vorlieggnden Literatur wurden be-
reits zwei Thesen ausgearbeitet, auf die ich mich in meinen Uberlegungen stiitzen kann.

77

Ashis Nandy hat in seinem Beitrag *“Sati: A nineteenth century tale of women, violence
and protest” fiir den 1975 von J.C.Joshi herausgegebenen Band “R.M.Roy and the pro-
cess of modernization in India” unter einigen anderen Griinden fiir die Zunahme der
Witwenverbrennungen in Bengalen auch einen Zusammenhang zwischen alten Symbo-
len von Autoritit und neuem sozialen Status gesehen.’ Der Zusammenhang verlduft sich
bei Nandy ein wenig in einem Gemisch aus Malthus, Monetarisierung, Frauenhall und

“Kali-Verehrung. Genauer hatte Amitabha Mukhopadhyay schon 1957 in einem Beitrag

der Zeitschrift “Bengal Past and Present” iiber die sozialen, konomischen und religi6-
sen Griinde der Witwenverbrennungen in Bengalen geschrieben und gierige Brahmanen
und das Eigeninteresse von Verwandten ausfindig ger‘nacht.4 Und selbst der im kolonia-
len Bengalen gefiihrten Debatte waren eigenniitzige Motive, die hinter der Praxis stehen
mdgen, nicht unbekannt. Diese These beleuchtet also den sozial-6konomischer Kontext
des Phidnomens Witwenverbrennung in dieser Zeit und sucht nach einer Erkldrung der
Motive der Handelnden (allerdings nicht die der betroffenen Frau). Eine zweite These,
auf die ich mich im weiteren beziehen mdchte, wurde von Lata Mani in ihrem Beitrag
“Contentious traditions: The debate on sati in colonial India” fiir den Band “Recasting
women. Essays in colonial history” formuliert, 1989 von Kumkum Sangari und Sudesh
Vaid herausgegeben. Im Ergebnis ihrer Untersuchung dieser Debatte stellt sie fest, dafl
der Diskurs iiber die Witwenverbrennung ein spezifisch kolonialer Diskurs ist, in dem

- es zu einer Gleichsetzung von brahmanischen Texten, Gesetz und Tradition kam und die

Frau in spezifischer Weise als Tradition reprisentiert wurde.” Diese These beleuchtet
den ideologischen Kontext und die Konstruktion des Phinomens der Witwenverbren-
nung als Ausdruck einer Tradition, die durch die Frau symbolisiert wird, in der es aber

- nicht um die Frau selbst geht. : '

Im folgenden werde ich zunichst einen historischen Uberblick iiber den Verlauf der
Debatte um die Witwenverbrennung geben sowie die Motive und Ideen der Teilnehmer

herausarbeiten. Um meine These zu belegen, daB es im Verlauf der Debatte zu einer

Verinderung im “Geist” kam, ist zumindest ein kurzer historischer Einschub erforder-

-~ lich.

Ein Wort z_uvor‘noch zur Begriffsv_erwendung. Ich habe mich entschlossen, in diesem
Text generell von Witwenverbrennung zu sprechen, besonders, wenn es um die Ereig-

nisse in Bengalen am Beginn des 19.Jahrhunderts geht (davon ist auch immer die Rede,

wenn nicht anders angezeigt). In der Literatur herrscht ziemliche Verwirrung im
Gebrauch der verschiedenen Begriffe, die sich dann auch auf die inhaltliche Klarheit

negativ auswirkt. Im Sanskrit gibt es die Begriffe sahamarana und sahagamana fiir eine -

Frau, die sich gemeinsam mit ihrem verstorbenen Ehemann auf dem Scheiterhaufen
verbrennt, anumarana, wenn sie es nur mit einem Relikt des' Ehemanns tut. Sati ist zu-
nichst einfach nur die gute Frau. Die Briten bezeichneten die Praxis der Witwen-
verbrennung als suttee. “The application of this substantive to the suicidal act, instead of
the person, is European.”® Diese Unterscheidung zwischen Person und Akt ist eine der
Folgen der Debatte im kolonialen Bengalen und keine traditionelle Auffassung. In der
spiteren Literatur zur Witwenverbrennung wird versucht, zwischen dem Akt der
Verbrennung - sati - und der Person, die den Akt begeht — sati - zu unterscheiden, aller-
dings nicht konsequent (was ein Mangel ist). Von den heutigen Verfechtern der Wit-
wenverbrennung wird ein solcher Unterschied nicht mehr gemacht: Fiir sie ist saf7 die
gute Frau, die sich verbrennt, um threm Mann, ihrer Familie und Gemeinde Gutes zu

- tun. Ich werde im historischen Exkurs darauf zuriickkommen.

R
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Die Debatte um die Witwenverbrennung im kolonialen Bengalen

Aus dem Jahre 1805 gibt es ein Dokument, in dem die Richter des Kriminalgerichts-
hofes von Kalkutta auf Anfrage der Regierung der Provinz Bengalens Vorschlidge unter-
breiten, wie die befremdliche Tatsache der Selbstverbrennung von Witwen auf dem
Scheiterhaufen ihres verstorbenen Ehemannes zu verstehen ist und in welcher Weise
verhindert werden kann, dafl dieser Vorgang auf “illegale” Weise durchgeﬁlhrt wird.
Die Provinz Bengalen wird zu diesem Zeitpunkt von der britischen Ostindischen Kom-
panie verwaltet, sie ernennt von London aus den Governor und die Mitglieder des regie-
- renden Rates, die dann vor Ort deren Anweisungen befolgen und die Interessen der
Kompanie wahren sollen. Die Richter am Gerichtshof sind ebenfalls keine Einheimi-
schen und wenn also eine Kolonialinstanz die andere hinsichtlich des Umgang mit ein-
heimischen Sitten befragt, so ist eine Antwort nicht ohne das Einholen der Meinung
einheimischer Gelehrter moglich, von denen die Briten eine Erkldrung dieser Sitten, vor
allem aber ihre traditionelle, d.h. textliche Verankerung erwarten. Dieses Vorgehen der
Kolonialverwaltung blieb fiir die gesamte Debatte um die Witwenverbrennung typisch.
Damit gehért sie in die Phase des iiberwiegend an den Texten und deren Interpretation
durch Brahmanen orientierten Verstehens der indischen Verhiltnisse, bekanntlich setz-
ten erst spiter ethnologisch orientierte Untersuchungen der Realitit durch Kolonialbe-
amte ein, speziell zum Thema der Kaste.

Bereits seit dem letzten Drittel des 18. Jh. hatte es Anfragen zum Umgang mit der
Witwenverbrennung seitens von Distriktbeamten gegeben, doch die Machthaber in Kal-
kutta sahen keinen Grund zur Einmischung. Lord Comwallis (Governor-General in
Bengalen von 1786-93) scheint als erster einen Versuch unternommen zu haben, die
Praxis zumindest einddmmen zu wollen und empfahl seinen Beamten den Einsatz ihres
personlichen Einflusses, nicht aber den der offiziellen Autoritit. Die erneute Anfrage
kam insbesondere auf Betreiben des christlichen Missionars W.Carey zustande, der
schon einmal — ob aus eigenem Antrieb oder auf Veranlassung von Wellesley ist unklar
- eine Statistik iiber die Anzahl der Witwenverbrennungen 1803-1804 erstellt hatte und

mit dem Ergebnis den regierenden Governor-General Wellesley (1798-1805) schockier- .

te. Dieser Schock fiihrte vermutlich zu dem eingangs erwdhnten Brief von 1805, mit
dem J. K. Majumdar in seiner 1983 erschienene Dokumentensammlung zur Reformtatig-
keit von Rammohan Roy den Abschnitt einleitet, der sich der Debatte um soziale Fragen
widmet.” Diese Publikation erméglicht es, anhand der Briefe, Notizen, Artikel, Petitio-
nen, Berichte und Bemerkungen der verschiedenen Beteiligten an der Debatte nachzu-
zeichnen, wie insbesondere das Eingreifen der Kolonialverwaltung einem Muster folgte,
in dessen Ergebnis, wenn auch ohne bewuBte Absicht, der “Geist” der Praxis veréndert
wurde. '

Was hatten die Richter 1805 herausgefunden? Um ihrer Antwort Kompetenz Zu ver-
leihen, verwiesen sie gleich zu Beginn ihres Schreibens auf die im Anhang beigefligten
und ins Englische iibersetzten Informationen, die sie von den Pandits zur Klérung der
vorgelegten Frage eingeholt hatten. Fiir die Richter ergab sich folgendes Bild hinsicht-
lich dessen, was sie sutfee nennen und zu diesem Zeitpunkt mit Praxis oder Brauch
(custom) der Selbstverbrennung von Witwen beschrieben wird. Dieser Sprachgebrauch
wird sich im weiteren Verlauf der Debatte bis hin zum endlich gefafiten Entschlufl des
gesetzlichen Verbots dieser Praxis 1829 mehrfach wandeln, durchaus in bezug zu §en
beabsichtigten Handlungen bzw. Nicht-Handlungen. Obgleich sie unter sutfee nicht
mehr als den Akt der Selbstverbrennung verstehen und sie nicht nach religidsen oder
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. sozialen Motiven dafiir fdrschen, ist dieser Akt doch fiir sie zu diesem Zeitpunkt zwei-

fellos eine Sache der Religion. Auf folgende Punkte legte man sich fest:

1. Diese Praxis beruht auf den religiésen Vorstellungen der Hlndus

2. Sie ist ebenso ein Bestandteil des Hindu-Gesetzes.

3..Es gibt eine legale und eine illegale Weise der Ausfithrung dieser Praxis.

4. Die verwitweten Frauen stehen entweder unter dem Druck ihrer Religion oder dem
ithrer Verwandten (oder beidem), wenn 51e ithre Entscheidung fiir oder gegen suttee

~ treffen.

5. Obwohl auf dem Wege vorsichtiger Nachforschungen herausgefunden wurde, daf es
signifikante Unterschiede hinsichtlich der Verbreitung und der Art und Weise der
Durchfiihrung dieser Praxis nach Region und Kaste gibt, so kann doch dieser durch
Hindu-Gesetz sanktionierte Brauch nicht ohne Gefahr der Verletzung der religidsen
Vorstellungen des Volkes verboten werden, was zu erheblicher Unzufriedenheit fith-
ren konnte. :

Bereits diese Punkte zeigen deutlich, wie sich im Verstehen der Kolonialbeamten
Verbindungen auf nahezu axiomatische Weise hergestellt haben, die in dieser Debatte
um Witwenverbrennung, aber auch zu anderen Themen, nicht mehr auflésbar waren und
die Lata Mani veranlafiten, von einem kolonialen Diskurs zu sprechen. Es handelt sich
hierbei um die “heilige Trinitdt” von Religion/Tradition - Gesetz - brahmanische Texte.
Sie sollte zur Bewertungs- und Handlungsnchtschnur sowohl fiir Briten wie fiir Inder

~ werden.

Aus dem dargelegten Verstehen der Witwenverbrennung verbot sich ein gesetzhcher
Eingriff in diese Praxis zunichst von selbst, denn sie wurde als ein Bestandteil von Re-
ligion und Gesetz der Hindus aufgefaft. Die Beamten entwarfen stattdessen - auf der
Basis ihrer Interpretation der Antworten der Pandits - eine legale, durch Riickgriff auf

| _-die Tradition scheinbar abgesicherte, in ihrem Kern aber moderne Variante der Witwen-

verbrennung und gaben damit einer Praxis den Anschein von Legitimitit, die sie selbst

- als grauenhaft beschreiben. Die Praxis ist zu tolerieren, wenn folgende Instruktlonen

eingehalten werden:

- — Der Magistrat hat durch seine Pohzelbeamten so friih wie méglich Information iiber

- eine beabsichtigte suttee einzuholen (obwohl auf die meist sehr kurze Zeitspanne

. zwischen Abs1chtserk1arung und Durchfiihrung im selben Dokument hingewiesen

wird).

— Von den Beamten sind die Umstande zu ermitteln, insbesondere das Alter der Frau
und ob ihre Absicht ginzlich freiwillig erkldrt wurde (der Druck, der auf den Frauen
lastet, wurde ebenfalls im gleichen Dokument erkannt; es w1rd nicht erklért, was hier
freiwillig bedeuten soll).

— Suttee ist zu verhindern, sobald Anzeichen zu erkennen sind, daf die Handlung ille-
gal ist, d.h. unter Zwang, Nichtbeachtung des geidnderten Willens der Frau oder unter
Verabreichung von Drogen sowie wenn das Alter oder eine eventuelle Schwanger-
schaft nicht beachtet wurde. Verwandte oder andere Personen, die einer solchen ille-
galen Handlung Beihilfe leisten, sind als Kriminelle zu behandeln.

— Auch wenn keine der oben genannten Anzeichen zutreffen, hat der Beamte das Ge-
schehen weiter zu verfolgen, um gegebenenfalls sofort eingreifen zu kénnen.

- — Es ist Statistik iiber die beobachteten Fille zu fithren und weiterzuleiten.

— Der Magistrat hat fiir die strikte Einhaltung dieser Instruktionen zu sorgen. )
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Kernpunkt einer sog. legalen und als solcher von den Briten zu tolerierenden Wit- -

wenverbrennung ist offensichtlich die Freiwilligkeit des Entschlusses der Frau. Dies
wird nochmals in einem Extraabschnitt betont, der die Verabreichung von Drogen jed-
weder Art strikt verbietet. Nicht erwiihnt wird die in Bengalen weit verbreitete Praxis
der Niederhaltung der Frau mittels Bambusstangen.” Der Gebrauch moralischen, psy-
chischen Drucks ist zwar weniger ersichtlich, aber der OIK bekannt, wie der Text von
1805 zeigt.

Man hoffte, so der Schluff des Dokumentes, auf diese Weise die MiBstinde bei der
Durchfiihrung der Praxis abzuschaffen, die Praxis selbst blieb jedoch bestehen. Deren
Verbot sollte erst nach vorheriger Beschaffung aller relevanten Informationen (Verbrei-
tung, Anzahl, Meinung der respektabelsten Klassen der Hindus dazu) ins Auge gefalt
werden.

An diesen Instruktionen inderten sich bis zum ErlaB 1829 nur noch Details, die miih-
selig und mit Hilfe der Pandits aus den Texten herausgeklaubt wurden. Dazu gehort die
genaue Festlegung des Alters der Witwe (ab 16 Jahre) sowie des Kindes, das sie zu ver-
sorgen hat (bis 3 Jahre), brahmanischen Witwen sollte nur sahamarana, allen anderen
auch anumarana erlaubt sein. Die Meinungen der zu Rate gezogenen Pandits, in sog.
vyavasthas niedergelegt, verstanden die Beamten der OIK nicht als zu interpretierende
Textauslegung, sondern als gesetzliche Regelungen, auf die sie sich mit vollem Recht
berufen konnten.” : :

Der entscheidende Fakt ist hier, daB durch eine Regierung der Praxis der Witwen-
verbrennung Legalitit und Freiwilligkeit zugesprochen wurde und daf sich diese Re-
gierung dabei auf die Traditionen der Hindus beruft. Dies blieb so bis zur Regulierung
von 1829, in der dann iiberraschender Weise behauptet wurde (und als Basis fiir das
Gesetz benutzt), da diese Praxis keineswegs ein Bestandteil der Hindu-Religion sel
und daher problemlos, aus Griinden der Humanitét und RechtmiBigkeit, generell fiir
illegal erklirt werden kann. Mit dieser Losung konnten gewiB die Gemiiter in England
beruhigt werden, die durch eine regelrechte Kampagne christlicher Missionare gegen
diesen fiir barbarisch erklarten Brauch erhitzt worden waren, keineswegs jedoch die
Befiirchtungen von Einheimischen, dal3 diese Regierung damit weiteren Eingriffen in ihr
soziales und religises Leben die Tiir gedfinet hatte. Witwenverbrennungen fanden auch
weiterhin statt, wenn auch nicht mehr in dem vorherigen AusmalB. Macaulay beklagt
sich noch 1843: “It is lamentable to think how long after our power was firmly estab-
lished in Bengal, we, grossly neglecting the first and plainest duty of the civil magis-
trate, suffered the practices of infanticide and suttee to continue unchecked.”'* Die Be-
teiligten an solchen Praktiken, nach dem Gesetz als Kriminelle und ohne Gnade zu be-
handeln, wie es der letzte Satz des Gesetzestextes anweist, wurden nur wenig spéiter
{iberraschenderweise vom General-Governor W.Bentinck (1828-34) selbst begnadigt.
Auch wurde keine zehn Jahre spiter die Moglichkeit des freiwilligen, zumeist religids
motivierten Entschlusses der Witwe eingeraumt und damit das gleiche Dilemma wieder
eingefiihrt, welches heute noch die Gemiiter erregt: die letztlich nicht verifizierbare
Freiwilligkeit beim Verbrennungstod der Frauen. Allerdings waren dies keine Fragen
mehr, die die damalige britische Offentlichkeit erschiitterten, sie waren ihr vermutlich
nicht einmal bekannt. Hingegen glaubte vermutlich keiner der in Bengalen lebenden
Europider aufgrund eigener Beobachtungen an die Moéglichkeit des freiwilligen Ent-
schlusses einer Frau und auch Rammohan Roy sprach eine eindeutige Sprache (s. u.).
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Doch dies ist ein Vorgriff, verfolgen wir erst einmal die Schritte der Kolonialverwal- .
tung weiter, der Witwenverbrennung Einhalt zu gebieten. Zunéchst passierte sieben Jah-
re lang gar nichts. Die Regierung war mit anderen Dingen beschiftigt, wie E.Thompson
schreibt'', hauptsichlich mit militdrischen Angelegenheiten wie die Eroberung weiterer )
Territorien in Siid- und Siidostasien. Sie hatte sich allerdings die Sache auch unnétig
erschwert, indem sie darauf bestand herauszufinden, ob die Praxis von den Hindu-
Schriften ausdriicklich angemahnt wird oder nicht. Die Hollinder, Franzosen und Dénen
verboten in ihren Niederlassungen Chinsura, Chandernagore und Serampore die Praxis
ohne langes Griibeln, Interessenten muflten (und konnten) auf das britische Territorium
ausweichen und dort eine Erlaubnis einholen.'? Es heiBt, daf} in Kalkutta selbst die Pra-
xis verboten war und Willige in die Umgebung gehen muBten. Allerdings ist bekannt, 7
dal Rammohun Roy zu den Verbrennungsstétten von Kalkutta ging, um dort Frauen
von der Selbstverbrennung abzuhalten. ‘ o

Durch wiederkehrende Anfragen von Distriktbeamten, wie sie im Falle einer beab-

.si.chtigte.n‘ Selbstverbrennung zu verfahren haben, entschloB sich die Regierung 1812,
~ die bereits 1805 erarbeiteten Instruktionen in den Sprachen Persisch, Hindustani und

Bengali alg HandlungsmaBgabe zu verbreiten, um die als illegal beschriebenen Varian-
ten der _Wl_twenverbrennung zu verhindern. Nun wurde es zu einer dienstlichen Pflicht
der Polizeibeamten, “to be present at the pyre to see that everything was in order.”.!®

I}

‘ Primissen dieser Instruktionen waren: ~

1. der Grundsatz, in Fragen der Religion gegeniiber allen Klassen ihrer einheimischen
Unterworfenen vollstindige Toleranz zu iiben. Es solle den Hindus klargemacht wer-
den, daB3 es der Regierung keinesfalls darum gehe, ihre Glaubenssétze zu verletzen,
sondern im Gegenteil vielmehr um eine Riickbesinnung auf die wahre Tradition und '

um die Beseitigung von Mif3brduchen, die dieser Tradition ebenso wie den Grundsét- .

zen der Humanitét entgegenstehen. ' o
2. die Annahme, daf} die Praxis “thus recognized and encouraged by the doctrines of the -

Hindu ;eligion”l4, wobei sich das “thus” auf die bereits 1805 gegebenen Antworten
der Pandits bezieht, in denen die Zeremonie lediglich als durch die Schriften erlaubt
bezeichnet wurde; es vollzog sich hier ein nahezu unbemerkbarer kleiner, aber ent-
scheidender Wandel: aus einer Méglichkeit war unversehens eine Ermutigung ge-
worden, gestiitzt angeblich durch Gesetze der eigenen Tradition. |

Anliegen der Instruktion war es, die Zeremonie lediglich von sog. ungesetzlichen Zu-

sitzen, die sie in der Gegenwart erfahren habe, zu reinigen und sie den Prinzipien des - |

Hindu-Rechts gemif} auszufiihren, Dieses Vorgehen beruht auf dem bekannten Verste-
hen Indiens, wonach dessen Gréfle und wahre Tradition in einer fernen Vergangenheit

zu suchen und in der Gegenwart nichts als Abfall von dieser zu sehen ist. Die Reinigung

gegenwirtiger Praktiken wurde somit als eine Hilfe zur Selbstfindung verstanden.
I.n einem Entwurf ein@r Richtlinie fiir die Polizeibeamten vor Ort von 1813 heifit es:
Es ist keine Erlaubnis fir die Witwenverbrennung notwendig und die Polizeibeamten |

‘sollen nicht eingreifen, wenn alles seinen richtigen Verlauf nimmt, sondern lediglich

Statistik fithren. Die von den Beamten vor Ort berichteten Vorkommnisse lassen jedoch
erkermen, daB die meisten Fille nicht legal im Sinne der Regulierung von 1812 waren."
Eine gesetzliche Regelung wurde vom Governor-General noch 1820 mit der Begriin-
dung fiir verfriiht erachtet, daf} es erst unzureichende und ungenaue Informationen hin-
sichtlich der diesbeziiglichen Regeln des Hindu-Rechts und der lokalen Briuche gebe.
Jedoch lagen zu diesem Zeitpunkt bereits verschiedene eindeutige Stellungnahmen von
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zu Rate gezogenen Pandits, Argumentationen von Rammohan Roy sowie eine Statistik

vor, die in dem Zeitraum von 1815 bis 1818 cinen Anstieg der Praxis um das Doppelte

vermuten lief. ‘ |

Ein Hinderungsgrund fiir eine schnelle Entscheidung war sicher das selbst auferlegte
Toleranzgebot der Briten im Umgang mit einheimischen sozialen und religiésen Prakti-
ken. Die Frage ist hier, was genau mit Toleranz gemeint war: Prinzipielle Nichteinmi-
schung in diese Angelegenheiten oder die Schaffung von rechtlichen und damit zu tole-
rierenden Bedingungen und Formen fiir diese religidsen Bréuche, d.h. man erkldrte den
Einheimischen ihre eigenen Traditionen; in diesem Fall ist Einmischung, Verinderung,
“invention of tradition” Bestandteil des Handelns. Es ist zu vermuten, daB die Kolonial-
beamten an ersteres dachten und es ihnen auch so von London aufgetragen wurde, aber
Jetzteres vor Ort taten. In diesem Zusammenhang fillt auf, wie sich der Sprachgebrauch
in zwei Richtungen hin verinderte: o
— Einmal ist zunehmend im Kontext der Witwenverbrennungen statt von Praxis oder

Brauch von Ritus und Opfer die Rede; ’

— zum andern werden sowohl aus den vage gehaltenen brahmanischen Texten als auch
aus den zu interpretierenden Auslegungen der Pandits gesetzliche Vorschriften, Ge-
und Verbote. .
Die Witwenverbrennung wurde somit zunehmend auch im Sprachgebrauch zu einer

Sache der Religion, der gegeniiber Toleranz zu wahren ist, und zugleich eine Sache des

Rechts, an dem man herumbasteln kann. In dieser Zwickmiihle saflen die Briten noch

eine ganze Weile fest. , » _

Fiir den nicht zu iibersehenden Anstieg in der Zahl der Witwenverbrennungen inner-
halb des Zeitraumes, in dem man die Statistik fiihrte, wurden in einem Schreiben des
Governor-General an den Court of Director in London von 1820 zwei Griinde verant-
wortlich gemacht: einmal die exaktere Ermittlung jedes Falles und zum anderen die er-
hohte Sterberate durch eine Choleraepidemie. Es wird eingerdumt, daB8 die bislang erlas-
senen Instruktionen der OIK moglicherweise eine gegenteilige Wirkung erzielt und zu
einer “greater confidence with which the people performed the rite under the _sanction of
governrnent”16 gefiihrt und so den Geist des Fanatismus eher geschiirt statt eingeddmmt
hatten. Diese Verunsicherung angesichts der Statistik veranlaBte den Governor-General
zur weiteren Verschiebung einer gesetzlichen Regelung. Die drei Jahre spéter gegebeqe
Antwort des Court of Directors bestitigte die Vermutung der Legitimierung der Praxis
durch die von der Kolonialverwaltung erlassenen Instruktionen mit der Bemerkung, da.lB
“a Regulation, which prohibiting a practice only in certain cases, appear to sanction it_ in
all others”.'” Es kénne allerdings, so heiBit es weiter, keinesfalls die Absicht der briti-
schen Regierung sein, auf irgendeine Weise an dieser Praxis beteiligt zu werden und sgi
es nur durch Erlaubnis einer speziellen, legalen Form. Der Grundsatz der Nichteinmis-
chung wird dahingehend erldutert: “we are averse also to the gractice of making Britis_h
Courts expounders and vindicators of the Hindoo Religion”.” Damit wandten sich d%e
Londoner Direktoren klar gegen eine Verrechtlichung religioser Angelegenheiten. Sie
wiinschten weder eine Erlaubnis nach bestimmten Kriterien noch eine generelle Unter-
driickung der Witwenverbrennung. Die Instruktionen konnten und sollten aus ihrer Sight
nicht mehr sein als eine Handhabung zum freien Gebrauch entsprechend den Kenntnis-

sen der Beamten vor Ort. :

Nun gab es unter den Distriktbeamten recht unterschiedliche Auffassungen hinsicht-

lich der Wirksamkeit der geltenden Regulierung von 1812, die von ihnen z.T. als zu
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lasch und nicht durchfiihrbar beurteilt wurde. Auch befiirchteten einige von ihnen den
Effekt der bereits erwdhnten Legitimierung und brachten die Regulierung daher gar
nicht erst in Anwendung.'® Eine Unsicherheit ergab sich z.B. auch aus der Tatsache, daf3
die Bestrafung fiir Zuwiderhandelnde nicht klar festgelegt war wie auch Disziplinar-

- maflnahmen gegen die meist einheimischen Polizeibeamten, die der Regulierung nicht

folgten, fehlten. Wie letztere herausfinden sollten, ob eine Witwe schwanger oder
menstruierend ist, war ohnehin unklar und so blieb die Regulierung in ihrem eigentli- -
chen Ziel weitgehend ineffektiv bzw. von der jeweiligen Handhabung durch den Dist-
riktbeamten abhéngig. Das Thema scheint die Beamten beschiftigt zu haben und sie -
brachten selbst Vorschlidge auf den Tisch, mit denen unter Umgehung einer gesetzlichen
Regulierung dennoch Druck auf die Bevélkerung ausgeiibt werden sollte, von Witwen-
verbrennungen abzusehen, z.B. mit Pensionen fiir Witwen oder Entlassung von Ange-
stellten der OIK, die ihre Mutter nicht von der Selbstverbrennung abgehalten hatten.
Bislang habe ich den Verlauf der Debatte unter den Beamten der OIK, vor Ort und in
London, aufgezeigt. Diese stiitzten sich zwar in ihrer Argumentation auf Gutachten von.
einheimischen Gelehrten, doch gingen sie mit diesen recht selektiv um. Lata Mani hat
z.B. auf ein Gutachten von Mrityunjoy Vidyalankar aus dem Jahr 1818 hingewiesen, in
dem er sowohl das Herangehen, nach Sanktionierung der Witwenverbrennung in den

- Schriften zu suchen, in Frage stellte, wie auch den religiosen Wert dieser Praxis bezwei-
felte. Die Kolonialbeamten ignorierten diesen Text in ihrer “Wahrheitsfindung” wie

auch lange Zeit die Schriften von Rammohan Roy aus den Jahren 1818 und 1820. Statt-
dessen richtete noch 1828 das militdrische Sekretariat der Kolonialverwaltung eine An-
frage zu dem Thema an den Indologen H.H.Wilson. Bevor ich auf dessen Antwort ein-
gehe, mochte ich die Argumentation Rammohan Roys zur Kenntnis geben, die ja auch
zeitlich der von Wilson vorausgeht und diesem bekannt gewesen sein diirfte. SchlieBlich
hatten auch die Londoner Direktoren ihre Beamten vor Ort schon 1823 auf die Meinung

“gebildeter. Einheimischer hingewiesen, nach der Witwenverbrennung gar kein Glau-

benssatz der Religion sei, sondern ein Miflbrauch, von raffgierigen Priestern oder Ver-
wandten gefordert. Sie empfahlen daher als méglichen Weg zur Beseitigung dieser Pra-
xis die Aufklirung der Einheimischen in Kooperation mit solchen Vertretern aus den
hoheren Klassen, mit denen man sich einig wuflte. Diese Idee auBerreligioser Griinde fiir
die Erklirung der Hiufigkeit von Witwenverbrennung gerade in und um Kalkutta wurde
jedoch von den Kolonialbeamten in Bengalen vorerst nicht aufgegriffen. -

Die Argumentation von Rammohan Roy
Ram Mohan Roy ist bekanntlich der prominenteste Gegner der Witwenverbrennung
in Wort und Tat. Seine Reise nach England 1830 hatte u.a. zum Ziel, die Regulierung

- zum Verbot der Witwenverbrennung nachdriicklich im Parlament zu verteidigen und

ihre Bestitigung als Gesetz zu sichern. Seine Einstellung und sein Kampf gegen die
Witwenverbrennung wurde von zwei Gesichtspunkten geleitet: 1. Mitgefithl mit den
Frauen und 2. sein Interesse an einer Reform der Religion, wie sie zu seiner Zeit ver-
standen und praktiziert wurde. Er verstand sich selbst Keineswegs als ein traditioneller
Gelehrter (Pandit), dem es vor allem an der Bewahrung nicht niher definierter Traditio-
nen gelegen war. Obwohl von seiner Herkunft her Brahmane und in persischer Tradition
fiir den Moghul-Hof sowie in Sanskrit-Wissen ausgebildet, war er in seiner eigenen Le--
bensweise und Denkhaltung den sozialen Veridnderungen gegeniiber aufgeschlossen und
in ihnen aktiv téitig. Er hatte eine Anstellung als einheimischer Berater eines Angestell-
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ten der OIK in der Steuerverwaltung, betitigte sich als Geldverleiher und Unternehmer,
bevor er sich 1815 in Kalkutta niederlieff und sich nun der Propagierung und Umsetzung
seiner Ideen in Bildung, Religion und Frauenfragen widmete. Diese Ideeq solliten pri-
mar vor dem allgemeinen Menschenverstand, der Vernunft und der Gerechtigkeit beste-
hen kénnen und erst in zweiter Hinsicht vor der Tradition, die im‘ Sinne der Vernunft zu
interpretieren 1st. :

Seine beiden Texte aus den Jahren 1818 und 1820 sind in der ansprechenden Form
eines Dialogs zwischen einem Befiirworter und einem Gegner der Witwenverbrennung
verfaBt.2’ In dem ersten Text, der bereits 1815 auf Bengali erschien, versuchte er zu zel-
gen, daB der Brauch in den wichtigen Schriften nicht sanktioniert wird uqd daB er.d-em
religisen Geist der Bhagavadgita und anderen wichtigen Texten der Hlndu—Rel;glon
widerspricht. Roy kritisierte offen den in den letzten J ahren in Bengalen zu beot;a}chte-
ten Gebrauch von Gewalt bei der Verbrennung von Witwen als nicht mit den Sastras
vereinbar und auch nicht durch Berufung auf Brauchtum zu legitimieren. : .

Ich denke nicht, daB es in der damaligen Debatte mdglich gewesen ist, der durch die
Kolonialbeamten in Gang gesetzten Suche nach textlicher Authoritat fiir oder gegen de.n
Brauch zu entgehen. Sie wurde nun einmal auf diesem Feld gefiihrt und ‘pot guglelch die
Moglichkeit, das eigene Verstdndnis der Traditionen darzulégen und in 'dlesem ZugeT
religiose und soziale Praktiken neu zu definieren. In diesem Sinne habep Wwir es al_lch b'e1
R.M.Roy mit “invention of tradition” zu tun. Doch sein Hauptargument gegen die Wit-
wenverbrennung ist sein Mitgefiihl fiir die Leiden der Fraueg, aber, zugl_elch wendet er
sich gegen die religiése Sanktionierung dieser Praxis und studiert und zitiert deshalb die
Texte. Darin kommt zweifelsohne sein Verstindnis fiir die Einstellung-und Herange-
hensweise seiner Zeitgenossen zum Ausdruck, die er respektiert. Spater, im 20.Jh. erd
dies als ein Verhaftetsein in den kolonialen Diskurs interpretiert (Lata Mam), was s1ch§r
zu eng ist. Keineswegs konnte Rammohan Roy das von 128 Pandits geschriebene -Mar.n-
fest ignorieren, in dem seine Textauslegung vehement bestritten wurde. Er sah sich im
'Gegenteil veranlat, in einem zweiten Dialog zwischen Beflirworter upd Gegner nos:h-
mals in aller Ausfiihrlichkeit die zitierten Texte zu diskutieren und seine Interpr‘etatlc?n
vorzubringen. Aus diesem Dialog lassen sich vier Argumente von Roy gegen die Wit-
wenverbrennung extrahieren: - )

1. Es gibt keine textliche Bestitigung flir den Brauch, die als autoritativ gel:cen .konnte. '

2. Die vorgebrachten Begriindungen fiir die Witwenverbrennung, das-namhc.:h damit
schnell und gesichert ein bestimmten Ziel erlangt werden kénne, widerspricht dem
Geist der Bhagavadgita, d.h. der wahren Religion, nach der das Rechte getan werden

soll, ohne nach den Friichten des Handelns zu schielen. Die Priester leiten die Wit- -

wen in die Irre, wenn sie ihnen Versprechungen fiir eine angeblich schnelle Erlb’sung
und ein Dasein im Paradies machen, statt sie auf den Weg der Askese zu fiihren. Sle
tun dies in Kenntnis der Texte und aus eigenniitzigen Motiven, somit handelt es sich
hierbei um Priesterbetrug! . )
3. Zweifellos gibt es natiirliche Unterschiede zwischen Mann und Frau, z.B. in der kor.—
perlichen Kraft und Energie. Diese Unterschiede wurden jedoch vom Mann dank set-
ner korperlichen Uberlegenheit und ohne Recht zu sozialen Unterscl}ledén ausgebaut,
indem den Frauen Bildung und die Entfaltung ihrer natiirlichen Féhigkeiten verwehrt
wird. ITm AnschluB daran wird eine angeblich natiirliche Unterlegenheit der Frau be-

hauptet.
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4. Aus dieser konstruierten sozialen Unterschiedlichkeit zwischen Mann und Frau wird
eine moralische Unterlegenheit der Frau geschluBfolgert. Es heift, daB es ihr an Ent-
schlossenheit und an tugendhaftem Wissen mangele, daB sie nicht vertrauenswiirdig
und ihren Leidenschaften unterworfen sei. Dagegen setzt Roy eine Beschreibung des
schweren und miserablen Alltags der Frauen, der ganz im Dienst am Mann steht,
zeigt ihre moralische Integritit und beklagt ihre geringen Bildungsméglichkeiten.
Diese soziale und moralische Diskriminierung der Frauen, die u. a. in angeblichen re-
ligidsen Brauchen wie der Witwenverbrennung sichtbar kulminiert, wird von deren
Verfechtern ohne Mitleid und Sinn fiir Gerechtigkeit hingenommen und verteidigt.
Punkt drei und vier der Argumentation von Ram Mohan Roy werden von ihm neu in -

- die Debatte um die Witwenverbrennung eingebracht. Es handelt sich dabei ganz offen-

sichtlich um die Anwendung moderner Konzeptionen wie natiirliche und soziale

“ Gleichheit/Unterschiedlichkeit, individuelle Fihigkeiten, gesunder Menschenverstand

und Gerechtigkeit auf die bengalische Gesellschaft, insbesondere auf die Situation der
Frauen. Weder die Eingebundenheit in ein Sozialsystem noch die religise Gebunden-
heit sollen fiir das Schicksal kiinftig entscheidend sein, sondern Bildung und moralische
Qualitdten. Roy schlug damit den Beamten der OIK eine Argumentation vor, die eigent-
lich hitte entweder von ihnen selbst kommen oder von ihnen willkommen geheifien
werden sollen, da sie deren Gesellschaftsverstindnis nahe stand. Ist diese Ignoranz sei-
tens der Kolonialbeamten erstaunlich und erklirungsbediirftig, so um so mehr die Tatsa- -
che, daB diese Argumentation im Verlauf der folgenden, noch zehn Jahre andauernden
Debatte von ihnen nicht aufgegriffen wurde; obwohl sie gut zu der propagierten civili- =~
sing mission der Briten in Indien gepaBt hitte. Stattdessen miihten sie sich weiter damit
ab, den Einheimischen den wahren und humanen Kern ihrer Religion = Tradition = Tex-
te beizubringen, ein Gebiet, auf dem sie weit weniger Kompetenz haben konnten als auf
dem moderner Werte. ‘

In einem Punkt gibt es eine merkwiirdige Gemeinsamkeit zwischen der Argumentati-
on von Roy und einigen Kolonialbeamten. Als einer der Griinde, warum gerade in Ben-
galen und speziell in und um Kalkutta die Zahl der Witwenverbrennungen so hoch sei,

~ wurde die Verbreitung des Kali-Kults in dieser Region angesehen. Mit Verweis auf

Tieropfer, Bilderverehrung und exzessiven Feiern erkliirte man die prinzipielle morali-
sche Verderbtheit der Anhinger dieses Kultes. Eine weibliche Gottheit wird mit Riten
verehrt, die sexuelle Praktiken einschliefen. Britische Christen mufiten aus ihrem Reli-
gionsverstindnis heraus solch einen Kult ablehnen, aber auch Ram Mohan Roy zog eine
Linie zwischen den Verehrern der Géttin Kali, die der Schlachtung von Opfertieren oh-
ne Mitleid zusehen und der Praxis der Witwenverbrennung, deren Vertreter kein Mitleid
fiir die Todesqualen der Frauen zeigen.?' Doch ein Zusammenhang von Kali-Verehrung
und Witwenverbrennung ist bislang nicht nachweisbar und wird wohl auch schwer zu
zeigen sein. Rammohan Roy lehnte aus ganz anderen Griinden den Kali-Kult ab, denn er
widersprach seiner Vorstellung vom Hinduismus, den er sich befreit von Bildervereh-
rung und durch nur einen (ménnlichen) Schopfergott gepriigt, dachte. Bewuft oder nicht
hat Roy damit an der Zuriickdringung weiblicher religidser Macht mitgewirkt, die fiir
das 19. Jh. mit der Herausbildung des sog. Neo-Hinduismus typisch war. In der Literatur

~ wird diese religiése Entmachtung der Frauen auf sein Verhiiltnis zu seiner im Vergleich

zum schwachen Vater iiberméchtigen Mutter und seinem gleichgiiltigen Verhalten zu
seinen Ehefrauen zuriickgefiihrt und gemeint, dal} “in his scheme of things, indepen-
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dent-minded unusual women had little or no place”.22 Fiir solche psychologischen Er-
klarungen fehlt es uns allerdings an Quellen. 5 B , o
7um SchluB dieses Einschubes méchte ich zwei Auferungen von Rammohan Roy zi-
tieren, die zwar in die Zeit nach der ErlaB der Verbotes der Witwenverbrennung von
1829 durch den Governor-General Bengalens, aber vor Bestitigung des Gesetzes in
London fallen. Sie driicken seine Position in aller Deutlichkeit aus und sollten in den
gegenwirtigen Debatten um die Witwenverbrennung immer wieder vorgebracht werden.
Er erwiderte auf die Einladung, an der in London stattfindenden Anhoérung der Pro-
Witwenverbrennungs-Petition teilzunehmen, daB er “not fail to be present the're ‘at
eleven o’clock to witness personally the scene in wich an English gentleman of h1'g¥11y
liberal education, professing Christianity, is to pray for the re-estab'lishment (?f smclde :
and in many instances actual murder.”? Fiir ihn war es klar, daB die Entscheidung der

. Witwe zur Selbstverbrennung in der Regel nicht freiwillig, sondern manipuliert ist und
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daB es “their wordly interest which many wish to serve under the cloak of religion.

~_ Die Gegner eines Verbots der Witwenverbrennung B
Dr. H.H.Wilson kam als Angestellter der OIK im medizinischen Diens’; nach Ind.len,
gab aber dort seinen Beruf alsbald auf, um sich selbst als Sanskrit-Gelehrter und Qmen—
talist auszubilden und zu betitigen. Br schwirmte fiir das alte Indien, empfand sich als
Freund und Bewunderer dieser Kultur, je élter um so besser. Er setzte sich z.B. als. erster
Sekretir des Committee of Public Instruction 1823 fiir die Griindung eines Sanskrit Col-
leges in Kalkutta ein, wogegen Rammohan Roy in seinen beriihmten Brief an Lord Am-

herst protestierte und seine Ideen fiir eine moderne Bildung darlegte. Als Orientalist und

mit vielen Einheimischen bekannt, wurde 1828 seine Meinung hinsichtlich der Brauches

der Witwenverbrennung und seine Empfehlung fiir den Umgang mit di.esem. eingeholt.
Die Essenz seiner seitenlangen Antwort lautet, daf3, obwohl es sich um einen 1nhum.anen
Ritus handelt, der auch seine eigenen Geﬁihle verletzt, dieser Brauch ein Bestandteil der
Religion der Hindus ist und daher nicht ohne Einmischung in diese Yerbgten wer.den
kann.?’ In seiner Begriindung ist sehr deutlich zu erkennen, warum es mc}}t immer sinn-
voll und manchmal verheerend sein kann, Orientalisten in aktuellen Regierungsangele-
genheiten um Rat zu fragen. Richtig stellte. er fest, da Manu zu diesem Tl_lerr}z%
schweigt, um jedoch zugleich zu behaupten, dal} andere Autorititen “of equal sancpty’

sich ausreichend deutlich fiir diesen Ritus aussprechen und er dadurch den Charakter

einer Anweisung fiir alle Hindus innehat. Er sei sich dessen sicher, daB die Hindus ein

gesetzliches Verbot als Einmischung empfinden wiirden und selbst wenn er nicht erwar-

tet, daB es zu gewalttitigen Reaktionen kommt, so wiirde doch die britische Autoritdt

w.a. dadurch geschwicht werden, daB der Ritus nun heimlich stattfindet und Bestrafung

* zur Durchsetzung des Gesetzes nicht moglich sein wiirde.

Die Frage ist nun, woher Wilson dies alles wuite und mit der Autc?ritéit des' Gel_ehrten
vertreten konnte? Zum Zeitpunkt seines Plidoyes fiir die Nichteinmischung in die Pra-

- xis der Witwenverbrennung lagen die oben diskutierten Sch'riften. von Rammohun Roy
‘bereits vor sowie weitere Stimmen Einheimischer, die die textliche Verankerung der

. - . . 2
Praxis bestritten oder aus humanen Griinden ein Verbot dieser Praxis beﬁlrw'/orte'ten.
Auch hatten sich Distriktbeamte mit guten Regionalkenntnissen mehrfach fiir ein ge-
fahrloses Verbot ausgesprochen.28 Deren Meinung begriindete sich u.a. auf den Er-

kenntnissen, daB dieser Brauch weder in allen Regionen Bengal.ens noch in gllen Kasten
gleichermaBen verbreitet war und daher nicht den Charakter einer allgemeinen r.ehglo—‘
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sen Anweisung haben konnte. Ebenfalls war der OIK bekannt, da3 dieser Brauch insbe-
sondere in und um Kalkutta ausgeiibt wurde, einer Region, die exponiert den sozialen
Verdnderungen ausgesetzt war bzw. sie trug. Und nicht zuletzt war bereits von recht
profanen Interessen an dieser Praxis seitens der Priester und Anverwandten die Rede
gewesen, was zumindest auf eine Anderung im “Geist” dieses Ritus schliefen lieB. Von
all dem weiB oder erwahnt Wilson nichts! Stattdessen meinte er sagen zu kénnen, daB
die Armeeangehdrigen, nach denen er ausdriicklich befragt worden war, zu denen er -
jedoch, wie er sagt, nur geringen Kontakt hat, die Gefiihle ihrer Landsleute teilen und es
schwer werden wiirde, Soldaten zur Durchsetzung von Regierungsbefehlen diesbeziig-
lich einzusetzen. Dies ist jedoch nur eine Vermutung, eine wirkliche Antwort auf den
Kemn der Anfrage weil} er nicht zu geben. Seltsamerweise wundert sich Wilson nicht
ausdriicklich dariiber, dall Brahmanen als Soldaten in der “Native Army” titig sind, was
weder der klassischen sozialen Ordnung noch den in den “religiésen” Texten veranker-
ten Aufgaben dieses Standes entspricht. _ :

Erst am Ende seines Antwortschreibens offenbaren sich seine beiden Hauptargumen-
te.gegen ein gesetzliches Verbot der Witwenverbrennung; sie haben nichts mit Religion
und Tradition zu tun. Das erste habe ich oben schon erwihnt: er befiirchtet eine Schwi-
chung “of the British authority’ ’29, sollte ein Gesetz erlassen werden, welches in seiner
Durchfiihrung nicht effektiv kontrollierbar ist. Auch das zweite Argument ist eher ein
machtpolitisches: im Falle der Verletzung der religiosen Toleranz durch die Briten “the
Hindu learn to question the inviolability of British Faith”.>® Diesen machtpolitischen
Argumenten werden uns in der Begriindung der Verbotes durch Bentinck noch weitaus
deutlicher entgegentreten. Hier sei nur noch angemerkt, dal auch Wilson einen eher.
negativen Effekt der bisherigen MaBnahmen der Kolonialbehérden, die Praxis zu ver-
hindern, beobachtet hatte. : , :

Welche Argumente bringen einheimische Gegner eines Gesetzes zum Verbot der
Witwenverbrennung vor? _ ' »

* Genau betrachtet, ist es recht wenig. Zumeist berufen sie sich auf einige Textstellen
und Textinterpretationen, zweitens auf Brauchtum und drittens auf das Nichteinmi-
schungsprinzip der Kolonialverwaltung. Sie sind nicht sehr {iberzeugend und miissen

- daher auch auf das Mittel der persénlichen Diffamierung zuriickgreifen. So schreiben

sie in ihrer Petition gegen die Suttee Regulation 1830: “a doctrine derived from a num-
ber of Hindoos, who have apostatized from the religion of their forefathers, who have
defiled themselves by eating and drinking forbidden things in the society: of Europe-
ans”.>! Diese M#nner waren nicht ausschlieBlich erzkonservativ, anti-modern oder anti- -
westlich eingestellt, im Gegenteil, unter ihnen gab es Biirger Kalkuttas, die durch Han-
del mit der OIK wohlhabend geworden waren und sich fiir Reformen auf verschiedenen
Gebieten einsetzten, z.B. Bildung und Presse. Sie waren auch nicht im besonderen Mafle
patriarchalisch, denn dies galt zur damaligen Zeit fiir alle Beteiligten und eine 6ffentli-
che Stimme von Frauen selbst ist uns nicht iiberliefert. So konnen sich die Gegner eines
Verbotes z.B. auf einen Abschnitt der von George III. erlassenen Regulierung berufen,
in dem es heif3it: “... the rights and authorities of the fathers of families and masters of -
families according as the same may be exercised by the Gentoo or Mahomedan law,
shall be preserved to them within their families respectively”.”? Die Befiirworter eines,
gesetzlichen Verbotes wollen zwar einen auch von ihnen als inhuman gewerteten
Brauch abschaffen, aber nicht prinzipiell die Ungleichbehandlung der Geschlechter.
Eine Witwe soll nach dem Willen von Rammohan Roy ein asketisches Leben fristen,
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nicht aber ein Witwer. Erst gegen Ende des 19.Jahrhunderts gibt ein Autor gleiches
Recht auf Wiederverheiratung fiir beide zu bedenken und ist sich sicher, daf dies zum
Gliick der Gesellschaft beitragen wiirde. Doch die Aufhebung des Banns, der auf.der
Wiederverheiratung von Witwen lag, per Gesetz im Jahre 1856 fiihrte nicht zu einer
wesentlichen Veridnderung im Verhalten gegeniiber Witwen in der Praxis. Weibliche
Emanzipation von vorgegebenen Rollen stand erst an zaghaften Anfingen und die
Furcht der Miénner vor den Folgen war noch groB.>* o

Die Argumente Rammohan Roy’s sind nicht schwer zu verstehen, denn sie sind uns
vertraut. Was konnte aber ein Motiv derjenigen gewesen sein, die sich gegen ein Verbot
der Witwenverbrennung aussprachen? Vielleicht kommt man diesem auf die Spur,
blickt man auf die Geschichte und die Idee, die diesem Brauch zugrunde liegen konnte.

Histerischer Einschub

Lelder gibt es keine umfassenden historischen, Arbeiten iiber die Wltwenverbren-
nung, aber eine Reihe von Untersuchungen iiber die Stellung der Frau i in Indien, dl_e zu-
meist einen Abschnitt zur Witwenverbrennung enthalten. Der Klassiker unter diesen
Arbeiten ist zweifellos A.S. Altekars “The position of women in Hindu civilisation”,
erstmals 1938 erschienen. Die Arbeit ist insofern klassisch, als Altekar in griindlicher
‘Weise alle bekannten und hiufig zitierten Textstellen aus der Sanskritliteratur zusam-
mentrigt, die sowohl schon in der uns hier interessierenden Debatte zu Beginn der 19.
Jh. vorgebracht wurden als auch in der neu entflammten Diskussion gegen Ende des 20.
Jh. wiederum verwendet werden. Auch die wenigen belegten Beispiele, die uns aus der
Geschichte iiberliefert sind, hat er hier versammelt. Klassisch ist aber auch mittlerweil_e,
wie an die Erforschung der Idee herangegangen wird, die hinter dem Brauch der Wit-
wenverbrennung stehen kénnte: sie wird nicht klar thematisiert, sondern verschwommen
gehalten, insofern auch nicht in einen konkreten, sozialen Kontext gestellt und nicht in
historischer Weise betrachtet. In aller Regel erfahren wir dariiber nichts. Ein dritter

Punkt, der klassisch zu nennen wire, ist die Bewunderung flir den Mut der Frauen

(“unbelievable courage”)3 > die angesichts des ansonsten schauerhchen Themas zum
Ausdruck gebracht wird. :
Romila Thapar hat sich in einem Text 1988 verdffentlicht in einem Heft der Zeit-
schrift “Seminar”, gegen Versuche gewandt, Witwenverbrennung als einen traditionel-
len Brauch zu rechtfertlgen Aus ihrer Sicht als Historikerin schreibt sie: “It was never
regarded as universally applicable to all Hindus and even its limited applicability has
always been controversial. % Und sie geht der Idee nach, die der Praxis unterliegen
konnte sowie deren Verdnderungen im Verlauf der Geschichte. “The notion of sati has
moved a long way from questions of honour, the faithfulness of the wife and the deifica-

tion of the widow. The particular social groups, supporting sati have changed over time _'

and this change has had to do with the role, function and rights of women in sogial rela-
tions, property relations and rituals.”” Dieser historische Ansatz verd}ent es, weiter aus-
gebaut zu werden, um Fragen zu kldren wie z. B. ob es tatsdchlich im Mittelalter eine
religiose Pflicht fiir Frauen mit geniigend Mut war, dem Ehemann auf diese Weise in
den Tod zu folgen, wie Altekar meint?’® Ob tatsichlich von Bengalen gesagt werden
kann, daB es der Sitz dieses Brauches war, wie es bei Manjushree heift® und dafl man
dafiir das besondere Erbrecht in Bengalen verantwortlich machen konne‘7 Oder 1st4ﬁhe
Witwenverbrennung einfach eine Form der Totennachfolge, wie Jorg Fisch schreibt?
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Eine Geschichte der Praxis wie der Idee von Witwenverbrennung ist erst noch zu
-schreiben. Fiir unseren Zweck, nimlich die Suche nach einem Motiv, das M_éinner des
19. Jh. zu Gegnern eines Verbotes dieser Praxis machen kénnte, miissen wir nach dem

 patriarchalischen Kontext sowie nach der historischen Realitit dieser Prax1s in Benga-

len fragen.

Vor dem 19. Jh. sind Zeugmsse von Wltwenverbrennungen in Bengalen rar. Ledig-
lich ein Fall wird sowohl von Bernier als auch von einem italienischen Reisénden be-
richtet und bei P.Thomas wiedergegeben. Schon die Umstinde geben ein lebendigeres
Bild indischen Lebensalltages, als uns Brahmanen und Indologen glauben machen wol-
len. Hier hatte ndmlich eine verheiratete Hindu-Frau einen muslimischen Musiker zum
Liebhaber, die nach der Ermordung des Ehemanns zu heiraten beabsichtigten. Es kam
anders, die Frau bestieg das Verbrennungsfeuer ihres Gatten und zog den wankelmiiti-
gen Liebhaber mit hinein.** Mit der Herausgabe von Zeitungen in Kalkutta im letzten
Drittel des 18. Jh. finden sich auch dort Berichte iiber Wltwenverbrennungen Buchanan
bereiste zu Beginn des 19. Jh. Nordbengalen und berichtet in seiner fast 3000se1t1gen
Beschreibung der Sitten und Gebriuche der Bevélkerung dieser Regionen lediglich
einmal iiber diesen Brauch und schreibt: ... so far as I can learn, eight or nine widows
are annually burned.”* Aufgrund des Verbotes fiir Witwen der hoheren Schichten, sich
wiederzuverheiraten, gibt es in manchen Gebieten eine hohe Zahl von Witwen, was Bu-
chanan als “some sort of check to population” interpretiert.””** Hieraus ist wohl u.a. zu
schlieBen, daf8 es nicht sehr hdufig zu Witwenverbrennungen kam. Dies ist im Grunde
auch nicht verwunderlich, da Bengalen eher am Rande brahmanischen Einflusses stand -
und daher brahmanische Wertvorstellungen und Riten niemals dominant waren. Noch
Risley schrieb iiber Bengalen als einem Land “proverbial among Hindus for its ceremo-
nial impurity”.** VerldBliche Statistiken gibt es aus Bengalen erst seit Beginn des 19. Jh.
und diese weisen Zahlen aus, die die von allen Autoren geschitzten Vorkommnisse in

- der Geschichte und im Vergleich zu anderen Regionen Indiens weit iiberschreiten. Man

kann so mit einiger Sicherheit sagen, da Bengalen Ende des 18. Jh. und besonders zu
Beginn des 19. Jh. eine Region war, in der es vermehrt zu Witwenverbrennungen kam,
ohne dafl man zuglelch sagen konnte, daff dies hier eine 1ang etablierte trad1t1onelle Pra-
Xis gewesen ist.

Die zweite Frage nach dem patriarchalischen Kontext zielt auf die Idee, die mit die-
ser Praxis verbunden wird. Bekanntlich hatten nur Witwen dieses “Privileg”, Witwer
sollten sich alsbald wiederverheiraten. Verschiedene Ideen werden uns in der Sanskritli-
teratur sowie von Autoren, die wie wir tiber d1e Griinde fiir diese Praxis ritseln, angebo-
ten. Unter diesen sind z.B.:
~ die einfache Vorstellung der Totenfolge, der Verstorbene soll alles ihm Liebe in der

Totenwelt bei sich haben;

— die Witwe wirft aus Kummer tiber den Verlust ihr Leben fort;

-~ nach brahmanischer Ehevorstellung kann eine Frau nur einmal heiraten, hat ihren

Mann als Lord auf Erden zu betrachten und folgt ihm als echte pativrata auch i in den
Tod;

~ die Ehefrau ist Schuld am frithen Tod ihres Mannes und kann sich von dieser Schuld
durch den Verbrennungstod reinigen;

— die heroische Tat der Witwe sprengt das Gesetz des karma, befreit ihren verstorbenen

Mann sowie beider Familien von allen Siinden; die Frau wird sodann als sa#i verehrt,
d.h. als eine gute Frau.




90

Kane schitzt ein, daB “Sati was not in historic times a practice imposed by priests or
men on unwilling women. It somehow grew and it is improper to say that men imposed
it on women.”® Thapar hingegen meint: “The questioning of the earlier f7ubord1nate
status of women is perceived as a loss of face for a male dominated society.” _

Um eine saff zu sein bedarf es allerdings nicht unbedingt des Feuertodes der Frau, ei-
ne sati ist nach brahmanischen Vorstellungen weit mehr: sie ist eine Frau, deren sexuel-
le Reinheit und Kraft unter der Kontrolle eines Mannes steht, ob Vater, Gatte oder Sohn.
Sally Sutherland schreibt dazu: “Women who are left unprotected become‘ sexuany dan-
gerous to the male world.”*® Aus der Sanskritliteratur verweist sie auf eine Relh? von
Frauengestalten, die, weil ohne ménnliche Kontrolle und vollig unabhéngig von ihrem
eigenen Verhalten, asati werden. Dies kann geschehen, wenn der Ehemann st}rbt, abwe-
send oder unfihig ist, die Frau zu kontrollieren oder vor der sexuellen Gier anderer
Minner zu schiitzen. Selbiges tritt ein bei unverheirateten Frauen, deren Vater gestor-
ben, abwesend oder unfihig ist. Dies bedeutet, daB die Gefahr, eine asati zu werden, die
Frau trifft, ohne dafB sie etwas dafiir oder dagegen tun kann. Die Gefahr, die von ihr fiir
die Minner ausgeht, ist zweifach: ihre sexuelle Reinheit im Sinne von Unberiihrtheit
durch jemanden, der nicht ihr Ehemann ist, ist ungeschiitzt - in diesem Fall wird sie als
ein Objekt verstanden, welches rein zu halten ist; zum zweiten ist ihre sexuglle Kraft
unkontrolliert und sie kann somit Macht iiber Ménner erlangen, die diese nicht wiin-
schen - in diesem Falle ist sie als Subjekt selbst eine Gefahr. Diese Gefahren.k(')'nnen
abgewendet werden, unterzieht sich die Frau einer Reinigung, wobei ihr nic}}‘t9 viele Op-
tionen offen stehen “but to end their lives in order to reestablish their purity”.

Innerhalb dieser Gesamtsicht auf die Frau ist die Praxis der Witwenverbrennung le-
diglich ein, wenn auch spektakuldrer Aspekt, womit eine durch den Tod ihres Mannes
asati gewordenen Frau wieder zur satf werden kann. In diesem Kontext .dc?r Witwen-
verbrennung muf man allerdings betonen, dafl die Frau nicht durch Reinigung .oder
Kontrolle, sondern durch Vernichtung ihrer Sexualitiit zur safi wird: fiir die irdische
patrlarchale Welt ist sie nutzlos und gefihrlich. Man mag an dieser Stelle religiése Vor-
stellungen von einem Weiterleben nach dem Tod oder Wiedergeburt anfiihren, um da-
mit die Schrecklichkeit des Aktes zu mildern. Doch werden diese Griinde nicht ange-
fiihrt, wenn ein Mann aus Kummer iiber den Verlust seiner Frau in den Tod gehen will,
sondern er wird durch Vorhaltung seiner weltlichen Pflichten davon abgehalten, insbe-
sondere, wenn es sich um einen Kénig handelt. Man mag an dieser Stelle weiterhin an-
fiihren, daB es andere religiése Riten gebt, durch die Ménner den Tod erleiden, sei es
durch Askese, Kopfopfer oder dhnliches. 3% In der Tat scheint ein solcher Vergleich reli-
gioser Riten und ihrer zugrunde liegenden Idee sinnvoll, um z.B. solche Fragen zu kla-
ren wie, ob es sich tatsichlich um religitse Riten handelt, inwieweit sie geschlechtsspe-
zifisch sind, wie groB der jeweilige Handlungsspielraum des Einzelnen dabei ist und
welche Funktion sie fiir die menschliche Gemeinschaft innehaben. Aber wie man es
auch wenden mag, die Begriindung fiir die Unterschiedlichkeit des Verhaltens von
Minnern und Frauen liegt immer im Verstindnis der jeweiligen irdischen Rolle, die
wiederum an die jeweilige Auffassung hinsichtlich der unterschiedlichen Kraft der Se-
xualitit gebunden ist.

Fiir Sally Sutherland ist die Praxis der Witwenverbrennung Bestandteil 5emer “patri-
archal misogynous attitude towards women and towards female sexuality”™, die tief in
der indischen Tradition verankert ist. Allerdings macht sie darauf aufmerksam, daf es
sich hierbei um eine Texttradition handelt und daB diese Texte (Dharmasastras) uns nur
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dariiber etwas erzdhlen, was vom Standpunkt einer Elité als ideales weibliches Verhal-
ten erwartet wurde. Weniger gewifl kénnen wir uns dariiber séin, von wem und in wel-

* cher Weise diese Ideale im Alltag umgesetzt wurden. Kontrolle der Frauen ist im Patri-

archat angestrebt, aber nicht immer erfolgreich, wie z.B. Buchanan beobachtete: “but
widows of all rank, especially in the higher castes, who cannot hope to become a lea
(Konkubme M.W.), are very frequently unable to resist temptation.”

Kalkutta :
“Inasmuch as sati seems to have been more prevalent in nineteenth century A.D. than
in any- other on the basis of ex1st1ng records, the question needs to be asked: what was
specific to that century which accounts for this prevalence?”>® Sharma stellt die ent-

scheidende Frage, die allerdings noch prizisiert werden muB. Wir wissen von zahlrei-
- chen Witwenverbrennungen in der britischen Kolonialprovinz Bengalen und wir wissen

weiterhin genauer, daB besonders die Bezirke um Kalkutta betroffen waren. Die Fille in
Murshidabad zum Beispiel, im 18. Jh. Hauptstadt Bengalens und Sitz des Nawabs auch
nach seiner faktischen Entmachtung durch die OIK - eine Stadt, die im 18. Jh. von Bri-'
ten vorteilhaft mit London verglichen wurde -, sind dagegen gering. Collet gibt fiir den
Zeitraum von 1815 bis 1818 fiir die DlVlSlon von Kalkutta 1525 Fiile, fiir die Division
von Murshidabad hingegen 104 Fille an.>* Es gibt offensichtlich innerhalb Bengalens
regionale Unterschiede in der Ausiibung der Praxis und wir hatten bereits oben gesehen,
da8 Witwenverbrennung in Bengalen vermutlich keine etablierte Tradition gewesen
war. ' -
A.Nandy faBt in einem Artikel eine Reihe von Griinden fiir ein Aufleben der Praxis
zusammen und versucht, eine eigene. Erkldrung fiir diese Entwicklung zu geben. Diese
soll im folgenden gepruﬂ werden, auch unter dem Aspekt, weiter nach Motiven fiir die -
Befiirworter dieser Praxis (s.0.) zu suchen. :

Nandys Ausgangsthese lautet, dafl Wltwenverbrennung (er bezelchnet sie als “rltual
su1c1de”55) zu Beginn des 19. Jh. ein Element der sog. babu culture sei. “And to the ex-
tent this culture was itself a product of western and modern encroachments upon the
traditional life style, sati was the society’s weirdest response to new cultural inputs and
institutional innovations. 56 Die Zunahme der Praxis beruht also im wesentlichen auf -
zwei Faktoren, die zumindest nicht als “Tradition” gelten kénnen: :

1. Der Entstehung einer neuen Kultur, besonders in den modernen Zentren Bengalens.

2. Diese Kultur ist in einem groBen MaB} das Resultat des Vordringens moderner Ideen
und Institutionen; die mit der OIK nach Bengalen kamen.

Im einzelnen nennt er folgende Griinde: :

. “There is no doubt that the rite was a primitive Malthusian means of populatlon con-

trol in famine-ridden Bengal.””’ '

2. “...sati helped some people to manipulate the dxstnbutlon of property™®; das in Ben-

galen geltende Rechtssystem (dayabhaga) gibt Witwen die Mogllchkelt zu erben, die
durch den Selbstmord der Frau verhindert wird.

3. « for families deviating from paths of traditional virtue due to seductlvness of the
new system, sati became a means of securing social status and renown for virtue.””
Das miserable Leben einer Witwe, ohne eigene Existenzmittel und jenseits von allen
Lebensfreuden, liel den Tod als Ausweg erscheinen und hob ihren Status.

4. Die Annahme, dal Brahmanen aus egoistischen Motiven die Gemeinschaft irreleite-

ten und die Witwenverbrennung religios sanktionierten. Dagegen wendet Nandy ein,



daf die bengalischen Brahmanen eher Landbesitzer und Finanziers als religiose Fith-
rer und Interpreten von Texten und Traditionen waren. Die Brahmanen sind jedoch
diejenigen, die “most exposed to westernisation” und ihre Verteidigung der Praxis
begriindet er eher mit ihrem Versuch, traditionelle Identitét und Selbstwertgefiihl zu
stirken.®

5. Generell sieht Nandy ein Bestreben in sozialen Gruppen, die dem westlichen Einfluf3
ausgesetzt sind, ihre Konformitit mit den alten Normen unter Beweis zu stellen.
“The higher incidence of sati in urban areas, among high castes, and in areas more
exposed to western impact seem to support this.”! ' :

6. ... sati could express the community’s deepest hatred towards woman and woman-
hood.” Die Witwenverbrennung ist hier ein Ausdruck der Schuld der Ehefrau am Tod
des Mannes und ihrer Moglichkeit, diese Schuld zu sithnen. Nandy bringt diese
Schuld der Frau mit ihrer Verantwortung fiir den Ehemann zusammen, denn nach
traditioneller Vorstellung habe die Frau, so wie die Muttergéttin, die grundlegende
Macht, fiir den Schutz des Lebens zu sorgen. Allerdings neigt die Frau dazu, ihre
Pflichten zu vergessen und sich ihren Leidenschaften hinzugeben. Sie ist sowohl als
Ehefrau wie als Mutter unberechenbar und der Mann versucht, sich dieser Unbere-
chenbarkeit durch Kontrolle der Frau und durch Schuldzuweisung mit Todesfolge zu
entziehen bzw. sich fiir erlittenes Ungemach zu richen.®
Wie {iberzeugend sind die von Nandy aufgelisteten Griinde und inwieweit sind sie

auch in sich konsistent, wobei sicher von einer Komplexitit der Griinde auszugehen ist?
Punkt 3. bis 5. lassen sich eigentlich in einem zusammenfassen und zielen auf seine

Ausgangsthese. In den modernen Zentren entsteht eine soziale Schicht, die sich neuen

Erwerbsmoglichkeiten, Verhaltensmustern, Ideen zuwendet, dadurch in Konflikt mit

traditionellen Wertvorstellungen gerit und diesen Konflikt zu 18sen sucht, indem sie

sich verstirkt brahmanische Normen aneignet, die insbesondere im Heim, in der Privat-
welt, fiir die weniger den neuen Einfliissen ausgesetzten Frauen gelten bzw. sogar ver-
schirft werden. Purdah zum Beispiel, im bengalischen Dorfleben nicht unbedingt be-
folgt - Frauen badeten 6ffentlich -, wird in Kalkutta zumindest fiir die oberen Schichten
konsequent eingehalten, um die Frauen, wenn man sie schon in der Stadt leben lassen
muB, vor westlichen Blicken wie Einfliissen zu bewahren.®® Diese neue Schicht, auch
bhadralok genannt, rekrutierte sich zumeist aus Brahmanen, ‘Vaidyas und Kayasthas,
traditional hohere Schichten, aber auch aus einigen Héndlern und Handwerkern, die in
die neue Elite aufstiegen. Es ist denkbar, daf} sich die einen, um ihren fritheren Status
auch unter verinderter Lebensweise zu wahren, auf Brauche besannen, die durch brah-
manische Texte legitimiert schienen, auch wenn sie nicht zur bisherigen Praxis dieser

Gruppen in Bengalen gehdrten. Der Anreiz erhoht sich, bedenkt man die Wertschétzung

- britischer Kolonialbeamter, die sich indologisch betitigten, fiir diese Texte. Der Glanz

der alten Indien sollte nun, unter veranderten Umsténden, das Selbstwertgefiihl verunsi-

cherter Identititen stirken. Ebenso ist es denkbar, daB aufstrebende Schichten, durch

Handel mit der OIK reich geworden, diesen Reichtum mit einer Erhdhung ihres Status’

verbinden wollten. Diese Schichten wie auch lokale Rajas und Stammesfiihrer began-

nen, den Brahmanen mehr Raum und Autoritdt zuzubilligen, als es vordem der Fall ge-
wesen war.%* Durch eine zweifache Bewegurng kam es dazu, da sich zunichst in be-
stimmten Schichten ein nach orthodox-brahmanischen Normen orientiertes Verhalten

etablierte:
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1. Eine Renaissance klassischer Sanskrittexte und Glorifizierung des alten Indien durch

Orientalisten. '

2. Ein Hinwendung zu traditionellen Vorstellungen angesichts einer Identititskrise in
einheimischen sozialen Schichten.

Hierin kénnen wir sicher ein Motiv derjenigen erkennen, die sich gegen ein gesetzli-
ches Verbot von Witwenverbrennungen aussprechen. Dennoch war diese Bewegung
natiirlich nur eine Tendenz und traf nicht auf alle Mitglieder dieser Schichten gleicher-
maflen zu - wir kennen radikale und geméiBigte Reformbewegungen aus dieser Zeit. Es
kam -auch nicht zu einer generellen Akzeptanz brahmanischer Werte, sondern nur aus- |

. gewihlte und insbesondere das Leben der Frauen betreffende Normen wurden ange-

nommen. Darin ist sicher auch der Grund zu sehen, daf3 die Reformbewegungen auffal-
lend oft die Lage der Frauen zum Gegenstand ihrer Tétigkeit machten, sei es Polygamie,
Witwenverbrennung, Wiederheirat von Witwen oder Heiratsalter der Frauen. Es waren
heiB umkimpfte Themen, weil sich an ihnen die wirkliche Wandlungsfihigkeit der Ge-
sellschaft erwies. Rammohan Roy erhoffte sich durch Aufklirung und Zusammenarbeit
mit Orientalisten eine Brechung des Wissensmonopols der Brahmanen, so dafy “the pub-
lic is no longer entirely at the mercy of the Brahmans, in the interpretation of the Hindoo
law, and religious doctrine.”® Tragischerweise wurde dann jedoch eine westliche Inter-

- pretation Indiens nach brahmanischem Muster dominant. »

Punkt eins der von Nandy genannten Griinde scheint mir am wenigsten nachvoll-
zichbar und wird auch von niemanden sonst angegeben. Es ist fraglich, ob die Schich-
ten, die Nandy als Tréger einer neuen brahmanischen Kultur ausgemacht hatte, auch die
waren, die unter den Hungersnéten besonders litten und ihre Witwen als {iberfliissige
Esser auf diese Weise beseitigt haben. Eine Witwe war fiir die Masse der Bevolkerung *
zumindest eine Arbeitskraft, woran es damals mangelte und sie konnte, falls sie keine
Angehorige der Oberschichten war, sich neu verheiraten und Kinder gebéren, woran es
ebenfalls einen Mangel gab. ‘ o

- Punkt zwei bezieht sich auf das von vielen Autoren angefiihrte Erbrecht in Bengalen, .
welches Witwen unter besonderen Umstéinden begiinstig’ce.66 Dieses Argument ist so -
noch nicht stichhaltig, denn den ddyabhdaga gab es in Bengalen nicht erst seit Ende des
18. Jh. und er galt fiir alle Regionen Bengalens, ohne daf} es iiberall und seit alters her
zu hdufigen Witwenverbrennungen gekommen war. Es bedurfte daher weiterer Umstin-
de, bevor dieses Recht fiir das Leben von Witwen fatal wurde. Thapar zieht einen Ver-
gleich: “It is interesting that during the second millennium A.D. when brahman widows
were permitted to become satis, this was also the time when brahman property holders
increased both in numbers owing to the land grants which they received from roy.etlty.”67
Die Belebung einer Praxis zum Zwecke des “eliminating an inheritor”®® setzt eine Ver-
anderung im “Geist” voraus, wobei das Handeln nicht mehr. primir aus traditionellen
oder emotionalen Griinden erfolgt, sondern sich allein am Niitzlichkeitsprinzip orien-
tiert.” Die Handlungsmaxime der Zweckrationalitit konnte bei Wegfall etablierter sozi- .
aler Kontrolle und verénderter Interessenlage dazu fiihren, da zu Beginn des 19. Jh..
vermehrt Witwen unter dem Aspekt des 6konomischen Nutzens fiir die Hinterbliebenen
verbrannt wurden. Auch Rammohan Roy hegte bekanntlich diesen Verdacht und er war
als Zeitgenosse des Geschehens den Motiven der Beteiligten niher als wir es sein kon-
nen.”” Es kann vermutet werden, daB fiir aufstrebende oder aus vertrauten Bahnen ge-
worfene Schichten dies zu einer Handlungsmaxime wurde, weniger jedoch fiir exponier-
te Beﬁirworter dieser Praxis. So ist in der Familie von Radhakanta Deb, Griinder der
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bharma Sabha, deren wichtigster Punkt der Kampf gegen die Regulierung von 1829
war, und prominenter Vertreter der sog. Konservativen, kein einziger Fall von Witwen-

verbrennung bekannt geworden.
' Betrachten wir noch den Punkt sechs und dieser 1st sehr verwirrend. Nandy scheint

damit auf einen patnarchahschen Kontext der Praxis zu verweisen, den er jedoch auf

das Seltsamste mit Kali-piija verbindet. Auf den Zusammenhang, den Rammohan Roy
zwischen Kali-Verehrung und Witwenverbrennung zieht, habe ich schon verwiesen. Der
Kali-Kult steht seinem Verstindnis des Hinduismus als Monotheismus entgegen, Wit-
wenverbrennung seinem Humanismus und er kémpfte gegen beides. Auch christliche
Missionare und Kolonialbeamte sahen im Kali-Kult ein Ubel fiir die Moral der Einhei-

_mlschen Kali sei ein Idol von Trinkern und Dieben und fiir ihre Verehrer “a suttee is- ‘

- not regarded as 4 religious act but as a choice entertamment”71 zitiert Nandy einen Ko-

lonialbeamten. Bei Thompson lesen wir dhnliches: ... the satis died most numerously in
Calcutta, its suburbs and the towns that cling to its outsklrts . Calcutta Hinduism ... in
its deeper and fiercer currents is Sakta, and worship the terrible Goddess Kali.”” Auch
Romila Thapar #uBert eine Vermutung, daB die Haufigkeit der Witwenverbrennung
nicht nur der “British colonial domination” angelastet werden kann. “Given the wide
popularity of Shakta and Tantric sects in Eastern India it is possible that the deliberate
subérdination of upper caste widows was also a reaction to the more equitable status of
women in these sects. The Shakta sects which, more than most, emphasised the an-
drogynous both in belief and deity, were opposed to the self-immolation of widows. »73

In der Tat ist Witwenverbrennung kein Bestandteil des Saktismus oder des Tantris-
mus, in denen die G6ttin Kali eine prommente Rolle spielt. Sehr oft und zurecht wird an
dieser Stelle das Mahanirvanatantra zitiert, ein Text vermutlich aus dem 18. Jh., in dem
diese Praxis ausdriicklich untersagt wird. Sollte Witwenverbrennung eine religidse Pra-
xis gewesen sein, dann ist sie in keiner Weise mit den Zielen und Heilswegen dieser
teligidsen Richtungen zu verbinden. Die weite Verbreitung solcher und anderer Religio-
nen und Glaubensvorstellungen, die ihre Quellen im Buddhismus, Jainismus, Islam oder
in Stammesreligionen haben, hat Bengalen sicher lange vor der Einfiihrung dieser Praxis
bewahrt. Was konnte also Kali mit der Witwenverbrennung zu tun haben?

‘Nandy behauptet: “The burning was preceded by Kali puja and, otherwise also, had

distinctly Shakto features. ™ Tch konnte keine Beschrelbung finden, in der diese Be-

hauptung bestitigt wurde. Nandy erzahlt dann, wie es zur Dominanz des Kali-Kults im

19. Jh. gekommen ist, so: Die Muttergéttin in traditionellen Bauerngesellschaften war in-

Bengalen die Géttin Candi. Es kam zu einer Spaltung im Verstindnis. der G6ttin und
zwar gleichzeitig mit der Zunahme von. Witwenverbrennungen. Am Ende des 18. Jh.
gibt es zwei Gottinnenbilder:

- 1.Durga;vor wenigen Jahrzehnten noch unbekannt, ist nun zur populérsten Gottin ge-
worden, sie ist die ddmonentstende schiitzende Mutter und Ernéhrerin.

2. Kali, bis dato die Géttin marginaler Gruppen wie Banditen, Dieben, Thugs und Pros-
tituierten und nun die Gottin der Babus aus Kalkutta: unberechenbar und aggressiv,
wurde sie zum neuen Symbol der triigerischen kosmischen Mutter.

Ursache fiir die Auﬂosung des Bildes der vordem offenbar giitigen, nidhrenden und
schiitzenden Muttergottin waren die haufigen Naturkatastrophen und die Schwierigkei-
ten des Lebens unter Kolonialverhiltnissen, die das Vertrauen “in the sustaining femini-
ne principle” erschiittert haben. Dies ging einher mit einem Verlust des Vertrauens in
die schiitzende Kraft der realen Ehefrauen fiir ihre Ehemiénner; so, wie die Géttin Ursa-
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che fiir alles Geschehen ist, so tragen die Frauen die Schuld an der Krise, in der sich die

Gesellschaft befindet.

Mit diesem simplen Verstindnis traditioneller religidser Vorstellungen gelingt Nandy
etne Wiederbelebung dessen, was S.Sutherland als traditionelle patriarchalische Kultur
in Indien beschrieben hat: die Frauen “have been not only victimised but have been con-
sidered as the source of their own victimisation.””

Es ist hier nicht der Ort, Nandys Erzihlung iiber die Geschichte der Géttinnen Candi,
Durga und Kali zurechtzuriicken. Zu kritisieren ist hier jedoch seine fraglose Zusam-
menstellung einer besonderen sozialen Praxis mit traditionellen religidsen Kulten, in
denen durch Verehrung von Géttinnen die schopferische Kraft des weiblichen Prinzips
akzeptiert wird und die tief in der bengalischen Volkskultur verankert sind. Es leuchtet
nicht ganz ein, warum in der babu culture diese Verehrung plotzlich in ein “sadistic
sport out of satl”76 umschlagen sollte; wie ging dies von statten und warum? Thapar hat
auf einen anderen Zusammenhang hingewiesen: die offensichtliche Diskrepanz in der
Stellung der Frauen 1. in den unterschiedlichen sozialen Schichten, und 2. in den unter-
sch1edhchen religiésen Gememschaften Aber auch hierbei bleibt noch einiges offen,
z.B.: : .
— Nandy geht von einer gréf3eren Verbreltung der Praxis unter den neuen stadtlschen

Schichten, die sich aus hoheren Kasten zusammensetzt, aus; doch dlese waren nach

Thapar nicht unbedingt Anhéinger des Saktismus;

— Risley hat herausgefunden, daB die hoheren Schichten Bengalens iiberwiegend
Saktas sind; dies wiirde zwar Nandys These von einer Verbindung zwischen Kali-
Kult und der Praxis bestitigen, nicht aber die Aussage, daB} es in den Trégerschichten
zu einer verstirkten Hinwendung zu brahmanischen Verhaltensnormen, insbesondere
fiir Frauen, kam (s.o0.). oo ‘

- Nandy scheint sich mit seiner Bewertung von Volkskulten unbedacht der Position
christlicher Missionare wie auch einheimischer Reformer anzuschlieBen, die er an-

* dernorts oft als verwestlichte Intellektuelle verunglimpft’”: die “much maligned Kali
puja” war angeblich eine “newly institutionalised practice”.”® “Sati, in its new and
popularised version was their (die stidtischen nouveaux riches - M.W.) creation, and
so w;ags the new concept ofa more terronsmg cosmic motherhood which justified thlS
act.” :

— AuBer acht bleibt in den Betrachtungen, wie die Sltuatlon in anderen Gebieten und
Stidten wie Burdwan und Nadia war, in denen Witwenverbrennungen ebenfalls rela-
tiv hiufig gemeldet wurden.

Nandy lastet das vermehrte Auftreten von Witwenverbrennungen in und um Kalkutta

- weder der Tradition noch der Religion an, sondemn der babu culture, die durch ein héhe-

res MaB an westlichen Einfliissen pathologische Reaktionen zeigte. Er schreibt nichts:

~ liber das konkrete Handeln der Kolonialverwaltung und deren bewufter oder unbewuf-

ter Einwirkung auf diese Prozesse. Wenden wir uns abschheBend den weiteren Akt1v1ta-
ten der Kolonialverwaltung zu. :

Das Verbot der Witwenverbrennung von 1829
Der neue Governor General W.Bentinck wischte in seiner Note 1829 die Bedenken
Wilsons respektvoll, aber eindeutig mit der Feststellung vom Tisch, dass “now that we
are supreme, my opinion is decidedly in favor of an open, avowed and general prohibi-

_ tion, resting altogether upon the moral goodness of the act and our power to enforce
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it.”%® Er rdumte zwar ein, “that the suppression of the rite would be completely effected
by a tacit sanction alone on the part of Government. ... But this course is clearly not
open to Government, bound by Parliament to rule by Law, and not by their good pleas-

ure 3581

Damit hatte Bentinck zweierlei klargemacht: er sah die Herrschaft der Briten in Ben-
galen als gesichert an und er beschrieb die Form dieser Herrschaft als eine moderne, agf
Gesetz statt auf dem Willen des Herrschers beruhende. Die Macht der Briten, Gesetze in
ihren eroberten Territorien zu erlassen, war damit gegeben und die Zeit des Lavierens
vorbei. _

Zur letztlichen Entscheidung, doch ein Gesetz zum Verbot von Witwenverbrennung
zu erlassen, wurde der Governor-General auch durch die Aktivitéten christlicher Missi-
onare veranlaBt. Diese hatten versucht, die 6ffentliche Meinung in England und das Par-
lament gegen dieses Brauch einzunehmen, um auf diese Weise Druck auf den Cqurt of
Directors der OIK in London auszuiiben. Dieser hatte sich bislang nicht sonderlich fiir
die Sache interessiert und lediglich Nichteinmischung empfohlen, denn Handelsdinge
waren das obersten Interesse der OIK und diese sollten nicht gestort werden. Doch nun
wurde Witwenverbrennung ein hiufiges Thema in den Debatten des East India House,
- des Parlaments und der Zeitungen. Schon 1813 setzte z.B. Wilberforce das House of
Commons bei einer Diskussion um die Angelegenheiten der OIK davon in Kenntmg
daB die Zahl der Witwenverbrennungen unter der Herrschaft der OIK angestiegen sei.
Die 6ffentlichen-Meinung in England war, wie eingangs erwihnt, auf eine gesetzliche
Abschaffung der Praxis vorbereitet und gab diese Meinung dem neuen lGovemor—
General mit auf dem Weg. '

Bentinck 4Bt sich in seiner Begriindung fiir den Erlal der Regulierung gar nicht erst
auf die bisherige Debatte ein: weder die Frage nach der Freiwilligkeit der Witwe r.10ch
die, ob der Ritus, wie s jetzt heiBt, zur Hindu-Religion zwingend gehort oder nlcbt,
interessiert ihn. Einzig der Frage nach der Gefahr von Tumulten oder Aufsténden in
Folge eines gesetzlichen Verbotes schenkt er Aufmerksamkeit und kommt zu dem
SchluB: “I ... deny the danger in tofo » %3 Die Geschichte sollte ihm Recht geben, doch
warum dies so war, wird unterschiedlich beurteilt. Kane meint, die Tatsache, dal} es
gegen Bentinck’s “sweeping measure” nicht zur Unruhen und nicht einmal zu beme.r-
kenswerten verbalen Protesten gekommen ist, beweist, da Witwenverbrennung ein
seltenes Vorkommnis und daB die Mehrheit keineswegs von der absoluten religiésen
Notwendigkeit dieser Praxis iiberzeugt gewesen ist.3 ‘

Bentinck sah andere Griinde. Neben der schon erwihnten unumkehrbaren Autontit,
mit der OIK gesetzliche Regulierungen durchsetzen konnte, verweist er auf den beson—
deren Charakter der Bevélkerung. Dies sei im Ganzen zitiert: “It might be very difficult
to make-a stranger to India understand, much less believe, that in a population gf SO
many millions of people, as the Calcutta Division includes, and the same may be said of
all the Lower Provinces, so great is the want of courage and of vigor of character, and
such the habitual submission of centuries, that insurrection or hostile opposition to the
will of the ruling power may be affirmed to be an impossible danger.”® Sollte es doch
einmal zu Unruhen kommen, so gibt es eine loyale Schicht von reichen Landbesitzern,
die, geschaffen durch die in anderer Hinsicht verfehlte Permanent Settlement, sowohl

ein tiefes Interesse am Fortbestand der britischen Herrschaft haben als auch in der Lage
sind, die groBe Masse der biuerlichen Bevélkerung zu lenken. Mégliche Unzufrieden-
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heiten kénnen schnell beseitigt werden hélt sich die Kolonialverwaltung nur an zwei

Prinzipien, nimlich :

1. “perfect respect continues to be paid to all their innocent rites and ceremonies,

2. and provides also, that a kind and considerate regard be continued to their Worldly
interests and comforts.”% |
Bentincks Note ist sicher ein Lehrstiick in Kolonialpolitik, auf dessen Feinheiten ich

hier nicht griindlich eingehen kann. Aber wenn dieser Text der SchluBBpunkt einer iiber

25 Jahre dokumentierten und heif gefiihrten Debatte sein soll - so erhielt z.B. Rammo-

han Roy Morddrohungen -, dann fragt man sich, worum diese eigentlich gefiihrt wurde.
Aus dem bisher Gesagten ist hoffentlich ersichtlich geworden, da3 die Motive der

Beteiligten an dieser Debatte unterschiedlich waren. Alle befanden sich gleichermalfien

in einer spezifischen historischen Situation und standen vor der Aufgabe, sich in dieser

Situation ein neues Set von Werten und Idealen sowie eine geeignete Handlungsmaxime

zu erarbeiten, mit der sie ihre Interessen formulieren und durchsetzen konnten. DaB die-

se Bemiithungen nicht immer in sich konsistent waren, daf} es kalkulierte wie unbewuBte

Ziele, angestrebte wie unverhoffte Resultate, kurz, daB sich Rationalitit und Irrationali- -

tét miteinander verwoben, ist ein Merkmal menschlichen Handelns iiberhaupt und nicht

unbedingt den hier beteiligten Akteuren anzulasten. Rammohan Roy wollte eigentlich

‘Brauchtum und Glauben durch vernunfigeleitetes Handeln und ethische Prinzipien er-

setzen; doch wie schon in der 1ta11en1schen Renaissance kam es zur stirkeren Trennung
zwischen Elite- und Massenkultur®’ und im Falle des Hinduismus zu einer neuen Form
der Patriarchalisierung. Radhakanta Deb ging es um die Bewahrung der kulturellen I- _
dentitit, wobei es zur Etablierung einer neuen brahmanischen Kultur kam. Die Koloni-

- alverwaltung wollte profitablen Handel betreiben und glaubte an eine civilising mission.

Hierzu muBte sie nach staatlicher Autoritit streben, die sich nach ihrem modernen Ver-
stindnis auf der Herrschaft von Gesetzen griindete. ‘Folgerichtig wurde aus ihrer Sicht
der befremdliche Brauch der Selbstverbrennung von Witwen zu einer. Angelegenheit
von Gerichten und gesetzlichen Verordnungen, von Gelehrten und Texten, von Statisti-
ken und staatlicher Aufsicht. Wohl niemanden zuvor in der Geschichte Indiens erschien
es sinnvoll, die Fille von Witwenverbrennungen zu zdhlen - dies ist ein erstes Novum.
Denn: Wltwenverbrennung war “neither common nor widespread ..., for its truth lay in
being heroic or exeptional.”® Daf sich nun statistisch gesehen um Kalkutta herum tag-
lich eine Witwe verbrannte, war ebenfalls ein Novum und des Zihlens wert. Der Brauch
wurde dem “fanatic spirit” der Hindus zugeordnet und man nahm an, er sei besonders
unter den einfachen, ungebildeten Massen verbreitet. Hier kénne man nicht, wie bei den
“higher orders” auf einen sicheren, wenn auch langsamen Fortschritt durch Bildung oder -
Zivilisierung hoffen. Hier miisse die errungene staatliche Autoritit im Sinne der civili-
sing mission elngesetzt werden,-aber auch im Sinne der Fortfiihrung einer privilegierten
Handelspolitik der OIK, die absehbar 1833 im Parlament neu verhandelt werden wiirde.
Ein Erfolg bei der Abschaffung barbarischer Briuche, die “dissociation of religious be- -
lief and practice from blood and murder”®, wiirde zweifellos eine Entscheidungshilfe
im Sinne der OIK sein. Die OIK konnte von einem gesetzlichen Verbot moralische An-
erkennung und Weiterbestand ihrer Geschiifte erwarten.

Auch Bentinck schétzte allerdings ein, “that our interference has hitherto done more

“harm than good, by lending a sort of sanction to the ceremony”®. Warum? Vielleicht

hatte und hat Wltwenverbrennung eine religiose Bedeutung, geformt nach dem brahma-
nischen Ideal der Askese.”’ Allerdings bemerkt Michaels selbst, daBB “The emphasis on
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sati has always been higher when power was in danger,” und erwihnt als Beispiele u.a.
die Zeit des Niedergangs des Vijayanagar-Reiches und Bengalen zu Beginn des 19.
Jh..”? Bestimmt hatte und hat die Witwenverbrennung eine patriarchalische Bedeutung,
die mit dem Verbot der Praxis nicht ausgeldscht wurde, sondern in subtiler Form wei-
terwirkte. “Banned by the law in 1829, sati re-entered the discourse of cultural identity
in late colonial Bengal.”'93 Indira Chowdhuri zeigt, daB insbesondere im Savitri-Mythos,
einer Erzihlung iiber weiblichen Heroismus , die “silent endurance of the sati” fort-
wirkt.”* Doch jetzt, d.h. mit Beginn des Eingreifens durch die Kolonialverwaltung mit-
tels Regulierung und Instruktionen zur Schaffung einer legalen, d. h. auf einer nicht na-
her definierten, umstrittenen und vorerst nur angenommenen Hindu-Tradition beruhen-
den Form, gewann die Witwenverbrennung eine rechtliche Bedeutung. Losgeldst von
etwaigen religiésen oder sozialen Kontexten wurde die Praxis gewissermaflen zu einem
Recht fiir alle, unabhingig von sozialer Position, regionalem Brauchtum, religidser Bin-

‘dung der Beteiligten oder der tatsichlichen Gesinnung der Frau. Der Akt selbst sollte - |

nach konkreten, rationalisierten Kriterien ablaufen, unabhingig davon, ob die Frau ir-
gendein Motiv fiir ihre Entscheidung angab. Thre Motive spielten keine Rolle, wenn
irgend etwas nicht diesen vorgegebenen Kriterien entsprach, sie z.B. nicht das vorge-
schriebene Alter hatte. War die ganze Praxis erst einmal auf diese Weise rationalisiert,
quasi mit einem neuen “Geist” versehen, so konnte dann auch aus einem modernen Ver-
stindnis des Individuums heraus Sinn und Zweck dieses Brauches in Frage gestellt und
per Gesetz als inhuman verboten werden.
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