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WSTEP

W roku 1722 w rosyjskim miescie Astrachan Peter Henry Bruce — oficer wojskowy pochodzenia
niemieckiego (stuzyt w armiach Prus, Rosji 1 Wielkiej Brytanii), a ponadto takze kupiec

1 podroznik — znajdujacy si¢ wowczas na ustugach rosyjskiego cara Piotra I, byt §wiadkiem
niezwyktego wydarzenia, ktére opisal w swoich wspomnieniachlll. Jedng z dzielnic na
przedmies$ciach Astrachania zamieszkiwata spoteczno$¢ zamoznych kupcéw indyjskich
posiadajacych rowniez fabryke w miescie. Gdy zmart jeden z owych kupcow, jego zona zwrocita
si¢ z prosba do lokalnych wtadz, aby pozwolono jej sptong¢ na stosie kremacyjnym wraz z ciatlem
meza. Poniewaz uznano to za barbarzynstwo, nie udzielono pozwolenia. Wowczas przedstawiciele
indyjskich kupcow 1 fabrykantéw, niezadowoleni z takiego obrotu sprawy, zagrozili wycofaniem
si¢ wraz ze swoim kapitatem z miasta. Grozba okazata si¢ decydujacg kartg przetargowa w sporze
o mozliwo$¢ praktykowania dawnego zwyczaju i ostatecznie zgode wydano. Wdowa podczas
uroczystej ceremonii sploneta na stosie wraz ze zmarlym mezem, w ten sposob towarzyszac mu

w posmiertnej] wedréwce na tamten Swiat 1 w pozaziemskiej egzystencji.

Powyzszy przyktad praktyki przeprowadzonej w indyjskiej spotecznosci zyjacej z dala od
rodzinnych stron moze w jaki$ sposob odzwierciedla¢ skale, na jakg byt wowczas
rozpowszechniony wsrdd hinduséw zwyczaj samopalenia wdow. Przez wieki fascynowal on swiat
schodnibyatarmmivtasiDisiog( DloGupygHt e ik ek rezms:
religijnej, medytacji 1 jogi, zanim do Europy dotarty upaniszady, Bhagawadgita 1 tresci buddyzmu,
zanim — dzigki poznaniu Wed 1 jezyka, w ktorym zostaty skomponowane, przede wszystkim za$
dzi¢ki poznaniu sanskrytu w jego klasycznej formie — narodzita si¢ w europejskich uniwersytetach
swiadomos¢ indoeuropejskiej wspolnoty jezykowej. Z XVI-, a zwlaszcza XVII- 1 XVIII-
wiecznych spisanych relacji europejskich kupcow, urzednikow Kompanii Wschodnioindyjskich,
zolnmierzy, misjonarzy, podroznikow, awanturnikow, przebywajacych w Indiach, co najczesciej
wiazalo si¢ z ich profesja, badz tez podrozujacych po tym kraju przez dtuzszy lub chocby krotki
okres, mozna wnioskowac, ze niemal kazdy z autoréw wspomnien co najmniej raz byt §wiadkiem
aktu samospalenia wdowy na stosie, na ktérym kremowano ciato jej me¢za. Niektorzy
z podroznikow otwarcie stwierdzaja, ze chcieli by¢ §wiadkami tej niezwyktej 1 ostawione;j
ceremonii, co sytuyje jg wsrdd swoistych atrakcji turystycznych dla przybywajacych z Zachodu do
Indii. Jak pokazujg m.in. niektére strony niniejszej pracy europejska recepcja praktyk samopalenia
wdow indyjskich siega znacznie wezesniej niz najczgstsze opisy z wiekow XVII 1 XVIII.

Bez wzgledu na jakiekolwiek przypuszczenia i przyblizenia statystyczne, proby przywrocenia
wtasciwego balansu i osadzenia zwyczaju we wlasciwym kontekscie historycznym, spotecznym,
obyczajowym czy ekonomicznym dawnych Indii, co czyniono w niejednej nowozytnej publikacji
cytowanej na kartach niniejszej pracy, niezaprzeczalne pozostaje dokonywanie przez kilkanascie
stuleci aktow samopalenia wdoéw w réznych regionach 1 spotecznosciach braminskich Indii. W 2.
pot. II tysigclecia nietrudno bylo obcemu przybyszowi nie tylko ustysze¢ badz przeczyta¢ o nich
w wiarygodnych zrodach, lecz takze samemu sta¢ si¢ obserwatorem, biernym uczestnikiem jakze
niezwyktych dla niego ceremonii pogrzebowych. Jak pokazuja niektore §wiadectwa,

w pojedynczych przypadkach obcy mogt przez chwilg sta¢ si¢ czynnym uczestnikiem wydarzen,
ktore nastepowaty podczas ceremonii pogrzebowej. Jeszcze przed uroczysta procesja mogl przez



ttumaczy porozumiec¢ si¢ z kobietg kroczaca na stos, w czasie ceremonii otrzymac od niej
btogostawienstwo lub drobny podarunek z tych, ktére rozdawata. Niektorzy z obcych przybyszow
w $wiadectwach ze swoich podrdzy opisujg proby naktonienia gtownych aktorek okrutnego
spektaklu, aby zaniechaly swoich postanowien, innt méwig o probach czynnego przeciwstawienia
si¢ (w kilku przypadkach udanego) przeprowadzeniu ceremonii 1 uratowania niewiasty, ktora
zmierzata ku Smierci czy raczej — w jej wlasnym i innych przedstawicieli jej spotecznosci
przekonaniu — ku zyciu wraz ze swoim mgzem w innym, pozaziemskim §wiecie.

Pamiec€ o stawie 1 chwale, jaka obdarzata rodzing, swa lokalng spoteczno$¢ 1 jaka cieszyla sig
sama sati (sati ) towarzyszaca matzonkowi po §mierci, wypetniajac w ten sposob hinduski ideat
wiernej, cnotliwej 1 oddanej Zony, jest zywa w spotecznej Swiadomosci w niektorych rejonach
Indii. Jeszcze w latach osiemdziesigtych XX w. — 4 wrzesnia 1987 r. — ponad 150 lat po
wprowadzeniu oficjalnego zakazu praktykowania samopalenia wdow (w 1829 r.), w male]
miejscowoscl na poinocnym zachodzie stanu RadZzasthan mtoda wdowa, mieszkanka
dziesigciotysi¢cznej miejscowosci Deorala, w dystrykcie Sikar, zgodnie z pradawng ceremonig
stracita zycie na stosie kremacyjnym. Osiemnastoletnia Roop Kanwar, po o$§miu miesigcach
malzenstwa zostata spalona na stosie zmartego me¢za, Mala Singha. Publiczna ceremonia
zorganizowana przez rodzing zmartego odbyta si¢ z przyzwoleniem lokalnej spotecznosci
w obecnosci setek uczestnikow z Deorali 1 okolic. Najblizsi mtodej wdowy (jej rodzice 1 bracia),
mieszkajacy w stolicy Radzasthanu Dzaipurze (ok. 2 godzin jazdy samochodem z Deorali), nie
zostali poinformowani o podjetej rzekomo dobrowolnie decyzji swej corki 1 siostry. Gdy jednak
dowiedzieli si¢ o akcie samospalenia, nie protestowali, twierdzac nawet, ze przyniosto to im

Zaszczyt.

W pierwszych dniach po $§mierci Roop Kanwar w miejscu jej kremacji odbywaty si¢ co

wieczor ceremonie ku czci sati, ktore gromadzity thumy zarowno ludzi z okolic, jak 1 pielgrzymoéw
z r()Znyclvyz\é é@%ﬁ Q@IQ@ ﬁ%%ﬂg&&ﬁsy&déeﬁi%kwéﬂb@ otsav —
uroczyste upami¢tnienie dwunastodniowej zatoby — przeprowadzona, mimo licznych protestow
przeciwnikoOw kampanii na rzecz sati, trzynastego dnia po kremacji. Wedtug niektérych relacji
uroczystos¢ zgromadzita ok. 200 tys. wiernych z roznych rejonéw Indii. W ciggu kilku tygodni po
spaleniu mtodej wdowy do Deorali miato przyby¢ ok. 300 tys. pielgrzyméw.

Wydarzenie to odbito si¢ szerokim echem zaro6wno w Indiach, jak 1 na calym swiecie.

W Indiach $mier¢ na stosie Roop Kanwar wywotata goraca dyskusje, uyjawniajac polaryzacje
pogladow na temat dawnego zwyczaju w jego aspekcie religijnym, filozoficznym, a takze
politycznym, spotecznym, obyczajowym czy ekonomicznym. Wzmogta si¢ takze dyskusja na temat
pozycji spotecznej kobiet!?!. Nie jestesmy tu w stanie przedstawié szczegdtéw zwigzanych ze
smiercig 18-letniej wdowy, motywow 1 czynnikow, ktére do niej doprowadzity, nie ma tu takze
mozliwosci zaprezentowania catego spektrum reakcji, jakie wywotata w spoteczenstwie
wspotczesnych Indii, ani chocby streszczenia postaw, ktore uaktywnity si¢ po 4 wrzesnia 1987 r.
Wszystko to zostato juz wielostronnie na§wietlone 1 wyczerpujaco omowione. Dla naszych
rozwazan istotnych jest kilka najwazniejszych danych 1 zwigzanych z nimi refleksji.

Smier¢ Roop Kanwar trzeba bez watpienia uznaé¢ za popetnione przez cztonkdéw rodziny jej
zmartego me¢za morderstwo, ktorego gtdwnym, rzeczywistym motywem byta najprawdopodobnie;
che¢ zachowania wysokiego posagu, jaki mtoda niewiasta wniosta do swojego malzenstwa
i miata prawo zabra¢ ze soba, gdyby po $mierci meza wrocita do domu rodzicow!3l. Jako takie
wydarzenie to spotkato si¢ z wieloma glosami sprzeciwu i potgpienia pochodzacymi z rozmaitych
rejondw 1 kregdow spotecznych Indii, w czym prym wiedli aktywisci, a zwlaszcza aktywistki
walczace o prawa indyjskich kobiet. Jednak pomimo przewazajacych glosow potepienia, protestu
wobec zaréwno samej ceremonii — idei, ktora lezata u jej podstaw — jak 1 wszystkiego, co si¢
wokot niej wydarzyto, w publikacjach prasowych i akademickich, publicznych debatach nie



brakowato takze glosow szacunku dla decyzji mtodej wdowy, a takze postulujacych gloryfikacje
smierci Roop Kanwar jako bohaterskiej sati, kontynuatorki wielkiej tradycji radzpuckiej 1 szerzej
— kultury hinduskiej. Ulice DZajpuru w roku 1987 wypehili uczestnicy wiecéw zardwno
potepiajagcych morderstwo mtodej wdowy, wystepujacych przeciw gloryfikacji praktyk
samopalenia wdow na stosie, jak 1 demonstrujgcych poparcie aktu sati 18-letniej kobiety 1 sati

w ogole.

Wedhug prawodawstwa indyjskiego w 1987 r. (zgodnie z odpowiednimi przepisami kodeksu
karnego z 1950 r., ktére na skutek tego wydarzenia 1 w efekcie aktywnosci przeciwnikdéw sati
zostaty znacznie zaostrzone) akt samospalenia wdowy na stosie zostat jednoznacznie
sklasyfikowany jako przestepstwo, bez wzgledu na to, czy byto to samobodjstwo popetnione
z wlasnej woli czy tez zostato wymuszone na wdowie. Wobec takiej klasyfikacji nie powinno si¢
go usprawiedliwiac, rozwazac jego rzeczywistego badz symbolicznego sensu, szuka¢ uzasadnienia
w religijnym znaczeniu rytuatu, ktory mu towarzyszyt, motywowac¢ posSmiertng chwatg sati ani jej
gloryfikacja, nie powinno si¢ szuka¢ usprawiedliwienia w historii, Swiadectwach literackich,
sankcji religijnej w dawnych tekstach braminskich badz jej braku. Incydent z wrzesnia 1987 .
wraz z potepiajacymi go gtosami spotkat si¢ jednak takze z wieloma konserwatywnymi opiniami,
ktorych autorzy nie wahali si¢ twierdzi¢, ze Roop Kanwar poniosta bohaterska §mieré¢ w zgodzie
z dawng tradycja, czym zyskata stawe na tym 1 na tamtym Swiecie, a jej czyn jest godny
najwigkszej pochwaty. Jak przekonywali przeciwnicy sati, olbrzymia czg$¢ glosow
gloryfikujacych taka Smier¢ pod koniec XX w. pochodzita od lokalnych dziataczy spotecznych,
religijnych, a zwlaszcza politycznych (przede wszystkim miejscowych politykéw radzpuckich),
ktorzy nie wahali si¢ przed cynicznymi postepkami w celu zbicia kapitatu politycznego. Posuwali
Si¢ W zwiqzku z tym do grubymi ni¢mi szytej manipulacji ludzkimi uczuciami, ideami hinduizmu,
tzw. tradycja radZpucka. Istotne jest je takze 1 to, ze manipulacja ta ta n odatny grunt
wsrod tySi V)Cfﬂwm a\ﬁﬂ@%&k@@&%@ﬂlﬁij@ d&@l@o&@i@f dernliiéink
radzputow. Co nie mniej istotne, przypomniano spoteczenstwu przy tej okazji, ze najbardziej
rozstawiona ceremonia z roku 1987 byta jedng z okoto czterdziestu przypadkow sati
odnotowanych w Indiach od roku 1947, tj. od czasu, gdy Indie odzyskaly niepodlegtos¢, stajac si¢

$wiecka i demokratyczng republikal?]. Spalenie na stosie Roop Kanwar byto zwlaszcza w tym
regionie pdinocno-zachodnich Indii ostatnim z catej serii aktow samospalenia wdow od lat
czterdziestych ubiegtego stulecial?l.

Wedhug posiadanych swiadectw w okresie najwigkszego rozpowszechnienia, tj. od poczatkow
Il tysigclecia n.e., obyczaj samopalenia wdow na stosie praktykowano w catych niemal Indiach
1 we wszystkich warstwach hinduskiego spoteczenstwa. Tradycyjnie jednak w najstarszych
swiadectwach byt kojarzony z wyzszymi warnami 1 kastami, przede wszystkim z kobietami
nalezagcymi do rzadzacej arystokracji. Mozna tez pokusi¢ si¢ o stwierdzenie, ze w pewnych
rejonach Indii zwyczaj wstepowania wdow na stos byt bardziej ,,popularny” niz w innych. Na
przyktad Radzasthan przez wieki byt uznawany za twierdze tych praktyk, a w ostatnich dekadach
praktykowania zwyczaju przed ogloszeniem jego zakazu, na przetomie XVIII 1 XIX w., brytyjskie
statystyki odnotowaty znaczng liczb¢ praktyk w Bengalu.

Trzeba jednak wyraznie zaznaczyC€, ze przynajmniej w odniesieniu do domniemanych statystyk,
liczne swiadectwa, zwtaszcza Sredniowieczne 1 nowozytne zachodnie teksty zrodlowe mowiagce
o wstepowaniu wdow na stos, nie powinny zwodzi¢ wspotczesnego czytelnika. Pomimo
praktykowania samopalenia wdow w Indiach przez kilka a nawet kilkanascie stuleci, oficjalnie do
pierwszych dekad XIX w. (a w sporadycznych przypadkach takze 1 po tym okresie), liczba owych
aktow z pewnos$cig nie byla tak wielka, na jaka moglyby wskazywac¢ liczne 1 pojedyncze
informacje pochodzace z roznych rejonow Indii 1 r6znych okresow. Nawet jezeli zebrane razem
sktadaja si¢ na bogaty materiat ilustracyjny dla badaczy niezwyktego zwyczaju. Nie dysponujemy,



co prawda, zadnymi wiarygodnymi danymi na temat samopalenia indyjskich wdow, a pierwsze
niedoktadne brytyjskie statystyki czy raczej proby statystyczne pochodzg dopiero z poczatkow XIX
w. Z duzym prawdopodobienstwem mozna jednak przyja¢ — co czyni np. Joerg Fisch (Fisch 2006)
w monografii nt. globalnej historii samobojczych Smierci wdoéw — ze do czasu wprowadzenia
oficjalnego zakazu praktyk w 1829 1 1930 r. w r6znych rejonach Indii sposrdd okoto tysigca
wdow jedna kroczyta na stos za swoim zmarlym mezem. W okresach i rejonach, gdzie praktyka si¢
wzmagata, ta przypuszczalna proporcja mogta by¢ jedynie nieznacznie zachwiana.

W wiekach niosgcych ze sobg spoteczng akceptacj¢ 1 aprobate dla aktow samopalenia wdow
wedlug popularnych wyobrazen w rozmaitych lokalnych tradycjach kobieta, ktora w szczery
1 zdecydowany sposéb wyrazita zamiar zakonczenia ziemskiego zycia poprzez wkroczenie na stos
dzigki czystosci 1 prawosci jej uczynku, a zatem takze jej charakteru, zyskiwata nadzwyczajng
moc. Szacunek 1 potega, jaka jej przypisywano, znalazta odzwierciedlenie w podstawowym
terminie sanskryckim, ktorym byta okreslana — sati. Juz w starozytnych tekstach sanskryckich
z pierwszych wiekow n.e. odnosit si¢ on obok kilku innych termindéw do prawej, wiernej,
cnotliwej matzonki, kobiety, ktora w petni realizuje si¢ jako oddana towarzyszka swego meza.

Z czasem dodano do tego takze po$Smiertng konotacje, zgodnie z relatywnie p6zno za§wiadczong
ideologia propagatoréw samopalenia wdow, wedtug ktorej los takiej prawej matzonki na tym
swiecie dopetnia si¢ na stosie kremacyjnym jej meza, jezeli ten umart przed nia.

Tradycja potaczyta (a nawet wywodzita) koncepcje sati z koncepcja sat, tj. ideg rzeczywistego
bytu, z jednej strony, ale takze najwyzszej cnoty, prawosci, jako$ci istnienia, a w zwigzku z tym
takze energii, sity, potegi z drugiej stronyl®). Ta sama tradycja scalita wtasnie w pojeciu sat idee
rzeczywistego bytu, istnienia z koncepcja cnoty, prawosci, najwyzszych wartos$ci oraz wynikajgce;j
stad energii i mocylZl. Wedtug tej tradycji bliski zwiazek etymologiczny obu terminéw — sat i sati

8] idy : o, . : : : ) ,
1 praﬁa,%@@l@%ﬂ?&?&!&% !}@@%\i’%’?g g)WyQ?] ga?e?%@?m%etg 7€ sobiq)%gg %‘Ic?t,

ucielesnia rownoczesnie energie, sil¢ 1 potege zawartg w tej idei. Sita owa przejawia si¢ takze
jako wewnetrzny ogien, ktorym — zgodnie z popularnymi wierzeniami — sama sati rozpala stos
kremacyjny swoj 1 swego matzonka, w czym przypomina wielkg bogini¢ noszacg imi¢ Sati (sati )
— wcielenie matzonki boga Siwy (Siva), ktére poprzedza bogini¢ Parwati (Parvati)[2!. Plomienie
z ognia podtozonego przez jej krewnych podczas ceremonii pogrzebowej (ktory wedtug tradycji
powinien pochodzi¢ z domowego ogniska rozpalonego po raz pierwszy podczas rytuatu zaslubin)
sg jedynie ostong przykrywajaca to, co zgodnie z wierzeniami hindusow dzieje si¢

w rzeczywistosci: natychmiastowg bezbolesng ziemska §mier¢ sati w efekcie wzniecenia przez nig
wewnetrznego ognia pochodzacego z jej satll. Zewnetrzna manifestacja kobiety spalanej na
stosie miata swoj rzeczywisty odpowiednik w intymnym zwigzku sati z wewnetrznym ogniem
wywodzacym si¢ z energii jej sat. Pochodzaca stad wewnetrzna moc uaktywniata sie jeszcze
przed jej fizyczng $miercig, w momencie, gdy publicznie zadeklarowata zamiar zostania sati
kroczacg za swoim mgzem w pozaziemskie sfery. Zyskiwata wowczas nadzwyczajne dla zyjacych
na ziemi moce, byta zdolna do dokonywania cudow, mogta stac si¢ posredniczkg migdzy zywymi
a umartymi, spetniaty sie jej btogostawienstwa, ktérymi obdarzata pozostajacych przy zyciu,

a takze klatwy, ktore mogta na nich rzuci¢. Zgodnie z takimi powszechnymi przekonaniami
prawdziwa sati byla wolna od bdlu, a jej ciato nie ulegato fizycznemu spaleniu (co miato
oznaczac, ze bezposrednio po rozpaleniu stosu dostawata si¢ do Swiata niebianskiego).

Jednak obok samego rodzaju $mierci 1 zwigzanej z tym ideologii najwigkszg sensacje
wzbudzata kwestia fizycznych cierpien, jakim w doczesnym §wiecie poddawaty si¢ wdowy
umierajgce na stosach — czynigc to najczgsciej dobrowolnie. Muzulmanscy wtadcy w Indiach i ich
lokalni gubernatorzy, jak rowniez europejscy przybysze w roznych okresach obserwujacy praktyki



samospalen, a zwtaszcza niektdrzy brytyjscy urzednicy ,,perlty w koronie brytyjskiej” zgodnie
uznawali te praktyki za akty barbarzynstwa. W tym konteks$cie niejednokrotnie podkreslano
wtasnie okrucienstwo takiej $mierci, nawet jezeli byta ona dobrowolna, ubolewano nad
cierpieniami, jakich doznawaty kobiety.

Niech bedzie wolno autorowi niniejszej pracy odwotac si¢ przy tej okazji do toku rozumowania
zaprezentowanego w innej ksigzce poswigconej samobdjczej Smierci wdow 1 na tej podstawie
ujawni¢ ciekawy paradoks! . O trudnym do wyobrazenia i opisania bolu, jakiego — wedtug
relacji obserwatorow — doswiadczaly nieszczesne ofiary, a co za tym idzie o domniemanym
okrucienstwie 1 barbarzynstwie spotecznosci przyzwalajacych na takie akty ofiarne wnioskowano
nierzadko na podstawie autopsji i do§wiadczen z poparzeniem ,,zywym ogniem”. Bezposrednie,
analogiczne, a zarazem bez watpienia logiczne rozumowanie musi wskazywac na to, ze fizyczny
bol, jaki odczuwa kazdy, kto dozna poparzenia ogniem jakiej$ czesci swojego ciata (na przyktad
dtoni), jest jedynie drobng namiastkg bolu, jaki musiata odczuwac kobieta, ktora cate swe ciato
powierzyta ptomieniom. Z niekonczacymi si¢ cierpieniami w ogniu sg zwigzane popularne,
zwlaszcza zachodnie, wyobrazenia mak piekielnych, tortur w zaswiatach jako kary dla
potepionych grzesznikow, co musiato dodatkowo potegowaé wyobrazenia o cierpieniach wdoéw
indyjskich zwtaszcza u 0s6b nieznajacych doktadnie realiow ceremonii samospalania. Warto
zatem zwroci¢ uwage na to, ze wsrod wielu powstatych przez ponad dwa tysigclecia informacji
o indyjskich wdowach umierajgcych na stosach swoich zmartych me¢zow, takze wsrdd Swiadectw
nieindyjskich i1 niejednokrotnie pigtnujgcych owe praktyki, nie ma informacji o tym, by uczestnicy
ceremonii w jakikolwiek sposob czerpali satysfakcje z cierpien, jakie stawaty si¢ udziatem
poddajacych si¢ kremacji kobiet, by probowali pastwi¢ si¢ nad umierajagcymi, a takze by
probowano dokonywac¢ aktow sadyzmu, na przyktad spowalniania procesu spalania, badz
przypiekania 7 ogniem. Podobne praktyki byty znane m.in. w Europie, gdy na.stosach ptoneli
e AT, AT e RV A s R
w Indiach w czasie ceremonii samopalenia wdoéw. Jedyne Swiadectwa, na jakie udato si¢ natrafi¢
autorow1 tej ksigzki, wskazujgce na aktywno$¢ skierowang na przedtuzanie momentu Smierci sati,
zwigzane byty z dziatalnoscig brytyjskich urzednikow w latach dwudziestych XIX stulecia, czyli
w okresie poprzedzajacym oficjalny zakaz samopalenia wdow w brytyjskich Indiach wydany
w latach 1829-1830. W niektérych czgsciach Prezydencji Bombajskiej czyniono tego rodzaju

wysitki w celu odstraszenia innych kobiet, potencjalnych sati, od aktow samopaleniall2]. Scisle
indyjskie praktyki wygladaty odmiennie, liczne opisywane formy zachowan uczestnikow rytuatow
kremacyjnych wskazujg jednoznacznie, ze ich celem byto maksymalne przyspieszenie Smierci
wdow na stosie, skrocenie do absolutnego minimum czasu ich cierpienia. Temu celow1 miato
stuzy¢ na przyktad — w niektorych zachodnich relacjach uznawane za okrutne 1 barbarzynskie —
obrzucanie kobiet tatwopalnymi materiatami w momencie podpalania stosu, konstruowanie stosu,
ktory miat dach z ciezkich polan opierajacych si¢ na cienkich podporkach, aby po podpaleniu
najszybciej opadty one na wdowe, umieszczanie materiatlow tworzacych stos kremacyjny

w glebokiej jamie, do ktorej — gdy ptonat juz wielki ogien — kobieta wskakiwata (czesto miedzy
nig a ptongcym w jamie drewnem umieszczano zastony, co takze miato ztagodzi¢ ich cierpienia
psychiczne przed Smiercig). Takie zabiegi, jak 1 innesati (np. odurzanie sSrodkami narkotycznymi,
aby zmniejszy¢ strach przed ogniem stosu pogrzebowego oraz bdl, ,,techniki” przymusu stosowane
w ostatniej fazie rytuatu, gdy kobieta mimowolnie, w naturalnym odruchu usitowata zbiec ze stosu,
przywigzywanie do elementow stosu lub ciata me¢za) w obliczu ideologii gloryfikujacej obyczaj
samopalenia wdow, paradoksalnie trzeba by uzna¢ akty humanitarne. Niektorzy obserwatorzy
wykazujacy si¢ pewng wiedzg z zakresu medycyny wskazywali, ze bezposrednig przyczyna
$mierci kobiet na stosie byto najczeéciej uduszenie si¢ (tlenkiem wegla i dymem), nie spaleniel3].



Kontrowersje musi wzbudza¢ sama ideologia, ktora prowadzita tysigce kobiet ku okrutnej $mierci.
Racjonalnie mys$lacy cztowiek w XXI w. nie jest w stanie jej zaakceptowac ani usprawiedliwic¢
nie moze wyrazi¢ swojej aprobaty dla ideologii okrutnej 1 nichumanitarnej w jej ostatecznym
wymiarze, zwtaszcza jezeli wezmie pod uwage fakt, 1z stala si¢ ona nie tylko (badz nie tyle)
podstawa odosobnionych, indywidualnych i1 w pelni §$wiadomych wyborow, lecz w ogromne;]
mierze akceptowanego spotecznie zwyczaju. Odnosi si¢ to takze do badaczy, ktorzy sine ira et
studio pragna poddac analizie i objasni¢ wszelkie jej aspekty. Lecz kobiety, ktore przez wieki
akceptowaty owg ideologie lub zostaly naktonione, by si¢ jej poddac, mogly najczesciej liczy¢ na
to, ze cztonkowie ich spotecznosci zastosujg wszelkie dostepne srodki, ktore ztagodza

1 maksymalnie skrocg cierpienie.

Nie oznacza to, oczywiscie, ze mozna banalizowa¢ przerazajace do§wiadczenia, ktorym
poddane byty kobiety, zwtaszcza od momentu podpalenia stosu do chwili ich §mierci, chocby
nawet trwato to kilka minut lub kilkadziesigt sekund (co zreszta nie byto nieprawdopodobne).

A takze to, co przezywaty w czasie bezposrednio poprzedzajacym wkroczenie na stos lub
wskoczenie do ptongcego ognia, przez co musialy przechodzi¢ takze i te kobiety, ktore od chwili
podjecia decyzji o samospaleniu wykazywaty godng podziwu determinacje¢ 1 pewnos$¢ siebie.

Podstawowe pytanie, na ktore trzeba przede wszystkim odpowiedzie¢ w zwigzku z powyzszymi
rozwazaniami, dotyczy tej, a nie innej formy uSmiercania kobiet, ktore zdecydowaty si¢ lub zostaty
naktonione, aby podazy¢ ku Smierci 1 ku innym sferom, za swoimi me¢zami. Dlaczego palacy ogien
musial sta¢ si¢ posrednikiem w ich wedrowce do niebianskiego §wiata? Dwa czynniki zdajg si¢ tu
odgrywac role kluczowa. Po pierwsze, dostepne nam zrddia staroindyjskie jednoznacznie
wskazujg na to, ze kremacja byta powszechnie przyjeta na subkontynencie indyjskim,
zaswiadczong znacznie wczesniej niz najstarsze relacje o samopaleniu wdow forma pochowku,

ktora umozliwiata duszom zmartych dotarcie do Swiata pozaziemskiego. Po drugie, zarGwno
s AR BUMANRES I FRAGLILS SR CH Y i) B A, lsra
przyswiecata idei smierci wdow, byto posmiertne zjednoczenie kobiety z m¢zem — mgzczyzng, do
ktorego nalezata za zycia. W czasach, gdy rodzila si¢ idea podgzania wdowy za zmartym mgzem

1 pozniej, gdy praktyka usSmiercania wdow stawata si¢ coraz powszechniejsza, od dawna juz

w zdecydowanej wigkszo$ci spotecznosci indyjskich zakorzenione byto spalanie cial zmartych.
Dlatego okrutne 1 bolesne samospalenie wddw na stosie bylo zwykla, logiczng wrecz
konsekwencja tego, w jaki sposob pozostali przy zyciu zegnali si¢ ze swoimi zmartymill4].
Obrzed, ktory towarzyszyt $mierci sati zostal wpisany w ceremoni¢ pogrzebowa, jaka
praktykowana byta juz od wiekow. Swiadectwa literackie i epigraficzne wskazuja, ze w tych
nielicznych rejonach Indii 1 wsrod tych spotecznosci — kast, gdzie praktykowano grzebanie
zmartych, wdowy byty grzebane zywcem lub uSmiercane zaraz przed wspdlnym pogrzebaniem
wraz z cialem zmartego meza (1 w zwigzku z tym odwotujg si¢ do roznych ,,technik” uSmiercania
zakopywanych z mezami kobiet)[13]. Nie forma $mierci odgrywata tu role pierwszoplanowa, lecz
idea polaczenia kobiety z mezczyzng, tym samym, z ktérym za zycia ztaczyty ja nierozerwalne
wiezy matzenskie.

Nie mozna przy tej okazji nie zwroci¢ uwagi, cho¢by w paru stowach, na olbrzymig role, jaka
przez wieki spoteczenstwa dawnych Indii przypisywaty ogniowi i jego sile w kazdej niemal sferze
spotecznej, obyczajowej, przede wszystkim za$ rytualnej. Kult ognia jako gtlownego bostwa
domowego wedyjscy Arjowie wyniesli z okresu tzw. wspolnoty indoeuropejskiej poprzez tzw.
wspolnote indoiranska. Ogien jako wielki sprzymierzeniec cztowieka i jego rodziny, bedacy
podstawowym zrodlem §wiatta i ciepta, w spoleczenstwie indoaryjskim zyskat szczegolne
znaczenie, juz wowczas otoczony zostat calym szeregiem skojarzen, obrazow, spekulacji, zyskat

niezwykle bogata symbolikel®. Tworcy hymnow wedyjskich podkreslali doskonato$é¢ ognia



w jego aspekcie sakralnym poprzez uosobienie go z Agnim (por. np. tac. ignis, czy lit. ugni),
jednym z najwazniejszych bogdéw okresu wedyjskiego. Hymny poswigcone Agniemu
przedstawiajg go miedzy innymi jako wieszcza (rsi) obdarzonego niezwyklta inteligencja,
posiadajacego zdolno$ci jasnowidzenia, wielkiego kaptana 1 ofiarnika (4otr), a ponadto takze
posta pomigdzy Swiatem ludzkim i1 boskim, za posrednictwem ktorego dary ofiarne docierajg do
bogow. Ogien-Agni okreslany jest takze juz w Wedach mianem ,,pana domu” (grhapati) jako ten,
ktory przez wieki uwazany byt za wielkiego sprzymierzenca ludzi, ich obronce przed chorobami,
mocami ciemno$ci, demonami czy czarami. Palacy si¢ i stale podtrzymywany ogien domowego
paleniska — ognisko domowe — odgrywat gtéwna rol¢ w zyciu kazdego pana domu i jego rodziny,
zarOwno w swieckim, jak 1 §wietym/religijnym wymiarze zycia, traktowany zarowno dostownie,
jak 1 symbolicznie. Ogien byt podstawowym elementem wszelkich ceremonii 1 obrzedow
religijnych, wsrod ktorych na plan pierwszy wysuwaja si¢ sanskary (sanmskara), sakramenty
zwiazane z tzw. obrzedami przejsciallZl. Jako wiekuisty §wiadek najwazniejszego obrzedu
przejscia w zyciu spotecznym, tj. ceremonii matzenskiej (vivaha), palacy si¢ ogien stanowit
centrum, dookota ktorego kroczyli zawierajacy zwigzek matzenski, aby uprawomocni¢ 1 utrwali¢
zawigzane wiezy. W ostatnim sposrod obrzedoéw przejscia (antyesti), ceremonii pogrzebowej,
spalenie ciata traktowane byto jako akt ofiarny (podobnie jak inne ofiary spalane w ogniu),
podczas ktorego zmarty przeprowadzany byt z tego Swiata do nieba 1 §wiata przodkéw. Matzonka
zmartego, ktora dokonywata aktu samospalenia po to, aby podazy¢ w §lad za swoim mezem,
bezposrednio przed wstapieniem w ogien kroczyta dookota niego. I ten, 1 inne elementy tego
rodzaju ceremonii pogrzebowej, o ktérych mowa ponizej w ksigzce, traktowano jako powtorzenie
badz odnowienie slubow matzenskich, w czym centralnym elementem znéw byt ogien, tym razem
ogien stosu kremacyjnego. Wedlug czgsto pojawiajacych si(—; interpretacji odzwierciedlajacych
przekon: o%eczne owtarzane prze W bo a akc1e sati oczyszcza z wszelkiej
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1 ogien stosu kremach nego.

Autor nie wyraza intencji ani w momencie pisania tych stow nie znajduje mozliwosci ku temu,
by w sposob komplementarny przedstawi¢ zagadnienie historii niezwyklego zwyczaju
samopalenia wdow na stosie na subkontynencie indyjskim. Celem ksigzki jest raczej ukazanie
1 interpretacja wydarzen, takich jak to z Deorali z roku 1987 — niezwyktych, okrutnych, nie do
usprawiedliwienia 1 trudnych do wyttumaczenia, zwtaszcza we wspodlczesnym swiecie 1 oceny
wedtug wspodlczesnie obowigzujgcych norm — w perspektywie historyczno-literackiej, spotecznej,
psychologicznej czy ekonomicznej. Postugujac si¢ pewnego rodzaju uproszczeniemi skrotem
myslowym, pozwolg sobie na stwierdzenie, ze bardziej niz rozwazania nad nowozytnym
przypadkiem §mierci wdowy na stosie z dala od ojczyzny, zgodnie z przytoczong na poczatku
XVIII-wieczng relacja, interesuje mnie analiza najstarszego starozytnego swiadectwa
pochodzacego z konca IV w. p.n.e., wedlug ktorego indyjska sati poniosta dobrowolng §mier¢
takze w obcym otoczeniu, na nizinie Srodkowego Iranu (zob. cz. Ill rozdz. 3). Podstawowg intencja
przyswiecajaca podjeciu pracy nad zagadnieniem indyjskiej sati stalo si¢ zebranie w miare
mozliwosci najwigkszej liczby najwczesniejszych swiadectw odnoszacych si¢ do praktyk
samopalenia wdow w Indiach, ich klasyfikacja 1 analiza. Wzi¢to tu pod uwagg nie tylko
swiadectwa indyjskie, lecz rowniez starozytne — a w niektorych przypadkach takze pozniejsze —
relacje §wiata zachodniego, co daje sposobnos¢ do przeprowadzenia swoistej konfrontacji
dawnych zrédet Wschodu 1 Zachodu na ten sam temat, cho¢ 1 tu bezposrednia konfrontacja nie
zawsze byta celem nadrzednym.

Prace na temat stawnego indyjskiego obyczaju w zdecydowanej wigkszosci odwotyjg si¢ do
zrodel 1 czaséw nowozytnych. I cho¢ nie mozna twierdzi¢, by we wczesniejszych opracowaniach
(z ktorych wiele zostato wykorzystanych w tej ksigzce oraz umieszczonych w bibliografii) okres



starozytny 1 sSredniowiecze zostaly pod tym wzgledem jako$ zaniedbane, praca nad najstarszymi
swiadectwami wydatla si¢ autorowi ksigzki nie tylko niezwykle interesujgca, lecz takze korzystna.
W wielu przypadkach przestudiowanie Zzrédet najdawniejszych pozwolito mi takze lepie;
zrozumie¢ funkcjonowanie nowozytnych spotecznosci indyjskich, ktore aprobowaty praktyki
samopalenia wdow na stosie, a takze wystawiaty 1 gloryfikowaty ich gtowne bohaterki.

W niniejszej pracy z jednej strony dokonano zatem przegladu i analizy (przede wszystkim
filologiczno-historycznej) §wiadectw staroindyjskiej literatury sanskryckiej, z drugiej zas
starozytnych §wiadectw greckich i rzymskich. Wsrod tych ostatnich trzy najstarsze greckie
testimonia trzeba uzna¢ za w ogdle najstarsze $wiadectwa na temat samopalenia indyjskich wdow.
Jako uzupetnienie niektérych analiz tekstow starozytnych potraktowano sredniowieczne
1 nowozytne §wiadectwa (glownie z XIV-XVIII w.) autorow przebywajacych w Indiach lub
podrézujacych po tym kraju, pochodzacych jednak spoza Indii, ktorzy byli sSwiadkami aktow
samopalenia 1 pozostawili opisy tych ceremonii. Zalezato mi na tym, aby omawiane zagadnienia
zostaty zilustrowane tekstami zrodtowymi, w poszczegolnych rozdziatach pojawia si¢ wiec wiele
cytatow zardwno tekstow oryginalnych (sanskryckie teksty przytaczane sg w transliteracji
mi¢dzynarodowej), jak 1 ich polskich thumaczen. Obfitos¢ cytatow wynika takze z tego, ze
niniejsza ksigzka jest pierwszym takim opracowaniem w literaturze polskojezycznej, stad tez autor
pozwala sobie w duzej mierze nadac jej charakter informacyjny. Znaczna czgs$¢ ttumaczen
pochodzi od autora ksigzki (przy thumaczeniach pochodzacych od innych autorow podano
nazwiska ttumaczy).

Badane zagadnienia zostaly podzielone na trzy podstawowe czes$ci: samopalenie wdow
w literaturze dawnych Indii (cze$¢ I); Swiadectwa pamieci sati w kulturze materialnej — tzw.
kamienie pami¢ci sati, najstarsze inskrypcje — oraz uwagi o deifikacji 1 kulcie sati (czes$¢ ID);
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odnoszqcych si¢ zarowno do ceremonii samopalenia wdow, jak 1 do kobiet, ktore byty jego
gtownymi bohaterkami. Dwa kolejne rozdziaty sa przegladem najstarszych swiadectw literatury
sanskryckiej dotyczacych samopalenia wdoéw — pierwszy omawia przedstawienie kwestii sati

w tekstach prawno-obyczajowych (dharmasutry, dharmasastry, pézniejsze komentarze prawne),
drugi prezentuje j3 na podstawie pozostatych dziet literatury sanskryckiej. W obu przypadkach
usitowatem zachowac porzadek chronologiczny, sadzac, ze moze to m.in. przyblizy¢ mnie do
odpowiedzi na pytania o genez¢ praktyk i rozpowszechnienie si¢ zwyczaju w Indiach, jego
ewolucje, zmiany, tendencje w rozwoju. Chronologiczny przeglad pokazuje, ze brakuje wzmianek
na temat samopalenia wdow wsrdd najstarszych zasobow pismiennictwa starozytnych Indii, w tym
takze tych, ktore pozniejsza tradycja hinduska uznata za teksty objawione (sruti), a pierwsze
informacje pojawiajg si¢ stosunkowo pozno, tj. dopiero w literaturze powstate] w pierwszych
wiekach naszej ery. W nastepnych rozdziatach podjeto probe przedstawienia kilku szczegdtowych
zagadnien, ktore pojawity si¢ podczas pracy nad swiadectwami sanskryckimi. Przedstawiono
interpretacje tych fragmentow literatury wedyjskiej (tj. najstarszej warstwy indyjskiej literatury),
ktore odnosza si¢ do sati 1 zagadnien pokrewnych (cz. I rozdz. 3). Przy tej okazji usitowano na
podstawie posiadanych zrdédet odpowiedzie¢ na pytanie, czy w okresie wedyjskim byt
praktykowany zwyczaj wstepowania wdow na stos, sugerujac odpowiedz negatywng. Nastepnie
przeprowadzono analize filologiczng epizodu z wielkiego eposu starozytnych Indii Mahabharata
(MBh. 1,116) dotyczacego smierci krola Pandu 1 wspdlnej z jego cialem kremacji jednej z dwoch
krolewskich matzonek (cz. 1 rozdz. 4). Przy tej okazji zostato przedstawione 1 poddane analizie
zagadnienie podwojnej kremacji pary krélewskiej, co przedstawia tekst wielkiego eposu. Praca
nad tekstami sanskryckimi o indyjskich sati sktonita autora do podjecia kolejnych zagadnien
badawczych: kwestii wdow braminskich oraz braminizacji praktyk, ktére miaty niebraminska



genezg (cz. [ rozdz. 5), ograniczen naktadanych na wdowy w konteks$cie praktyk samopalenia (cz.
I rozdz. 6), najwczesniejszych gtoséw sceptycyzmu, opozycji wobec §mierci wdow na stosie
przedstawionych w niektorych dzietach literatury staroindyjskiej (cz. [ rozdz. 7) oraz kwestii
swobody wyboru i motywacji, jakie mogly (musiaty) leze¢ u podstaw podejmowanych przez
kobiety decyzji o wstgpieniu na stos 1 nierozerwalnie zwigzany z tym problem perswazji,
przymusu, uzycia wobec nich sity (cz. I rozdz. 8).

W I czg$ci pracy relatywnie krotko (biorge pod uwage ilo§¢ materiatéw zrédtowych)
1 W sposob ogbdlny zostato oméwione zagadnienie staroindyjskich §wiadectw kultury materialnej
na temat sati. Przedstawiono rézne spotykane w Indiach formy upamig¢tnienia bohaterskiej Smierci
sati, tzw. kamienie pamigci sati (tj. ptyty kamienne upami¢tniajgce bohaterstwo wdoéw spalonych
na stosach, niekiedy zaopatrzone w inskrypcje), cenotafy, Swigtynki poswigcone deifikowanym
sati. Omowiono takze kilka starszych inskrypcji, ktore zostaly wyryte na pomnikach pamigci sati.
Z tym tematem wigze si¢ bezposrednio kwestia deifikacji w lokalnych spotecznosciach niektorych
wybitnych kobiet oraz formy czci 1 kultu sati, co rowniez zostato poruszone w tym rozdziale.

U podstaw zainteresowania tematem przedstawionym w III czg$ci pracy, omawiajgcym greckie
1 rzymskie relacje o samopaleniu wdow na stosie, lezato kilka istotnych przyczyn. Przede
wszystkim — jak juz wspomniano — fakt, Zze to wtasnie starogreckie, a nie indyjskie, testimonia sg
najstarszymi zachowanymi §wiadectwami o indyjskiej sati. Pierwsze z nich datowane sg na 2. pot.
IV w. p.n.e. (Onezykrytos 1 Arystobulos, historycy Aleksandra Wielkiego) 1 odnosza si¢ co
prawda jedynie do terenow Pendzabu, zaswiadczajg jednak w sposdb wiarygodny (czego nie
znajdziemy w literaturze indyjskiej tego okresu), ze juz w tym czasie w poinocno-zachodnich
rubiezach Indii praktykowano zwyczaj samopalenia wdow. Ponadto u greckiego historyka z I w.
p.n.e. Diodora Sycylijskiego zachowat si¢ pierwszy historyczny opis obrzedu samospalenia
(datowany na 317 r. p.n.e.), ktory dos¢ doktadnie przedstawia ceremoni¢ wstapienia wdowy na
05, CIOM BTG AT ARG A ST i e K AR e B
po drugie zas, ustalenie zrodta/zrodet, z ktdérego korzystat historyk grecki piszacy w I w. p.n.e.
o wydarzeniu historycznym z konca IV w. p.n.e. Zachowana literatura starozytnej Grecji 1 Rzymu
dostarcza oprdcz tego z gora dziesie¢ innych, zdecydowanie mniej oryginalnych badz w ogole
nieoryginalnych §wiadectw dotyczacych wdow plongcych na stosie, co zachecito autora do
przeanalizowania ich pod katem jednego z popularnych w literaturze antycznej toposow.

Uczciwos¢ badawcza nakazuje kazdemu, zwtaszcza filologowi, zachowanie w wiekszosci jego
przedsiewzie¢ neutralnego stanowiska emocjonalnego do badanego przez niego tekstu, nawet
wowczas, gdy obcuje ze zrédtami, ktore niejednokrotnie zashuguja na miano sensacyjnych. Majac
do czynienia z dziesigtkami rozmaitych dawnych §wiadectw odnoszacych si¢ do ostawionego
zwyczaju, miatem §wiadomos¢, ze w przedsigwzigceiu filologicznym, za jakie w gtownej] mierze
uznaj¢ niniejsza ksigzke, nie powinienem opowiadac si¢ po zadnej stronie debaty na temat same;
istoty praktyk. Zwtaszcza w przypadku wielowiekowej tradycji samopalenia kobiet na stosie po
smierci ich me¢zow, odpowiednio naswietlajgc 1 interpretujgc fakty, przyjmujac odpowiedni punkt
widzenia, odwolujgc si¢ do kontekstu historyczno-spoteczno-obyczajowego czy religijnego,
samospalenie mozna odczyta¢ jako poswiecenie 1 uSwiecong wielowiekowg tradycja ofiar¢ —1 to
najwyzsza, bo dobrowolng 1 ztozong z wtasnego zycia. Mozna obyczaj ten uzna¢ za forme
samobojstwa, mniej lub bardziej ganionego w zaleznosci od kontekstu religijnego 1 rytualnego lub
tez pochwalanego 1 wystawianego, jesli nad czynnikami zwigzanymi z emocjami i1 desperacja
biorg gore altruistyczne 1 religijne. Ale ten sam akt — Swiadomie, w imi¢ ogolnoludzkiego
humanitaryzmu pomijajac jakikolwiek kontekst — mozna tez uzna¢ za forme rytualnego morderstwa.
W tym ostatnim przypadku wrazenie okrucienstwa i uczucie wstretu mogg by¢ nawet spotggowane
faktem, ze w akcie uczestniczyly dziesiatki, setki, a niekiedy nawet tysigce przedstawicieli
lokalnej spotecznosci, do ktorej nalezata ofiara, a z drugiej strony tym, ze dokonywano



usprawiedliwionego zabojstwa najblizszej krewnej — matki, siostry, zgodnie z wieloma
swiadectwami méwigcymi, ze to syn, brat lub inny bliski krewny podpala stos majacy strawic
cialo zyjacej kobiety. Staratem si¢ zatem powstrzymywac¢ zarowno od ganienia, jak

1 usprawiedliwiania celu oraz sensu podejmowanych przez wieki, akceptowanych

1 wystawianych, ale takze negowanych 1 krytykowanych aktow samopalenia wdow, uznajac, ze
przytaczane Swiadectwa mowig tutaj najwiecej. Nie oceniatem tez logiki podejmowanych dziatan
w ich aspekcie spotecznym, psychologicznym czy etycznym. Zdaj¢ sobie jednak sprawe z tego, ze
nie zawsze udato mi si¢ unikng¢ emocjonalnego podejscia do zagadnienia tak kontrowersyjnego,
wywotujacego w ciggu wiekow tak skrajne emocje, ktéremu poswigcono tak wiele opinii

1 komentarzy. Jednym ze Swiadomie podjetych zabiegow stato si¢ zatem uzycie terminu ,,wdowa”,
nie zas$ ,,zona”, czy ,,matzonka”, przy odwotaniach do kobiet, ktére podejmowaty decyzje

o samospaleniu po smierci swych mezow. Uczynione to zostalo wbrew niektorym tekstom,
zwlaszcza braminskiej proweniencji, ktore motywujac, aprobujgc 1 wyjasniajgc pozytywna
warto$¢ decyzji bohaterskich kobiet czy wystawiajac ich postawy, rownie §wiadomie

1 konsekwentnie unikaty konotacji z wdowienstwem. Mianem wddw okreslaly owe teksty kobiety,
ktore pozostawaly przy zyciu po $mierci swoich me¢zow, na podstawie zatozenia, ze matzonka
staje sic wdowa dopiero po kremacji ciata jej mezall8l.

1 Bruce 1783: 299-301.

(2] Z wielu publikacji powstatych w Indiach po $mierci Roop Kanwar prezentujacych rozmaite,
czesto krancowo sprzeczne poglady 1 punkty widzenia, przywolyje tyko najwazniejsze: M. Menon,
G. Seshu, S. Anandan 1987; ,,Seminar”: 342 (1988; ten numer indyjskiego czasopisma ,,Seminar”
PoSwicCyify ER A CEE Bato g@d@@ ramTE e RRebATiZ h g
1989: 81188 (sprawozdanie prasow¢, przedruk artykitow z indyjskich czasopism z lat 1987-88);
Hawley (ed.): 1994; Major 2007: 355-431 (antologia tekstow na temat sati, zawiera tez artykuty
analizujgce wydarzenia w Deorali autorstwa M. Kishwar 1 R. Vanity, V. Oldenburg, A. Nandy’ego
oraz anonimowegoautora bronigcego prawa kobiet do praktyk samopalenia); tam takze znajduja
si¢ odwotania do dalszej literatury.

[3] Prawdopodobnie najdoktadniejsze odtworzenie zdarzen ktore doprowadzity do spalenia
Roop Kanwar, przebiegu ceremonii 1 tego, co wydarzylo si¢ bezposrednio po niej przedstawity
Meena Menon, Geeta Seshu, Sujata Anandan, ktore odwiedzity Deoralg, Sikar 1 DZajpur pomi¢dzy
24 a 30 IX 1987 r. Na podstawie wczesniejszych publikacji, dostepnych danych, takze policyjnych
1 medycznych, rozmow 1 wywiadow prowadzonych w RadzZasthanie (mimo zmowy milczenia, jaka
zapanowata w Deorali po 4 IX 1987 r.), powstat raport dotyczacy smierci Roop Kanwar (M.
Menon, G. Seshu, S. Anandan 1987). Zob. tez artykut V. Oldenburg 1994[w:] Hawley (ed.) 1994
101-130 (przedruk w: Major 2007: 375—407), w ktorym autorka poddata interpretacji, a niekiedy
takze reinterpretacji znaczng czg$¢ odtworzonych wczesniej wydarzen. Ponizej przedstawiamy
kilka najwazniejszych faktow $wiadczacych jednoznacznie, ze byto to morderstwo na tle
ekonomicznym.

Osiemnastoletnia Roop Kanwar do chwili $mierci pozostawata w zaaranzowanym przez
rodzicow zwigzku malzenskim, ktory trwat przez osiem miesigcy. W tym czasie ze swoim mezem
spedzita wspodlnie nie wiecej niz dwadziescia dni. Jej maz, Mal Singh, mtodzieniec ze srednim
wyksztatlceniem w naukach Scistych dwukrotnie starat si¢ dosta¢ do szkoty medyczne;j
1 dwukrotnie nie zdal egzamindow wstgpnych (druga informacja o negatywnych wynikach dotarta
do niego dwa tygodnie przed $miercia). Swiadectwa lekarskie wskazywaty na to, ze leczyt si¢
u neuropsychiatry wDzZaipurze. Cierpial na depresje 1 kilkakrotnie prébowat popetnic



samobojstwo. Terapie psychiatryczng trzymano w tajemnicy przed zong i jej rodzicami. Nagta
smier¢ byta najprawdopodobniej wynikiem samobojstwa (by¢ moze przedawkowania lekow
psychotropowych). Zaaranzowane malzenstwo Mala Singha z Roop Kanwar miato by¢
prawdopodobnie rodzajem terapii dla me¢zczyzny, checig umieszczenia go w ,,normalnej” sytuacji
rodzinnej. Rodzina Roop Kanwar mieszkajgca w Dzaipurze byla znacznie zamozniejsza niz
rodzina Mala Singha mieszkajaca w Deorali (jego ojciec byt nauczycielem w wiejskiej szkole).
Na posag, ktory Roop Kanwar wniosta do malzenstwa, sktadata si¢ mata fortuna jak na warunki
jej nowej rodziny z Deorali: okoto p6t kilograma ztota (o wartosci ok. 8,4 tys. dolaréw w 1987
r.), 30 tys. rupii (zdeponowanych w czekach na jej nazwisko), kolorowy telewizor, piec kuchenny,
meble, jej wlasna garderoba 1 inne przedmioty mniejszej wartosci. Zgodnie ze zwyczajem
obowigzujgcym w tym regionie Indii bezdzietna wdowa miata powrdci¢ do domu swoich
rodzicow z calym posagiem. Rodzina Roop Kanwar wbrew ustalonym 1 powszechnym zwyczajom
nie zostata poinformowana o $mierci Mala Singha ani o ceremonii kremacyjnej. Wedtug
niektoérych swiadkow, gdy Roop Kanwar dowiedziata si¢ o planowanym spaleniu jej wraz

z cialem zmartego meza, schowata si¢ w pobliskiej stodole; zostata jednak odnaleziona 1 sitg
zaciggnigta na stos. W drodze z domu na miejsce kremacji otoczona byta przez mtodych radZzputow
dzierzacych obnazone miecze. Najprawdopodobniej przed spaleniem podano jej srodki
odurzajace, aby bez oporu mozna j3 bylo zaprowadzi¢ na stos 1 by uSmierzyly bol. Jeden ze
swiadkow zauwazyl pian¢ na jej twarzy, inny widzial, ze w drodze na stos chwiata si¢ na nogach.
Lekarz z Deorali, ktéry opiekowat si¢ Malem Singhem 1 zostatoskarzony o podanie Roop Kanwar
silnych §rodkow uspokajajacych, po ceremonii kremacyjnej zbiegt z wioski, co moze swiadczy¢

o0 jego udziale w wydarzeniach. Niewielu §wiadkéw miato klarowny obraz samego momentu
kremacji, gtbwng aktorke wydarzenia otaczat pier§cien uzbrojonych w miecze me¢zczyzn, snut si¢

wietrzu wisiat czerwonypro ulal) rozr canyzte; ,,pO ej” okazji. Gesty
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btogostawienstwo udzielane uczestnikom ceremonii. W niedalekiej przesztosci Deorala miata si¢
sta¢ miejscem dwoch innych aktéw samospalenia wdow.

[4] Por. Oldenburg 1994 [w:] Hawley (ed.) 1994 (przedruk w: Major 2007: 376).
1 Zob. Weinberger-Thomas 2000: 89.
]
]

[5
1] Zob. przede wszystkim Weinberger-Thomas 2000: 2024, 44—45.
[Z] Weiberger-Thomas (2000: 20-22) taczy takze idee satz ideg prawdy (satya) oraz idea mowy
personifikowang jako bogini Vacjuz od péznych czaséw wedyjskich.

8] Sanskryckie sat (‘bedace’, ‘to, co istnieje’) jest imiestowem przymiotnikowym czynnym
rodzaju nijakiego od czasownika as (‘by¢’); sati jest zenska forma tego imiestowu.

(2T Mit o Sati zostat przytoczony pod koniec czesci II niniejszej pracy.
(101 por. Weinberger-Thomas 2000: 23—24.
[ Zob. Fisch 2006: 271-273.
[12] Weinberger-Thomas 2000: 202-207; Fisch 2006: 274.
31 por. Fisch 2006: 272.
[14] Por. np. Fisch 2006: 275.
(131 Por. Fisch 2006: 275-276 i podane tam w przypisach odwotania bibliograficzne.
1161 7ob. np. Eliade 1988: 146-148; Pandey 1994: 36-38.
[171 Na temat sanskar zob. przede wszystkim: Kane 1941; Pandey 1994.
[

181 Zob. np. Padmapurdna 5,106.79cd—80ab (zob. rozdz. 12.2):
matar na vidhava yavad dhavamgam vartate striyah/
adahat sitakam nasti tisthet saubhdagyam uttamam//



Matko, kobiety nie s3 wdowami dopoty, dopoki ciato ich meza pozostaje [niespalone];
az do chwili spalenia [ciala meza] nie ma przeszkody [stanu wdowiego], jest natomiast
najwiegksze szczgscie [stanu matzenskiego].

Zob. tez Leslie 1992: 189; podobne podejscie prezentuje XVIII-wieczne summarium poswig¢cone

obowiazkom i pozycji spotecznej kobiet pt. Stridharmapaddhati (‘Sciezka powinno$ci

1 statusureligijnego kobiet’), autorstwa Trjambakajadzwana (7Tryambakayajvan).

Wydawnictwo Dialog(c) Copyright edycja elektroniczna



Cze$é I
SAMOPALENIE WDOW W LITERATURZE
DAWNYCH INDII

Wydawnictwo Dialog(c) Copyright edycja elektroniczna



ROZDZIAL 1
Uwagi o terminach zwiazanych z sati, wystepujacych
w dzielach sanskryckich i opracowaniach nowozytnych

Wdowa ptongca na stosie jest w literaturze nowozytnej powszechnie okreslana sanskryckim
terminem sati . Biorac pod uwage gramatyke tego terminu, jest to imiestow przymiotnikowy
czynny w rodzaju zenskim, utworzony od czasownika as — ‘by¢’, ‘istnie¢’, ‘by¢ obecnym’ itp.
Podstawowe zatem znaczenie tego imiestowu w rodzaju meskim, sat (w tzw. temacie stabym tego
imiestowu), to: ‘bedacy’, ‘istniejacy’, ‘ten, ktdry jest/istnieje’. Jak zauwaza Weinberger-Thomas
(2000: 20), imiestow sat (uzywany rowniez jako rzeczownik) ,,zostat powigzany z ideg ‘dobroci’
[goodness] lub ‘cnoty/cnotliwosci’ [virtue]”. W zwiazku z tym zenska forma sati

(z wyksztatconym znaczeniem przymiotnikowym i rzeczownikowym) przybrata znaczenie:
‘dobra/czysta/prawa/cnotliwa’, ‘wierna [zona/kobieta]’. Autorka, podobnie jak kilku autorow
przed nig, zwraca takze uwage (nie podajac jednak odpowiednich referencji w literaturze
sanskryckiej), ze oryginalnie termin sati okreslal ogdlnie prawa, cnotliwg zoneg, wierng swoim
slubom matzenskim (a virtuous wife, faithful to her conjugal vow), z biegiem czasu, wraz
zrozpowszechnieniem si¢ w Indiach idei samopalenia wdow, przybrat zawezone znaczenie
matzonkOAF i i BoGELS Stdphia) esala G1OHa\4t61 6 hﬁé)ggajaq@l @il ieZnaolates
herself on her husband funeral pyre)12.

Nowozytni autorzy prac na temat sati czesto okreslajg tym stowem sam 6w indyjski zwyczaj
oraz zwigzany z nim rytual. Takie uzycie jest najprawdopodobniej dzietem autorow
europejskichl2Y. Niektorzy badacze $wiadomi s faktu, ze w zgodzie z gramatyka tego terminu
powinno si¢ raczej mowi¢ o wdowie, ktora byla badz stawata si¢ sati , nie za§ dokonywata sati
(211 W dawniejszej literaturze anglojezycznej mozna nawet niekiedy dostrzec pewnego rodzaju
rozrdéznienie, zgodnie z ktorym termin sati byt traktowany zgodnie z jego gramatyka i odnoszony do
osoby (tj. wdowy podazajacej na stos za zmartym mezem), natomiast na okreslenie
aktu/praktyki/zwyczaju/rytuatu uzywato si¢ zanglicyzowang forme majacg mniej wiecej oddawac
fonetyke tego wyrazu — sutteel?2] (odnotowane sa takze formy: sattee, suteel?3l). Wspotczesna
literatura przedmiotu dostarcza jednak niejednokrotnie przyktadow pokazujacych, ze zwyczajowe
uzycie terminu sati (lub sati) na okreslenie obyczaju, rytuatu badz samego aktu, ustalito si¢ w niej
na dobre (przy czym niektorzy autorzy swiadomie, niektorzy mniej §wiadomie, odwotujg si¢ do
umownos$ci uzywanego terminu)24.

Przeglad literatury przedmiotu pozwala dostrzec, jak powszechnym i czgsto uzywanym
terminem jest sanskryckie sat7 w nowozytnych opracowaniach. Swiadectwa literackie pokazuja
jednak, ze pomimo tej duzej pozniejszej popularnosci w najstarszych i najwazniejszych
sanskryckich tekstach zrodtowych termin ten pojawia si¢ stosunkowo pdzno i zaskakujgco rzadko.

W dostepnej literaturze przedmiotu, autorowi niniejszej pracy nie udato si¢ natrafi¢ na
opracowanie, ktore dogtebniej analizowatoby uzycie terminu sati 1 jego derywatow zarOwno
w dzietach indyjskich (przede wszystkim sanskryckich), jak 1 w pdzniejszym piSmiennictwie
innym niz indyjskie, w ktorym dominujg sredniowieczne i nowozytne §wiadectwa europejskie. Nie



znaleziono takze jednoznacznej odpowiedzi na pytanie o najstarsze poswiadczone uzycie tego
terminu czy tez bardziej ogolnie o to, w jakim okresie pojawila si¢ 1 upowszechnita
w terminologii sanskryckiej koncepcja sati jako wdowy kroczacej na stos zmartego meza.

Henry Yule 1 Arthur Coke Burnell (1886: 878), autorzy wielokrotnie wznawianego
encyklopedycznego stownika poje¢ angloindyjskich, uznali, Ze po raz pierwszy europejskie
odwotanie do sanskryckiego terminu pojawito si¢ w relacji wloskiego podroznika Pietra Della
Valle w 1.pot. XVII w. (relacja o wdowie majacej podazy¢ na stos zmartego m¢za jest datowana
na 16 listopada 1623 r.). Della Valle, powotlujac si¢ na swoich indyjskich informatorow,
przytacza termin masti, co — jak sugeruja Yule 1 Burnell — ma by¢ znieksztatcong (zwegzong) forma
od maha-sati (‘wielka sati’)[22]. XIX-wieczni autorzy stownika wystapili rowniez z sugestia, ze
prawdopodobnie pierwsze uzycie terminu sati dokladnie w tej formie w dokumencie europejskim
mozna znalez¢ w listach sir C. Malleta 1 Williama Jonesa datowanych na rok 1787 (Yule, Burnell
1886: 878, 882). Warto w tym miejscu skorygowac przypuszczenie autorow, odwotujac si¢ do
przekazu o samopaleniu wdowy w Agrze ok. 1626 r. pochodzacego od holenderskiego kupca
1 podréznika Francisca Pelsaerta. Postuguje si¢ on okresleniem sati w odniesieniu do wdowy
udajacej si¢ na stos zmartego meza, co pozwala przesuna¢ o jakie$ pottora wieku najwczesniejsze
w literaturze zachodniej uzycie tego terminu zgodne z jego indyjskim zastosowaniem (nie liczac
relacji Della Valle’a)[29). Termin sat7 okreslajacy wdowe pojawia sie takze w jednej
z pochodzacych od indyjskiego §wiadka naocznego relacji dotyczacych kremacji wdowy z roku
1741 przekazanej przez gudzarackiego poete Durlabha Ramal2Z]. W opisie z roku 1792 angielski

podroznik Thomas Twining w odniesieniu do aktu spalenia wdowy uzywa terminu sutteel 28],

Swiadectwa sanskryckie pokazujg oczywiscie, Ze termin sati w jego precyzyjnym,
,.technicznym” znaczeniu byt uzywany na terenie Indii juz znacznie wczesniej. Jednak przeglad
tekstow W%@Wm@ftm kel nie) dajp O@fﬁ?ﬁ/ gﬁ@% yebjeyekekt resed aovr
pozostawiac czytelnikowi 1 badaczow1 pewien niedosyt z powodu wzglednie pdznego
poswiadczenia tego okreslenia w literaturze 1 niskiej frekwencji jego uzycia. Wezesne
swiadectwa, w ktorych uzyto stowa sati w jego ,,technicznej” konotacji (tj. na okreslenie
cnotliwej niewiasty podazajacej na stos zmartego me¢za), na jakie udato mi si¢ natrafi¢, pochodza
z przetomu I 1 II tysigclecia 1 pierwszych wiekow Il tysigclecia. Do tych ostatnich nalezy ustep
o sati znajdujacy si¢ w Skandapuranie (Skandapurana). We fragmencie traktujgcym
o powinno$ciach kobiet zameznych 1 wdow, gdzie jest mowa bezposrednio o Smierci wdowy na
stosie, przytoczona zostata miedzy innymi strofa (4,1.4.55), ktéra trzeba uzna¢ za literacka
trawestacje innej strofy, niejednokrotnie pojawiajacej si¢ w poznej literaturze prawno-
obyczajowej, przede wszystkim u dwoch XII-wiecznych komentatorow wczesnej dharmasastry
Jadznawalkjasmryti (Yajiiavalkyasmrti) Widzhaneswary (Vijiianesvara) 1 Apararki (Apararka).
Odnoszac si¢ do kwestii samopalenia wdoéw, powotujg si¢ oni na kodeksy wezesniejszych,
niezachowanych prawodawcoéw (por. cz. [ rozdz. 2.1). O ile jednak u autorow po6znych
dharmasastr 1 komentatorow nie pojawia si¢ termin sati , o tyle pojawia si¢ on w partii
Skandapurany, bedacej najprawdopodobniej przerobka z wezesniejszych utwordéw dokonang
przez jednego z jej autorow!22,

W potowie XII w. Kalhana (Kalhana), autor historycznego dzieta pod tytutem RadZatarangini
(Rajatarangini, ‘Rzeka kroléw’) opisujacego w poetyckiej formie dzieje krolow Kaszmiru (do
1148 r.), podajac niematg liczbg przypadkdéw $mierci w ptomieniach zon zmartych wtadcow
Kaszmiru lub przedstawicieli lokalnej arystokracji (por. cz. I rozdz. 2.2), kilkakrotnie okreslit te
kobiety mianem ,,cnotliwa niewiasta”, postugiwat si¢ przy tym terminem sat¢i wtasnie
w kontekscie ich bohaterskiej §mierci na stosie (6.107; 7.103; 7.461, 477, 8.2334-36).
Przytoczmy w tym miejscu jeden przyktad tego uzycia.



Nie widzieliSmy, ani nawet nie styszeliSmy [wczesniej] o tym, czego woOwczas
dokonata matzonka Koszthaki, petna honoru, cnotliwa niewiasta [sazi ]13%.

Nie zwazajac bowiem na stowa krewnych, ze moze odzyska¢ tego megza zywego,
wkroczyta w ogien — pozeracza ofiar.

Gdy obiema stopami podazyta do $wiata cnotliwych niewiast [sati-loka], ogien,
splamiony grzechem pragnienia obje¢cia matzonek siedmiu medrcow zostat
oczyszczonyl21l,

(Rajatarangini, 8.2334-36)

Bhagawatapurana (Bhagavatapurdana), spo$rod osiemnastu wielkich puran (purana) dzieto
prawdopodobnie najpopularniejsze 1 majace najwickszy wptyw na pozniejsza sfere religii
1 kultury, jest datowana na ok. X w. W relacji o wiernej matzonce kroczacej na stos zmartego
meza dwukrotnie pojawia si¢ na jej okreslenie wtasnie termin sati (BhP 4,23.21, 26). Opis
$mierci krolowej Aréis (Arcis) na stosie jej meza, wielkiego krola Prythu (Prthu), przedstawiony
w tejze puranie (BAP 4,23.21-29) zawiera rozmaite epitety, jakimi zostata scharakteryzowana
wierna i cnotliwa niewiasta bohatersko ofiarowujgca swe zycie po $§mierci me¢za. Obok okreslenia
sati (BhP 4,23.21 1 26) méwi si¢ o niej sadhvi (‘czysta/prawa/cnotliwa/pobozna’ [niewiasta];
rodzaj zenski przymiotnika sadhu; BhP 4,23.23) oraz vadhir dhanya
(‘prawa/cnotliwa/pomyslna/btogostawiona matzonka’; BAP 4,23.25).

W jednym z kilku swiadectw na temat samopalenia wdow znajdujacych si¢ w obszernej
Skandapuranie (4,1.4), w dwoch nastepujacych po sobie strofach wdowa kroczaca na stos po
smierci meza okreslona zostata najpierw epitetem sati (SkP 4,1.4.56), zaraz potem pativrata
(‘wierna/cnotliwa matzonka oddana mezowi’, ‘wierna swoim slubom matzenskim’; SkP 4,1.4.57
oraz 58-61). : : : : :

T VARGV Rialagiel.Conusial Sbisiassakuenrzna
charakteryzuje ogdlnie oddang mezowi cnotliwg niewiaste (w odniesieniu do matzonek zyjacych
mezOw, W czasie trwania zwigzku malzenskiego). Niekiedy jednak zarowno w starszych, jak
1 pozniejszych §wiadectwach o sati , jest uzywany wtasnie w odniesieniu do wdowy wstepujace;j
na stos (np. MBh. 1,68.44; 12,44.9, 45.14; pdzniej takze m.in.: Garudapurana | Garudapurana]
2,4.89; Padmapurana [ Padmapurana) 1,52, 67-68; Widznhaneswara, Mitakszara [Mitaksard]
komentarz do Jadznawalkjasmryti | Yajiiavalkyasmrti] 1.86). W Mahabharacie (1,117.29) — by
odwota¢ si¢ do najwczesniejszego z przytoczonych tu zrédet — Madri, ktéra podazyta na stos za
swoim zmartym me¢zem Pandu, okreslona zostata jako anuvrata (‘oddana/wierna matzonka’),
nieco wczesniej w tym samym epizodzie (MBh. 1,116.31) obdarzono j3 takze epitetami
dharmapatni (‘prawa matzonka’) i yasasvini (‘wspaniata’, ‘znakomita’). Z drugiej strony,

w eposie niejednokrotnie pojawia si¢ termin sati na okreslenie cnotliwej, oddanej m¢zow1 zony
(czesto jako synonim terminu pativrata) lub cnotliwej niewiasty w ogole, bez konotacji z wdowa
zmierzajgca na stos kremacyjny (por. np. MBh. 1,56.7,96.47, 115.22, 154.2, 157.7, 189.41,
222.13,224.31;2,57.12 (asati stri), 62.8, 62.10, 63.27; 3,5.19, 13.108, 59.21, 61.24, 65.35,
66.16, 80.4, 119.20, 214.12, 223.11, 251.6, 266.58, 288.19, 291.11; 12,105.33, 218.9, 218.29,
337.24).

Wsrod tych rozwazan interesujace zdaje si¢ by¢ umieszczenie obok siebie w jednym miejscu
Mahabharaty dwoch termindw — sati 1 pativrata — wlasnie w kontekscie Smierci wdowy na
stosie. Oba okreslenia cnotliwej 1 wiernej matzonki pojawity si¢ w relatywnie pdznej partii
tekstu, opowiesci o parze gotebi i ptaszniku (MBh. 12,142—145). Po $mierci golgbia jego Zzona,
udreczona nieszcze$ciem z powodu straty me¢za, wkroczyta w ptonacy stos 1 tam zakonczyta swoje
zycie, by ponownie zjednoczy¢ si¢ z malzonkiem w Swiecie niebianskim.



,,INie mam powodu, zeby zy¢ na tym Swiecie bez ciebie, m¢zu. Jakaz cnotliwa kobieta
[nart sati | opuszczona przez m¢za bytaby w stanie pozostac przy zyciu?”
Tak lamentowata zato$nie na wiele sposobow ta wielce nieszczesliwa, oddana mezowi
niewiasta [pativratd] i wkroczyta w plonacy ogien — pozeracza ofiar.[32]
(MBh. 12,144.8-9)

Nie mamy tu, co prawda, w przypadku epitetu sati do czynienia z jakims$ silnie zaakcentowanym
terminem technicznym okreslajagcym wdowe¢ kroczaca na stos, raczej jednym z epitetow
ozdabiajacych cnotliwg matzonke. Jednak kontekst, w jakim si¢ on pojawia, 1 przypuszczalny czas
kompozycji tej opowiesci (pierwsze wieki n.e., przed 1. pol. I tysigclecia), kazg widzie¢ w strofie
MBh. 12,144.8 jedno z pierwszych swiadectw okreslenia wdowy zmierzajacej na stos mianem
sati . Najprawdopodobniej o kilka wiekéw poprzedza ono przytoczone wczesniej Swiadectwa
Z puran.

Mozna wigc przypuszczac, ze wsrod dawnych §wiadectw literatury sanskryckiej okreslenie
wiernej zony gingcej w plomieniach stosu zmartego meza epitetem sati byto (tylko) jednym z kilku
synonimicznych epitetdw, ani nie najwczesniejszym, ani nie majacym najwickszego znaczenia. Nie
da si¢ zauwazy¢ jakiej§ dominacji owego terminu wsrod swiadectw indyjskich, do ktorych
odwotuje si¢ niniejsza praca przede wszystkim, tj. w tekstach sanskryckich powstatych do
pierwszych wiekow II tysigclecia n.e. Najprawdopodobniej dopiero w okresie nowozytnym

w Indiach nadano temu stowu wage wrecz terminu technicznegol23].

W literaturze sanskryckiej na okreslenie samego aktu badz praktyki samopalenia wdow na
stosie pojawia sie kilka sanskryckich termindw: anvarohana (od czasownika anu-a-\ruh) —
‘Wste}pienie/wkroczenje na [stos] za [zmartym me¢zem|’, sahagamana — ‘“wspolne
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w $lad za [zmartym mezem] 3. W niektérych nowozytnych pracach mozna spotka¢ bardzie;
precyzyjne rozrdéznienie tych znaczen: terminy sahagamana, sahamarana, badz anvarohana
odnosza si¢ do aktu spalania si¢ kobiety razem z ciatem jej matzonka w jednym ogniu, na
wspolnym stosie kremacyjnym, podczas gdy anugamana, anumarana oznaczaja praktyke
samopalenia wdow na osobnym stosie pogrzebowym, najczgsciej juz po wezesniejszej kremacji
ciata zmartego m¢za, m.in. wéwczas gdy mgz zmart na obczyznie, zona za$ udajaca si¢ za nim na
tamten §wiat, bierze ze sobg jaki$ nalezacy do niego przedmiot, np. sandaty (ktore na stosie
ktadzie sobie na piersi)[33]. Takie rozréznienie terminologiczne zdaje si¢ by¢ catkiem naturalne,
wynika z dostownego znaczenia przytoczonych terminc’)w sanskryckich, zwtaszcza uzytych
przedrostkow (saha — ‘7’, ‘wraz z’, anu — ‘po’, ‘za’, ‘w $lad za’). Problem jednak w tym, ze
konsekwencje uzycia tych termlnow znacznie 1atw16] dostrzec w nowozytnych opracowaniach niz
w staroindyjskich tekstach zrodtowych. Mozna by zaryzykowac twierdzenie, ze w dawnych
swiadectwach literatury indyjskiej trudno wrecz dostrzec tego rodzaju wyrazne rozrdznienie.
Kilka przyktadow moze ilustrowac t¢ watpliwosc.

Niektore stosunkowo pozne teksty sanskryckie przedstawiajg sytuacje, gdy wdowa po zmartym
w obcym kraju mezu ma podazyé na stos kremacyjny wraz z jego osobistymi przedmiotami(26],
brak jednak w tym kontekscie jakiejs refleksji terminologicznej 1 odwotan do terminu anugamana
badz anumarana.

W stawnej powiesci kunsztownej Dasakumaracarita (‘Przygody dziesigciu mtodziencow’,
Dasakumaracarita [ Dasakum.] 9.63; zob. rozdziat 1 2.2) z ok. 600 r., gdy wspomina si¢
0 przystrojonym ozdobami stroju wdowy, ktora ma wstapi¢ wraz z m¢zem na wspoOlny stos,

a kontekst wskazuje na to, ze nie chodzi o pozniejsze samospalenie na osobnym stosie, uzyte




zostaje ztozenie: anumarana-mandana — ‘ozdobny strdj charakteryzujacy anumarang’ (tu: wspdlne
spopielenie na stosie po Smierci meza, wraz ze zmartym mezem). Bana (Bana VII w.) w partii
swojej kunsztownej powiesci Kadambari (Kadambart), w ktorej wyraza sprzeciw wobec
rozpowszechnionej juz w VII w. praktyki (rozdz. 7), okresla ja mianem anumarana, przy czym
termin ten jest uzyty w najbardziej ogdlnym znaczeniu 1 nic nie wskazuje na to, by byta mowa
0 pozniejszym spaleniu 1 osobnym stosie pogrzebowym. W poemacie historycznym Kalhany (XII
w.) termin anumarana pojawia si¢ w kontekscie jednoznacznie wskazujgcym na Smier¢ matzonek
ze zmartymi m¢zami na wspdlnym stosie kremacyjnym (Rajatarangini 4.501; 7.195; por. takze
7.465). W podobnym znaczeniu termin anumarana zostat uzyty jeszcze w XIV-wiecznym
komentarzu do kodeksu Parasarasmryti (Parasarasmrti, do strofy 4.33) autorstwa Madhawacarji
(Madhavacarya).

Widznaneswara (Vijaanesvara), autor XII-wiecznego komentarza do Jadznawalkjasmryti (do
strofy 1.86), zatytutowanego Mitakszara, cz¢sto postuguje si¢ terminem anugamana
w kontekstach, ktore rowniez wskazujg na Smier¢ wdowy na stosie przy ciele me¢za (pojawia si¢
tam takze termin agnipravesa — ‘wkroczenie na stos’). Tym samym terminem w odniesieniu do
tego samego kontekstu postuguje si¢ mniej wiecej wspotczesny mu Apararka, komentator tegoz
kodeksu prawno-obyczajowego. Obaj oni uzywaja terminu anugamana mi¢dzy innymi
w odniesieniu do praktyk samopalenia wdow zmartych braminow, ktérym przyzwalajg na te
praktyki jedynie w przypadku wspodlnej kremacji z ciatami ich zmartych me¢zow na tym samym
stosie (zakazujg natomiast aktow samopalenia braminek na osobnych stosach, tj. po wczesniejszym
spaleniu cial ich me¢zow; por. na ten temat cz. [ rozdz. 5). W znaczeniu ogdlnym — wstgpowania
zony na stos za zmarlym mezem, bez wskazania na osobny stos — termin anugamana przytacza
Sajana (Sayana), XIV-wieczny komentator hymnow wedyjskich (w komentarzu do pierwszych

dwoch strof h Atharwawedy (Atharvaveda; Ath. 18,3). _ _
Z innedy WAORUEIHR AR RYEGhadxEa Slakivaniszna

nowozytnych mamy do czynienia w XVI-wiecznym dziele Suddhitattwa (Suddhitattva) autorstwa
Raghunandy (1520-1570), znanego i cenionego prawodawcy z Bengalu. Przedstawia on
w szczegotowy, a zarazem sformalizowany sposob ceremoni¢, podczas ktérej wdowa dokonuje

aktu samospalenia na stosie zmartego mezal?Zl. Istotnym formalnym elementem rytuatu miata by¢é
deklaracja zdecydowania (sanikalpa) wypowiadana przez wdowe przed wkroczeniem na stos.
Wedtug §wiadectwa Raghunandany wdowa przywotluje na §wiadkéw swojej ofiary bogow
1 zywioty, konczac swoja deklaracj¢ stowami: ,,Wy badzcie §wiadkami [tego, ze] ja podazam za
cialem meza poprzez akt wkroczenia w ptongcy stos”[38]. Wyrazenie: bhartr-sariranugamanam [=
sarira-anugamanam] aham karomi, mozna ttumaczy¢ jak powyzej (dost.: ‘ja czyni¢ akt podazenia
za cialem meza’) albo: ‘ja podgzam w §lad za [zmartym] wraz z ciatem m¢za’. Tak czy inaczej,
termin anugamana uzyty tu zostat w kontekscie wspolnej kremacji zony z cialem jej zmartego
meza. Kane (1941, 2: 1268), ktory cytuje 6w passus z dzieta Raghunandany!®?], zwraca uwage, ze
bengalski prawodawca uwzglednia takze sytuacje, w ktorej wdowa moze sptona¢ na stosie bez
ciata meza (co zaktada oczywiscie jego wcezesniejszg kremacje na osobnym stosie). Wowczas
stowa bhartrsariranugamanam aham karomi powinny zosta¢ zastapione stowami:
bhartranumaranam [bhartr-anumaranam) aham karisye — ‘ja umre w $lad za m¢zem’ (dost.:
‘dokonam aktu §mierci w $lad za mgzem’).

Jesliby traktowac wyrazenia uzyte przez XVI-wiecznego prawodawce za terminy techniczne, to
jedyng terminologiczng opozycja, jaka wylania si¢ wskutek zalozenia, Ze istniejg dwie sytuacje,
w ktorych zona moze podazy¢ za m¢zem na tamten Swiat, jest przeciwstawienie zwrotu: bhartr-
sarira-anugamana (Smier¢ wdowy na stosie wraz z ciatem zmartego meza) zwrotowi: bhartr-
anumarana ($mier¢ wdowy na osobnym stosie, niezaleznie od/po kremacji ciata mgza).



Znéw dawne $wiadectwa literatury sanskryckiej pozwalajg wysuna¢ przypuszczenie, ze jezeli
w ogole mozna méwic o rozréznieniu terminologicznym w $wiadomosci autorow indyjskich, na co
tak czgsto powotujg si¢ wspotczesni badacze (sahagamana kontra: anugamana,
sahamarana kontra: anumarana), to pojawito si¢ ono stosunkowo pdzno. W literaturze
poswiecone] temu zagadnieniu najprawdopodobniej nie wczesniej niz w 2. pot. Il tysigclecia.

Jesliby zatem mowic¢ o jakiejs doktadnej 1 precyzyjnej klasyfikacji terminologicznej, to wiele
wskazuje, ze jest ona dzietem autorow nowozytnych. Na podstawie najstarszych indyjskich
swiadectw nie mozna wnioskowac o jakiej$s wypracowanej technicznie precyzyjnej terminologii
w odniesieniu do kobiet kroczacych na stosy swoich mezow. Moze to takze przemawiac za
relatywnie niewielka ,,popularnoscig” samych praktyk samopalenia wdoéw czy wrecz
ograniczeniem ich jedynie do waskich grup spotecznych. Owe praktyki od najdawniejszych
czasOw byly uznawane za niezwykte 1 wzbudzajace poruszenie wsrod samych Indusow. Rzadko
stosowano je wsrod bramindw, a pierwotnie, do konca I tysigclecia n.e. najprawdopodobniej byty
ograniczone jedynie (bgdz w zdecydowanej wigkszosci) do kobiet cztonkéw arystokracji
rzadzacej 1 pojedynczych przedstawicieli warny kszatrijow. Braminscy kodyfikatorzy nie
wypracowali w odniesieniu do nich specjalnej terminologii, przeciwnie do wielu innych praktyk
1 zwyczajow religijnych w starozytnej 1 Sredniowiecznej obyczajowosci indyjskiej, takze praktyk
1 zwyczajow pogrzebowych, ktoérych doktadne opisy znajduja juz w najstarszych wtasciwych
swiadectwach literackich, takze tych datowanych na r6zne stulecia poprzedzajace okres przetomu
er.

[1%] Weinberger-Thomas 2000: 11 (por. Mallison 1979). Por. takze uwagi Weinberger- Thomas
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(201 Zob. np.: Yule i Burnell 1886: 878; Weinberger-Thomas 2000: 21.

[21] Zwracajg na to uwage m.in.: Yule, Burnell 1886: 878; Thompson 1928: 15—16; Sharma
1988: 1, 85-86, przyp. 8 1 9; Weinberger-Thomas2000: 1, 11, 20-21.

(221 Por. Yule, Burnell 1886: 878; Thompson 1928: 15—-16; Kane 1941: 624. Por. takze: Datta
1988: 1; Sharma 1988: 85-86, przyp. 8.

[23] Weinberger-Thomas 2000: 21 (autorka podaje dodatkowo wariant francuski: the elegant
French transcription of sutty).

1241 O swobodnym traktowaniu terminu sa#7 i czestym odnoszeniu go do zwyczaju, praktyki badz
rytuatu, obok okreslania tym mianem zacnej niewiasty, moga swiadczy¢ liczne przyktady
zewspotczesnej literatury poswieconej temu zagadnieniu. Ograniczam si¢ tu do podania jedynie
kilku. Kane w rozdziale po§wigconym samopaleniu wdow swego monumentalnego dzieta History
of Dharmasastra (Kane 1941: 624-636), z jednej strony pisze o ,,praktyce sati ” (the practice of
sati , s. 629, 631, 636; por. takze s. 619), z drugiej za$ strony moéwi o spaleniu si¢ pewnej sati
(the burning of a sati , s. 624, przyp. 1461), o dwoch sati (two satis, s. 629), trzech krélowych,
ktore staty si¢ sati (three queens that became satis, s. 629), o ,,liczbie sati ”, tj. o liczbie kobiet
okreslanych jako sati (the number of satis, s. 635), o indyjskich kobietach, kore stawaty sie sati
(Indian women in becoming satis, s. 636; por. takze s. 589), czy o ,,przyktadach sati ” (examples
of sati , s. 629, 630). Swobodnie termin sati traktuje Thakur (1963) w pracy poswieconej historii
samobojstwa w Indiach; mowi o rytuatach sati (satirites, s. 158), o kobiecie, ktora miata
praktykowac sati (a woman who was about to practice sati , s. 159), badz o praktykowaniu sati
(satiwas practiced mostly by the women of the upper classes, s. 159), na tych samych stronach
wspomina matzonke krola, ktora stata si¢ sati (the wife of Dahir, king of Sind, also became a sati



, . 158), mowi o blogostawienstwach przekazywanych przez sati (the blessings given by a sati ,
s. 159) lub o przysiegach, ktore sktadano, powolujac si¢ na sati (in Marwareven today the most
solemn of all oaths is that onsati , s. 159). Altekar (1991) w waznym dziele o pozycji kobiet

w cywilizacji indyjskiej opartym w ogromnej cze$cina oryginalnych tekstach sanskryckich
niejednokrotnie uzywa sformutowania ,,zwyczaj sati ” (thecustom of sati , the Saticustom; m.in. s.
115,117, 118, 119, 120, 124, 125, 126, 127, 129, 130, 131), badz ,,praktyka sati ” (the practice
of sati ; np. s. 133); mowi jednak takze o kobietach, ktore ,,stawaty sie Satr” (s. 120, 121, 132).
Chattopadhyay (394-396) w artykule o koncepcji wdowienstwa w Kathasaritsagarze pisze

0 zwyczaju sati (the ‘sati’ custom, s. 394), a takze o kobietach, ktore stawaty si¢ sati (to become
‘sati’, s. 395-96). W podobny sposob jest traktowany ten termin w zbiorzeesejow o sati Arvindy
Sharmy (A. Sharma et al.1988); mowa tam np. o zwyczaju sati (the custom of sati, s. 15),

o popetnianiv/spetnianiu sati (fo commit sati —s. 22, 25, 39, 69, the perpetration of sati —s. 27,
to perform sati —s. 74), o podleganiu [zwyczajow1] sati (to undergo sati —s. 80); by¢ moze
rozrdéznienie przyjete w tej pracy polega na uzyciu dhugiego badz krotkiego koncowego ‘1’; na
stronie 84, w jednym zdaniu, na okreslenie osoby uzyty zostat termin sati (the sati’s resolve), na
okreslenie za$ aktu — sati (to perform sati, itd). Zob. tez m. in.: Noble, Sankhyan 1994 (zwt. s. 343
1 przyp. 2).

(2311 ask’d concerning the Ornaments and Flowers she wore, and they told me that such was
the Custom, in token of the Masti’s joy (they call the Woman, who intends to burn herself for
the death of her Husband, Masti) in that she was very shortly to go to him and therefore had
reason to rejoice (Della Valle [przektad angielski: Havers] 1892: 275; podkreslenie — P.Sz.).

1261 11 is not a very pleasant spectacle, but I witnessed it out of curiosity, when a woman who
lived near our house declared to her friends, immediately on her husband’s death, that she
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[27] Relacja przytoczona w: Major (ed.) 2007: 51-53

(281 1t was certainly a suttee, or burning of a Hindoo widow, that was about to take place
(Kaul [ed.] 1979: 92).
[2%] Wersja u Widznaneswary i Apararki (XII w.):
vyalagrahi yatha sarpam balad uddharate bilat/ tadvad uddhrtya sa nart saha tenaiva
modate//
Jak towca wezy sitg wycigga weza z jamy, tak samo taka kobieta wycigga [swojego meza
z kazdego miejsca, gdzie moze si¢ znalez¢] 1 cieszy si¢ szczgsciem wraz z nim.
Wersja Skandapurany (4,1.4.55):
vyalagrahi yatha vyalam baldad uddharate bilat/ evam utkramya diitebhyah patim
svargam nayet sati//
Jak towca wezy sitg wycigga weza z jamy, tak samo cnotliwa matzonka (sati ), omijajac
postancow [Smierci] prowadzi m¢za do nieba.
1301 K oszthaka (Kosthaka, nazywany w dziele Kalhany takze imionami Kosthai Kosthesvara)
byt arystokratg kaszmirskim (damara — feudalny wtasciciel ziemski), doradca 1 jednym
z dowddcow krola Dzajasimhy (Jayasinmha, lata panowania 1128-1140). Jako rebeliant, ktory
wystapit przeciwko krolowi, zostal przez niego pojmany 1 uwig¢ziony; zmart w wigzieniu. Jego
zona dokonata aktu samospalenia najprawdopodobniej jeszcze za jego zycia.
BU nadraksma nasrausma vapi baddhe bhartari yat tada/
kosthakasya vadhiir anvatisthan manavati sati//
Jjivan bhiiyo’pi labhyeta tvaya sa patir ity asau/
bandhunam avadhiryoktim pravisad yad dhutasanam//



saptarsiyosidaslesatarsakilbisadiisitah/

tasya satilokagayah padabhyam pavito 'nalah//

1321 na karyam iha me natha jivitena tvaya vind/ patihinapi ka nari sati jivitum utsahet// evam
vilapya bahudha karunam sa suduhkhita/ pativrata sampradiptam pravivesa hutasanam//

[33] Termin sat7 znalazt odzwierciedlenie takze poza subkontynentem indyjskim w praktykach
wstepowania na stos kobiet po §mierci mezow (przede wszystkim podczas wielkich uroczystosci
pogrzebowych wtadcow) na wyspie Bali 1 sgsiadujgcych z nig wyspach indonezyjskich, gdzie
odnotowano ogromne wplywy hinduizmu. Na okreslenie tych kobiet, ktére przed spaleniem na
wspolnym z matzonkiem stosie przebijaly si¢ specjalnym sztyletem (kris) lub — gdy nie byty
w stanie tego zrobi¢ — dokonywali tego najblizsi mescy cztonkowie rodziny, uzywano tam
okreslenia satialub mesatia (co jest formg pochodzacg od sanskryckiego sati , mahdsati ; zob.
Weinberger-Thomas 2000: 1-13, zwt. 11). Wobec kobiet gingcych w ten sposob uzywano takze
okreslenia belao pochodzeniu starojawajskim i niepewnej etymologii. W jezyku balijskim
1 indonezyjskim belaznaczy ‘poswigcac siebie samego’, ‘podaza¢ ku §mierci’ 1 przez metonimi¢
odnosito si¢ do 0sdb, ktore towarzyszyly zmartym wiadcom lub arystokratom w drodze do swiata
niebianskiego (zarowno zon wiadcow, jak i1 stuzacych, takze spalanych na stosie w dniu jego
pogrzebu). Z jednej strony, oba terminy, satiai bela, byty traktowane jako synonimy. Z drugie;j
strony jednak, uzywane byty niekiedy dla ukazania swoistej hierarchii, z jaka mozna si¢ byto
spotka¢ zwtaszcza podczas wielkich krolewskich ceremonii pogrzebowych (na co uwage zwrdcita
Weinberger-Thomas 2000: 11-13). Termin satiaokreslat kobiete ptongcg na tym samym stosie, na
ktorym spalane bylo ciato jej zmartego meza (jej prochy mieszaly si¢ zatem z prochami meza).
Swiadczyto to o jej wyzszym statusie i godnosci niz kobiet okre§lanych jako bela (inne zony
zmartego, stuzace), spalanych na osobnym stosie lub osobnych stosach

[34] We; gﬁﬁz t ‘-t;fgniony
w Benga sati E\ZF? spalgm@c?i@gge?ngaﬁz ana zosz w negf;g?rﬁ;% prawno-

obyczajowym tekscie wzmiankujgcym og6lnie koncepcj¢ samopalenia wdow, Wisznusmryti
(Visnusmrti) 25.14.

[33] Badacze nierzadko powoluja sie na tego rodzaju rozréznienie terminologiczne réwniez
w kontekscie tekstow literatury staroindyjskiej, zob. m.in.: Jolly 1928: 149; Thompson 1928: 15;
Kane 1941: 627-628; Watkoéwska 1973: 42; Datta 1988: 1; Sharma 1988: 11 86 (przyp. 10), 39;
Garzilli 1997: 205; Weinberger-Thomas 2000: 21; Jha 2005: 130.

(361 Na przyktad: Padmapurana (Padmapuran a 1, 52.67cd-69ab); strofa z Brahmapurany
(Brahmapurana) cytowana przez Aparake (Apararka) — Xll-wiecznego komentatora
Jadznawalkjasmryti, do strofy 1.86 1 pozniej przez Wisweswarabhatte (Visvesvarabhatta) — XIV-
wiecznego autora dharmasastry pt. Madanaparidzata (Madanaparijata; por. Kane 1941: 627—
628).

1371 7Zob. cz. 1 r0ozdz. 2 (gdzie zamieszczono te relacje). Por. Kane 1941, 1: 633-635 i 1941, 2:
1268 (gdzie zamieszczony zostat tekst oryginatu).

1381 yigyar saksino bhavata jvalaccitarohanena bhartrsariranugamanam aham karomi.

[39] Zmuszony jestem powotaé sie jedynie na cytat i opracowanie Kane’a, poniewaz nie udato
mi si¢ dotrze¢ do oryginalnego wydania dzieta Raghunandany.



ROZDZIAL. 2
Swiadectwa o sati w literaturze dawnych Indii

Obraz wdowy wstepujacej na stos kremacyjny swojego zmartego meza 1 tam umierajace;j
samobdjcza $miercig, nierzadko pojawia si¢ na kartach literatury sanskryckiej. By przedstawi¢
gldwne zarysy wczesnej historii tego obyczaju przedstawione w sanskryckich tekstach literackich
dawnych Indii, w tej czesci pracy przesledzimy staroindyjskie zrodta w pewnej kolejnosci.
Najpierw przyjrzymy si¢, w jaki sposoéb do omawianego zagadnienia odnoszg si¢ indyjskie ksiegi
normujgce prawa i obyczaje — dharmasutry 1 p6zniejsze dharmasastry oraz pewne ich komentarze
— nastepnie za$§ odwotamy si¢ do innych dziet literatury indyjskiej. Najbardziej oczywisty

1 uzasadniony chronologiczny uktad pozwoli przyjrze¢ si¢, jak zmieniato si¢ podejscie do
indyjskiej sati poprzez wiekil4Y,

2.1. Sati w kodeksach prawno-obyczajowych
Wydawnictwo Dialog(c) Copyright edycja elektroniczna

Najstarszym zachowanym zrodtem dotyczacym hinduskiego prawodawstwa sg teksty zwane
dharmasutrami (dharmasiitra). Najwazniejsze z nich sg cztery traktaty powstate
najprawdopodobniej w okresie pomiedzy VI a IIl w. p.n.e., ktorych tytuty pochodzg od imion
medrcow, ktérym przypisuje si¢ ich autorstwo: Gautamy (Gautama), Baudhajany (Baudhdyana),
Wasiszthy (Vasistha) i Apastamby (Apastamba). Dzieta te — z jednej strony pod pewnymi
wzgledami zwigzane z okresami wczesniejszymi, z drugiej strony zawierajace takze interpolacje
pozniejsze — sktadaja si¢ z krédtkich prozaicznych formut zwanych sutrami (sitra), od czego nazwe
wziety cate zbiory!®]l. Od pierwszych wiekow naszej ery miejsce owych najstarszych sutr

(z ktérych pewna cze$¢ nie zachowata si¢ do naszych czaséw) zaczety zastgpowac znacznie
bardziej rozbudowane wierszowane traktaty zwane dharmasastrami (dharmasastra) —
pouczeniami dotyczagcymi Swietego prawa. Najstarsze 1 najstawniejsze dzieto tej kategorii,
Manusmryti (Manusmrti lub Manavadharmasastra), datowane jedynie w przyblizeniu na okres
przetomu er lub pierwsze wieki naszej ery (tj. na okres pomi¢dzy 200 r. p.n.e. a 100 r. n.e. lub
nawet pomiedzy -1l w. p.n.e. a [I-1Il w. n.e.), zostato przypisane legendarnemu medrcowi Manu.
P6zniejsze wazne dharmasastry (pochodzace z epoki Guptow 1 okresow pozniejszych) nosza
nazwy od imion innych legendarnych postaci, ktorym tradycja indyjska przypisuje ich autorstwo:
Jadznawalkji (Yajriavalkya), Wisznu (Visnu) czy Narady (Narada). Dharmasutry 1 najstarsze
dharmasastry byly nie tyle kodeksami prawniczymi w dzisiejszym (zachodnim) znaczeniu, co
racze] pouczeniami dotyczacymi sprawiedliwego postepowania, ksiegami wyznaczajagcymi norme
postepowania (dharma) jednostki w spoteczenstwie, zaroOwno w zyciu prywatnym, jak

i publicznym!#2]. Dzieta autoréw pézniejszych dharmasastr, jeszcze pdzniejszych komentatorow

1 autoréw kompilacji prawnych, digestow, stopniowo zblizaty si¢ formalnie do tekstow stricte



prawniczych. Normy projektowanego w kodeksach prawno-obyczajowych spoteczenstwa
okreslata warna braminow, autoréw najprawdopodobniej wszystkich kodeksow prawno-
obyczajowych starozytnych i $redniowiecznych Indiil43].

W Zadnej z wczesnych dharmasutr nie spotkamy wzmianki na temat wspolnej $mierci wdowy ze
zmartym mezem. Wsrdd zalecanych tam kobietom regut postepowania, z ktdrych niektére odnosza
si¢ do wddéw, trzeba natomiast odnotowa¢ dawny, znany juz w okresie wedyjskim obyczaj nijogi
(niyoga), pozwalajacy bezdzietnej wdowie pocza¢ syna we wspotzyciu z bratem (lub innym
bliskim krewnym) zmartego me¢za. Obyczaj z formalno-rytualnego punktu widzenia mial na celu
przede wszystkim zapewnienie ciggtosci sktadania ofiar zmartemu mezowi 1 jego zmartym meskim
przodkom. By sptaci¢ dtug wobec przodkéw, od krewnych meza, pod ktorych opieka zyta po
smierci m¢za, wdowa otrzymywata pozwolenie czy wrecz polecenie (niyoga), by sptodzi¢ syna
z mozliwie blisko spokrewnionym krewnym zmartego. Syn 6w mogtby sktada¢ ofiary zmartemu
1 jego przodkom, a wraz z osiggni¢ciem dojrzatosci mogtby rowniez dziedziczy¢ spadek po
zmartym. Indyjskie prawodawstwo 1 obyczajowos¢ odmawiajg jednak tego rodzaju zwigzkom
charakteru ponownego matzenstwal®¥. Podstawowe warunki spotecznego uznania nijogi opieraja
si¢ przede wszystkim na braku posiadania meskiego potomka przez zmartego meza (niekiedy takze
Zyjacego, zob. ponizej), decyzji o sptodzeniu potomka podjetej przez starszych rodu i ustaleniu
rodzaju kontaktow cielesnych, wyborze wtasciwego meskiego krewnego, odpowiednim dla
prokreacji wieku i zgodzie wdowy.

Gautamadharmasutra (Gautamadharmasiitra), uznawana powszechnie za najstarszg
z dharmasutr (datowana na lata 600—400 p.n.e.!#3]) dopuszcza mozliwo$é nijogi wobec bezdzietne;
wdowy, czynigc to bez jakichs specjalnych warunkow:

: : : . : : . iazku
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5. Za pozwoleniem starszych opiekunow [guru] niech dokona poczecia jedynie
w okresie stosownym [dla poczecia].

6. [W razie braku brata meza, niech pocznie syna] ze zwigzku z [innymi krewnymi meza,
tj.] sapindg [tym, ktorego wigze z m¢zem placek ofiarny, krewnym do 6. stopnia
pokrewienstwal], sagotra [krewnym ze wspolnej gotry, noszacym to samo imi¢ rodowe, od
7. do 13. stopnia pokrewienstwa], dalszym krewnym pochodzagcym od wspolnego medrca
[rysziego, rsi], lub z krewnym po linii zenskie;j.

7. Niektorzy [twierdza, ze nie powinna pocza¢ potomka] z nikim oprdcz brata meza.

8. Nie powinna urodzi¢ wigcej nizdwoch syndw [w ten sposob].

Gaut. 18.4-814

Uznawana za nieco mtodszg dharmasutra przypisywana m¢drcowi Baudhajanie
(Baudhdyanadharmasitra, datowana na okres 600300 p.n.e.)#Zl nakazuje wdowie przez rok po
sSmierci m¢za praktykowac ograniczenia pokutne: nie powinna spozywa¢ miodu, mi¢sa, napojow
alkoholowych i soli, powinna spa¢ na ziemi. Po tym czasie moze jednak, jesli nie ma meskiego
potomka, poczaé syna ze zwiazku z bratem zmartego meza (Baudh. 2,4.7-9)#8]. Podobnie
wypowiada si¢ prawdopodobnie jeszcze pozniejsza Wasiszthadharmasutra
(Vasisthadharmasiitra; dzieto datowane na okres 300—100 p.n.e.]), ograniczajac jednak
praktyki ascetyczne wdowy do sze$ciu miesigcy (Vas. 17.55-56 i nastepne sutry 57—66)12%. Obie
dharmasutry r6znig si¢ od najstarszej tym, ze Gautama nie zaleca wdowie zadnych praktyk
ascetycznych, mtodsze zas wprowadzaja do jej zycia nowy element, tj. naktadajg na nig znaczne
ograniczenia zaraz po $mierci m¢za. Jednak obowigzuja jg one jedynie przez okreslony czas, ani



Baudhajana, ani Wasisztha nie pozbawiajg bezdzietnej wdowy prawa do urodzenia syna ze
zwiazku z bratem (bliskim krewnym) zmartego me¢za (Baudh. 2, 4.9; Vas. 17.56). Gautama (18.11)
sugeryje takze, ze syn na prosbe zyjacego meza moze zosta¢ poczety z jego zong przez jego
krewnego i wowczas nalezy do meza.[3!]

Gautamadharmasutra, Baudhajanadharmasutra 1 Wasiszthadharmasutra podaja rowniez
pewne warunki ponownego matzenstwa owdowiatej kobiety (Gaut. 18.15-17; Baudh. 2,3.27,
4,1.18; Vas. 17.20; 17.74-79). Kobieta moze ponownie wyj$¢ za mgz, gdy maz umart,

a malzenstwo nie zostato skonsumowane (Baudh. 4,1.18; Vas. 17.74). Gdy maz opuscit dom1i nie
wraca przez dlugi czas, zona po odczekaniu kilku lat — okres byt zalezny od przynaleznosci

warnowej meza oraz od tego, czy w zwigzku tym zostato poczete dziecko (Vas. 17.78) — moze

wstapi¢ w zwiazek z jego krewnym (Vas. 17.79)[22]. W sutrach Baudhajany i Wasiszthy pojawia
si¢ termin punarbhii (‘kobieta ponownie zam¢zna’), ktory nie wigze ponownego malzenstwa
kobiety jedynie ze $§miercig me¢za. Baudhajana (2,3.27) uzywa tego terminu, gdy charakteryzuje
syna kobiety ponownie zam¢znej (paunarbhava), przyzwalajac kobiecie na opuszczenie m¢za

1 wzigcie innego w przypadku, gdyby pierwszy byl impotentem (kliva) lub zostal wydalony z kasty
(patita)23). Wasisztha (17.20) charakteryzujac sama kobiete ponownie zamezna, rozszerza to
przyzwolenie o dwie nast¢pne okoliczno$ci — gdyby pierwszy maz byl chory umystowo/obtakany
(unmatta) lub gdyby zmart (mrta)!2. Wasisztha (19.31-33) w partii po§wieconej obowigzkom
krola nakazuje wiadcy — po $mierci jego poprzednika — zapewnienie utrzymania wdoéw po
zmartym krélu, zarowno glownej, jak i pozostatych zon. Natomiast wdowy, ktore nie chcg takiego
zabezpieczenia, mogg wybrac¢ zycie ascetyczne (19.34).

Relatywnie dobra sytuacja wdow przedstawiona w przytoczonych partiach dharmasutr (gdzie
znajdujg si¢ w wiekszosci wzglednie liberalne zalecenia dla wdc')w) z biegiem czasu zaczeta si¢
pogarszaghfszeka\imid ety Bfsd oete) & WFF% erdyabivzalpeletr dhipstsiry.
Oznaki tej zmiany odnotowuje juz, cieszacy si¢ najwiekszym autorytetem, kodeks Manusmrytil>3].
Kodeks przypisywany Manu co prawda z jednej strony dopuszcza (czy raczej odnotowuje)
mozliwos¢ nijogi wobec bezdzietne] wdowy (Manu 9.56—62), odnotowuje takze sytuacje,

w ktorej kobieta ponownie wychodzi za maz (podajac charakterystyke syna ponownie zameznej —
paunarbhava, 9.175), z drugiej jednak strony, w partii dzieta, gdzie mowa o obowigzkach kobiet,
jednoznacznie zaleca wdowie, nawet bezdzietnej, dozywotnig asceze 1 celibat jako jedyna Sciezke

prowadzaca do niebal2%!

Niech po $mierci meza swego / Do woli umartwia ciato,

Spozywajac czyste kwiaty / Czy owoce 1 korzenie,

Lecz innego meza nawet / Imienia niech nie wspomina.

Az do $mierci niech cierpliwa, / Powsciggliwa 1 cnotliwa

Bedzie jak modlitwy adept, / Najwyzszej pragnac zacnosci,

Ktora jest udzialem niewiast, / Co zam¢zne raz jedynie.

(...)

Gdy maz umrze, prawa zona / W celibacie zatem zyje,

Cho¢ bezdzietna bedzie w niebie / Jak modlitwy adeptowie.

Gdy niewiasta pragnagc dziecka / Mgza swego nie pamigta,

To wsrdd ludzi wzgarde zyska / 1 stragcona bedzie z niebios.
Manu. 5.157-161 (thum. M.K. Byrski 1985: 172.)

Zalecenia skierowane do wdow zawarte w tych strofach sg wielokrotnie powtarzane
w pozmiejszych kodeksach smryti®Z. W innym miejscu kodeksu Manu (9.69-70), interpretacja



sytuacji, ktorg mozna by okresli¢ jako ponowne matzenstwo i nijoga zarazem, odnosi si¢ do
przypadku, gdy zmart narzeczony dziewczyny. Wowczas pojmuje jg za zong brat zmartego
1 zespala si¢ z nig raz w miesigcu w okresie wtasciwym dla poczecia potomka, do czasu narodzin
syna, ktory formalnie ma zosta¢ uznany za syna zmartegol®8l. W tekscie Manusmryti znajdziemy
jednak znacznie wigcej strof przemawiajacych za tym, ze autor zdecydowanie potgpia zar6wno
nijoge, jak 1 powtdrne zamazpojscie owdowiatej (rowniez nieowdowiatej) kobiety (5.162—163;
9.64—68)221,

Potwierdzenie stopniowego znikania obyczaju nijogi w spoteczenstwie braminskim
w pierwszych wiekach naszej ery mozna znalez¢ w nastepnej waznej dharmasastrze —
Jadznawalkjasmryti (Yajnavalkyasmrti). Dzieto jest prawdopodobnie nieco mtodsze od kodeksu
Manu, jego powstanie datuje si¢ na pierwsze wieki n.e. (by¢ moze na okres I-1II w., badz II-1V
w.)l60],

Ta, ktora nie idzie do innego [mezczyzny|, [bez wzgledu na to] czy jej maz zyje czy tez
zmarl, osiaga wielka stawe na tym §wiecie i raduje si¢ wraz z Umal®! na tamtym[¢2],
Yaj. 1.75:

7 drugiej strony, w ustepie nieco wezesniejszym Jadznawalkja zarowno odnotowuje sytuacje,
w ktorej kobieta staje si¢ ponownie zam¢zna (punarbhii), bez wzgledu na to, czy jej wczesniejsze
matzenstwo zostalo skonsumowane czy nie (¥Yaj. 1.67), jak 1 wskazuje na mozliwo$¢ nijogi (1.68—
69) na podobnej zasadzie co Gautamadharmasutra. Spotykamy si¢ tu zatem z podobng
ambiwalencjg jak w kodeksie przypisywanym Manu. Obecnos¢ strof odnotowujacych koncepcje
lewiratu 1 ponownego matzenstwa u obu autorow najstarszych dharmasastr moze §wiadczy¢
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zademonstrowaniu braku dla nich aprobaty.

Trzeba zaznaczy¢, ze zarowno Manu, jak 1 Jadznawalkja, cho¢ zalecaja wdowom tryb zycia
surowszy niz wczesniejsi prawodawcy, cho¢ sprzeciwiajg si¢ idei lewiratu oraz powtdrnego
zamazpdjscia, wsrod szczegotowo wymienianych regul postepowania kobiet nawet stowem nie
wspominajg o tym, aby wdowa miata towarzyszy¢ zmartemu m¢zowi w drodze na tamten Swiat.
Dopiero nastgpne pokolenia autorow dharmasastr odnotuja zmiang tej sytuacji.

Nie dzieje si¢ tak jednak jeszcze w przypadku waznego kodeksu stricte prawniczego,
Naradasmryti (Naradasmrti), dzieta najprawdopodobniej mtodszego (o jedno badz dwa stulecia)
od Manusmryti, mniej wiecej zas wspotczesnego Jadznawalkjasmrytil®3l. Naradasmryti jako
jedyny kodeks sposrod dawnych dharmasastr (okreslanych mianem: miilasmrti) koncentruje sig¢
przede wszystkim na zagadnieniach 1 procedurach prawnych (vyavahara) w $cistym tego stowa
znaczeniu (pozostawiajac na boku zagadnienia szeroko rozwazane w innych dharmasastrach, tj.
reguty wlasciwego postepowania, regulacje odnoszace si¢ do rytuatow religijnych 1 ceremonii
(acara) oraz zagadnienia zwigzane z pokutg za popelnione grzechy i oczyszczaniem si¢ —
prayascitta)l®. Mimo ze kodeks Narady w wielu miejscach wykazuje bliskie zwiazki z tradycja
przekazang w tekScie Manusmryti, niektore wyrazane tam poglady wykazujg rozbieznos¢
z tekstami zarowno Manu, jak 1 Jadznawalkji. Autor (badz autorzy) Naradasmryti okazuje tym
samym pewna niezalezno$é wobec wczesniejszej i wspotczesnej tradycji prawno-obyczajowejl®l,
Znajdyje to pelny wyraz miedzy innymi w partiach tekstu odnoszacych si¢ do sytuacji
owdowiatych kobiet. O ile stosunek Manu 1 Jadznawalkji do lewiratu i powtdérnego matzenstwa
wdowy mozna okresli¢ jako (mniej lub bardziej zdecydowanie) nieprzychylny, w najlepszym za$
wypadku ambiwalentnyl®l, o tyle podejscie wyrazone w tekécie Narady trzeba uznaé za



zdecydowanie bardziej liberalne. Naradasmryti bowiem, wzorem starszych dharmasutr, wyraza
akceptacje zarowno dla idei nijogi, jak 1 powtoérnego zamazpodj$cia wdowy.

Jesliby maz umart pozostawiajac bezdzietng zong, niech ona wowczas, powodowana
pragnieniem posiadania syna, umdéwiona przez starszych rodu, uda si¢ do brata meza.
[ niech on z nig podejmie takie wlasnie kontakty, by urodzit si¢ syn; gdy jednak syn si¢
urodzi niech tego zaniecha, ztem byloby, gdyby czynit inaczej.l¢?]
Nar. 12.79-80:

Kolejne strofy (12.81-87) podaja szczegdtowe warunki, wedtug ktorych wdowa moze poczac
syna ze zwiazku z bratem zmartego me¢za. Narada takze w okreslonych okoliczno$ciach pozwala
kobiecie na powtdrne zamgzpojscie, odnoszac zresztg t¢ mozliwos¢ nie tylko do wdowy.

Gdy maz zagingl, umart, zostal wedrownym asceta, stat si¢ impotentem badz zostat
wykluczony z kasty, w przypadku tych pigciu nieszczg$¢ przeznaczony jest kobietom inny

Nar. 12.97

W nastepnych strofach (12.98—-102) zostal okreslony czas, jaki powinna odczeka¢ kobieta, ktora
opuscit maz, zanim odejdzie do innego me¢zczyzny. Podobnie jak w przywotanych powyzej
dharmasutrach jedynie czas oczekiwania (uzalezniony od przynaleznosci warnowej kobiety)
okreslony jest nieco inaczejl®l. Strofa 12. 102 podsumowujaca ten ustep zdaje sie najlepie;
uzasadnia¢ to wzglednie liberalne podejscie do kobiet wyrazone przez anonimowego prawodawce
(badz prawodawcow) w pierwszych wiekach naszej ery: _ _

Wydawnictwo Dialog(c) Copyright edycja elektroniczna

Pradzapati (Pan Stworzen) stworzyl istoty zywe po to, aby ich aktywno$¢ zapewniata
potomstwo, dlatego, gdy kobiety pod tymi warunkami odchodzg do innych mezczyzn, nie
ma w tym grzechu.Z!]

Wsrod starozytnych ksigg praw 1 obyczajow prawdopodobnie pierwszg chronologicznie
wzmianke o wdowie idgcej na stos za swoim zmartym megzem znajdziemy w tekscie
Wisznudharmasutry, znanym takze jako Wisznusmryti (Visnusmrti, Visnudharmasiitra). Redakcja
te] kompilacji prawno-obyczajowe] jest najczesciej datowana na okres miedzy Il a VI w., chociaz
niektore (zwlaszcza ostatnie chronologicznie) badania umieszczaja ja takze po VI w.lZ]

Po $mierci meza [zaleca si¢ wdowie] zachowanie czystosci lub wstapienie na stos.Z2]
Vis. 25.14

Kilka rozdziatow wczesniej (Vis. 20.39), takze znajduyje si¢ aluzja do $mierci wdowy na stosie,
gdy mowa o tym, ze (mgski) krewny — nawet gdyby umart — nie moze towarzyszy¢ zmartemu
mezczyznie, ,,$ciezka Jamy” (boga $mierci) jest jedynie przywilejem jego zonylZ3l. Trzeba
podkresli¢, co czynig zreszta niektorzy wspotczesni komentatorzy, ze sutra 25.14, pozostawiajac
wdowie po Smierci mgza dwie mozliwosci: albo zachowanie czystosci (celibat), albo $mierc na
stosie, traktuje je rownorzednie, niec wskazujgc prawdopodobnie zadnej z dwu Sciezek jako
whasciwszejl 24,

W podobnym tonie wypowiadajg si¢ te teksty smryti, ktore sg chronologicznie bliskie
Wisznudharmasutrze. Przed podobnym wyborem — albo $§miercig na stosie, albo zyciem
w czystosci pelnym wyrzeczen — stawia wdowe kodeks przypisywany Bryhaspatiemu



(Brhaspatismrti)lZ2];

Zona jest uwazana za potowe ciata [swojego meza] rowno dzielac owoce cnotliwych
1 niecnotliwych czynow; czy to wstepujac na stos czy tez pozostajac przy zyciu jako
cnotliwa kobieta przyczynia si¢ ona do pomyslnosci swojego meza.l 28]
Brh 25.14

W nastepnej strofie (25.15) Bryhaspati zaleca wdowie, nawet bezdzietnej, asceze i celibat jako
prowadzace do nieba. W nastepujacych zas strofach (25.16—17) powotuje si¢ na oba ustgpy Manu
dotyczace nijogi (jak zaznaczono powyzej Manu w 9.59—62 dopuszcza nijoge, natomiast w 5.157—
161 — odrzuca) ostatecznie odrzucajac ja jako niestosowng w dwoch ostatnich wiekach ludzkosci,
dwaparajuga (dvaparayuga) 1 kalijuga (kaliyuga) — w swiecie, ktory stopniowo zmierza ku
upadkowilZZ,

Wiasasmryti (Vyasmrti), tekst, ktorego redakcja jest datowana na II-V w.[Z8] zawiera strofe
mowiacy, ze wdowa braminska powinna wkroczy¢ w ogien wraz z ciatem zmartego meza albo —
jesli pozostaje przy zyciu — umartwiac¢ swoje cialo poprzez praktyki ascetyczne, porzucajac przy
tym starania o przystrajanie swych wtosowl2l.

Jak wida¢ wsrod tekstow normujacych postepowanie w zyciu, prawo 1 obyczaje, powstate
dopiero pomiedzy III a przetomem V1 VI w. n.e. odnotowujg praktyke okreslang niekiedy jako
anwarohana (anvarohana) — wstegpowanie na stos za zmartym megzem — jako jedno z zalecen dla
wdowy. Nie jest to jednak zalecenie ani jedyne, ani wyrézniane jako wlasciwe. Smier¢ na stosie
jest w tym okresie traktowana na réwni z prawem wdowy do zycia po $§mierci meza, cho¢ juz od
pierwszych wiekdw naszej ery przewaza poglad, ze wdowa do konca zycia powinna pozostawac

" Forost S B Sk e ot edygig elekironiczna

przedstawianych przez autorow dharmasastr z pierwszych wiekow naszej ery zdaja si¢ byc¢ istotne
zwlaszcza w konfrontacji z tym, co znajduyjemy w dharmasastrach powstatych w nastepnych
wiekach. Pézniejsi prawodawcy wychwalali bowiem $mier¢ na stosie jako drogg przeznaczong
wdowom. Taka postawe prezentujg autorzy tekstow smryti datowanych na VI-IX w., tacy jak
Angiras (4ngiras), Sankha (Sankha), Harita (Harita)!8, ktérych kodeksy nie dotrwaty w catosci
do naszych czasow, sg jednak obficie cytowane w pozniejszych komentarzach badz zbiorach
systematyzujgcych normy prawne, obyczajowe czy religijne, digestach.

Angiras, cytowany miedzy innymi przez Apararke (Apararka; autor XII-wiecznego komentarza
do Jadznawalkjasmryti, zob. ponizej), wyraza si¢ jednoznacznie i stanowczo, uznajac spalenie si¢
na stosie za jedyng dharme¢ wdowy:

Zaprawde zadna kobieta nie powinna rozwazac¢ innej powinnosci (dharma) po Smierci
[81]

meza niz $mier¢ w ogniu.
Kilkakrotnie w literaturze sanskryckiej przytaczany jest poglad, ktorego autorami byli
prawdopodobnie Sankha 1 Angiras, mowiacy o nagrodach, jakie sg przyrzeczone kazdej wdowie,
ktora zostanie spalona wraz ze zmartym me¢zem:

[Sankha i Angiras mowia, ze] ta, ktora podaza za swoim mezem [na stos] zamieszka
w niebie przez 35 milionow lat, tak wiele lat jak wiele jest wltoséw na ludzkim ciele. Tak
jak towca wezy sitg wycigga we¢za z jamy, tak samo taka kobieta wycigga [swojego megza
z kazdego miejsca, gdzie moze si¢ znalez¢] 1 cieszy si¢ szczesciem wraz z nim. Tam
[w niebie] bedac oddana jedynie swojemu mezowi 1 wystawiana przez grona nimf



niebianskich, raduje si¢ wraz z nim tak dhugo, jak dlugo trwaja rzady czternastu Indrow.
Nawet jesli maz bytby zabojca bramina, jest winny nieodwzajemnienia daru lub
morderstwa przyjaciela, oczyszcza go [z grzechu] ta kobieta, ktora — nie stajac si¢ wdowg
— umiera [w ogniu] wraz z nim wziagwszy w objecia jego cialol®2l. Kobieta, ktora po
smierci mgza wstepuje w ogien, jest wystawiana w §wiecie niebianskim jako
doréwnujaca prawoscia charakteru Arundhatil®3l. Jeli kobieta nie spala sie¢ w ogniu po
smierci matzonka, wowczas nigdy nie uwalnia si¢ od kobiecego ciata [tj. od urodzenia si¢
jako kobieta w nastepnych wcieleniach].[%4]

Harita (cytowany m.in. przez stawnego XII-wiecznego komentatora Widznianesware, zob.
ponizej) twierdzi, ze:

Kobieta, ktdra podaza za swoim mezem na stos oczyszcza trzy rodziny, tj. [rodzing]
swojej matki, swojego ojca i t¢, do ktorej weszta, bedac wydana za maz [tj. rodzing
swojego meza]l83],

Niezachowane w catosci dzieta, z ktérych pochodza cytowane strofy, jak 1 pdzniejsze,
w ktorych zachowaty si¢ one w formie cytatow, nalezg do czaséw, gdy juz niemal Zzaden kodeks
prawno-obyczajowy nie wspomina z aprobata o praktyce nijogi lub ponownego matzefistwal8l,
Wielu zdecydowanych zwolennikow §mierci wdoéw na stosie mozna znalez¢ wsrod
prawodawcow, tj. autorow komentarzy do wcze$niejszych dharmasastr 1 digestow, ktdrzy zyli
1 dziatali po 1000 r. Wymieni¢ tu trzeba przede wszystkim nastepujgcych autoréw 1 dzieta:

m WidznanesSwara (Vijianesyara; 1. pot. XIl w., ok. 1076—1127), autor cieszacego si
M TR Rl N el el TR AT et dal R
Mitakszara (Mitaksara);

m Apararka (Apararka; znany takze jako Aparaditja, Aparaditya; 1. pot. XII w.), komentator
Jadznawalkjasmryti, z zachodniego wybrzeza Dekanu (jego dzieto znane jest jako Apararka,
petny tytul: Apararka-Ydajiiavalkya-dharmasastra-nibandha; ok. 1125);

m [akszmidhara (Laksmidhara; 1. pot. XII w.), autor obszernego kodeksu prawno-
obyczajowego (digestum) skomponowanego w prawdopodobnie w Kannaudz (Kannauj; Indie
potnocne) miedzy 1110 a 1150 r., zatytutowanego Krytjakalpataru (Krtyakalpataru, lub tytut
skrocony Kalpataru; rozdziat 12 Vyavaharakanda, s. 632—636);

» Madhawacarja (Madhavacarya; 1330—-1385), autor komentarza do Parasasmryti
(Parasarasmrti;, Parasara-mddhaviya) — najwybitniejszy z twoércéw dharmasastr
z potudniowych Indii;

n Wisweswarabhatta (Visvesvarabhatta; 2. pot. XIV w.), autor obszernego kompendium
prawno-obyczajowego Madanaparijata (1360-1390), (s. 196-200)87;

m Raghunandana (zw. Smarta-bhattacarya; 1520-1570), najstynniejszy prawodawca
z Bengalu, autor 28 kodeksow smryti, m.in. dzieta Suddhitattwa (Suddhitattva);

m Kamalakara-bhatta (Kamalakara-bhatta; 1. pot. XVII w.), autor kodeksu Nirnajasindhu
(Nirnayasindhu; 1612);

» Kasinatha Upadhjaja (Kasinatha Upadhydaya, XVIII w.) z zachodnich Indii, autor dzieta
Dharmasindhu (1791-1792);

m Balambhatta (Balambhatta, koniec XVIII w.), autor komentarza do Mitakszary
WidZznaneswary;

m Trjambakajadzwan (Tryambakayajvan; XVIII w.), autor summarium poswieconego
obowiazkom 1 pozycji spotecznej kobiet, Stridharmapaddhati (Stridharmapaddhati



‘Sciezka powinnosci i statusu religijnego kobiet”)[88],

Cigg dalszy w wersji pelnej

2.2. Sati w innych tekstach literatury staroindyjskiej

Dostepne w wersji petnej

[40] Wiekszo$¢ zrodet na temat samopalenia wdow, do ktorych odwotano sie¢ w rozdziatach 2.1
12.2 cz. I zostala przytoczona 1 omoéwiona — niekiedy krotko, niekiedy bardziej obszernie — przede
wszystkim w nast¢pujacych pracach: Jolly 1897: 67-71; Winternitz 1920: 55-85; Rao 1932-
1933: 219-240; Kane 1941: 624—636; Thakur 1963: 126—184; Sharma 1988: 15-17, 29-38;
Narasimhan 1990: 11-27; Altekar 1991: 115-142; Bose 2000: 21-32; Weinberger-Thomas 2000;
Brick 2010 (przede wszystkim do rozdz. 2.1 cz. [ — kwestie sati w dzietach tradycji dharmasastry).
Podstawowe odniesienia bibliograficzne do pozostalych prac omawiajacych poszczegolne
sanskryckie swiadectwa o sati przywotlywane sg w dwoch ponizszych rozdziatach,

w odpowiednich miejscach.

[41] Termin sitradostownie znaczy ‘ni¢’, w tym przypadku okresla regute podang w formie
krotkiegd Wizl WG Gyt bl OaG bdnea Dy @hﬁl@@}éﬁk&u@é@i@ﬁﬁﬁﬂ@ﬁﬂa

[42] Jak pisze Hanna Watkowska (1993: 146): ,,Ksiegi zawieraja nie tyle przepisy prawne,
wedlug ktorych winien postgpowac sedzia, ile przykazania, adresowane indywidualnie do
potencjalnego odbiorcy”.

[43]1 Do podstawowych opracowan dotyczacych literatury prawno-obyczajowej dawnych Indii
naleza nastgpujace prace: Jolly 1928; Kane 1930 — 1962 (t. 1-5); Derret 1973; Lingat 1998;
Flancavilla 2006.

[44] Por. Kane 1941: 599—607; Sprockhoff 1979: 425.

1431 por, Kane 1930: 12-20; Derret 1973: 28.

1461 Olivelle 2003: 166—167 (tekst sanskrycki i angielskie thumaczenie); Biihler (transl.) 1965:
267-68.

[47] Por. Kane 1930: 20-32; Derrett 1973: 30.

[48] Olivelle 2003: 256—67; Biihler (transl.) 1965, 2: 234.

[49] Kane 1930: 50—60; Derrett 1973:30-31. Garzilli (1997: 211) datuje Gautame,
Baudhajanei Wasiszthena V-IV w. p.n.e.

[301 Olivelle 2003: 420—21; Biihler (transl.) 1965: 89—90.

[31] Gautama (18.11) i Apastamba (Apastambadharmasiitra 2,13.6) nadaja w tym przypadku
formalng nazwe¢ zonie: ksetra (‘pole’). Jej matzonka okresla si¢ mianem ksetrinlub ksetrika
(‘wlasciciel pola’). Gautama (4.3) okresla mezczyzne, z ktdrym Zona poczeta, mianem bijin
(‘siewca nasienia’), pozniejszy kodeks Manusmryti (9.53) okresla go mianem bijika, Wasisztha
(17.64) z kolei nadaje mu nazwe niyogin (‘ten, ktory zostal ustanowiony/wyznaczony/
uméwiony’). Odnosnie do termindw: ksetra, ksetrikai bijikazob. takze Manu 9.32, 33 1 53.

121 Gaut. 18.15: jesli maz zaginal bez wiesci zona powinna odczekaé 6 lat, jesli zas sa o nim



wiesci — ma si¢ do niego udac; 18.16: jesli maz stat si¢ ascety, zona powinna porzuci¢ wszelkie
przywiazanie do niego; 18.17: zona bramina, ktory udat si¢ na obczyzng w celu pobierania nauk
1 nie powraca, musi odczeka¢ 12 lat, zanim zacznie nowe zycie. Vas.17.75-77: po odejsciu m¢za
w odlegte kraje Zona powinna odczekac 5 lat 1 jesli nie chce podazy¢ za nim moze postepowac
tak, jak gdyby byt on zmarty; 17.78: zanim ponownie wyjdzie za maz, Zona bramina powinna
odczekac 5 lat, jesli ma potomstwo, 4 lata — jesli nie ma; zona kszatriji — odpowiednio 4 lub 3
lata; zona waj$ji — 3 lub 2 lata; zona Sudry — 2 lata lub 1 rok.

1531 Baudh. 2,3.27:

klivam tyaktva patitam va ya’nyam patim vindeta punarbhavam yo jatas sa
paunarbhava/ Paunarbhava — to syn kobiety ponownie zameznej (punarbhii), ktora
opusciwszy impotenta lub wydalonego z kasty znalaztaby innego meza.

1541 Vas.17.20:

ya ca klivam patitam unmattam va bhartaram utsyjyanyam patim vindate mrte va sa
punarbhiir bhavati/

Punarbhii — kobieta zamezng ponownie jest ta, ktora znajduje innego matzonka, po tym, jak
porzucita mg¢za impotenta, wydalonego z kasty lub obtgkanego, lub gdy zmart jej
[poprzedni] maz.

[33] Kane 1930: 135-58; Derrett 1973: 31; Lingat 1998: 96.

[36] Te rozbiezno$¢ w opisie sytuacji wdowy w dwoch przywotanych fragmentach dharmasastry
mozna zapewne ttumaczy¢ kompilacyjnym charakterem dzieta. Autor Manusmrytiw wielu
miejscach odnotowuje aktywnos¢ roznych prawodawcow, by¢ moze nawet kilku ich pokolen
z pierwszych wiekow p.n.e. 1 pierwszych wiekdw n.e. (zob. Derrett 1973: 31-33). Jest to zreszta
zjawiskiem powszechnym i typowym dla starozytnych i sredniowiecznych legislatorow.
Dopuszeggpiecratorireingty D PHirgteinegmn by vivsic aelsfeiacrsiedientsisiarsaich
koncepcji prawno-obyczajowych (dominujgacych —jak zauwazono powyzej — w okresie
komponowania dharmasutr), podczas gdy dozywotnie nakazy surowego zycia i celibatu wdoéw — za
odzwierciedlenie koncepcji, ktoére zaczely dominowac na przetomie er. W przypadku ustepu na
temat nijogi z 9 ksiegi tekst Manusmryti yjawnia dwa rézne punkty widzenia. Manu9.60
odnotowuje mozliwos¢ tylko jednorazowego poczecia syna ze zwigzku wdowy z krewnym
zmartego meza. Natomiast strofa 9.61 odwolyje si¢ do niektorych prawodawcow, ktorzy
dopuszczaja powtorne poczecie. Zaraz potem strofy 9.64—68 stanowczo potepiajg nijoge
1 zabraniaja wdowie wchodzi¢ w jakikolwiek zwigzek matzenski. Podobne sprzeczne poglady
mozna znalez¢ znacznie czgsciej w kodeksie przypisywanym Manu (zob. Kane 1930: 148-49;
Derret 1973: 33). Lariviere (1989, 2: XVIII-XIX), wydawca 1 ttumacz tekstu Naradasmryti
(Naradasmrti), we wstgpie do przektadu tego kodeksu wyraza przekonanie, ze wtasciwe studia
nad krytyka tekstu Manusmrytipozwola potwierdzi¢ ,,to, co zdaje si¢ by¢ widoczne, gdy czyta si¢
ten tekst, a mianowicie to, ze takze on byl kompilowany przez pewien dtugi czas, przez rozne
osoby z roznymi poglagdami na okreslone kwestie”.

1371 Por. Kane 1941: 583-84.

[38] Por. Kane 1941: 602—603. Chociaz Manu ogdlnie potepia praktyke nijogi, uznaje syna
zrodzonego w taki sposob (ksetraja) za prawowitego nastepce zmartego 1 wyznacza mu witasciwg
czes$¢ przy podziale majatku (Manu 9.120-21, 145).

[217 drugiej strony, kodeks Manu zaleca owdowiatemu mezczyznie ponowny ozenek (5.168—
169).

[90] Kane 1930: 168—190, zwt. 184; Derrett 1973: 34-35. Lingat 1998: 99—100.

(81 Uma (Uma) — w mitologii indyjskiej matzonka boga Siwy, jednego z gtéwnych bostw
panteonuindyjskiego.



1921 spte jivati va patyau ya nanyam upagacchati/

seha kirtim avapnotimodate comaya saha//

1631 Jolly (1928: 48) co prawda umieszcza kompozycje Naradasmrytiok. 500 r., jednak zaréwno
Kane (1930: 196207, zwt. 205), jak i p6zniejsi badacze dochodza do wniosku, Ze tekst
przypisywany wedyjskiemu wieszczowi Naradzie nalezy datowac na pierwsze wieki naszej ery,
tj. na okres pomiedzy 100 a 300 r. Rozwazajac wewnetrzng chronologie dharmasastr, Kane (1930:
196-207) 1 Lingat (1998: 92-96, 99-103) proponujg chronologiczng kolejnos$¢: Manu,
Jadznawalkja, Narada, vznajac kompozycje tekstu Narady za wydarzenie nieco poézniejsze od
kompozycji tekstu Jadznawalkji. Natomiast Lariviere (1989, 2: XIX—XXIII), autor wydania
krytycznego angielskiego przektadu Naradasmryti, dokonujac przegladu i rewizji wezesniejszych
badan nad tym tekstem uznaje oba kodeksy, Jadznawalkji 1 Narady, za mniej wigcej wspotczesne,
przytacza jednak rowniez argumenty pozwalajace nie wykluczaé, ze kodeks przypisywany
Naradzie jest nieco wczesniejszy od kodeksu przypisywanego Jadznawalkji.

[64] Og6lnie na temat kodeksu Naradasmryti zob:. Jolly 1928: 44-49; Kane 1930: 196-207;
Lingat 1998: 100-103; Lariviere 1989, 2: IX-XXXI.

(8] Por. Lingat 1998: 103; Lariviere 1989, 2: XXI.

6] Jak zauwazono powyzej, Manu9.57-63 odnotowuje mozliwosé nijogi, 9.64—68 za$ oraz
przede wszystkim 5. 157-161 — zdecydowanie ja potepia, podobnie jak powtorne matzenstwo,
9.65; Jadznawalkja 1.68—69 — dopuszcza nijoge, 1.75 — odradza j3.

(7} anutpannaprajayas tu patih preyad yadi striyah/

niyukta gurubhir gacched devaram putrakamyaya//

sa ca tam pratipadyeta tathaiva putrajanmatah/

putre jate nivarteta viplavah syad ato ‘anyatha// _ _

(58] N VR WAL BB RRLORLR) Sfepyright edycja elektroniczna

paricasv apatsu narinam patir anyo vidhiyate //

Inne strofy kodeksu Narady (12.15, 16, 18, 96) okre$lajg takze inne warunki, na podstawie ktorych
kobieta moze opusci¢ swojego meza 1 odej$¢ do innego mezczyzny.

[99] Nar. 12.98-102: gdy maz odszedt z domu i nie ma o nim zadnych wiadomosci, kobieta
braminska powinna odczeka¢ 8 lat jesli ma dzieci, badz 4 lata jesli nie ma; kobieta kszatrijow —
odpowiednio 6 lat, badz 3 lata; kobieta waj§jow — 4, badz 2 lata; kobieta Sudréw nie ma
obowiazku odczekiwania zadnego okresu (zwtaszcza jesli nie ma dzieci), cho¢ powinna
zwyczajowo odczekac 1 rok. Jesli maz odszedt, lecz zyje 1 sg 0 nim wiadomosci, liczba lat
nakazanych kobietom do odczekania powinna by¢ podwojona.

[20] prajapravrttau bhiitanam srstir esa prajapateh/

ato ‘anyagamane strinam evam doso na vidyate //

[ZL1' W dziele tym boég Wisznu (pod postacia dzika) jako narrator naucza swa malzonke (boginie
Ziemig¢) zasad dharmy, ona za$§ podaje szczegoty dotyczace kultu boga (boska posta¢ narratora
1 forma objawienia boskiej nauki sg ewenementem w tradycji dharmasutr 1 dharmasastr). Jolly
(1928: 13—15) przypuszcza, ze w dziele tym znajdujg si¢ Slady wczesniejszej dharmasutry, ktora
pOzniej zostata przerobiona w duchu wisznuickim. Podobnie sugeruje Kane (1930: 62—69):
Wisznusmrti mogta powsta¢ w dwoch etapach: na III-1 w. p.n.e. datuje si¢ powstanie
prozaicznego jadra utworu w formie dharmasutry, ktore znacznie pozniej, ok. 400-600 r. n.e.,
zostato rozszerzone 1 przerobione w duchu wisznuickim 1 otrzymato liczne dodatki zar6wno
prozaiczne, jak 1 metryczne. Derrett (1973:37) zauwaza, ze forme prozaicznych sutr zachowuja
zwlaszcza bardziej oczywiste partie prawne, by, jak przypuszcza, zachowac styl najdawniejszych
autorow dharmasutr. Wisznudharmasutra stanowi pomost pomi¢dzy wczesnym hinduizmem
reprezentowanym przez Manu i1 eposy a pozniejszymi wisznuickimi puranami. Rao (1932-33: 225)



uwaza, ze kompilacja dzieta zostata dokonana po IV w.; Garzilli (1997:211) datwje Wisznusmryti
na III w. W ostatnich latach Olivelle (2007; 2009: 4—15) wielostronnie argumentowat, ze tekst
kodeksu przypisywanego Wisznu zostal skomponowany w Kaszmirze pomigdzy VI a IX w. Jolly
(1928: 148) przypuszcza, iz oba ustepy na temat sahagamany byty dodane podczas p6zniejsze]
rewizji tekstu. Z kolei Garzilli (1997) chce widzie¢ w odwotaniu si¢ kodeksu Wisznusmrytido
praktyki sahagamany odzwierciedlenie lokalnej (kaszmirskiej czy szerzej — pdinocno-zachodniej)
tradycji. Swojg argumentacj¢ opiera na duzym prawdopodobienstwie, ze autor kodeksu nalezat do
szkoty Kathaka (Kdathaka; nalezacej do tradycji Czarnej Jadzurwedy), odwotaniu si¢ do
najstarszych greckich §wiadectw na temat samopalenia wdow 1 skojarzeniu potnocno-zachodniego
ludu Kathajow z greckiego §wiadectwa Onezykrytosa (wg tego najstarszego Swiadectwa lud ten
miat praktykowaé¢ zwyczaj samopalenia wdow) z tradycja szkoty Katha / Kathakai jej tekstem
w postaci dharmasastry Wisznu (wigcej na ten temat zob. ponizej, cz. Il rozdz. 1).Na temat
kompozycji 1 datowania tekstu zob. takze: Lingat 1998: 25-27.
121 yis. 25.14:
mrte bhartari brahmacaryam tad anvarohanamva/
1231 yis. 20.39:
myrto pi bandavah sakto nanugantumnaram|v.l.: priyam| mrtam/
jayavarjamhi sarvasya yamyah panthavirudhyate//

[74] Kwestie rownorzednosci alternatywnych nakazow dla wdow w tym passusie
Wisznusmrytiporuszyt Brick (2010: 204), sugerujagc mozliwos¢ innego spojrzenia na t¢ kwestie,
tzn. prawdopodobienstwo, ze drugi nakaz (anvarohana) mozna uzna¢ za preferowany. Autor
odwotat si¢ do badan nad partykuta va (‘lub’) w najstarszej i cieszacej si¢ najwickszym
autorytetem gramatyce sanskrytu, AstadhyayiPaniniego (Panini). Powotat si¢ mianowicie na

autoryteiem grama . Ayady Painicgo ( _ ,
orefrena o bos Aol i beh oo o et Wt

interpretacji partykuta vamiataby zatem mie¢ wartos¢ nie tyle zwyktego spojnika: ‘lub’, ‘albo’, co
raczej (przede wszystkim) wyraza¢ znaczenie: ‘lub bardziej’, ‘lub najlepiej’ (Brick: ‘or
preferably’). Jesliby autor kodeksu Wisznusmrytipodazal w tym miejscu za Paninianska
interpretacja, wowczas mozna by uzna¢, ze preferuje Smier¢ wdowy na stosie wobec zalecen
pozostania jej przy zyciu w celibacie 1 ascezie. Brick przyznaje jednak, ze nie mozemy byc¢ tu
pewni tego, ze autor kodeksu podaza za tak precyzyjnym (technicznym, chciatoby si¢ powiedziec)
znaczeniem stlowa va, stad tez kwestia ta pozostaje w jego opinii nierozstrzygni¢ta (dzigkuje dr.
hab. Cezaremu Galewiczowi za przestanie mi artykutu Bricka.). Dodajmy, ze w innym miejscu
Wisznusmryti (17,4) —w partii po§wigconej prawu dziedziczenia — mowa jest o tym, ze majatek
meza, ktory umart bez meskiego potomka przypada jego zonie. W kodeksie znajduyje si¢ takze ustep
(15.3) mowiacy, ze za kszetradzg (ksetraja), tj. syna urodzonego w konsekwencji nijogi, uwazany
jest potomek nie tylko ze zwiazku z krewnym (sapindg), lecz takze z braminem, co Kane (1941:
603) uznaje za innowacj¢ wobec zalecen zawartych w dharmasutrach Gautamy 1 Wasiszthy.

[13] Jolly sugeruje datowanie Bryhaspatismrytina VI-VII w. Kane (1930: 210) datuje dzieto na
lata 200—400 (w innym miejscu na lata 300-500, Kane 1941: XI). Derrett (1973: 35) umieszcza je
w okresie poprzedzajgcym 600 r. (por. takze sugestie Garzilli [1997: 211], ktora datuje kodeks na
okres pozniejszy — VI-VIIl w.) Bryhaspatismrytijest kodeksem rekonstruowanym z fragmentow,
cytatow znajdujacych sie¢ w pdzniejszych zbiorach prawnych (zob. rekonstruowane wydanie
Aiyangara 1941, za ktérym podawane sg tu cytaty).

1281 Brh. 25.14:

sarirardham smrta bharyd punyapunyaphale sama/
anvaridha jivati va sadhvi bhartrhitaya sa//



L7Z] Trzeba jednak takze zaznaczy¢, ze Brh. 25.55 przyznaje wdowie prawo dziedziczenia
majatku po zmartym mezu. Lingat (1998: 104-105) zauwaza, ze pomimo faktu, 1z kodeks
przypisywany Bryhaspatiemu w wielu miejscach podaza za autorytetem Manusmryti, niekiedy
zbacza ze $ciezki wyznaczonej przez Manu, co jest widoczne zwtaszcza w przychylnym
traktowaniu przez Bryhaspatiego praw kobiet do dziedziczenia przez nie majatku ich ojca lub
meza.

(78] Por. Jolly 1928: 60—61; Kane 1930: 236-38; Lingat 1998: 105.

[P pyasa 2.53:

mytam bhartaram adaya brahmani vahnim aviset/

jivanti [v.l. brahmani] cet tyaktakesa tapasa sisayed vapuh//
W wyrazeniu tyaktakesa (dost.: ‘ta, ktorej wlosy zostaly porzucone’, ‘porzuconowtosa’) nie
chodzi najprawdopodobniej o ostrzyzenie wtosow (czyli praktyke stosowang w wiekach
pozniejszych wobec pozostajacych przy zyciu wdow), lecz o zaprzestanie troski o wyglad, piekno
wlosoéw, porzucenie staran o przystrajanic wtosow (zob. Kane 1941: 586—88).

[80] Kane 1930: 75-79 (Sankha); 221-23 (Angiras); 24446 (Hartta); Derrett 1973: 39-40;
Lingat 1998: 105-106.

18U sarvasam eva narinam agniprapatanad rte/

nanyo dharmo hi vijiieyo mrte bhartari karhicit//

Cyt. za: Kane 1941: 633, przyp. 1481; Apararka, s. 109, w komentarzu do Yaj. 1.87. Kane podaje
rowniez inne dzieta, ktore cytujg ten wers: Parasaramadhaviya 1l 1 (s.58) — komentarz Madhawy
(Mddhava) do tekstu Parasarasmrti 11 1 (XIV w.); Suddhitattva, s.234 (XVI w.) — z lekcja
sadhvinam iha narinam — ,,wobec cnotliwych kobiet w tym §wiecie”, tj.: ,,W ustalonym porzadku
prawnym kobieta cnotliwa w tym swiecie nie powinna rozwazac”’; Vrddhaharita X1 202 (takze

z lekeja Yidrelmamme varindmalog(c) Copyright edycja elektroniczna

1821 Wedtug Wisweswarabhatty (Visvesvarabhatta), XIV-wiecznego autora dharmasastry
Madanaparijata, informacja o oczyszczaniu winnego braminobdjstwa nie powinna by¢ brana
dostownie, a jedynie jako pewna hiperbola podnoszaca range smierci wdowy na stosie,
anwarohany (anvarohana) (por. Kane 1941: 632).

(831 Arundhati (4rundhati) —w mitologii indyjskiej matka siedmiu medrcow lub — wedtug innej
wersji — matzonka Wasiszthy (Vasistha), jednego z siedmiu wielkich medrcow starozytnosci;
wzor cndt niewiescich 1 wierno$ci matzenskie;.

[84] Cyt. za: Kane 1941: 631, przyp. 1477:

tisrah kotyo ’rdhakot i ca yani lomani manuse/ tavat kalamvaset svarge
bhartaranyanugacchati// vyalagrahi yatha sarpambalad uddharate bilat/ tadvad
uddhrtya sa nari saha tenaiva modate// tatra sa bhartrparama stilyamanapsaroganaih/
kridate patind sardham yavad indras caturdasa// brahmaghno va krtaghno va
mitraghno va bhavet pati/ punaty avidhava nari tam adaya mrta tu ya//
myrte bhartari ya nari samarohed dhutasanam/ sarundhatisamacara svargaloke
mahiyate// yavac cagnau mrte patyau stri natmanampradahayet/ tavan na mucyate sa hi
strisariratkathamcana//
Powyzszy fragment cytuja nastepujace dzieta: Mitaksard (X1 w.) komentarz do Yajriavalkyasmrti
1.86; Apararka (X1l w.), s. 110; Suddhitattva (XVIw.), s. 234; Garuda-Puran a 2,4.91-96. Dwie
pierwsze sloki wystepuja takze w: Parasarasmrti (prawdopodobnie -V w.) 4.32—-33 (zob.
ponizej); Brahmapuran a (Gautamimahatmya), rozdz. 10,76 1 74.
1851 matrkam paitrkam caiva yatra caiva pradiyate /
kulatrayam punatyesa bhartaram yanugacchati//
Strofe t¢ cytuje rowniez Garuda Purana 2,4.97.



[86] Por. Kane 1941: 604.

[87] Wisweswara stworzyt swoje dzieto pod patronatem kréla Madanapali (Madanapala),
wtadcy zdynastii krolow Taka (7aka) wtadajacych terytorium zwanym Kasztha (Kastha) nad
Jamung (na pdinoc od dzisiejszego Delhi), ktory byt najprawdopodobniej wielkim patronem nauki
1 w zwiazku z tym przypisywano mu autorstwo niektorych dziet. Stad tez niekiedy autorstwo dzieta
Madanaparijataprzypisyje si¢ krolowi Madanapali (por. Kane 1930: 381-389; Derret 1973: 55).

[88] Na temat tych autoréw i ich dziet zob.: Kane 1930: 287-93 (Widznaneswara), 328—34
(Apararka), 315-318 (Lakszmidhara), 374-381 (Madhawacarja), 381-389 (Wisweswarabhatta),
416419 (Raghunandana), 432-437 (Kamalakarabhatta), 456462 (Balambhatta), 463—465
(Kasinatha Upadhjaja); Derrett 1973: 50-59; Lingat 1998: 107-22; Brick 2010. Na temat sati
w Stridharmapaddhatizob.: Leslie 1992: 183—-190 1 Leslie (transl.) 1995: 291-98.
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ROZDZIAL 3
Swiadectwa wedyjskie

Uwagi o kompozycji hymnu v. 10,18

Dostepne w wersji petnej

Wydawnictwo Dialog(c) Copyright edycja elektroniczna



ROZDZIAL 4
Smier¢ Madri i problem podwojnej kremacji cial
Pandu i Madri w Mahabharacie

Dostepne w wersji petlnej
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ROZDZIAL 5
Wdowy braminskie jako sati. Braminizacja praktyk
samopalenia wdow

Dostepne w wersji petlnej
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ROZDZIAL 6
Ograniczenia w praktyce samopalenia wdow

Dostepne w wersji petnej
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ROZDZIAL 7
Najdawniejsze indyjskie glosy sprzeciwu —
powatpiewanie, sceptycyzm, opozycja wobec praktyki
smierci wdow na stosie

Dostepne w wersji petnej

Wydawnictwo Dialog(c) Copyright edycja elektroniczna



ROZDZIAL 8
Wolny wybor, perswazja, przymus moralny czy uzycie
sily? Kwestia dobrowolnosci praktyk samopalenia
wdow i czynnikow na nie wplywajacych

Dostepne w wersji petnej

Wydawnictwo Dialog(c) Copyright edycja elektroniczna



Cze$é 11
SWIADECTWA PAMIECI SATI W KULTURZE
MATERIALNEJ DAWNYCH INDII - TZW.
KAMIENIE PAMIECI SATI, NAJSTARSZE
INSKRYPCJE. UWAGI O DEIFIKACJI I KULCIE
SATI
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ROZDZIAL 1
Materialne swiadectwa pamigci sati

Dostepne w wersji petnej
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ROZDZIAL. 2
Kilka uwag o inskrypcjach na kamieniach pamigci sati

Dostepne w wersji petnej
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ROZDZIAL 3
Uwagi o deifikacji i kulcie sati

Dostepne w wersji petnej
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Cze$¢ I
STAROZYTNE SWIADECTWA GRECKIE
I RZYMSKIE O PRAKTYKACH SAMOPALENIA
WDOW NA STOSIE W INDIACH
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WSTEP

Dostepne w wersji petnej
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ROZDZIAL 1
Relacja Onezykrytosa

Dostepne w wersji petnej
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ROZDZIAL 2
Relacja Arystobulosa

Dostepne w wersji petnej
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ROZDZIAL 3
Relacja Diodora Sycylijskiego (Diod. 19,33—34)I5°]

3.1. Wiarygodnos¢ swiadectwa przekazanego przez Diodora.
Uwagi o ceremonii zwiazanej z praktyka samopalenia wdow

Dostepne w wersji petnej

3.2. Zrédla opisu Diodora

DostegRR 1 shiietitfd Dialog(c) Copyright edycja elektroniczna

[89] Tre$¢ niniejszego rozdziat przedstawiona zostata w skrdconej wersji na konferencji ,, The
Children of Herodotus: Greek and Roman Historiography and Related Genres™ (zorganizowane;j
na Uniwersytecie Wroctawskim w maju 2007 r.) 1 opublikowana (rowniez w skroconej wersji
wobec niniejszego rozdziatu) w jezyku angielskim w tomie zawierajgcym artykuty przedstawione
podczas konferencji (zob. Szczurek 2008).



ROZDZIAL 4
Pozostale Swiadectwa greckie i rzymskie

Dostepne w wersji petnej
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ZAKONCZENIE

Dostepne w wersji petnej
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BIBLIOGRAFIA

Dostepne w wersji petnej
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PODZIEKOWANIA

Dostepne w wersji petnej
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Zdjecia

Dostepne w wersji petnej
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Seria

Dostepne w wersji petnej
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Dostepne w wersji petnej
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SZGZUREK

SAMOPALENIE WDOW INDYJSKICH
W NAJDAWNIEJSZYCH RELAGJACH
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