
Sonderteil "50 Jahre Unabhangigkeit"

Anfange der muslimischen Frauenbewegung 

auf dem indischen Subkontinent

von Susanne Thiel

Die Geschichte der Frauenbe

wegung auf dem indischen Sub

kontinent beginnt im ausgehen- 

den 19. Jahrhundert. Frauen 

hatten einen rechtlich schwa- 

chen Status aufgrund von Tradi- 

tionen und religidsen Geboten; 

durch Geschlechtertrennung und 

Bevorzugung von mannlichem 

Nachwuchs erhielten Frauen 

kaum Zugang zu Schulen und 

dem Berufsbildungssektor. An- 

gesichts dieser machtlosen Si

tuation ist es nicht iiberra- 

schend, daB die ersten, die sich 

fur Frauenrechte einsetzten, 

nicht Frauen, sondern Manner 

waren. Der Hintergrund der 

Frauenbewegung unterschied 

sich sehr von dem in anderen 

Landern, die sich auf die Macht- 

verhaltnisse zwischen Mannern 

und Frauen konzentrierten. In 

Indien ging es um die Beziehung 

von Frauen zur Welt, nicht nur 

um die Manner-Vorherrschaft. 

Die Rechte der muslimischen 

Frau im heutigen Pakistan, ihre 

Anteilnahme am offentlichen 

Geschehen und ihr Ansehen in 

der Gesellschaft sind das Ergeb- 

nis eines emanzipatorischen 

Prozesses, der von Frauen und 

Mannern jener Zeit in Gang ge- 

setzt wurde.

Die ersten Schritte

Die ersten Schritte im Kampf um die 

Verwirklichung von Frauenrechten gin

gen nicht von einer feministischen Platt- 

form aus, sondern waren integraler Be- 

standteil der nationalen Bewegung zur 

Befreiung von der Kolonialmacht Eng

land. Die ersten Frauen, die politisch 

aktiv wurden, kampften nicht gegen 'die 

Manner' sondern mit den Mannern fur 

ein gemeinsames Ziel. In den 50 Jahren 

von den ersten emanzipatorischen 

Schritten um die Jahrhundertwende bis 

zur Entstehung des unabhangigen Staates 

Pakistan schafften es die muslimischen 

Frauen, ihre Lebensbedingungen und 

Entwicklungsmoglichkeiten vollig zu 

verandem.

Bei der Betrachtung des ein Jahrhun

dert wahrenden Kampfes um Gleichbe- 

rechtigung zeigt sich auch in Pakistan 

das historische Phanomen, daB Frauen in 

Zeiten der Krise eine aktive Rolle zum 

Wohle des Landes spielen durfen. So- 

ziale Normen werden vergessen oder 

zumindest zuriickgestellt, wodurch sich 

der Handlungsspielraum der Frauen er- 

weitert. Ist die Krise voriiber, nehmen 

die Manner ihre alten Positionen wieder 

ein und verbannen die Frauen in Kitchen 

und Kinderzimmer.

Entgegen der haufig vertretenen An- 

nahme hat die 'zivilisierte' Kolonial

macht die Partizipation der Frauen an 

gesellschaftlichen Vorgangen nicht un- 

bedingt gefordert und ihre Position nicht 

verbessert. Zwar wurde Wert auf Schule 

und Ausbildung gelegt, aber nur um eine 

probritische, dienende Klasse heranzu- 

ziehen, die Verwaltungsaufgaben uber- 

nehmen und britische Ideologic dem 

'restlichen Volk' gegenuber vertreten 

konnte. Um ihre Macht zu starken, un- 

terstutzten die Briten die feudalen und 

tribalen Strukturen. Feudalherren und 

Anfuhrer tribaler Gruppen wurden reich 

mit Land beschenkt, allgemein bevor- 

zugt und verhielten sich fortan loyal den 

Briten gegenuber. In diesen traditionell 

patriarchalen Gesellschaftsstrukturen war 

kein Platz fur eine Gleichberechtigung 

der Frau. 'Sati', die Witwenverbren- 

nung, wurde zwar abgeschafft und ver- 

boten, aber es sollte auch bei dieser Ein- 

zelaktion bleiben. Das islamische Ge- 

setz, maBgebend fur Familie, Ehe, 

Scheidung, Erbe und Besitzrecht - also 

Gesetze der sozialen Interaktion zwi

schen Mann und Frau - blieb unberuhrt.

Das sogenannte 'Womens Reform 

Movement' der muslimischen Frauen in 

Indien befaBte sich primar mit dem 

Recht auf Bildung. Jungen und Madchen 

wurden in den ersten Klassen der 

'Maktab', der religiosen Schule, im Le- 

sen, Schreiben und im Studium des Ko

ran unterrichtet. Die hoheren Klassen 

der 'Madrasahs' waren den Madchen 

aufgrund der Purdah-Regeln verschlos- 

sen. Das von den Briten fur wichtig be- 

fundene Wissen und die notwendigen 

Fahigkeiten konnten in England oder in 

Missionsschulen erworben werden. 

Mehr und mehr indische Manner wahl- 

ten diese Art der Erziehung, die sie von 

den eigenen etablierten kulturellen Nor

men entfemten. Durch die wachsende 

Isolation, in die Muslime durch ihre 

maBgebliche Partizipation an den Unab- 

hangigkeitsaktionen von 1857 geraten 

waren, kam es zu einer Verstarkung und 

Riickbesinnung auf muslimische Werte. 

Frauen, auf die privaten Spharen redu- 

ziert, wurden das Symbol der muslimi

schen Identitat. Ihr Anspruch auf Bil

dung muBte aus dem Islam gerechtfertigt 

werden, um Geltung zu erlangen. 1885 

offnete die 'Anjuman-e-Himayat-e Is

lam' (Gesellschaft fur die Forderung des 

Islam), funf Madchenschulen in Lahore 

um die 'Islamischen Werte des Lebens 

zu bewahren', wie offiziell verkundet 

wurde.

Erziehung stofit auf 

wachsende Akzeptanz

Sir Syed Ahmad Khan war ein Ver- 

fechter der Modemisierung. Er sah es 

als Hauptproblem an, daB die Muslime 

in Indien aufgrund ihrer 

'Riickstandigkeit' aus den politischen 

und okonomischen Bereichen ausge- 

schlossen waren. Er wollte sie mithilfe 

von modemer aufgeschlossener Erzie

hung und Ausbildung aus der Isolation 

befreien und gleichzeitig einen Wettbe- 

werb mit den Hindus ermoglichen. Er 

war davon iiberzeugt, daB zwischen Is

lam und der selektiven Adaption von 

westlichen Werten kein Widerspruch be- 

steht. Das 'Mohammadan Anglo-Orien

tal College' in Aligarh wurde gegriindet, 

um seine Reformgedanken umzusetzen. 

Das College sollte groBen EinfluB neh

men auf die Muslime des Subkontinents. 

Bei ihnen und nicht bei der konkurrie-
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renden Schule der 'Deobands' oder 

'Berelvis', die bemuht waren, die Mus- 

lime in ihrer Identitat zu starken und als 

homogene Gruppe zu integrieren, fanden 

sich Befurworter der Frauenbildung, sie 

vertraten einen sozial progressiven 

Ethos. Die Traditionalisten waren in die- 

ser Beziehung zuruckhaltender, dennoch 

entwickelte sich aus diesem Trend die 

'Khilafat-Bewegung', die Frauen zum 

ersten Mai auf einer politischen Platt- 

form mobilisierte. Beide Bewegungen 

wirkten auf die Muslime ein und ver- 

suchten Handlungsstrategien im Hinblick 

auf den wachsenden Hindu-Nationalis- 

mus zu finden.

Recht auf Bildung

Ende des 19. Jahrhunderts stieB die 

Idee der Erziehung und Ausbildung fur 

Frauen auf eine wachsende Akzeptanz, 

besonders bei der Elite. Die Frauen, die 

aktiv wurden, sich formierten und ihr 

neues BewuBtsein und auch Forderungen 

formulierten, stammten zunachst uber- 

wiegend aus progressiven Familien und 

wurden von aufgeschlossenen und intel- 

lektuellen Mannem gestutzt. Sie repra- 

sentierten einen kleinen und privilegier- 

ten Teil ihrer Gesellschaft und ihr Wir- 

kungskreis blieb zunachst auch auf 

Frauen ihrer eigenen Klasse beschrankt. 

Auf breiter Ebene setzte sich die Idee 

der Nutzlichkeit und der Legitimitat das 

Anspruchs auf Bildung von Frauen viel 

langsamer durch. In wirtschaftlich 

schwacheren Schichten hatte 'Bildung' 

einen vollig anderen Stellenwert. Jedes 

Familienmitglied wurde zur Erwirt- 

schaftung des Lebensunterhaltes ge- 

braucht. Zusatzliche Kosten um 

'Erziehung' zu finanzieren, hatten jedes 

Haushaltsbudget uberfordert.

Die Frage nach Ausbildungschancen 

und Partizipation muslimischer Frauen 

wurde 1886 von mannlichen Mitgliedem 

des 'Mohammadan Educational Con

gress' (MEC) aufgeworfen. Zu diesem 

Zeitpunkt gab es noch keinen Frauenflu- 

gel der Organisation; er wurde erst zehn 

Jahre spater gebildet. Der Advokat fur 

das Recht der Frauen auf Ausbildung 

war Sheikh Abdullah von Aligarh, der 

eine fuhrende Rolle im 'Womens Re

form Movement' spielte. 1914 gab er 

das erste Urdu-Joumal fur Frauen her- 

aus: 'Khatoon' (Frau) sollte der Popula- 

risierung von Bildung fur Frauen die- 

nen. In den folgenden Jahren erschienen 

weitere Zeitschriften fur Frauen; die 

meisten wurden von Mannem gegrundet, 

aber Frauen arbeiteten in den Redaktio- 

nen mit. Das erste Mai wurden Frauen 

in Britisch-Indien als Gruppe angespro- 

chen und ermutigt, selbst zu sprechen 

und zu schreiben. 1903 meldete sich 

auch zum ersten Mai eine Frau auf dem 

'Mohammadan Educational Congress' - 

der nun auch Frauen zulieB - offentlich 

zu Wort. Chand Begum hatte ein Papier 

vorbereitet, das Bildung fur Madchen 

forderte. Sie las es nicht selbst vor, son- 

dem uberlieB es einer Frau der parsi- 

schen Religionsgruppe, die nicht an die 

muslimische Tradition der Zuruckhal- 

tung gebunden war. 1922 erhielt die er

ste muslimische Frau einen Magister- 

AbschluB im Studienfach Jura und zwei 

begabte Schwestem durften das Land mit 

dem Segen ihrer Familien verlassen, um 

im Ausland zu studieren.

1908 formierten sich einige Frauen zur 

'Anjuman Khawateen-e-Islam' (Musli

mische Frauenorganisation), der ersten 

Organisation dieser Art auf dem Sub- 

kontinent. Ihre Gesprachsrunden wurden 

von Themen wie Erziehung, soziale Re- 

formen und legale Rechte der muslimi- 

schen Frau beherrscht. Die Grundung 

fand in dem Haus von Sir Muhammad 

Shafi statt, der 1892 mit reformistischen 

Ideen aus England zuruckkehrte und sich 

der Sache der Frauenrechte verschrieb. 

Er gab den AnstoB zur Grundung dieser 

ersten Frauenorganisation, die sich nicht 

nur mit Politik beschaftigte, sondem So- 

zialarbeit fur arme Frauen in landlichen 

Gebieten in ihrem Programm hatte. 

Diese Arbeit eroffnete den Aktivistinnen 

auch die Moglichkeit, den beengten Be- 

reich des eigenen Hauses zu verlassen.

1915 wurde die 'First All India Mus

lim Ladies Conference' mit dem Kem- 

thema 'Bildung fur Frauen' durchge- 

fuhrt. 1917 erarbeitete die Gruppe eine 

Resolution gegen Polygamie. Zur glei- 

chen Zeit begann der Kampf um das 

Wahlrecht fur Frauen. 1918 sprachen 

sowohl die 'All India Muslim League' 

als auch der 'Indian National Congress' 

ihre Unterstiitzung fiir die Einfiihrung 

des Wahlrechtes aus. Es dauerte aller- 

dings noch bis 1928, bis alle Frauen in 

Indien den Gang zur Wahlume antreten 

konnten.

Die Debatte uber Bildung fiir Frauen 

und gleiche Rechte entwickelte nie die 

Dringlichkeit der Debatte der gesamten 

muslimischen Volksgruppe fiber Identi

tat, Unabhangigkeit und Islam. Die Mo- 

bilisierung groBen Stils in der Khilafat- 

Bewegung fand nicht in bezug auf Frau-
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enthemen, sondem auf allgemeine 

Politik statt. Die Grenzen zwischen 

dem Kampf um Frauenrechte, Po

litik und sozialen Aktivitaten waren 

verwischt. Trotzdem gab es sepa

rate Versammlungen fiir Frauen, 

die oft von Ehefrauen und Miittem 

prominenter muslimischer Manner 

geleitet wurden. Auch Hindu- 

Frauen nahmen an den Ver- 

sammlungen teil, weil auch immer 

der Unabhangigkeitsgedanke im 

Vordergrund stand. Bi Amma, die 

Mutter der ' Ali Bruder' brach in 

ihren letzten Lebensjahren gleich 

mit mehreren Tabus. 1917 sprach 

sie in der mannlich besetzten 

'Muslim League' fiir ihren Sohn 

Muhammad Ali, der von den Bri- 

ten festgenommen worden war. 

1921 hielt sie nicht nur eine An- 

sprache auf einer Massenveranstal- 

tung in Lahore, sondem liiftete 

auch ihren Schleier. Dieser Akt 

erlangte sofort groBe symbolische 

Bedeutung fur den Kampf der 

muslimischen Frau. Allerdings darf 

nicht auBer acht gelassen werden,

Frauenproteste gegen Preiserhohungen (Foto: S. Chakravarty)
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daB Bi Amma eine respektierte alte 

Dame war und einer politisch be- 

deutenden Familie entstammte - eine 

junge Frau ohne entsprechenden Hinter- 

grund hatte damit einen Skandal ausge- 

lost.

Fur die Pakistan-Bewegung kam es zu 

einer zweiten Massenmobilisierung, an 

der muslimische Frauen teilnahmen. 

1940 fand eine historische Versammlung 

des Frauenflugels der 'Muslim League' 

in Lahore statt. Im gleichen Jahr wagte 

sich eine Gruppe von Frauen - eingehullt 

in ihre 'Burqas' (Ganzkorper-Verschleie- 

rung) - aus dem Haus, um auf offener 

StraBe gegen die Inhaftierung von Mus- 

lim-Fuhrem zu protestieren. Dies war 

der Auftakt von zahlreichen mutigen 

Demonstrationen und Protesten von 

muslimischen Frauen der gebildeten ho- 

heren Klassen. Im Zuge der Aktivitaten 

wurde eine 'Muslim Girls Student Fe

deration' gegriindet.

Ab 1942 zeigte Jinnah wachsendes In- 

teresse an den Frauen-Komitees. Er 

wollte Frauen nicht nur in dem beste- 

henden politischen Kampf mobilisieren, 

sondem erkannte, daB sie eine nicht zu 

unterschatzende Macht und Kraftquelle 

darstellten. Er sprach sich fur gleiche 

Rechte aus und forderte die Bildung ei- 

nes Frauenflugels der 'Muslim League'. 

Viele Frauen sprachen positiv auf die 

'Muslim League' an, konnten sie doch 

endlich ihre Fahigkeiten und ihr Organi- 

sationspotential unter Beweis stellen.

Jinnah ging als gutes Beispiel fur die 

Manner seiner Zeit voran und erschien 

uberall in Begleitung seiner Schwester 

Mohtarma Fatima Jinnah. "Es ist ein 

Verbrechen gegen die Menschheit, daB 

unsere Frauen in den eigenen vier Wan- 

den ihrer Hauser wie Gefangene einge- 

sperrt werden. Es gibt keine Rechtferti- 

gung fur die beklagenswerten Bedingun

gen, unter denen unsere Frauen leben 

miissen. Eure Frauen sollten Euch als 

Kameraden in alien Spharen des Lebens 

begleiten," verkundete er in einer seiner 

Ansprachen.

Fur die Wahlen im Jahr 1946 hatten 

sich zwei Frauen als Kandidatinnen auf- 

stellen lassen: Begum Salma Tassaddu- 

que Hussain und Begum Shah Nawaz. 

Die 'Muslim League' erwies sich als re- 

prasentativ fur die Mehrheit der Mus- 

lime Britisch-Indiens. Als ihr trotz des 

Erfolges eine angemessene Partizipation 

versagt wurde, flammten uberall Proteste 

auf. Frauen beteiligten sich an den De

monstrationen und wurden verhaftet, 

auch Begum Shah Nawaz; aber die ver- 

anderte Vorgehensweise und die Gew^lt, 

die nun auch Frauen gegenuber ange- 

wandt wurde, konnte die Frauen nicht 

einschuchtem. Die meisten Aktionen 

fanden in Lahore und Karachi statt, aber 

die 'Bewegung des Zivilen Ungehor- 

sams' im Januar 1947 moblisierte auch 

die Frauen der Nordwest-Grenzprovinz, 

einer der konservativsten Provinzen des 

Landes. Paschtuninnen bildeten eine ge- 

heime Organisation mit dem Namen 

'War Council'. In den ersten Monaten 

des Jahres wurde von ihnen der Radio

sender 'Pakistan Broadcasting Station' 

betrieben.

Ein neuer Staat entsteht

Als 1947 das Ende der Kolonialherr- 

schaft gekommen war und zwei unab- 

hangige Staaten - Indien und Pakistan 

(mit einem Ost- und Westteil) - entstan- 

den, schloB sich ein Kapitel der Ge- 

schichte der Frauenbewegung. Frauen, 

die ihren Anted an politischer Arbeit 

geleistet hatten, konnten nicht ahnen, 

welchen schweren Stand sie im neuen 

Staat Pakistan gegen die Traditionalisten 

haben wurden, die mit aller Macht ver- 

suchten, sie wieder in die patriarchalen 

Strukturen der Gesellschaft zu zwingen.

In den ersten Jahren nach der Tren- 

nung stand die Fluchtlingsproblematik 

im Vordergrund. Millionen von Men- 

schen verlieBen ihre Heimatprovinzen 

und wechselten in beide Richtungen uber 

die neue Grenze. Die groBen emotiona- 

len Spannungen der letzten Monate und 

die politische Propaganda fiihrten zu 

schrecklichen Massakem, Plunderungen 

und Vergewaltigungen. Familien wurden 

auseinandergerissen, Witwen muBten 

sich plotzlich allein um ihre Angehori- 

gen kummem, Kinder gingen in den 

Wirren verloren und vergewaltigte 

Frauen wurden von ihren Familien ver- 

stoBen oder nahmen sich selbst das Le

ben. Durch die ubersturzte Teilung stan- 

den viele Fluchtlinge ohne Besitz und 

Behausung in ihrer neuen Heimat.

Eine Anzahl von Frauen-Organisatio- 

nen wurde in dieser Zeit gegriindet. 

Durch die Freiheitsbewegung politisierte 

Frauen traten in den Vordergrund. 

Raana Liaqat Ali, Frau des ersten Pre

mierministers Pakistans, grundete 1948 

den 'Womens Volunteer Service', der 

sich sozialer Arbeit verschrieb, und ver- 

suchte, Hilfe fur die Fluchtlinge zu lei- 

sten. Nahrungsmittel- und Kleiderver- 

teilung wurden organisiert, ein proviso- 

rischer Gesundheitsdienst aufgebaut, 

moralische und emotionale Unterstut- 

zung geleistet. Dieser Freiwilligendienst 

nannte sich ab 1949 'All Pakistans Wo

mens Association' (APWA). APWA 

verstand sich nicht als politische Organi

sation und wollte offen sein fur Frauen 

aller Klassen. Ihr Ziel war es, BewuBt- 

sein in den Bereichen Erziehung und 

Kultur zu wecken und eine Beteiligung 

der weiblichen Bevolkerung an Wirt- 

schaftsprozessen zu fordem. Die Mit- 

glieder rekrutierten sich hauptsachlich 

aus der urbanen Mittelschicht.

Nach der Trennung von Indien hatte 

der junge Staat Pakistan die vordringli- 

che Aufgabe, neue okonomische und so- 

ziale Strukturen zu bilden. Dies und das 

Phanomen, daB der Islam die zentrale 

Kraft im Land wurde, hatten Auswir- 

kungen auf die gesellschaftliche Stellung 

der Frau. Mit der Ankunft der 'Ulema' 

(Islamische Geistlichkeit) in Pakistan 

wurde die amtierende Regierung mit ih- 

rem Anspruch auf Macht und gebuhren- 

den Status in alien Bereichen des staatli- 

chen Systems konfrontiert (obwohl sie 

im Unabhangigkeitskampf gegen die 

Grundung eines unabhangigen Staates 

Pakistan votiert hatte). Jinnah versuchte 

ein nicht-theokratisches Pakistan aufzu- 

bauen und auch Liaquat Ali Khan, der 

erste Premierminister, hatte die Vision 

eines liberalen, demokratischen Systems. 

Demokratie, Redefreiheit, Wahrung der 

Menschenwiirde und Gleichberechtigung 

der Frauen wurden als koranische Prin- 

zipien angesehen und standen nach An- 

sicht der beiden Staatsmanner nicht 

kontrar zum Islam. Islamische Prinzipien 

und nicht islamisches Gesetz standen im 

Mittelpunkt des Denkens. Pakistan sollte 

als Staat Muslimen einen Freiraum 

schaffen, wo sie ihre Religion ausuben 

konnten, ohne Angst vor Verfolgung 

haben zu miissen.

Die 'Ulema' hatte und hat eine andere 

Vorstellung von einem islamischen 

Staat. Islamische Prinzipien sollten in 

der Verfassung Pakistans verankert wer

den, Koran und Sunna als Basis der Ge- 

setze dienen. Islamische Studien sollten 

obligatorisch fiir alle Studenten gemacht 

werden. Maulana Maududi, ein ausge- 

sprochener Gegner Jinnahs, faBte eine 

islamische Revolution ins Auge, um die 

Macht im Staat zu erlangen. Er war 

strikt gegen die Gleichberechtigung der 

Frauen: Sie sollten keine politischen 

Amter innehaben und niemals Staats- 

oberhaupt werden konnen. Frauen soll

ten in der Regierung isoliert werden und 

sich ausschlieBlich mit Frauenthemen 

beschaftigen. Er hielt das Wahlrecht fur 

Frauen fur uberflussig und wollte 

hochstens bei gebildeten Frauen eine 

Ausnahme machen. Da diesen Forderun- 

gen nicht nachgegeben wurde, muBten 

sich die politischen Fiihrer des Landes 

von der 'Ulema' als unislamisch be- 

zeichnen lassen. Die religiosen Gruppen 

hatten genug Macht und EinfluB, um 

Unruhe und Spannungen im Staat zu er- 

zeugen. Sie sind bis heute ein wichtiger 

Faktor im Staatsgefuge geblieben.

1958 kam es unter Ayub Khan durch 

einen militarischen Coup zu einem 

Wechsel von der zivilen zur militari

schen Staatsburokratie. Ayub Khan ver- 

sicherte sich der Unterstiitzung der isla

mischen Gruppierungen, um seine politi

schen Ziele zu erreichen, war aber Geg

ner allzu extremer Auffassungen der 

'Ulema'. 1965, als Jinnahs Schwester
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Benazir Bhutto - fur viele Frauen eine Enttauschung (Foto: SAB-Archiv)

Fatima als Prasidentschaftskandidatin 

von den 'Combined Opposition Parties' 

(COP) aufgestellt wurde, verurteilte er 

ihre Aufstellung allerdings als unisla- 

misch.

Frauen in der Bhutto-Ara

Anfang der 70er Jahre ubemahm Zul- 

fiqar Ali Bhutto die Regierungsge- 

schafte. Er begeisterte mit seinen Ideen 

besonders junge Leute, Intellektuelle 

und auch Frauen. Das unter ihm ent- 

standene SelbstbewuBtsein der Frauen ist 

bis heute erhalten geblieben und konnte 

auch durch die massive Unterdruckung 

Zia ul-Haqs nicht zerstort werden. Die 

Verfassung von 1973 grundete auf Prin- 

zipien parlamentarischer Demokratie und 

gab Mannem und Frauen gleiche Rechte 

und Chancen. Trotz aller demokrati- 

schen Ideen und sozialistischen Tenden- 

zen wurden auch von Bhutto islamische 

Symbole berucksichtigt. Die Bezeich- 

nung 'Islamische Republik Pakistan' 

wurde wiederhergestellt und der Islam 

zur Staatsreligion emannt.

Massive Unterdruckung 

in der Zeit Zia ul-Haqs

Bhuttos Verhaftung im Juli 1977 und 

Zia ul-Haqs Machtubemahme waren erst 

durch die Opposition, die sogenannte 

'PNA-Bewegung' (Pakistan National 

Alliance), moglich geworden. Neun 

Monate nach der Machtergreifung ver- 

kundete ul-Haq, daB auf dem Weg zu ei- 

nem wirklich islamischen Staat das 

Strafgesetz Pakistans islamisiert werden 

sollte. Die 'Jamaat-e Islami', selbster- 

nannter Wachter des Islam im Land, eine 

extreme Partei des rechten Flugels, sah 

ihre Chance.

Zia ul-Haq und die 'Jamaat-e Islami' 

waren gegen die 'Family Laws Or

dinance' von 1961, durch welche die 

Rechte der Frauen gestarkt und ihr Sta

tus gehoben werden sollte. Zu diesem 

Zweck wurde das Mindestheiratsalter fur 

Madchen heraufgesetzt, polygame Hei- 

raten und Scheidungen fur den Mann er- 

schwert. Sie zogen gegen Alkohol und 

Glucksspiele ins Feld, und verteufelten 

auBerehelichen Geschlechtsverkehr und 

Familienplanung. Durch den 'Council of 

Islamic Ideology' wollten sie die islami

sche Ordnung wiederherstellen. Viele 

MaBnahmen zielten natiirlich direkt auf 

Frauen ab.

1979 setzte Zia ul-Haq im Zuge seiner 

Bemuhungen, das Land unter die Ge- 

setze der 'Scharia' (Islamisches Gesetz) 

zu stellen, die 'Hudood-Verordnung' in 

Kraft, die folgende Verbrechen abdeckt: 

Ehebruch, Unzucht, Vergewaltigung, 

Prostitution ('Zina'), falsche Zeugenaus- 

sage ('Qazf), Diebstahl und VerstoBe 

gegen das Alkoholverbot.

Resultate der politischen und kul- 

turellen Stromungen der 70er Jahre wa

ren die Organisationen 'Aurat' und 

'Shirkatgah'. Die Organisation 

'Shirkatgah' hatte es sich zur Aufgabe 

gemacht, Frauenforschung zu betreiben 

und damit BewuBtsein fiir Frauenfragen 

in der Gesellschaft zu wecken - der 

Grundstein fur ein Informations- und 

Forschungszentrum wurde gelegt. 

'Aurat' ist eine Frauenorganisation, die 

in den Jahren 1976-77 in Islamabad von 

linksorientierten Universitatsdozentin- 

nen, Studentinnen und anderen berufsta- 

tigen Frauen gegriindet wurde. Das 

'Womens Action Forum' (WAF) setzte 

sich uberwiegend aus Frauen gutsituier- 

ter Familien zusammen, in denen sich 

schon die Mutter fur die Frauenbewe- 

gung eingesetzt hatten. Durch das 1982 

eingesetzte Zeugengesetz ('Law of Evi

dence') fuhlten diese Frauen ihre Grund- 

rechte bedroht. Ihr rechtlicher Status 

wurde auf den halben eines Mannes re- 

duziert, indem nur zwei Zeuginnen vor 

Gericht einen mannlichen Zeugen erset- 

zen konnten. WAF rief zu Aktionen ge

gen dieses Gesetz auf, groB angelegte 

Protestveranstaltungen und Diskussions- 

runden wurden abgehalten.

Der Aufschwung der Frauenorganisa- 

tionen unter Zia konnte stattfinden, weil 

viele das Gefuhl hatten, alles, was sie
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bis dahin muhsam erkampft hatten, 

wurde nunmehr vom Tisch gewischt. 

Gleichzeitig war es zu einem Anstieg der 

berufstatigen Frauen aus den mittleren 

sozialen Schichten gekommen, die ihren 

personlichen Freiraum am meisten er- 

weitem konnten.

Eine Frau als Premierministerin

Benazir Bhutto wurde im Dezember 

1988 erstmals zur Premierministerin ge- 

wahlt. Nicht nur die sozial schwacheren 

Schichten der Gesellschaft hofften auf 

eine Verbesserung ihrer Situation und 

mehr Gerechtigkeit im Staat, auch die 

aktiven Frauen waren sich einer moder- 

nen und entschlossenen Behandlung der 

Frauenfragen gewiB. Sicherlich hatte 

Benazir Bhutto gute Vorsatze: sie wollte 

die Reprasentanz der Frauen im Staats- 

gefuge durch konkrete Mafinahmen ge- 

wahrleisten. Die vermehrte Anstellung 

von Richterinnen war geplant, Bot- 

schafterinnen sollten in Auslandsvertre- 

tungen eingesetzt werden, die Einstel- 

lung weiblicher Polizeibeamter und rein 

weibliche Polizeiwachen waren vorgese- 

hen und die Reservierung einer Funf- 

Prozent-Quote fur Frauen im offentli- 

chen und privaten Sektor sollte durchge- 

setzt werden. Hehre Ziele, die leider nur 

teilweise verwirklicht wurden. Die all

taglichen Probleme und harten Lebens- 

bedingungen der Mehrheit der weibli- 

chen Bevolkerung wurden auch von die

ser Regierung mit Nichtbeachtung ge- 

straft.

Der zweiten Amtszeit Benazir Bhuttos, 

die im Herbst 1993 begann, wurde schon 

mit viel weniger Optimismus und Enthu- 

siasmus entgegengesehen. Die Premier

ministerin war so intensiv mit der Kon- 

solidierung ihrer Macht beschaftigt, daB 

sie die eigentlichen Regierungsaufgaben 

vernachlassigte.

Es hat sich als eine Illusion erwiesen, 

daB eine Frau in der Rolle des Premier

ministers die Lebensbedingungen der 

Frauen im Lande entscheidend verandem 

wurde. Auch Benazir Bhutto schaffte 

diskriminierende Gesetze nicht ab, um 

nicht die religiosen Gruppen gegen sich 

aufzubringen. Trotzdem werden ihr von 

Frauen einige positive Errungenschaften 

zugestanden.

Seit 1988 kampft die 'Pakistanische 

Menschenrechtskommission' gegen Ge

setze, die Frauen diskriminieren. Frauen 

werden fur Ehebruch strafrechtlich ver- 

folgt und unter Umstanden auch fur an- 

gezeigte Vergewaltigungen, die nur von 

Gerichten 'anerkarmt' werden, wenn vier 

glaubwurdige Zeugen den Tathergang 

entsprechend eindeutig beschreiben. Da- 

durch ist in den meisten Fallen eine 

Uberfuhrung und Verurteilung des Ta

tars so gut wie unmoglich gemacht. 

Kann das Opfer die Vergewaltigung 

nicht beweisen, wird es wegen 'Qazf' 

(falsche Anschuldigung) bestraft. Durch 

Vergewaltigungen verursachte Schwan- 

gerschaften mussen ausgetragen werden, 

da Abtreibungen generell verboten sind.

Vergehen, die unter den Tatbestand 

'Zina' fallen, beinhalten vor- und au- 

Bereheliche geschlechtliche Kontakte im 

weitesten Sinne. Oft genugen bloBe An- 

schuldigungen von Verwandten oder Be- 

kannten, um eine Frau wegen eines 

'Zina'-Vergehens hinter Gitter zu brin- 

gen. Auf diese Art und Weise lassen sich 

auch Erbschafts- und sonstige familiare 

Streitigkeiten fur die Angehorigen sehr 

einfach losen.

Frauen raus aus der Werbung?

Der amtierende Premier Nawaz Sharif 

beugt sich ganz den Wunschen der Poli- 

tiker aus dem rechten Flugel der religio

sen Parteien, um sich ihre Gunst zu er- 

halten. Vor kurzem ist ein neuer Streit 

um die Prasenz der pakistanischen Frau 

in der Medienwelt entbrannt. In einer 

Seifenwerbung ist zum Beispiel der Kopf 

einer duschenden Frau sichtbar - dieser 

Anblick wird als obszon empfunden, 

weil man(n) sich ja vorstellen kann, 

welch sundig-unbekleideter Korper sich 

unter dem Kopf fortsetzt. Werbung soli 

"einfach und ubereinstimmend mit den 

islamischen Werten der Kultur sein". 

Kleidung, die Korperkonturen erahnen 

laBt ist out, nur das vollstandige Natio- 

nalkleid ist akzeptabel. Nicht nur 

Frauen, die ihre schone Haarpracht 

schutteln, um die Wirkung eines Sham

poos zu demonstrieren, oder genuBlich 

ein Eis am Stiel lutschen, sollen vom 

Bildschirm verschwinden.

Der Senat muBte sich kiirzlich auch 

Kopfzerbrechen uber ein hochbrisantes 

politisches Thema machen, namlich dar- 

iiber, ob Dinah Jinna, die in New York 

lebende Tochter des Staatsgrunders und 

einziges uberlebendes Familienmitglied, 

zur 50-Jahr-Feier Pakistans eingeladen 

werden sollte. Warum? Ihre Loyalitat 

Pakistan gegenuber ist stark infrage ge- 

stellt, weil sie vor langer Zeit einen 

Christen geheiratet hat - gegen den Wil- 

len ihres Vaters!

Die Kommission fiir Frauenfragen

Im Oktober 1994 wurde von der 

Bhutto-Regierung die 'Commission of 

Inquiry for Women' (Untersuchungs- 

Kommission fur Frauenfragen) durch 

eine Resolution des Senates ins Leben 

gerufen. Nasir Aslam Zahid, Richter des 

Supreme Court (Oberster Gerichtshof), 

leitete eine Gruppe von funf Mannem 

und sechs Frauen, assistiert von einem 

Mitglied des 'Council of Islamic Ideo

logy' (Rat der Islamischen Ideologic), 

um den Status der Frau in Pakistan zu 

untersuchen. Im August 1997 wurde ein 

Bericht von ihnen fertiggestellt, der sich 

u.a. mit Vergewaltigung in der Ehe be- 

faBt. Die Politikerinnen after Parteien 

haben bis jetzt keine Stellung dazu bezo- 

gen; sie sind indifferent, um sich keine 

neue Front zu schaffen. 'Ulema' und 

Urdupresse waren auBer sich bei der 

Vorstellung, Frauen konnten Ge- 

schlechtsverkehr - der Mannem in der 

Ehe nun mal rechtmaBig zusteht - ver- 

weigem und hatten auch noch rechtli- 

chen Ruckhalt.

Die Kommission ist der Meinung, daB 

die 'Hudood-Gesetze' abgeschafft wer

den sollten, da sie im islamischen Sinn 

nicht vertretbar sind. Aufierdem fordem 

sie finanzielle Unterstiitzung fiir ge- 

schiedene Frauen. Die Entscheidung 

dariiber ist bis jetzt dem Wohlwollen des 

Mannes oder der Familie iiberlassen. In 

manchen Fallen konnen nur noch wohl- 

tatige Organisationen wie die 'Family 

Welfare Society' helfen, eine gut funk- 

tionierende Nichtregierungsorganisation, 

die Unterstiitzung fiir unterprivilegierte 

Frauen zur Verfiigung stellt, und Wit- 

wen und geschiedenen Frauen hilft, 

wirtschaftlich unabhangig zu werden. 

Durch die Anwendung von 'Ijtehad', der 

freien Interpretation des islamischen Ge- 

setzes in den Grenzen von Koran und 

Sunna, die zur Zeit nicht praktiziert 

wird, lieBe sich nach Aussagen der 

Kommission auch die Polygamie ab- 

schaffen.

Vorsichtig und zuriickhaltend - um 

keinen Sturm der Entrustung auszulosen 

- betrachtet die Kommission alle diskri- 

minierenden Gesetze, die Frauen in ih

ren Rechten als pakistanische Staatsbur- 

gerinnen beeintrachtigen. Sie pladieren 

fur Anderungen dieser Regeln und Ge

setze in Ubereinstimmung mit den Ver- 

fiigungen des Islams nach Koran und 

Sunna, um die Situation der Frauen zu 

verbessem. Frauenrechte sind Men- 

schenrechte, betont die Kommission in 

ihrem Perspektivenpapier, und Pakistan 

isoliert sich mit seiner Vorgehensweise 

zunehmend von intemationalen Normen.

Literatur:

Haider, Ejaz. Government dithering over re

port on women, in: 'Friday Times', October 

10-16, 1997.

Karat, Brinda. The multiple struggles of 

women, in: 'Frontline', 10/97.

Shaheed, Farida u. Khawar Mumtaz (eds.). 

Women of Pakistan. Two steps forward, one 

step back? London and New Jersey 1987.

Thiel, Susanne. Die Geschichte der Frauen- 

bewegung, in: 'Siidasien' 7/94.

dies. Interviews mit den Frauenrechtlerinnen 

Shaheed, Mumtaz und Hilali in den Jahren 

1993, 1995 und 1996.

Siidasien 1-2/98 xxvii


