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Sazetak

Ovaj se rad bavi indijskim
obicajem sati—hinduistickim
pogrebnim obredom spaljivan-
ja udovice na pogrebnoj lomaci
njezina supruga. Cilj je rada bio
prouciti stvaranje kolonijalnog
i postkolonijalnog diskursa o
satiju te ustanoviti na koje je sve
nacine Zena, odnosno udovica,
sagledavana u tom povijes-
nom prijeporu. Namjera ovo-
ga rada je utvrditi kako glavni
akteri tog drustvenog sukoba
manipuliraju pojmom zenske
agencije, odnosno nedostat-
kom iste, formirajuci time udo-
vicu kao objekt ili konstruirajuci
ju pak kao subjekt. Hinduisticka
udovica tako predstavlja mjes-
to za proizvodnju diskursa, sto
vidimo kako u kolonijalnoj, tako
i u postkolonijalnoj debati. Dok
britanski kolonijalisti udovicu
vide kao zrtvu tradicionalnih
struktura, hinduisti je pred-
stavljaju kao casnu zenu koja
svojim dobrovoljnim Zrtvovan-
jem donosi spas i blagostan-
je svom preminulom suprugu
i generacijama koje slijede.
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Abstract

This paper deals with the Indi-
an custom sati—the Hindu fu-
neral rite of burning a widow
at her husband’s funeral pyre.
The aim of the paper was to
study the creation of colonial
and postcolonial discourses
on sati and to establish all
the ways in which women, ie
widows, were viewed in this
historical debate. The inten-
tion was to determine how the
main actors of this social con-
flict manipulate the notion of
women’s agency, ie the lack of
it, thus forming the widow as
an object or constructing her
as a subject. The Hindu widow
thus represents a place for the
production of discourse, which
is evident in both colonial and
postcolonial debates. While
British colonialists see the wid-
ow as a victim of traditional
structures, Hindus portray her
as an honorable woman who,
through her voluntary sacrifice,
brings salvation and prosper-
ity to her deceased husband
and subsequent generations.

Slican stav hinduisti zauzima-  Hindus take a similar stance
ju i u postkolonijalnoj debati, in the postcolonial debate,
u kojoj se, kao novi akter koji  where as a new opposition
se protivi obicaju, javlja femi- emerges a feminist move-
nisticki pokret koji, zajedno s  ment that legally recognizes
vladajucima, zakonski priznaje  a woman’s agency along with
agenciju Zene, sto u konacnici  those in power, ultimately
pretvara udovicu iz Zrtve u poCi-  turning a widow from a victim
niteljicu zlocina. into a perpetrator.

Kljucne rijeci: Keywords:

agencija, Indija, kolonijalizam, agency, India, colonialism,
objekt, postkolonijalizam, sati,  object, postcolonialism, sati,
zenski subjekt female subject

Uvod

Kroz povijest Sirom svijeta nailazimo na odredene oblike pogreb-
nih obicaja spaljivanja ili pokapanja zivih udovica—od Japana,
preko Amerike i Afrike, pa sve do europskog podneblja (Mrvelj,
20M). Ipak, takva se praksa najduze zadrzala na podrucju Indije,
gdje je do danas jos uvijek predmet drustvenih rasprava. Rijec je
0 obicaju sati—hinduistickom pogrebnom obredu prilikom ko-
jega supruga slijedi svoga muza u smrt, uspinjuci se zajedno s
njim na pogrebnu lomacu, ili nesto kasnije na vlastitu (Hawley,
1994). RijeC sati je sanskrtskoga podrijetla te dolazi od rijeCi sat $to
znadi istina, vrlina, dobrota, Cistoca. S jedne strane sati oznacava
osobu, Sto znaci da se sati postaje. To je vrla, dobra i kreposna
Zena, Casna supruga ili Zrtvovana udovica. S druge strane, isti
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termin podrazumijeva sam ritualni ¢in samospaljivanja udovice. Cilj je ovoga rada bio razmotriti stvaranje upravo kolonijalnog

Spomenuti pojmovi podrazumijevaju jedan drugog. Naime, kao i postkolonijalnog diskursa o satiju te ustanoviti na koje je sve
Sto Sarkar (2013) istice: dobra Zena je prije svega Casna supru- nacine Zena, odnosno udovica, sagledavana u tom povijesnom
ga Ciji je ultimativni dokaz vlastite Cestitosti njezin pristanak konfliktu. TocCnije, namjera je bila utvrditi kako glavni akteri tog
na samozrtvovanje. Vjeruje se da tim ¢inom Zena donosi veliku drustvenog sukoba, koji su se kroz povijest mijenjali, manipulira-
Cast i ponajprije slavu svome mrtvome suprugu, ali i spasenje ju Zenskom agencijom te njezinim nedostatkom, time formirajuci
i blagoslov cijeloj svojoj porodici, cak nekoliko generacija una- udovicu kao objekt ili konstruirajuci ju pak kao subjekt. Hinduistic-
prijed (Ahmad, 2009; Sarkar, 2013). Jo$ jedan vazan segment je ka udovica prije svega predstavlja mjesto za proizvodnju diskursa,
taj da takvim nacinom Zena izbjegava surovu realnost koju obic- Sto vidimo kako u kolonijalnoj, tako i u postkolonijalnoj debati.

no sa sobom nosi status udovice u Indiji. Naime, tradicionalno
se podrazumijeva da je Zena u svim sferama zZivota podredena

muskom autoritetu —najprije svom ocu, zatim suprugu, a nakon Sati u britanskoj koloniji

njegove smrti i svome sinu. Postajanjem udovicom ona postaje

teretom svoje obitelji i cjelokupnoga drustva. Mrvelj (2011:114) Mani (1998) istice 1765. godinu kao prekretnicu u indijskoj povijesti
istiCe kako se stanje udovistva u Indiji ne smatra ,prirodnim jer su tada Britanci, u sklopu Casne Istoénoindijske kompanije,
stadijem Zivota Zene, nego odstupanjem. Prihvaca se smrt, ali s pozicije povlastenih trgovaca, u pravilu zakoracili na poziciju
ne i udovistvo.” Mnoge se udovice, vodene hinduistickim vrijed- vladara. Navodi se da su Britanci zatekli mnogobrojno drustvo s
nostima, izbjegavaju preudati, zbog Cega Cesto postanu ovisne rastucom ekonomijom i dobro razvijenim politickim institucijama,
o milosrdu obitelji koja ih nerijetko otpravi od kuce pravdajuci zbog cega nisu bili u mogucnosti jednostavno nametnuti potpu-
to tvrdnjom da udovice Zele ostatak zivota provesti u potrazi za no novi set institucija. Primarne je vaznosti bilo odrZzavanje eko-
Bogom, duhovnim mirom i spasenjem (Ahmad, 2009). Medutim nomske i politicke stabilnosti, jer je jedino ona bila garancija za
u stvarnosti, velik broj Zena ostatak zivota provede u nesigurno- neometanu akumulaciju prihoda. Za postizanje takve stabilnosti
sti, ponajprije ekonomskoj zbog koje su primorane na prosnju i bilo je potrebno sakupiti znanje o koloniziranima, stoga je koloni-
prostituciju (Ahmad, 2009). Mrvelj (2011) navodi kako se upravo jalna vlast inicirala projekte numeracije i klasifikacije prikupljenih
sati moze promatrati kao jedno od rjesenja socijalnog problema podataka o zemlji, proizvodnji i pravima proizvodaca, vlasnika i
udoviStva u Indiji te objasnjava kako, prema vjerovanju, posta- drzave. K tome je i nova vladajuca garnitura u Bengalu 1770. godine
janjem sati Zena moze postici transformirano stanje koje sluZzi napravila distinkciju izmedu gradanskih i kaznenih zakona te onih
kao alternativa udovistvu. lako nema dovoljno podataka koji bi koji prebivaju u privatnoj domeni, a ticu se kasti, braka, razvoda,
jasno odredili podrijetlo ovog obreda, autori se slazu da sati u nasljeda, miraza i slicno. (Sarkar, 2013). Sarkar (2013) istice kako
proslosti nije bio Siroko rasprostranjen vec je bio iznimka. Stoga je odredeno da ce se u pojedinim zajednicama o takvim pitanjima
je znakovito to da je broj satija porastao upravo s uspostavom odlucivati na temelju hinduistickih, odnosno muslimanskih sve-
britanske kolonijalne drzave. tih tekstova. Time je hinduistima i muslimanima garantirano da
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se kolonijalna drZzava nece uplitati u uredivanje ,zakona njihovih
otaca“, odnosno u podrucja njihova religijskog djelovanja, osim
ako se ispostavi da se izvodenje odredene prakse protivi pisanim
svetim pravilima ili obicajima (Sarkar, 2013:161-162).

Stoga gotovo dvadeset godina od tada nije bilo sluzbene dr-
Zavne intervencije, pa ¢ak ni zanimanja za izvodenje obreda sati.
Sarkar (2013) u kratkim crtama donosi zakonodavnu povijest bri-
tanskog kolonijalnog postupanja s ovim obicajem. Istie da su
se nakon 1789. godine pojavili prvi zahtjevi lokalnih britanskih
sluzbenika za jasnim smjernicama za ispravno postupanje prilikom
izvodenja satija, a od 1805. godine sluzbenici su, namjeravajuci
ograniciti ili u potpunosti ukinuti izvodenje obreda, zatrazili od
hinduistickih svecenika i ucitelja da prouce svete tekstove i spise
te konkretno specificiraju Sto sve sacinjava jedno takvo autenticno
Zrtvovanje. Stoga su do 1813. godine razaslane brojne okruznice u
kojima pise definicija i opis legalnog oblika Zrtvovanja, a na teme-
lju kojih su policijski i drugi sluzbeni organi bili duzni postupati.
Brahmanski su svecenici istaknuli kako u hinduistickim tekstovima
nigdje izrekom nije navedeno da je sati obred obvezan za hin-
duisticke supruge. Isto tako, kao glavni preduvjet za spaljivanje
udovice navodi se njezin pristanak, odnosno udovicu se ne smije
ni na koji nacin prisiliti na izvodenje obreda, to se osobito odnosi
na upotrebu opojnih droga i slicnih sredstava. Zabrana izvodenja
satija takoder je bila odredena godinama Zivota udovice, a odnosi-
la se i natrudnice te Zene Cija su djeca mlada od tri godine Zivota.

Dakle, u takvom ispreplitanju profanog i svetog, birokratske
dimenzije s religijskim normama, element Zenskog pristanka do-
Sao je do izrazaja. Upravo je to pitanje postalo jednim od glavnih
elemenata rasprave koja je uslijedila. S obzirom na to da nigdje
nije bilo zapisano kako provjeriti i osigurati je li udovica zaista
pristala na smrt, niti su odredene kazne za one koji su je u tu smrt
poslali, na britanskim je sluzbenicima bilo da sami ispisSu pravila,
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odnosno razgranice legalni ili dobrovoljni (autenticni) od nelegal-
nog ili prisilnog (neautenticnog) satija. Kolonijalni su sluzbenici
aktivno poceli nadzirati pogrebe, dok se o slucajevima povrede
propisanog izvodenja obreda odlucivalo na sudovima. Fokus ra-
sprave nije bila, kao Sto bi se ocekivalo od istinskog modernizatora,
osuda okrutnosti takvoga Cina, vec je li, i u kojoj mjeri, u skladu s
pisanom religijskom rije¢ju (Mani, 1998). Loomba (1993) istice da je
takvo pojacano zanimanje i bavljenje kolonijalne vlasti s obicajem
sati rezultiralo povecanim brojem izvedenih ¢inova. Naime, od 1815.
do 1818. godine, broj pocinjenih satija se s 378 popeo na 839, sto
je bio snazan poticaj za njegovu izravnu zabranu (Loomba, 1993).
lako su mnogi britanski sluzbenici porast broja satija jednostavno
pripisivali epidemiji kolere, drugi su to ipak protumacili kao znak
hinduistickog otpora te snaznog izraza nezadovoljstva lokalnog
stanovnistva stranom kolonijalnom vladom (Loomba, 1993; Mr-
velj, 2011). Religijski je ritual postao politicki izraz—umjesto da
osigurava oprost grijeha za vlastitu obitelj i cijelu lozu, udovica
postaje spasiteljica hinduisticke nacije (Sarkar, 2013). Mani (1998)
naglasava da u tom trenutku rod sluzi kao mjesto za obnovu patri-
jarhata i osporavanje kolonijalne moci. Udovica se konstruira kao
oznacitelj potpune kulturne drugosti, odnosno subjekt pobune
protiv kolonijalnog okupatora.

Ortodoksni su hinduisti, kao Cuvari tradicije, najglasnije ne-
godovali protiv britanskog uplitanja u njihovu religiju te su na-
glasavali kako svaki sati obred pociva na slobodnoj volji udovice,
odnosno da je to njezina privilegija kao vjernice (Ahmad, 2009).
Britanski kolonijalisti i indijski reformatori su pak isticali kako je
samo izvodenje obreda dokaz da sati nije dobrovoljan. Naime,
kako stoji u tekstovima, tzv. autentican sati podrazumijeva da udo-
vica samostalno useta u vatru. Medutim u praksi se Zzenu postavlja
ispod tijela njezina preminuloga supruga te je se cvrsto zaveze
za lomacu i pokrije s trupcima drva, jutom i bambusom kako se,
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pretpostavljaju, ne bi predomislila i pobjegla (Sarkar, 2013). Takav
je obred kod britanskih kolonijalista Cesto izazivao, s jedne strane
prikrivenu fascinaciju i divljenje zbog muske fantazije o potpunoj
zenskoj odanosti i pozrtvovnosti, dok su ga s druge strane vidjeli
kao zastrasujuci horor, okrutan ostatak barbarizma koji Zenu cini
Zrtvom, odnosno pasivnim objektom, kao Sto to Spivak (1985) na-
glasava, objektom kojega bijeli muskarac mora spasiti od smedih
muskaraca, odnosno od smrti (Spivak, 1985 prema Rajan, 1993).
Mani (1998) istice da u ovako konstruiranom kolonijalnom diskursu
Britanaca kao vitezova spasitelja udovica se ni u jednom slucaju
ne prikazuje kao aktivni subjekt koji je sposoban pregovarati, pre-
dati se ili pruziti otpor. Cak i kada se ispostavi da je udovica zaista
dobrovoljno odlucila postati sati, shvacena je kao vjecna Zrtva, ne
samo ,razjarene smede rulje, nego zZrtva ideoloske indoktrinacije
i starosjedilackih patrijarhalnih struktura (Mani, 1998:31). Dakle,
iako su sami kolonijalni sluzbenici usmjerili raspravu o satiju na
pitanje pristanka, to jest slobodne volje Zene, u potpunosti su
potkopali njezinu agenciju formirajuci ju kao objekt. Pomalo iro-
nic¢no, upravo su se na suprotnoj strani, kao oni koji pridonose
konstrukciji subjekta i naglasavaju agenciju zene, nasli tradiciona-
listi, podrzavatelji patrijarhalne strukture koja proizvodi taj isti sati
i opravdava ga kao svojevrsnu nagradu Zene. Loomba (1993) nagla-
Sava kako se nigdje, osim u odnosu prema muzu, u hinduistickom
patrijarhalnom diskursu ne istice Zelja, agencija i subjektivitet
Zene. Takvo priznavanje njezine slobodne volje vodi ka njezinom
unistenju. Zena se rada kao subjekt u svojoj smrti. Ali, kao 5to Spi-
vak (1996) istice, radi se o podcinjenom, nevidljivom i viSestruko
usutkanom subjektu Cija je slobodna volja zapravo vrlo upitna, a
Ciji glas u tako konstruiranom diskursu ne mozemo cuti, odnosno
razumjeti (Spivak, 1996 prema Courtright i Goswami, 2001). Ra-
jan (1993) tvrdi da je britanski kolonijalni diskurs o hinduistickim
zenama iskljucivo kao Zrtvama posluzio kao temelj za uspostavu

72 diskrepancija 16/24

satija kao zenskog pitanja. l1zazvao je komparaciju niskog drus-
tvenog poloZaja indijske Zene sa slobodama koje uzivaju Britanke,
Cime je potvrdio superiornost britanske civilizacije. Rasprava se u
konacnici svela na spor izmedu dvije binarne opozicije —tradici-
onalnih branitelja satija kao religijski inspiriranog dobrovoljnog
¢ina te njihovih protivnika, modernih britanskih kolonijalista koji
su ukidanje satija shvacali svojom prosvjetiteljsko-civilizacijskom
misijom. Prema Mani (1998) rasprava o satiju nije se samo odnosila
na spaljivanje Zena, vec je prije svega bila politicka, to jest mjesto
britanskih pokusaja Sirenja kolonijalnog autoriteta te nametanja
vlastite definicije ,autenti¢ne” indijske tradicije. Hinduisticka je
Zena, prije svega, posluzila kao mjesto za konstrukciju diskursa,
odnosno postala je oznacitelj kolonijalnog sukoba.

Unato¢ odredenom protivljenju, britanske su kolonijalne
vlasti krajem 1829. i tijekom 1830. godine u Bengalu, Madrasu i
Bombayu zabranile izvodenje satija bez obzira na (ne)pristanak
udovice. Potpuna zabrana obicaja u gotovo cijeloj Indiji, prvo u
podruéjima pod vladavinom Casne Isto¢noindijske kompanije, a
nesto kasnije i u ostatku kontinenta, drasticno je smanjila nje-
govo provodenje, ali ne i u potpunosti ukinula. Zabrana satija
posluzila je Britancima kao moralno opravdanje za intervenciju
i samu kolonijalnu vladavinu, kao i za postizanje brojnih impe-
rijalistickih ciljeva (Rajan, 1993).

Sati u postkolonijalnoj Indiji

Nakon viSe od 150 godina zabrane satija u Indiji, 1987. je ponovno
izbila rasprava o toj temi. Potaknula ju je osamnaestogodisnja
Roop Kanwar, koja je u selu Deorala blizu Jaipura, glavnoga grada
indijske drzave Rajasthan, izgorjela na pogrebnoj lomaci svoga
supruga s kojim je u braku provela osam mjeseci. Unatoc brojnim
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svjedocima i provedenoj istrazi, nikada nije u potpunosti razjas-
njeno je li njezina smrt bila dobrovoljna ili prisilna. Upravo su
brojne kontradikcije u narativima o satiju Room Kanwar ucinile
njezinu smrt mjestom rasprava o rodu u postkolonijalnoj Indiji
(Courtright i Goswami, 2001).

Kao i u kolonijalnom razdoblju, stvorio se sraz izmedu zago-
vornika i protivnika satija. Hawley (1994) napominje da se ni u
jednom trenutku u indijskoj povijesti debata o satiju nije odnosi-
la iskljucivo na sukob izmedu Indijaca i Europljana, vec je oduvi-
jek bilo i Indijaca koji su se tom obicaju protivili, kao i Zapadnjaka
koji su ga idealizirali. Sada se javila ozbiljna debata izmedu tra-
dicionalnih, ortodoksnih hinduista, koji su branili sati kao ele-
ment religije i idealizirali Roop Kanwar i protivnika takve prakse,
feministickog pokreta koji se, uz potporu liberalno orijentiranih
medija i intelektualaca, snazno borio protiv prakticiranja takvog
obreda koji je davno zabranjen. Vjerojatno najsnazniji zagovornik
obicaja sati jest Odbor za obranu religije, grupa koju u najvecem
broju sacinjavaju mladi obrazovani muskarci, pripadnici radzput-
ske zajednice, nekadasnje kaste ratnika i vladara. Odbor je, kao
odgovor na protest Zena protiv glorificiranja satija, na ulicu izvu-
kao sedamdeset tisuca ljudi. A trinaest dana nakon izvrSenog
satija, odrzala se sveCanost naziva chunari gdje je izmedu dvjesto
i tristo tisuca ljudi doSlo odati pocast sati Roop Kanwar (Hawley,
1994). Major (2011) objasnjava kako su zagovornici obicaja tvrdili
da je Roop Kanwar slijedila dugu i slavnu tradiciju te da je kao
Casna supruga imala moralno pravo na ovaj nacin skoncati Zivot.
Takoder, sluZe se stavovima koje su u kolonijalnom razdoblju
zastupali britanski sluzbenici. Naime, prave razliku izmedu ilegal-
nog, prisilienog, nedobrovoljnog spaljivanja karakteristicnog za
Bengal 19. stoljeca te idealnog darmickog satija, koji ne samo da
pociva na potpuno slobodnoj volji Zene vec je i bozanski inspi-
riran. Dok prvi slucaj vide kao ubojstvo, drugi za njih predstavlja
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autenti¢nu hinduisticku kulturnu i religijsku tradiciju u koju se
sekularna drzava ne bi ni smjela ni trebala mijesati.

Tako veliki interes javnosti za pritisak zenskih grupa potaknuo
je vladajuce da donesu novu uredbu s ciljem ucinkovitijega sprje-
¢avanja ne samo izvodenja nego i veli¢anja satija (Loomba, 1993;
Hawley, 1994; Ahmad, 2009). Takva nastojanja vladajucih za odredi-
vanjem satija kao zloCina, a ne obicaja vaznog za identitet velikog
dijela indijske zajednice, Rajan (1993) vidi kao Cisto repliciranje
kolonijalnih politika. Aktom je propisano kako ce osoba koja po-
c¢ini sati, ili na bilo koji nac¢in pomogne njegovom izvodenju, biti
kaznjena zatvorom od jedne do pet godina te novéanom kaznom
od pet do dvadeset tisuca rupija’ (Loomba, 1993; Ahmad, 2009).
Takoder, osim bilo kakvog (psihickog ili fizickog) poticanja udovi-
ce da postane sati, veliCanjem satija smatra se i promatranje te
prisustvovanje njegovoj izvedbi, organiziranje bilo kakvog oblika
posmrtne ceremonije u cast sati, ali i skupljanje sredstava nami-
jenjenih izgradnji hrama u Cast udovice (Ahmad, 2009).

Kao i u kolonijalno doba, agencija Zene je zauzela glavno mjesto
u novoj raspravi o satiju. U ovom su slucaju podupiratelji obicaja,
ortodoksni hinduisti i tradicionalisti, viSe srednjoskolsko obra-
zovanje Roop Kanwar isticali kao dokaz njezina slobodna postu-
panja. No za razliku od nekadasnjih britanskih kolonijalista, koji
su promatrali Zenu kao pasivni objekt, sada su agencija udovice
i njezina slobodna volja prepoznate i priznate zakonom. Naime,
Loomba (1993) i Rajan (1993) se slazu s tvrdnjom indijske femini-
sticke pravnice Vasudhe Dhagamwar kada odvojeno prenose nje-
zino stajaliSte da je sada svaki sati obred, barem pravno, tretiran
kao dobrovoljan, zbog cega oni koji ubiju udovicu budu kaznjeni

1 PreraCunata u valutu eura, propisana novcana kazna iznosi od 58 do maksimal-
no 233 eura, Sto Cini preko Sezdeset posto prosjecne mjesecne place u Indiji koja
iznosi oko 370 eura.
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za poticanje ili pomaganje u samoubojstvu, a ne osudeni za uboj-
stvo. Udovica je tako iz Zrtve pretvorena u pociniteljicu, odnosno
iz osobe koja ne posjeduje agenciju i koju se protiv njezine volje
odvodi u smrt u osobu koja dobrovoljno Cini sati, odnosno zlocin
za koji zakonski mora biti kaznjena, bez obzira je li ju na pocinjenje
istog zapravo netko prisilo ili nije. Prizivanje slobodne volje Zzene
ovdje radi protiv nje same.

lako se feministicki pokret dakako zalaze za postojanje i pri-
znavanje agencije Zene, u slucaju sati zauzima nesto drugacije
stajaliSte. Naime, moderni su feministi, bivajuci optuzeni da su
pokleknuli pred sekularnim Zapadom, napustili vlastitu kulturu
i tradicionalne hinduisticke vrijednosti te prigrlili zapadne, isti-
cali da ne postoji takvo sto poput dobrovoljnog satija (Loomba,
1993). Za njih je svaki sati ubojstvo te stoga tvrde kako je Kanwar,
ako vec nije fizicki, onda ideoloski bila prisiljena na lomacu ni-
zom drustvenih i religijskih ideala koji velicaju zrtvovanje zena
i sagledavaju vrijednosti Zene kroz prizmu njezina muza (Major,
2011). Upravo zbog toga Sto je utjelovljen u kontekstu u kojemu su
razliiti tipovi ubojstava konstruirani kao pitanje zenskog izbora,
ovaj je sati indijski feministi doZivljavaju izrazito zabrinjavajucim
(Loomba, 1993).

Takve su nam dihotomije, izmedu subjekta i objekta; agencije i
pasivnosti; rituala i zloCina, poznate jos iz kolonijalnoga diskursa u
okviru konflikta tradicija vs. modernitet (Rajan, 1993). No Loomba
(1993) istice kako ono $to ovu debatu razlikuje od one iz kolonijal-
nog konteksta je prisutnost zenskog pokreta koji je najzasluzniji za
preusmjeravanje paznje javnosti na probleme kao Sto su silovanje,
obiteljsko nasilje, zaposlenje Zena itd. Feministicki je pokret smrt
Roop Kanwar tumacio ne kao ostatak proslosti, ve¢ kao izraz mo-
derne ekonomije i suvremene degradacije Zena. Pokret je najnoviji
sati povezao s velikom kolicinom novca koja je ubrzo uslijedila na-
kon smrti Roop Kanwar. Naime, glavni akteri medu podupiratelji-
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ma obicaja ¢ine mocnu religijsko-politicku elitu koja moZe mnogo
zaraditi na komercijalizaciji satija i njegovom rekonstruiranju kao
amblema tradicije, odnosno simbola hinduistickog ujedinjenja i
kulturne autenti¢nosti, Sto je u skladu s politickim programom te-
meljenim na religijskom nacionalizmu (Loomba, 1993; Major, 2011).
Major (2011) istiCe rijeci indijske feministkinje Madhu Kishwar koja
naglasava kako ti urbani politicari zapravo i nisu narocito religiozni,
ali su izrazito pohlepni i Zeljni modi. Rajan (1993) pak objasnjava
daih vecina pripada radZastanskoj Marwari zajednici poznatoj po
financiranju i sponzoriranju velikih hramova i organiziranju sve-
Canosti posvecenih sati Zenama, a koje privlace znatne donacije
i tisuce sljedbenika. Takva dogadanja donose zaradu selima koja
su u blizoj ili daljoj proSlosti bila mjesta satija. Upravo je utjecaj
takvih oblika velicanja satija na mnogobrojne pojedince osobito
zabrinjavajuce za indijske feministe.

Takoder, bitno je imati na umu da je Rajasthan do polovice 19.
stoljeca bila kneZevina nezavisna od britanske kolonijalne vla-
davine koja je sati smatrala inherentnim dijelom orijentalisticki
konstruirane radzastanske ratnicke tradicije (Major, 2011). Major
(2011) pak napominje da se njihov politicki i druStveni autoritet
srozao u postkolonijalnoj Indiji, odnosno da je neprestano pot-
kopavan pojavom novih politickih grupacija i struktura moci. Isto
istiCu i Courtright i Goswami (2001) te navode da sami radzputi
naglasavaju kako medijska reprezentacija radzputske zajednice
kao nazadne i izrazito patrijarhalne Steti njihovom osjecaju casti
i tradicije. Mnogi vide kozmopolitizam indijskih gradova kao gu-
bitak distinktivnog indijskog identiteta. Slabljenjem ekonomske
i politicke moci cjelokupne radzputske zajednice rasla je nostal-
gija za davnim herojskim danima kada su rodne granice bile ja-
sno odredene. Ta je nostalgija agresivno komercijalizirana putem
industrije turizma. Stoga se podrska velikog djela radzastanske
zajednice obicaju sati, objasnjava Major (2011), moze vidjeti kao
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izraz muskosti i potentnosti, demonstracija grupne solidarnosti, Zakljucak
odnosno kao reakcija na prijetnje tradicionalnom patrijarhalnom

poretku koji je poljuljan promjenama u statusu Zena. Dakle, spoj Ocigledno je da unatoc sluzbenoj zabrani satija, i u kolonijalnoj
religijskih, politickih i ekonomskih elemenata odrzava kult satija. i u postkolonijalnoj Indiji, ovaj obicaj do danas nije u potpunosti

Veliki interes medija i javnosti oko slucaja Roop Kanwar te po- iskorijenjen. Jos od kolonijalnih vremena ta praksa izaziva kontro-
sebice dugogodisnje djelovanje feministickog pokreta, znacajno su verze i razli¢ita misljenja Indijaca i Zapadnjaka istovremeno budeci
utjecali na usmjeravanje fokusa debate na pitanje zenske agencije pohvale i uZase. U trenutku zabrane satija nije se (samo) radilo o
i subjektiviteta, ali ovoga puta u nesto drugacijem kontekstu. Sve iskrenoj zabrinutosti britanskih sluzbenika za poloZaj Zena u Indiji,
se viSe pocelo govoriti o Zeni kao nositeljici prava, a ne iskljucivo vecC ponajprije o pocecima preobrazbe indijskog drustva po uzoru
kao nositeljici kulture. na zapadna, odnosno o ostvarivanju imperijalistickih ciljeva. U ko-

lonijalnom je diskursu indijska udovica smatrana pasivnom zrtvom
tradicionalne patrijarhalne strukture bez posjedovanja agencije,
ili pak videna kao Zenski ideal koji se dobrovoljno Zrtvuje za Cast i
spasenje svoje obitelji. Takvi pokusaji formiranja objekta i (nepot-
punog) konstruiranja subjekta obiljezili su kolonijalnu raspravu o
satiju koja se u slicnome tonu pojavljuje i stoljece i pol kasnije. S
tom razlikom da se Zeni sada agencija priznaje i zakonom. Udovica
se iz kolonijalne Zrtve pretvara u pociniteljicu. Pitanja oko (ne)po-
stojanja agencije udovice prilikom cinjenja satija nisu samo stvar
distinkcije izmedu ubojstva i samoubojstva, vec ona otvaraju fun-
damentalna pitanja o pravu udovice na vlastiti Zivot, kao i o prirodi
religijskih i drustvenih struktura koje tjeraju Zenu na oduzimanje
vlastita zivota (Major, 2011). Mani (1998) istice da su takvi diskursi
poput kolonijalizma, nacionalizma, progresa i moderniteta zapra-
vo sredstva za postizanje moci i ostvarivanje dominacije, bilo od
strane kolonizatora, drzave ili patrijarhata. U njima Ce Zene prije
zadrzati formu objekta nego postati subjekti. Zene su bile i ostale
ne samo mjesto debate o tradiciji nego i njezina meta.
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