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Katholizismus einen b&sen, siindhaften Sinn zu unterschieben, sich um
den Beweis zu bemiihen, daB weiB nicht weiB, sondern schwarz ist.

Der Katholik wird sich durch solche Fehlurteile die Freude an der
Sicherheit seines Glaubens, an der GroBe seiner Kirche, an der Schénheit
seines Gottesdienstes nicht vergillen lassen. Er wird auch weiter Gott
dienen und Christus lieben, wie es ihm das Herz eingibt. Im katholischen
Glauben sind Natur und Gnade eintrichtig miteinander verbunden. In
dieser Verbiindung mit dem natiirlichen Menschen wird auch kiinftig der
Vorzug des Katholizismus bestehen.

Kasten und Ehen im heutigen Indien
Von Peter Dahmen 8.].

Der ungliickliche Verlauf der englisch-indischen Verhandlungen ist
zwar nicht in erster Linie aus den Schwierigkeiten der Kastenfrage
zu erkldren, aber mit Wehmut erinnert man sich beim Scheitern so edler
Hoffnungen daran, daB Gandhi schon vor einigen Jahren gesagt hat, so-
lange Indien auf 70 Millionen seiner Kinder das Joch der geknechteten
Unterklassen dulde, verdiene es nicht, vom Joche des Auslandes befreit
zu werden,

In Amraoti in der Provinz Berar hielten die unterdriickten Klassen im
April 1930 einen allindischen KongreB. Ergreifend war die Rede des
Friedensrichters Ramchandra Sutwajee Nekaljay, der frither dem gesetz-
gebenden Rate des Gouverneurs von Bombay angehort hatte. Er ist selber
aus den verachteten Reihen der ,,Unberiihrbaren” hervorgegangen, die
vor Ankunft der Englidnder nicht einmal die Moglichkeit hatten, der Welt
zu sagen, was sie litten. Nach der in der ,,K8lnischen Volkszeitung*
(1930, Nr. 308) mitgeteilten Ubersetzung dringte er seine und seiner
Briider Qual in die Worte: ,,Wir durften uns nicht kleiden, wir durften
uns nicht bewegen, nicht ausbilden, wir durften nichts besitzen, wir wur-
den zusammen mit unserem Lande verkauft, auf dem wir in kiimmerlichen
Hiitten zu leben gezwungen waren. Unsere Leiber, unsere Frauen, unsere
Kinder gehdrten unsern Herren, den Indern aus den hoheren Kasten.
Selbst unsere Seelen waren bestindig ihre Sklaven. Auch unser Gott wurde
zu einem Instrument unserer Verdammnis erniedrigt, allein weil die hohen
Brahmanen es so wollten!... Wir bilden eine kompakte Gemeinschaft
von 70 Millionen Menschen, aber wir werden immer noch schlimmer be-
handelt als die Tiere. Thr diirft doch die Pferde streicheln, euer Hund
darf euch dic Hand lecken, und es ist erlaubt, der Katze etwas von eurer
Nahrung zu geben, es ist den Miusen erlaubt, euer Bett zu umkreisen.
Das alles verunreinigt euch nicht. Thr diirft aber nicht zugeben, daB ein
,Unberiihrbarer’ euch beriihrt, daB er euch ansieht, daB er auf der offenen
Strafle neben euch hergeht. Auch sein Schatten kénnte schon verunreini-
gend wirken. Und nicht nur der Mensch betrachtet sich als durch uns
verunreinigt, sondern man glaubt, daB wir — durch Besuch eines Tem-
pels der hohen Kaste — sogar Gott verunreinigen, der doch durch sein
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Geschopf nicht unrein werden kann. Der Erfinder dieses barbarischen
Systems mufl wirklich ein leibhaftiger Teufel gewesen sein.” Weder vom
Islam noch von Gandhi sei das Heil zu erwarten. Gandhi brauche fiir
seine Bewegung die hohen Kasten, also die Feinde der ,,Unberiihrbaren®.
Deshalb miifiten die ,,Unberiihrbaren’ eher die englische Regierung unter-
stiitzen, als der Parole des passiven Widerstandes folgen.

Dieselbe Anklage wiederholte ein anderer Vertreter der ,,Unberiihr-
baren“, Dr. Ambedkar, im Jahre 1931 vor der Londoner Indienkonferenz.
Er bedauerte mit bitteren Worten, daB Gandhi die ,,Unberiihrbaren nicht
beriicksichtige und sie der GroBmut oder der Tyrannei der hohen Kasten
iiberlassen wolle. An den Bericht iiber diese Rede fiigte die in Bombay
erscheinende katholische Wochenschrift ,,The Week* (1931, S. 402) einige
krasse Fille von Kastenintoleranz aus der letzten Zeit. Ein Hochzeits-
zug von ,,Unberiihrbaren” wurde in irgend einem Ort vierzig Stunden
aufgehalten und einer Hungerkur unterzogen. Warum? Weil fiir die
Braut ein Palankin benutzt wurde, ein Privileg, das nur den hoheren
Kasten zusteht. Die Polizei mufite schlieBlich dem Brautzug freien Durch-
zug erzwingen. Anderswo traten die Kinder einer Schule in Streik, weil
einige ,,Unberiihrbare” aufgenommen wurden. In Madras steinigte man
eine Prozession von ,,Unberiihrbaren®, die es wagte, mit Fackeln durch
die offentlichen Strafien zu ziehen.

Gewil}, die schlimmen Zeiten sind voriiber, wo in Malabar ein Mann
aus der Kriegerkaste gegen jeden Paria, der ihm nicht in weitem Bogen
aus dem Wege ging, Sibel oder SpieB gebrauchen durfte. Heute kommen
die hoheren Kasten im Eisenbahnabteil, auf dem Dampfer, in Autobussen
und StraBenbahnwagen sehr oft in nzhere Beriihrung mit den ,,Unberiihr-
baren, was allerdings ein Orthodoxer nachtriglich durch rituelle Reini-
gung sithnen soll. Daher kann man auf einer Eisenbahnfahrt niedliche
Szenen erleben, sogar daB ein Abteil durch Aufhidngen von Tiichern ge-
teilt wird, um ingstliche Angehorige der hoheren Kasten den unreinen
Blicken der andern zu entziehen. Wo der duBlere Zwang moderner Ver-
kehrseinrichtungen fehlt, hilt man um so ziher an dem brahmanischen
Kastengesetz fest, also vor allem in den unzdhligen Dorfern, in denen
ja die groBe Mehrzahl der Inder wohnt. Dort wird der Zugang zum
Tempel, zu gewissen StraBen und Vierteln, auch zum Teich und zum
Brunnen, streng nach Kastenvorschriften geregelt. Nichtbeachtung bringt
Streit, manchmal blutigen Streit, und gerichtliche Nachteile. So erzdhlt
ein Missionar aus dem Distrikt Ramnad (gegeniiber Ceylon), wie ein
Mann niedriger Kaste sein Lendentuch bis unter die Kniee verldngerte,
ein anderer durch das Viertel der hoheren Kaste ging, ohne seine San-
dalen in der Hand zu tragen, und wie beide deshalb titlich belastigt wur-
den. Ein Paria hat sich im nichstliegenden Stidtchen einen Regenschirm
angeschafft; bei der ersten Gelegenheit wird er ihm einfach abgenommen.
Denn ein Paria hat kein Recht auf einen Schirm, fiir ihn geniigt das aller-
primitivste Schutzmittel. Im Namen der Kaste werden katholischen Paria-
frauen ansttBige Kleidersitten zugemutet. Erlaubt sich eine Frau einen



Kasten und Ehen im heutigen Indien 371

Ohrschmuck, der ihrer Kaste nicht zukommt, so wird er ihr kurzerhand
abgerissen, und oft geht das Ohrlippchen mit.

Dieser iible Kastengeist ist nicht blof bei den Hindus anzutreffen.
Trotz der theoretischen Gleichheit der S6hne Mohammeds hat er sich
auch unter ihnen eingeschlichen?®. Verstdndlich genug. Denn grofie Teile
der indischen Bekenner des Islams sind ja nur beschnittene Hindus mit
einem sehr oberflichlichen Anstrich des Korans. Leider sind sogar die
Christen, ob katholisch, schismatisch oder protestantisch, trotz aller Be-
miihungen der Missionare noch lange nicht von Kastenvorurteilen frei.
Auf katholischer Seite ist hier im Laufe der letzten vier Jahrhunderte
der Fortschritt ziemlich gering geblieben. Geniale Minner, wie Robert
de Nobili S.]J., der unter allen Missionaren zuerst das Kastenproblem in
seiner ganzen Tragweite erfafite, mufiten bald einsehen, dafl vollige Nicht-
beachtung der Kastengesetze die Missionierung Indiens unméglich machen
wiirde, eine Uberzeugung, die heute auch die katholischen Bischéfe Indiens
vertreten. Nobili versuchte nicht ohne Erfolg, die Gesinnung seiner Neu-
christen aus hoheren Kasten so zu dndern, daB sie trotz Beibehaltung der
duflern Kastenvorschriften ihren gesellschaftlich geringeren Glaubensbrii-
dern mit Liebe und Achtung entgegentraten. Er fand fiir alles einen Weg,
der nach langen Erotrterungen in Rom gebilligt wurde. Den Kastengeist
vollstdndig zu iiberwinden, muBte er der Zukunft iiberlassen. Als die Zahl
der Neuchristen bedeutend wuchs, hatten die Nachfolger Nobilis einen
immer schwereren Kampf gegen das Kastenwesen zu fiihren. Einige mach-
ten Zugestdndnisse, die Rom spiter verbot. Aber selbst Rom sah sich
gezwungen, wollte es die indische Mission nicht génzlich aufgeben, man-
ches zu dulden, was ohne Verletzung von Dogmen dem christlichen Her-
kommen so sehr widersprach wie etwa die Beschrinkung bestimmter
Missionare auf niedere und anderer auf hohere Kasten?.

Noch heute flackert der Kastengeist in alten katholischen Gemeinden
von Zeit zu Zeit auf. In der grofiten Pfarrei von Trichinopoly (Holy
Redeemer’s Church) hatte im Jahre 1924 der Pfarrer im Anschlufi an die
moderne Bewegung gewagt, Christen hoher und niederer Kasten gemein-
sam miteinander zur Kommunionbank zuzulassen. Das verursachte bei
den Christen der Oberkasten einen groflen Aufruhr, bei dem allerdings
wohl auch andere Griinde mitgespielt haben. Der Fiihrer des Hochkasten-
vereins befahl Kirchen- und Schulstreik, um die Geistlichkeit zum Riick-
zug zu zwingen. Wer trotzdem am Gottesdienst teilzunehmen versuchte,
wurde durch Gewalt gehindert oder durch Drohungen eingeschiichtert.
Mit Recht tadelte die katholische Madraser Zeitung (The Catholic Leader,
24. April 1924) diese Gesinnung mit folgenden Worten: ,,Es gibt Katho-
liken, die sich angeblich zur erhabenen Lehre Christi bekennen, und sich
doch weigern, mit ihren Glaubensgenossen niedrigerer Kasten in katho-

1 Vgl, dariiber und iiber das Kastenwesen bei den Christen: ,Indisches Kasten-
wesen und christliche Mission® von Prof. Dr. C. Becker S. D. S. Aachen 1921.

2 Die protestantische Mission hat ebenfalls mit dem Kastengeist zu rechnen ge-
habt und sich ihm angepaBt. Vgl. R. Handmann, Die Ev.-luth, Tamulen-Mission.
Leipzig 1903.
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lischen Anstalten und sogar in den Kirchen zusammen zu sein.... Wie
miissen die Hindus mit Hohn und Verachtung auf Christen hinweisen,
die ihre Glaubensgenossen von den gewoOhnlichen Rechten ihrer Religion
ausschliefen wollen!“ Sogar der Mahashabha von Benares, Vertreter des
orthodoxen Brahmanismus, habe neulich eine Kundgebung erlassen, wo-
nach die ,,Unberiihrbaren” zu 6ffentlichen Brunnen, Versammlungen,
Schulen und Pagoden zugelassen werden. Und nun widersetze sich der
katholische Hochkastenverein einer ldngst iiberfédlligen Reform! DaB die
Mission diesen Zustand in der Vergangenheit geduldet habe, sei nur
daraus zu erkldren, daB eine Anderung der sozialen Verhiltnisse in der
damaligen Zeit unmdéglich war. Heutzutage aber, wo der Verkehr schon
manche Bresche in die Kastengesetze gelegt habe, wo der Staat Gleichheit
fiir alle Stédnde fordere, sei es undenkbar, in religiosen Gemeinschaften
diese Grundsitze zu verleugnen. — Trotzdem dauerte es Monate, bis dieser
widerliche Kastenstreit, der bis zur Auflehnung gegen den Bischof fiihrte
und auch vor der Autoritdt des Apostolischen Delegaten nicht haltmachte,
endlich geschlichtet wurde und das katholische Leben in Trichonopoly
wieder seinen regelrechten Lauf nahm. In einem andern Falle sind dhn-
liche Zwistigkeiten bis zum Abfall vom Glauben getrieben worden. Vor
einem pharisdischen Urteil iiber solche Zustidnde sollten uns freilich ge-
wisse ,,nordische” Rassengefiihle bewahren, die in Nordamerika und Siid-
afrika gegeniiber farbigen und im christlichen Europa auch gegeniiber
nichtfarbigen Mitbiirgern herrschen.

In hinduistischen Kreisen haben die Mahnungen Gandhis nicht wviel
mehr gefruchtet als die der andern Reformer. Wie Sivashunmugam ?
schreibt: ,,Ghandi mag wohl die Beseitigung der Unberiihrbarkeit in den
Vordergrund seines Programms geriickt haben und die Auswiichse des
Kastengeistes riigen, er wird leider darin von seinen Anhdngern nicht
gehort.... Um ganze Arbeit zu leisten, miilite er das Kastenwesen vollig
aufgeben.”” ‘Daher zieht auch Sivashunmugam die britische Herrschaft
entschieden einer Befreiung Indiens durch Gandhi vor. Er schreibt wort-
lich: ,,Ich wiirde meine Pflicht vergessen, wenn ich nicht fiir den weiteren
Bestand der englischen Herrschaft betete, die den zu Boden getretenen
Klassen geholfen hat. Sie haben unter dieser wohlwollenden Regierung
mehr Freiheit genossen als unter den Kasten-Hindus oder den Moham-
medanern®. Als Ghandi im Herbst 1931 von der Londoner Konferenz
in Bombay eintraf, empfingen ihn die ,,Unberiihrbaren mit schwarzen
Fahnen.

Im Kampfe fiir die Gleichberechtigung berufen sich die unterdriickten
Kasten Siidindiens auf die uralte Vergangenheit, wo sie die Herren
waren. Sie erinnern an die Worte des anglikanischen Bischofs Caldwell,
einer anerkannten Autoritit in dravidischer Philologie und Kultur: ,Es
ist wohlbekannt, daB die niederen Kasten in Siidindien friiher sozial viel
héher standen und bei der Ankunft der brahmanischen Rasse die Herr-

3 History of the Adi-Dravidas [Parias] (Madras 1923) 50.
&+ Ebd. 3g.
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scher des Landes waren. Manche merkwiirdige Spuren ihrer friiheren
Macht haben sich in Gestalt gewisser Vorrechte erhalten.... Es sind inter-
essante Uberbleibsel einer verschwundenen Gesellschaftsordnung, ... Zeu-
gen einer Zeit, wo die heutigen hohen Kasten als Bittsteller vor den Ahnen
derer standen, die zu beriihren nun als Verunreinigung gilt.“® Auch die
neuen Ausgrabungen in Sind und Punjab scheinen die Ansicht Caldwells
zu bestdtigen ®.

Jedenfalls zeigen die Adi-Draviden von heute nicht ohne berechtigten
Stolz auf die leuchtenden Sterne ihrer Rasse: Tiruvalluvar, Nandanar,
Tirrupan Alwar, Awwai, beriihmte Dichter und Dichterinnen, nicht zu
reden von klassischen Vertretern der brahmanischen Philosophie: Sankara,
Ramanuja und Madhwa. — In den letzten Jahren ist das soziale Selbst-
bewufitsein der niederen Kasten nicht blof im Siiden gewachsen. Es iiber-
wiegt bei vielen Millionen des indischen Proletariats die Interessen eines
verschwommenen Nationalismus, von dem sie kaum eine Erleichterung
ihrer Lage hoffen. Die indischen Patrioten werden, wenn sie die 70 Mil-
lionen Unterdriickter fiir ihre Sache gewinnen wollen, zuerst das Kasten-
problem lésen miissen,

Oft schon sind bestimmte Vorschlige gemacht worden, dieses Krebs-
iibel zu heilen: Erziehung der Masse durch die Schule zum SelbstbewulBt-
sein, passiver Widerstand gegen die hoheren Kasten, Ubergang zu demo-
kratischen Religionen, zum Islam oder zum Christentum. Das letzte wird
wohl, wie ,,The Light of the East* (Kalkutta, Oktober 1930, S. 8) betont,
das Richtige sein. Denn die Kaste als uniiberwindbares Schicksal, das
weder Gott noch Mensch #ndern kann, ist das Ergebnis der spezifisch
indischen Lehre vom Karma (Tatkausalitit) und vom Samsara (Zyklus
der Wiedergeburten). Nur weil sowohl die Unterdriickten wie die Unter-
driicker an Karma und Samsara glauben, nur weil sie den Rangunter-
schied der Menschen hier auf Erden als gerechten Lohn oder gerechte
Strafe fiir vorausgegangene Taten ansehen, ist die unmenschliche Theorie
und Praxis der Unberiihrbarkeit zustande gekommen. Verschwinden kann
sie allein dadurch, dafi diese Lehre aufgegeben und die andere Lehre an-
genommen wird, nach der alle Menschen wesentlich gleich sind, so ver-
schieden die duflern Umstédnde ihres Lebens sein mogen. Diese Umstinde
konnen jedenfalls an und fiir sich den moralischen und wesentlichen Wert
eines Menschen nicht bestimmen. Nekaljay gibt zu, da8 der Buddhismus
darin versagte; er hdtte dasselbe vom Islam und von den Bhaktrareligionen
sagen konnen. Nur das Christentum, dessen Lehre weder Juden noch
Heiden, weder Sklaven noch Freie kennt, hat Aussicht, etwas zu erreichen.
Das haben auch schon Millionen der Unterdriickten verstanden, und durch
den Anschlufl ans Christentum haben sie sich die Méglichkeit eines Auf-
stiegs geschaffen. Ob die Nationalisten des indischen Kongresses jemals
diese Lehre beherzigen werden? Menschlich gesprochen, ist es kaum zu
erwarten.

5 Ebd. 21 u. 22.
6 Vgl. Mohenjo-Daro and the Indus Civilisation, edited by Sir John Marshall.
3 Bde. London 1931.
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Und doch kénnte sie eine kaum weniger dunkle Seite der indischen
Sozialgeschichte, die noch immer ungeldste Frauenfrage, denselben Weg
fithren. Der Durchschnittshindu wird freilich kaum zugeben, dafl an der
indischen Ehe etwas fragwiirdig sei. Nach seiner Ansicht stehen seit Jahr-
tausenden ihre Gesetze unerschiitterlich fest. Mit tiefem Abscheu wendet
er sich von den abendlindischen Ideen der Kameradschaftsehe, der freien
Liebe usw. ab. Fiir ihn ist die Ehe etwas Heiliges, etwas Religioses, etwas
Unauflosliches. Auch die Mohammedaner halten sich in Indien praktisch
meistens an die Einehe. Von der Hinduwitwe wird bekanntlich die ehe-
liche Treue noch iiber das Grab hinaus gefordert, und diese Treue wird
in der Dichtung wie in der iiberlieferten Gesetzgebung als héchstes Ideal
dargestellt. Das gilt auch dann, wenn die Witwe eigentlich noch ein Kind
ist, und der Fall ereignet sich so hiufig, daB} im Jahre 1921 rund 400000
Witwen unter fiinfzehn Jahren gezidhlt wurden. Dabei hat Indien nach
der letzten Volkszdhlung (1931) einen Uberschufl von nahezu 11 Millio-
nen Minnern. Bevor England den sog. ,,freien Feuertod® (Sati) der Witwe
auf dem Scheiterhaufen ihres Mannes verbot, gingen jahrlich Tausende
diesen barbarischen Weg. Die Ehescheidung spielt praktisch noch keine
Rolle, obwohl der kleine Staat Baroda sie vor kurzem gesetzlich zu-
gelassen hat.

,»Wie vor anderthalb Jahrtausenden, so gibt es auch heute in Indien be-
geisterte Verteidiger der Kinderheirat®, schreibt Helene Frenkel’. ,,Selbst
aufgeklirte Inder, die zugeben, dafi die Kinderehe Nachteile fiir die kérper-
liche Beschaffenheit der Rasse mit sich bringt, rithmen die grofien sitt-
lichen Vorteile dieser Einrichtung.” Kinderheiraten seien der sicherste
Schutz gegen jugendliche Ausschweifungen, ermoglichten eine Gewdhr
fiir friedliche Einordnung der jungen Frau in die Familie ihres Gatten
und vor allem die beste Gewdhnung an die nach indischer Anschauung
erforderliche vollige Unterwerfung der Frau unter den Mann® Mit Recht
sagte Helene Frenkel, dafl diese Vorstellungen, abgesehen von einigen
modernen Frauenrechtlerinnen, Gemeingut der indischen Welt sind, und
daB nur so begreiflich wird, was zunichst unbegreiflich erscheint. ,,Die
Verhaltnisse sind allerdings in den einzelnen Teilen Indiens sehr verschie-
den. Im Pandschab und in Siidindien ist die Heirat ganz kleiner Kinder
zwar die Regel, aber diese Heirat ist meist nur eine bindende Verlobung,
auf welche eine zweite Hochzeitszeremonie erst nach Eintritt der Ge-
schlechtsreife folgt. In den Ebenen des Ganges dagegen ist es Sitte, dafi
die kleine Braut sofort in das Heim des Gatten iibersiedelt. Besonders
schlimm ist es in Bengalen, wo in der Regel Frauen von zwolf und drei-
zehn Jahren bereits Miitter von einem oder zwei krianklichen Kindern
sind. Aber auch in Siidindien haben wir Leipziger Missionsleute manche
elende kleine Miitter von elf und zwdlf Jahren getroffen.*®

7 Die indische Frau in Dichtung und Leben3. Leipzig [o. J.], Verlag der Ev.-luth.
Mission.

8 Vgl. auch Delange S.]J., Le droit canonique indou au chapitre ,mariage®, in:
Revue Missionnaire des Jésuites belges (Lowen), Januar 1932.

® Frenkel 17 f,
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Die unausbleibliche Folge sind dann die furchtbaren Zustinde, die Mif
Mayo in ihrem Buche ,,Miitterchen Indien® !® so riicksichtslos, wenn auch
in manchen Punkten einseitig und oberflichlich der ahnungslosen Welt
enthiillt hat. Trotz aller Widerlegungsversuche hatte Mif Mayo so viel
Wahres gesagt, daB Gandhi mit seiner bekannten Ehrlichkeit seinen Lands-
leuten den Rat gab, so rasch wie mdglich zur Beseitigung der Ubelstinde
zu schreiten. Die indische Regierung ernannte 1928 einen besondern Aus-
schuB, der eine amtliche Untersuchung der Tatsachen durchfiihren sollte.
Das riesige Material, das in ganz Indien gesammelt wurde, bewies im
groflen und ganzen die Berechtigung der Anklagen. Weit hiufiger, als
gewohnlich angenommen werde, seien die Kinderehen durchaus keine
bloBen Verlobungen. Der Ausschufl stellte allerdings fest, daB die Unsitte
in verschiedenen Kasten und Gemeinden allmihlich nachl#Bt. Dieser Fort-
schritt vollziehe sich aber héchst langsam, und oft werde er durch Riick-
schritte in andern Gegenden aufgewogen. Auferdem sei er nicht so be-
stindig, daB man die Hoffnung hegen diirfte, die Zeit werde kommen,
wo durch freiwilligen Entschluffi die Kinderehe zu einer Einrichtung der
Vergangenheit geworden seil’,

Schon friiher hatten die indischen Reformer den freiwilligen Verzicht
als ungeniigendes Heilmittel angesehen und eine gesetzliche Einschrinkung
der Kinderehen angestrebt. Der Ausschufibericht beschleunigte diese Maf-
regel, und so wurde vom Parlament in Delhi im Jahre 1929 ein Gesetz
angenommen, nach dem vom 1. April 1930 ab alle Ehen, solange die Braut
unter vierzehn Jahren oder der BrAutigam unter achtzehn Jahren ist,
schwer strafbar sind. Aber schon wihrend der Verhandlungen wurde
der Gesetzesvorschlag von weiten orthodoxen Kreisen im Norden und
noch mehr im Siiden Indiens bekimpft, nach dem ErlaB des Gesetzes
mufite der Vizekodnig Ausnahmen gewihren, und bevor es in Kraft trat,
wurden schleunigst in unzihligen Familien von Hindus und Mohamme-
danern Kinderehen geschlossen. Denn auch die Mohammedaner Indiens
huldigten dieser Unsitte, obgleich sie bei ihnen nicht so allgemein war
wie bei den Hindus. Bei den siidmalabarischen Mohammedanern lag das
Heiratsalter fiir die Braut zwischen acht und zwdlf, fiir den Brautigam
zwischen vierzehn und achtzehn Jahren, in Nordmalabar fiir beide um
einige Jahre hoher 2.

Das Christentum allein scheint von sich aus mit der Kinderehe auf-
gerdumt zu haben. Fiir die Katholiken waren die Gesetze des Kirchen-
rechts mafigebend und auch praktisch in Geltung. Schon 1704 hatte Kar-
dinal Tournon, um verschiedene Auswiichse zu beseitigen, die aus einer
zu weitgehenden Anpassung entstanden waren, ausdriicklich verboten,
»dal unter Kindern von sechs oder sieben oder noch weniger Jahren ein
Ehegelobnis geschlossen werde; bei Ehen dieser Art, die iibrigens ungiiltig
seien, miisse die eheliche Beiwohnung bis zum rechtmifiigen Alter und
bis zur gegenseitigen Einwilligung beider Teile gehindert werden, wo

10 Vgl diese Zeitschrift 117 (1929), 67 ff.
11 Manchester Guardian Weekly, 5. Juni 1931.
12 Thurston, Castes and Tribes of Southern India IV (Madras 1909) 492.
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dann die Ehe nach kirchlicher Form einzusegnen sei‘ . Im Jahre 1734
wurde dieses Verbot von Papst Klemens XII. mit der Bemerkung be-
stédtigt, ,,daBl die Form fiir die Ehe nach der Bestimmung des Konzils von
Trient beibehalten werden miisse, sofern die Beobachtung derselben nicht
unmoglich sei”**. Von dieser Zeit an ist die tridentinische Norm ma8-
gebend geblieben. Vergessen wir aber nicht, daB auch fiir Europa erst
1918 das neue Kirchenrecht das vorher geltende Heiratsalter von zwdlf
fiir die Braut und vierzehn fiir den Briutigam um je zwei Jahre erhsht
hat. In England waren von jeher zwdlf und vierzehn Jahre als unterste
Grenze staatlich festgesetzt, aber davon machte zum Unterschied von
Indien kaum jemand Gebrauch. Die neue indische Regelung ist grund-
sdtzlich ein groBer Sieg des christlichen Gedankens, wenn es auch viele
Jahre dauern wird, bis sich dieser Gedanke allgemein in die Tat um-
gesetzt hat.

Aus der Kinderehe und dem einseitigen Verbot der Wiederverheiratung
von Witwen entsteht naturgemiB eine Riesenzahl eheloser Frauen in
jugendlichem Alter. ,,Nach der Volkszihlung vom Jahre 1gor gab es in
Indien nicht weniger als 19487 verwitwete Midchen unter fiinf Jahren,
115285 Witwen unter zehn Jahren, 391 147 Witwen unter vierzehn Jahren.
Auf je 1000 Frauen 180 Witwen! Gerade die jugendlichen Witwen ge-
héren in ihrer Mehrzahl den hoheren Kasten an, bei denen auch das Ver-
bot der Witwenheirat am strengsten eingehalten wird und die schlechte
Behandlung der Witwe geradezu zum guten Ton und zur Frommigkeit
gehort. ... Kaum ist der Gatte gestorben, so wird sie aller ihrer Schmuck-
sachen beraubt, in vielen Gegenden auch des natiirlichen Schmucks der
Haare. Jeden Monat einmal wird sie kahl geschoren, und ,Kahlkdpfige
ist ein beliebtes Schimpfwort fiir Witwen. Nur in grobster, diirftigster
Kleidung darf sie sich zeigen, nie mehr als einmal das Tages essen, und
sie mufl zweimal im Monat fasten. Von allen Vergniigungen, Hochzeiten
und andern Familienfesten ist sie ihr Leben lang ausgeschlossen.... Der
Anblick einer Witwe ist ein unheilbedeutendes Vorzeichen. ... Besonders
die Angehtrigen des Mannes behandeln sie wie eine Verbrecherin und
machen ihr schwere Vorwiirfe dariiber, daB sie durch ihre Siindhaftigkeit
den Tod des Gatten verursacht habe.... Anderseits sind gerade Witwen,
weil sie als vollig vogelfrei gelten, den Nachstellungen liisterner Ménner
am meisten ausgesetzt und fallen oft der Verfitlhrung anheim.*1

Diese Anfithrungen aus dem Buche einer Missionarin geben besser als
die leidenschaftliche Sprache einer Mifi Mayo das unsagbare Witwenelend
in niichternen Worten und Zahlen wieder. Kein Whunder, daBl sehr viele
dieser armen Geschopfe ihrem Leben ein Ende machen oder sich der
Prostitution ergeben. Kein Wunder, daff eine gebildete indische Witwe
einmal sagte: ,,Der einzige Unterschied fiir uns, seit die Witwenverbren-
nung abgeschafft worden ist, besteht darin, daB wir damals rasch, wenn
auch grausam starben, jetzt aber unser ganzes Leben in langsamer Qual

13 Miillbaur, Geschichte der kath. Missionen in Ostindien (Freiburg 1852) 265.
12 Ebd. 274.
15 Frenkel 25 f.
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dahinsterben. ** Allerdings werden Witwen, die eine Tochter oder einen
Sohn haben, besser behandelt als die kinderlosen.

Ein Nichtinder fragt sich immer wieder, wie ein sonst so hochstehendes
Volk diese tausendjihrige Barbarei dulden konnte und noch jetzt duldet.
Die Bestrebungen der modernen Reformer gehen kaum bis zur Mitte des
19. Jahrhunderts zuriick. Durch ein Gesetz wurde erst 1856 die Witwen-
heirat erlaubt, aber die Orthodoxen sorgten dafiir, daB die alte Unsitte
allgemein fortdauerte, wie die Zahlen der Witwen fiir 1901 und 1921
beweisen,

Hier ist wieder das Christentum bahnbrechend und erfolgreich gewesen.
Durch das energische Bestehen auf dem kanonischen Alter und auf der
tridentinischen Form der Ehe ist dem Witwenelend teilweise schon der
Boden entzogen worden. Tatsichlich sind denn auch viel weniger Witwen
unter der christlichen Bevélkerung zu finden als unter den Hindus. Witwen
unter vierzehn Jahren, die unschuldigsten und bedauernswertesten Opfer
der barbarischen Sitte, gibt es bei Katholiken iiberhaupt nicht. Zu Gun-
sten der andern Witwen wirkt der ganze EinfluB der Kirche so, daf} ihre
Lage sich bedeutend gebessert hat. Die Missionare haben den offenen
Kampf gegen die eingefleischten Vorurteile aufgenommen. Allerdings ge-
hért noch viel Mut dazu, daB ein indischer Christ gegen die offentliche
Meinung eine Witwe als Braut heimfiihrt. Oft wird das nur unter den
schwersten Opfern vonseiten der Brautleute wie der Mission maoglich,
Fiir die Mehrzahl der christlichen Witwen, die aus verschiedenen Griinden
zu keiner zweiten Ehe kommen, findet sich Beschiftigung in Kinder-
krippen, Waisenhidusern, Altersheimen und #hnlichen Anstalten. Die bis-
her verachtete Witwe fiihlt sich so wieder als niitzliches Glied der Ge-
sellschaft, und dieses Vorgehen der Missionare hat die Hindus dazu ge-
bracht, auch ihrerseits Anstalten zu griinden, wo junge Witwen zu sozialer
Tétigkeit ausgebildet werden, um spiter als Lehrerinnen, Krankenwiirte-
rinnen oder Fiirsorgerinnen zu arbeiten.

Auf nicht wenige Witwen hat auch das jungfriuliche Ideal der katho-
lischen Schwesterngenossenschaften, die in allen Teilen Indiens tdtig sind,
eine grofle Anziehungskraft ausgeiibt. Schon vor ungefihr achtzig Jahren
wurde in Trichinopoly eine religidse Genossenschaft fiir Witwen unter
dem Schutze der hl. Anna gegriindet und kirchlich bestédtigt. Heute z#hlt
sie einige hundert Schwestern und leistet in den karitativen Anstalten
der Mission wertvolle Dienste. Im Waisenhaus von Adeikalapuram an
der Fischerkiiste und anderswo nehmen sich diese Schwestern auch der
gefallenen Médchen und Witwen an und fiihren sie zu ehrlicher Arbeit
und iiberhaupt zu einem menschenwiirdigen Dasein zuriick.

Um das Ubel an der Wurzel zu fassen und ganz auszurotten, miissen
zuerst die indischen Anschauungen iiber die Frau und die Kaste von Grund
auf gedndert werden. Was bei 6 Millionen Christen verschiedener Bekennt-
nisse in dieser Frage selbstverstindlich geworden ist, muB Gemeingut
von 200 Millionen Hindus werden. Die Frau darf nicht mehr unter dem

18 Frenkel 24.
Stimmen der Zeit. 128. 6. 27
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Wahne leben, durch ihre Geburt als Midchen fiir frithere Siinden bestraft:
zu sein. Der Glaube an Karma und Samsara hat das soziale Elend Indiens
verschuldet. Die tausendjihrige Herrschaft des Buddhismus hat diesen
Glauben nicht verdringen konnen. Im Gegenteil, sie hat das brahmanische
Dogma der Minderwertigkeit und Unreinheit der Weiber nicht nur auf-
genommen, sondern verschirft und auf das Jenseits iibertragen. Denn
nach buddhistischer Lehre ist iiberhaupt fiir keine Frau, sei es auch eine
buddhistische Nonne, das ewige Heil oder Nirwana moglich auBer auf
dem Umweg der Wiedergeburt als méannliches Wesen. DaB ebensowenig
der Islam seine lange Vormachtstellung in Indien zur Klirung dieser
Frage benutzt hat, ist wegen seiner allgemeinen Stellung zur Frau be-
greiflich. Wie in der Kastenfrage, vermag auch in der Frauenfrage nur
das Christentum mit seiner Lehre von der Gleichwertigkeit der Menschen
griindlich Wandlung zu schaffen.

Zur Frage der Begriindung des Kausalitdtsprinzips
Von Joseph de Vries S.]J.

Die Erorterungen iiber die Frage, wie die Geltung des Kausalitdts-
prinzips kritisch zu begriinden sei, wollen nicht zur Ruhe kommen.
Auch unter den katholischen Philosophen sind die Meinungen geteilt. Mit
groflem Scharfsinn lange und sorgfiltig durchdachte Lésungsversuche
wurden von andern als génzlich verfehlt zuriickgewiesen. Nur allzu oft
ist von Vertretern der verschiedenen Auffassungen gegen die Versuche
anderer der vom Standpunkt der Logik schwerste Vorwurf der ,,petitio
principii®, der Voraussetzung des zu Beweisenden, erhoben worden, so
dal man sich beinahe fiirchten muB, sich iiberhaupt noch mit einem
Losungsversuch ans Licht zu wagen.

Haben wir da nicht allen Grund, von einer ,,verhdngnisvollen Krise®
in den Erorterungen um das Kausalitdtsprinzip zu sprechen? Es handelt
sich doch um die Grundlegung unserer Gottesbeweise. Gewil. Und doch,
wie sehr man es auch bedauern mag, daBl die katholische Philosophie in
dieser Frage noch nicht zu einer einmiitigen Stellungnahme gekommen
ist, bedenklich oder gar verhdngnisvoll scheint uns diese Tatsache nicht
zu sein. Es handelt sich doch schliefilich bei dem ganzen Meinungsstreit
nur um eine bis zum letzten reflex-philosophische Begriindung
der in Frage stehenden Prinzipien. Vom Gelingen oder Nichtgelingen
einer solchen Begriindung ist unsere natiirliche Gewillheit keineswegs
abhingig; diese aber muB verniinftigerweise auch fiir die wichtigsten Ent-
scheidungen des Lebens als vollkommen hinreichend betrachtet werden.
Wire es z. B. nicht mehr als absonderlich, wenn jemand die Wirklichkeit
der Auflenwelt oder seines eigenen vergangenen Lebens oder auch das
Bestehen jeder sittlichen Verpflichtung so lange ernstlich bezweifeln wollte,
bis er von all dem eine streng reflex-philosophische Gewillheit hidtte? Wie
schwierig es auch sein mag, die Griinde, auf die sich das natiirliche Denken
in diesen Fillen stiitzt, bis zum letzten zu analysieren und zum reflexen



