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1. Uvod

V seminarski nalogi bom najprej omenila splošne vloge, dolžnosti in pravice muslimanskih žensk v Iranu, ki jih zapoveduje oziroma narekuje Koran, temelj islama. Zanimalo me je, zaradi katerih praks je Iran izrazito patriarhalna država in kako se to kaže v vsakdanjem življenju. Zanimalo me je tudi, kako Iranke vidijo svojo vlogo v družbi, na katerih področjih  se počutijo zapostavljene, kje občutijo oziroma so deležne diskriminacije in seksizma in kaj jih pri državni politični in družbeni ureditvi moti. Pri tem sem se osredotočila na temo zakrivanja, družine, izobrazbe, zaposlenosti in politike. Raziskala sem, kakšne spremembe poizkušajo doseči in dosegajo, argumente, aktivne akcije, izstopanja iz okvirov družbe in poskuse osvoboditve iranskih feministk in aktivistk. Seminarska naloga opisuje, kako se islamski feminizem odraža v Iranu.

Prebrala sem veliko literature, strokovnih člankov in diplomsko delo, tako, da sem dobila širok vpogled v to temo. V medijih nas stalno spremljajo tudi razne reportaže, članki, posnetki in podobno na temo muslimank, predvsem njihovega (prisiljenega ali prostovoljnega) zakrivanja, tako da mi tema ni bila tuja. 

2. Vloge, dolžnosti in pravice žensk po Koranu ter njegova interpretacija

Koran jasno ločuje in določa vloge ženske in moškega. Ženske imajo pravico do dedovanja, vendar je delež za polovico manjši, kot pri moških potomcih. Kako naj si torej zagotovijo dobro življenje? S poroko? Na poroko naj bi morala ženska pristati sama, vendar se od nje pričakuje, da se med določenim letom starosti omoži, torej je pod pritiskom družbe  in družine. Ne sme pa se poročiti z moškim druge vere, če se le ta ne spreobrne v muslimansko vero. Ima tudi pravico do ločitve, a mora imeti za to dober razlog. 

Koran si lahko bralci in bralke interpretirajo na različne načine – dobesedno, ali po svoje.  Amina Wadud deli interpretacije žensk v Koranu na tradicionalne, reakcionarne in holistične. V tradicionalnih so poudarjene le izkušnje moških; če so že omenjene tudi ženske izkušnje, so iz moškega vidika. Druga kategorija enači vse ženske, ki nasprotujejo sporočilom Korana in jih označuje z nižjim statusom, kot kaznijo za njihova dejanja in reakcije. Tretja kategorija zajema socialna, moralna, politična, ekonomska in ženska vprašanja. (Wadud 2006: 1-3) 

»Medtem ko so bile interpretacije korana dolgo monopolizirane s strani moških, so zadnjih nekaj desetletij feministične teologinje in muslimanske intelektualke, ki se ukvarjajo s človekovimi pravicami, začele razbijati monopol (npr. Amina Wadud, Barbara Stowasser, Fatima Mernissi). Koran berejo in interpretirajo kot potencialno egalitarni tekst. Osredinjajo se na reformo religijskih okvirjev tistih zakonov in praks, ki izhajajo iz obskurantskih interpretacij religije.« (Lužar 2008: 8-9)

 »Iranske feministke do Korana nastopajo kritično. So mnenja, da bi bilo nekatere dele potrebno ponovne interpretirati ali celo umakniti iz šolskih programov.« (Ahmadi 2006: 43)

3. Diskriminatorna patriarhalna politika v tradicionalni islamski družbi

Nekateri menijo, da so imele ženske večjo svobodo pred prihodom islamske vere, drugi trdijo, da jim je ravno islam prinesel več svobode.

Mohammadi navaja, da so bile Iranke  tradicionalno prikrajšane za mnoge osnovne pravice in so trpele moško nadvlado, bile tretirane kot iracionalne, otročje, nezrele in bile deležne različnih diskriminatornih politik, ki so jih zaznamovale od rojstva do smrti. Že od nekdaj je bilo deklicam zapovedano, kako se smejo obnašati, kaj je za njih primerno. Niso jim bile dovoljene »moške« dejavnosti, šport, ustvarjanje in izobrazba. Obvezno zakrivanje in ločitev med spoloma sta pripomogla k pomanjkanju izobraževanja in s tem omejenim življenjskim možnostim in karieri. Vsa ta pravila so bila še strožje sprejeta po islamski revoluciji 1979, ko jim je bila onemogočena možnost zaposlitve, ločitve in potovanja. Ob ločitvi niso mogle dobiti skrbništva nad otrokom, ki je dosegel določena leta starosti. Spolna ločitev je bila vidna na vseh področjih javnega življenja in v vseh storitvah (javni avtobusni prevozi, športne aktivnosti, izobraževalne ustanove, nekateri zdravstveni centri…). Hiše niso smele zapustiti brez dovoljenja moškega. Niso imele pravice do splava, razen v ekstremnih primerih. Morale so nositi črna oblačila, ki so zakrivala celo telo in glavo, razen obraza in dlani. Niso mogle biti zaposlene v vojski. Po radiu niso predvajali pesmi ženskih glasbenic…Diskriminatorne politike proti ženskam so ustvarile pogoje za raznorazne zlorabe žensk. Če so posiljene in zlorabljene, se ne morejo zateči k zakonom. (Mohammadi 2007: 2-4) Torej se zdi normalno, da so bile s svojo vlogo v družbi ženske nezadovoljne. Zavedale so se neenakosti med spoloma in si želele več pravic, lastno odločanje, na splošno: spremembe! Zato se je, kot drugod po svetu, tudi v Iranu razširil feminizem. 

4. Islamski feminizem v Iranu

Zame je feministka vsaka ženska, katere glavna vrednota je enakost med spoloma in ki se zavzema (bolj ali manj aktivno) za pravice in izboljšan položaj žensk. Feminizem in aktivizem sta povezana, ni pa vsaka feministka tudi aktivistka. Nekatere gojijo le določene feministične ideje in vrednote, brez da bi v tej smeri tudi reagirale. Večina pa ideje podpre z dejanji – naj gre za proteste, pisanje, izražanje mnenja, kritiko politične in družbene ureditve… Osredotočajo se na teme, kot so pravice žensk na vseh področjih življenja (politika, delovno mesto, družina,…), nasilje nad ženskami, vprašanja, kot so na primer pravica do splava in tako dalje. V tipično patriarhalnem svetu je za ženske doseganje sprememb še toliko težje, zato je pomembna čim večja podpora.

Seksizem v tradicionalnem pogledu na žensko temelji predvsem na esencializmu in ne toliko na biologizmu. Ti pogledi vidijo moške kot »močne, trmaste, z racionalno presojo, kot tiste, ki se jih ne more hitro uničiti, ženske pa kot krhke, delikatne, hitro se jih da poškodovati/jim škodovati, z močnimi čustvi…«. Ženske aktivistke so se začele boriti proti tem trendom. (Mohammadi 2007: 5)

Sekularne ženske znotraj in izven Irana so se zavzemale za pridobitev socialnih in političnih pravic iranskih žensk, kar je pripomoglo k vsakodnevnim prizadevanjem za prenehanje marginalizacije žensk iz socialnega življenja in boju za pravice. Na zakrivanje se je začelo gledati  kot na fizično ločevanje med spoloma. Iranke so skušale rekonstruirati spol in islamske diskurze. Pritegnile so pozornost politikov, novinarjev, piscev in celo režiserjev. Zahodne feministke islamskim ženskam niso posvečale dovolj pozornosti, čemur naj bi botrovala islamofobija. V zadnjih dveh desetletjih so ženska vprašanja postala del modernih islamskih diskurzov. Islamske feministke želijo enakost med spoloma, participacijo v političnem svetu, delajo na izboljšanju položaja žensk na verskem in kulturnem področju. (Ahmadi 2006: 34-35) Različni cilji in pogledi feministk pa so odvisni od »razrednega statusa, izobrazbe, etnične pripadnosti, stopnje (ne)religioznosti in drugih razlik, ki vplivajo na posamezničino razumevanje sveta (Lužar 2008: 9)«.

Iranske feministke prihajajo iz izobraženih krogov. Veliko število žensk je začelo skrbeti ekonomsko preživetje in ideološka diskriminacija žensk. Začele so se boriti na štirih področjih: družina, skupnost, civilna družba in politika. Protestirale so proti obveznem zakrivanju telesa, proti dogovorjenim porokam, proti nasilju v družini, proti delitvi dela po spolu, za boljšo zaposlitev žensk, proti prodaji iranskih deklic bogatim arabskim šejkom…(Mohammadi 2007:5-6) Iranske islamske feministke v svojih analizah uporabljajo nekatere postmodernistične koncepte. Cenijo toleranco, optimizem in samoprepoznavanje. Trdijo, da resnica ni samo ena, vloga ni samo ena in realnost ni samo ena. Zavračajo bistveno naravo ženske, sprejemajo raznolikosti in vidijo jezik kot mehanizem, ki institucijam omogoča večjo kontrolo in temelji na moči moškega. Iranski Svet Varuhov je večkrat zavrnil pravico žensk do kandidiranja za predsednice države. Njihova obrazložitev je bila, da je  poimenovanje za predsednika »rajol«, kar je arabska beseda za moškega. Islamske feministke in aktivistke, kot so Faezeh Rafsanjani, Azem Taleghni in Fatemeh Alia so uporabile argument, da beseda »rajol« v perzijščini pomeni človeštvo (»mankind«) in ne moški (»man«). Človeštvo pa ne izključuje žensk. (Ahmadi 2006: 48-49)

Poleg tega želijo ponovno interpretirati Koran in druge verske tekste in se pri tem posvečati razmerjem med spoloma. Kljub temu, da so prvi omenjali te ideje iranski reformisti, želijo feministke pravico do ponovne interpretacije islamskih virov in opustitve klasičnih formulacij za razvoj nove paradigme. Islamske zakone in koncepte želijo podati iz svoje perspektive. (Ahmadi 2006: 38)

Mohammadi pravi, da imajo Iranske feministke (pod)zavestno v glavi iste ideje. Ena izmed takšnih idej je univerzalnost feminističnega gibanja. Spolne kategorije so univerzalne in brezčasne in ne pripadajo Zahodnim družbam. Druga misel je, da so iranske ženske podrejene – vedno so bile podrejene v družini, civilni družbi, politični družbi in politiki, čeprav se jim v vladi nekatera vrata odpirajo. Tretja ideja iranskih feministk je, da je kontraslovno, da je »ženska« nasprotje »moškega«. Če bi bilo temu res tako, bi bila vsaka zahteva in želja ženske nasprotna zahtevi in želji moškega. Verjamejo, da je spol lahko ločen od ostalih elementov identitete. Menijo, da bi morala vsaka ženska želeti odpraviti strukturne neenakosti in diskriminacijo in da bi se morala ekonomska odvisnost žensk mater od svojih mož spremeniti. Doseči želijo popolno enakost med spoloma na vseh področjih. (Mohammadi 2007: 7-8)

»Klasični metodologiji islamskega feminizma sta »ijtihad« (neodvisna raziskava religijskih virov) in »tafsir« (interpretacija Korana). Poleg tega islamske feministke uporabljajo metode in orodja jezikoslovja, zgodovine, literarne kritike, sociologije, antropologije in podobnega. Pri tem črpajo tudi iz svojih izkušenj in vprašanj.« (Ahmadi 2006: 36)

Ena izmed značilnosti orientalističnega feminizma (kot ga imenuje Bahramitash) je spoštovanje situacije žensk in s tem prevzemanje vezi oziroma zveze med Zahodom, ki naj bi bil »najboljši kraj za ženske« in Orientom oziroma muslimanskim svetom, ki zagotavlja »najslabše pogoje za ženske«. Druga značilnost je »esencialistično gledanje na islam, kot na nekaj zmrznjenega v času, nekaj, kar se ne spreminja«. Na islam gledajo kot na kulturo. (Bahramitash 2007: 87-88)

»K odklonilnemu odnosu islama do feminizma je v veliki meri prispevala kolonialna (zlo)raba feminizma, ki je služila promociji kolonialne in spodkopavanju avtohtone kulture. Feminizem je bil tako razumljen kot instrument kolonialne nadvlade in je zato v arabskih in/ali muslimanskih očeh sumljiv kot zaveznik imperialnih interesov (Lužar 2008: 8).« Mnogi moški, pa tudi ženske, imajo islamski feminizem za nasprotovanje veri in nespoštovanje islama, zato so do njega močno kritični. Vidijo ga kot direkten napad na islam, feministke pa kot ateistke, čeprav vera pri tem ni ključni faktor in obstajajo tako verne kot tudi neverne feministke in feministi. Mnoge se tudi ne definirajo kot »islamske feministke«. Bodisi so mnenja, da sta besedi neskladni, ali pa se enostavno ne želijo izpostavljati kot takšne. Po revoluciji 1979 so nekatere feministke, aktivistke enostavno obtožili prostitucije, samo zato, da so jih lahko nečesa obsodili.

4.1. Krog verskih intelektualcev v Iranu in ženska vprašanja

Debate o problematični vlogi ženske pa ne potekajo samo v feminističnih krogih. »Islamski feminizem v Iranu se je razširil ne samo med sekularnimi ženskami, ampak tudi klerikalnimi učenjaki (»ulema«). Kot rezultat vse-obsegajoče prisotnosti islamskih feministk na političnem in socialnem življenju in njihovega velikega vpliva na boj žensk za svoje pravice, so  Šiitski klerikalci v Qhomu, centru svoje verske in politične moči, odprli vrata muslimanski feministki Zibi Mir-Hosseini. Začela je zahtevno debato o žensko-moških vprašanjih s klerikalci.« (Ahmadi 2006: 46) Menim, da se s tem islamski feminizem in vprašanja, ki se tičejo položaja žensk jemljejo bolj resno, saj niso le stvar aktivistk in aktivistkov.

»Popularnost iranske feministične revije Zanan in drugih revij (sekularnih in islamskih), je spodbudila tudi teološko šolo v Qhomu k objavi ženskega časopisa Pajam-e Zan. To je islamskim feministkam odprlo možnost dialoga s klerikalci, ki jih skrbi islamska sodna praksa in interpretacija Koranovih verzov, ki se nanašajo na ženska vprašanja.« (Ahmadi 2006: 46-47)

Generacija verskih intelektualcev v Iranu je začela pozivati k reformam. Opozarjati so začeli na položaj žensk – kakšen je in kakšen bi moral biti. Podali so novo, bolj demokratično razumevanje in vlogo islamske vere. Radi bi ponovno ustvarili versko resnico z novimi intelektualnimi koncepti, pri tem pa se bodo morali z bolj sistematičnimi koncepti ukvarjati z neenakostmi med spoloma. (Farhi 2001: 315)

V debati o ustvarjanju bolj demokratičnega javnega življenja so ženska vprašanja uvrstili v splošni boj proti absolutizmu in tradicionalnim avtoritetam. Pravijo, da bi bili z odpravo teh dveh problemov ženski kulturni in politični problemi rešeni na dva načina: »Sociološko – ko ženske postanejo bolj izobražene in dobijo več možnosti zaposlitve, bodo odkrile kako najti svoje interese v neodvisni, organizirani in javni modi. Politično – z vzpostavitvijo moderne, racionalne avtoritete bodo ženske pooblaščene, da izboljšajo svoje ločene civilne interese.«  (Farhi 2001: 331) Menim, da to drži, da pa bi bilo izvedljivo, bi se morala s tem strinjati tudi patriarhalno nastrojena država in omogočiti ženskam večjo možnost izobrazbe in zaposlitve, ter jim tudi v političnem svetu omogočiti enakopravnost.

4.2. Tema zakrivanja

Ženska mnenja o zapovedi zakrivanja telesa in glave se razlikujejo. Mnogi so mnenja, da bi morala biti vera ločena od javnega življenja in da je zakrivanje osebna odločitev. mnogo iranskih žensk so oblasti potisnile v zapor, ker so po ulicah hodile nezakrite. Zakaj pa se nekatere muslimanske ženske same želijo zakrivati? Farzaneh Milani pravi, da je to za njih vir ponosa. Je častno in priročno. Takšne ženske zakrivanje zahtevajo, ohranjajo in nasprotujejo opustitvi te tradicije. Pokrivalo jih tudi ščiti pred moškimi pogledi. (1992: 8) Mnogim, še posebej starejšim muslimankam, predstavlja tradicijo, ki jo želijo ohranjati. S tem izkazujejo pripadnost islamu. Spet drugim pa predstavlja prisiljeno spokornost.

»Na prelomu 19. in 20. stoletja dobi tančica, oziroma pokrivanje muslimank, samo težo kot simbol islamske identitete: evropski proglasitvi tančice za emblem inferiornosti muslimanskih žensk, in islamske/arabske civilizacije nasploh, sledi islamski odziv v obliki afirmacije napadenih praks – pokrivanja in segregacije žensk. Nekatere islamske feministke spreminjajo poglede nošenja hidžaba in pomen zatiranosti prevračajo v znak svoje svobode. Nošenje hidžaba potemtakem ni znak tradicionalnosti, pač pa je razumljeno kot moderna oblika zavračanja tujih navad.« (Lužar 2008)

Farzaneh Milani pravi, da je bilo v Iranu žensko pokrivalo tako samoumevno in spoštovano kot sestavni del ženske podobe v javnosti, da je bilo označeno za normalno in nujno. Iranska pesnica Tahereh Qorratol'Ayn se je leta 1848 prva razkrila v javnosti. Sledile so ji še druge. A še po toliko letih boja žensk proti zakrivanju, je ne-nošenje pokrivala razumljeno kot kontroverzno, ter je versko, socialno, politično in kulturno sporno še danes. (Milani 1992: 3) Ženska naj bi bila namreč zapeljiva samo za svojega moža, torej naj bi jo le on videl nezakrito.

Iranska policija vsako leto zagrozi, da bodo uveljavili islamsko kodo oblačenja. Leta 2007 so policisti zaradi neprimernega oblačenja zatrli mnogo civilistov. Nošenje pisanih rut je oblasti zmotilo. Več tisoč žensk je dobilo opozorilo policije, nekatere so morale podpisati izjavo, da se v prihodnje ne bodo več tako oblekle. Po televiziji so objavili, da se je 86% Tehrancev s temi ukrepi strinjalo. Trgovine z oblačili so opozorili, naj ne prodajajo oprijetih oblačil, ki »razkrivajo preveč«. Tudi taksisti naj ne bi prevažali neprimerno oblečeni žensk. (http://news.bbc.co.uk/2/hi/middle_east/6596933.stm)

Vrednote izražene z zakrivanjem niso povezane s skrivanjem žensk ali moralno, politično, ekonomsko in estetsko obravnavo, ki naj bi jih skrbela. Nanašajo se na pojme moškosti, privatnosti in tabujev. Tančica zarisuje meje. Pošilja moč, nadzor, vidljivost in mobilnost eni socialni kategoriji na račun druge. Ne samo, da ločuje svetove moških in žensk, ki med seboj niso povezani, ampak tudi vzpostavlja hierarhijo nad tem ločevanjem. (Milani 1992: 5)

4.3. Dolžnosti žensk v zakonski zvezi oziroma družini in nezadovoljstvo z določenimi zakoni

Pred revolucijo je bila legalna starost za poroko za deklice 18 let in dečke 21 let. Predvsem nižji sloji so se poročali tudi že preden so dosegli to starost. Po revoluciji se je meja spustila na 13 in 15 let, z dovolitvijo staršev pa so se lahko poročili tudi pred tem letom. Od deklic so od zmeraj pričakovali, da se poročijo čim prej in si s tem zagotovijo neko varnost, ugodje v življenju. Pa gre res za ugodje? Poleg vseh neenakosti in obveznosti, naj bi si mož lahko vzel ženo, kadarkoli bi on želel.

Po ideološki tradicionalni družini mora ženska oziroma žena prakticirati monogamijo, medtem ko imajo moški oziroma možje toliko partneric, kolikor želijo: po zakonu ima lahko štiri žene in še »priležnice« - kolikor jih pač lahko preživlja. Svoje zakonske partnerice lahko moški zamenja kolikokrat hoče. Kjer pa je neenakost, so tudi neiskrenost, pretvarjanje in želja po maščevanju. (Mernissi 1996: 40) Vseeno pa je poligamija v Iranu redka, saj dosti ljudi ta praksa jezi. (http://polygamy411.com/2009/05/28/polygamy-in-iran/)

Poznajo tudi (začasno) zakonsko zvezo, imenovano »muta« ki lahko traja samo nekaj ur ali več. Moški in ženska podpišeta pogodbo, za katero moški plača določeno vsoto denarja. Do takšnih porok pride zaradi takšnih ali drugačnih potreb, dostikrat gre za legalno obliko prostitucije.

Do leta 2001 so se tako sekularne, kot tudi verne ženske strinjale, da moški ne bi smeli imeti štirih žena in še neomejeno število začasnih žena, kot jih dovoljuje islamski zakon. Še leta 1970 so namreč verne ženske trdile, da je to versko vprašanje, ki se ne tiče drugih. Dandanes pa se mnogo žensk strinja, da se zakon enostavno ne sklada z današnjo iransko družbo in tako se povezujejo tako tiste iz nižjih, kot iz višjih družbenih razredov, ter bolj ali manj verne in se za spremembe borijo skupaj. (Povey 2001:57)

Moškemu ločitev ne predstavlja velikega problema, ženska pa rabi zanjo dober razlog (impotenca ali norost moškega, če ga nihče dalj časa ne najde…). Ob ločitvi mora moški ženski plačati določeno vsoto denarja, za preživnino.

Iran je ena izmed redkih muslimanskih držav, kjer naj bi mož vprašal prvo ženo za soglasje, preden se oženi z naslednjimi. Leta 2009 je vlada predlagala, da bi to potrebo po soglasju ukinili. Tako bi se lahko moški poročil s komer bi želel, brez, da bi imela žena pri tem kako besedo. Ducate ženskih aktivistk je protestiralo pred parlamentom. Pritožb je bilo dovolj, da je moral predsednik državnega zbora predlog zakona vrniti odboru, še preden bi šlo na glasovanje. Za njih je bila zmaga velik doseg, a pravijo, da se morajo boriti še naprej. (http://polygamy411.com/2009/05/28/polygamy-in-iran/)

Mahnaz Kousha in Navid Mohseni podajata raziskavo o splošnem zadovoljstvu poročenih in samskih žensk. Na splošno zadovoljstvo poročenih žensk največ vplivata zadovoljstvo v zakonski zvezi in zadovoljstvo z zaposlitvijo in na delovnem mestu (raziskave kažejo, da so zaposlene ženske boljšega psihološkega zdravja kot gospodinje). »Zaposlenost ženskam prinaša neodvisni vir dohodkov, avtonomijo in socialne vezi neodvisne od družinskih razmerij.« Uspeh v zakonski zvezi pa je glavni vir zadovoljstva, ker kot žene in matere počnejo tisto, kar je pričakovano od njih. Manj zadovoljive, a še vedno zelo pomembne, pa so zanje izkušnje v prostem času in njihove osebne dejavnosti. Izkušnje v prostem času so različne, razlikujejo se glede na starost, raso in razred. Večji vpliv na ženske pa imajo dejavnosti in izkušnje v prostem času preživete s prijatelji in družinskim krogom zakonca, kot s svojimi. Trudijo se namreč ugoditi. Bolj ko je izpopolnjen njihov osebni prosti čas in dejavnosti v njem, bolj so zadovoljne tudi v zakonski zvezi. Samskim ženskam pa ravno aktivnosti v prostem času pomenijo glavni vir zadovoljstva. Te aktivnosti so enake kot pri poročenih ženskah. Raziskava kaže, da je glavna aktivnost samskih žensk druženje s prijatelji in družino. Čeprav niso poročene, imajo dostikrat drugačne družinske obveznosti – pogosto živijo še z drugim(i) družinskim(i) članom oziroma člani. Drugi najpomembnejši vir zadovoljstva samskim ženskam predstavlja izobrazba: bolj ko so izobražene, bolj so zadovoljne. (Kousha in Mohseni 1997: 341-350) 

4.4. Izobrazba Irank

Po iranski revoluciji leta 1978 so bile razmere stroge in ženskam ni bil dovoljen vpis na nekatere univerze, kot so na primer tehnologija, veterina, nekateri umetniški programi, in tako naprej. Že prej kot desetletje pozneje so se razmere izboljšale. »Med letoma 1986 in 1987 se je na študijske programe, kot so zobotehnika, psihoterapija, audiologija, statistika, optometrija, radiologija in radioterapija vpisalo enako število žensk kot moških«. Osredotočale so se torej na področje zdravstva, medicine, poučevanja, humanistike in naravoslovja. Odprle so se jim tudi možnosti, ki so jim bile prej nedostopne. (Kousha in Mohseni 1997: 332)

Bahramitash pravi, da ima v post-revolucionarnem Iranu izobrazba pomembno vlogo. Ženske predstavljajo 60% univerzitetnih diplomantov. Dosti urbanih žensk živi v univerzitetnih domovih. Veliko mladih študentk zapusti Iran zaradi študija v majhnih mestih, kjer je dostop do izobrazbe lažji. Ženske študije so že na vseh večjih univerzah, interes zanje pa je velik tudi zato, ker je bila prej možnost študija omejena glede na spol. Dekleta se niso mogla vpisati na nekatere študijske programe, na primer kmetijsko tehniko, spodbujali pa so jih k vpisu na nekatere druge, na primer ginekologijo. Vse več žensk je začelo obiskovati zdravstvene fakultete; univerza Mashhada je celo omejila vpisna mesta za ženske, ker so presegle število vpisanih moških. Veliko moških stremi k višji izobrazbi zaradi potrebe po boljšem zaslužku in več moških kot žensk študira v tujini. »Povečan dostop do izobrazbe, tudi za tiste iz manjših mest in vasi, je vodil k drugačnemu odnosu med mladimi Irankami. Študij izven domačega kraja utrdi družinske vezi in nekateri starši dovolijo mladim ženskam večjo stopnjo samostojnosti. Mnoge se upirajo dogovorjenim porokam in iščejo samostojno življenje po diplomi. Poročilo z iranskega statističnega centra pravi, da je veliko žensk preložilo poroko zaradi želje po višji izobrazbi.« (Bahramitash 2007: 98-99)

4.5. Zaposlenost Irank

»Splošno znano je, da je islamski fundamentalizem vzrok za nizko zaposlenost žensk na Bližnjem vzhodu in v Severni Afriki. (Bahramitash 2003: 551).«

Med leti 1970 in 1980 je zaposlenost celotnega iranskega prebivalstva padla na 39% - od tega je bilo zaposlenih 68,4% moških in 8,2% žensk, 1999 je bilo zaposlenega 36% celotnega prebivalstva, od tega 61,6% moških in 9,8% žensk. (Bahramitash 2007: 102) zaposlenost žensk je torej narasla. Prišteti moramo še delo na črno, delo doma (ki je včasih tudi neplačano!), prostitucijo oziroma prodajanje telesa, prostovoljno delo… »Povečanju povpraševanja po delu botruje več faktorjev. Vedno več je izobraženih žensk, ki se poročijo pozneje in imajo manj otrok kot prej. Vedno več je ločenih žensk. A najpomembnejše – naraščanje revščine in visoka inflacija sta družinam, kjer je le en zaposlen, otežila življenje, in veliko žensk, tudi tistih, ki jih preživljajo moški, je bilo prisiljenih poiskati zaposlitev.« (Bahamitash 2007: 103)

»Ženske, zaposlene v javnem sektorju so večinoma profesionalno in visoko izobražene in se koncentrirajo na področja, kot so izobrazba in zdravstvena nega. Veliko število žensk je zaposlenih kot učiteljice.« (Kousha in Mohseni 1997: 333)

5. Politika in politična participacija žensk

Do leta 1990 in naprej so ženske vse več sodelovale pri različnih institucijah, med čimer je prišla do izraza neenakost med spoloma in spodbudila islamske države k reakciji – spremembam. Iranski parlament je postal pomembna institucija za ženske, pri spreminjanju oziroma poskušanju spreminjanja zakonov ali reform. Pomembna podlaga za doseganje sprememb je bilo sodelovanje žensk na  predsedniških, parlamentarnih in lokalnih volitvah, med leti 1990 in 2001. (Povey 2001: 49)

1997 je na oblast prišel Mohammad Khatami z gibanjem reformistov, ki je predstavljalo kompromis med konservativci in opozicijo. Šlo je za izobražene nacionalistične politike. Khatami je bil deležen močne podpore žensk, zaradi izpostavitve določenih problemov, ki so se jih zadevali in ideje o reinterpretaciji religijskih tekstov. Njegova kampanja je obljubljala obravnavo pravic spolov v obstoječem političnem in verskem okvirju, zato ga je podprlo milijone sekularnih in religioznih žensk z zahtevo po spremembi njihovih socialnih pravic. Ker so ločili človekove pravice in ekonomsko pravičnost, so izgubili mnogo privržencev. Zasluga za izboljšanje ekonomske pravičnosti in zmanjšanje revščine gre tudi ženskim prostovoljkam. Potekali so socialni programi, kot so splošna zdravstvena nega in možnost izobrazbe za revne. njegova vlada se je borila za izboljšanje pravic žensk. Elaheh Koolaee je bila prva ženska, ki se je uprla zakrivanju celega telesa v parlamentu, nosila je naglavno ruto. Bila je vodja volilnega bloka žensk, ki se ni obdržal. Khatami je ostal na oblasti do leta 2005.(Bahramitash 2007: 91-95)

Na volitvah za »Majles Khebregan« (86 islamskih učenjakov/strokovnjakov, ki so zadolženi za izvolitev in odstranitev vrhovnega voditelja v Iranu in njegovo nadzorovanje) leta 1998 je časopis Rouznameh Zan v kampanji spodbujal ženske, naj kandidirajo. Prijavilo se je 10 žensk in 168 moških in vse so bile zavrnjene, saj po islamski konstituciji ne morejo biti vključene v takšno sestavo. Tudi leta 1999 so nekatere ženske kandidirale in volile na lokalnih volitvah. Ženske aktivistke v politiki in medijih so spodbujale indentifikacijo ženskih kandidatk. Veliko ženskih kandidatk se je osredotočalo na vprašanja demokratičnih pravic in ustvarjanje civilne družbe. zmagali so konservativci. 1120 žensk (tudi v manjših mestih in na podeželju) pa je bilo izvoljenih za lokalne članice Sveta. (Povey 2001: 49-50 po Poya 1999: 142-146) 

Med leti 1999 in 2001 je naraslo število žensk na visokih položajih v politiki: tri ženske svetovalke predsednika in 16 ženskih svetovalk ministrov. 106 žensk je zasedlo direktorski položaj. Vseeno so ženske premalo zastopane v formalni politiki, imajo pa neko bazo. (Povey 2001: 51)

Mohammadi navaja, da so bile med leti 1996 in 2000 ženske v Iranu najbolj dejavne na področju človekovih pravic. »Študentke, intelektualke, novinarke in politične aktivistke so dvignile standard političnega aktivizma v Iranu. Iranske feministke, verne in neverne, so opazen del ženskih skupin, ki so ustvarile znaten delež sodelujočih v tem gibanju, skupaj z moškimi študenti, novinarji, intelektualci in političnimi aktivisti.« Mohammadi ima za razumevanje vpliva islamskega feminizma na gibanje za človekove pravice štiri območja sprememb: korenine avtohtonih ideologij, vire nenasilnih strategij, izvor in cilje gibanja za človekove pravice in vzroke za uspeh in neuspeh iranskih feministk pri pridobivanju pravične moči. (2007: 1)

Elaheh Rostami Povey pravi, da imajo ženske nevladne organizacije zelo pomembno vlogo. Provizija manjših posojil teh nevladnih organizacijah je ženskam pomagala ublažiti revščino in jih opogumila, da se borijo za svoje pravice. Povezava med ženskimi nevladnimi organizacijami, ženskimi mediji, ženskami v parlamentu in odvetnicami je povezala revne ženske s tistimi na visokih položajih in jih spodbujala k svojimi (obtožujočimi) pogledi na sekularizem in vero. To jih je spodbudilo k zahtevanju državnih reform v korist ženskam. Mnoge sekularne ženske so mnenja, da enaki zakona za oba spola ne morejo biti dosežene, dokler sta vera in politika povezani. (2001: 54-55)

»12. junija 2005, pred iranskimi predsedniškimi volitvami, se je 2000 žensk z različnimi ozadji udeležilo demonstracij pred Tehransko univerzo s kampanjo za reinterpretacijo ustave, ki bi dopuščala ženskam, da kandidirajo za predsednice. Več kot 90 ženskih skupin je že v naprej podpisalo deklaracijo. Podobni protesti so se odvijali v večjih mestih, kot so Esfahan, Tabriz in Kermanshah, pa tudi v manjših mestih in provincah Kordestan, Lorestan, Sistan in Baluchestan ter Khorastan.« (Bahramitash 2007: 8)

5.1. Iranske feministke in aktivistke, njihovi boji, doseganje sprememb in kazni

Shirin Ebadi

Shirin Ebadi, rojena 1947 je Iranska odvetnica in aktivistka za človekove pravice in prva Iranka in prva muslimanska ženska, ki je prejela Nobelovo in še mnoge druge nagrade za boj za demokracijo in človekove pravice – še posebno pravice žensk, otrok in beguncev. Nobelovo nagrado naj bi ji domnevno zasedle iranske oblasti, a je vlada to zanikala. Bila je tudi odvetnica. Po iranski revoluciji 1979 so klerikalci vztrajali na tem, da islam prepoveduje ženskam, da bi postale sodnice, zato je bila iz delovnega mesta sodnice premeščena na delovno mesto tajnice. Ko je z ostalimi ženskami protestirala, so jo premestili na mesto »specialistke za pravo«, zato se je predčasno upokojila. Imela je govore tudi v tujini. Zaradi svojega aktivizma je bila deležna groženj, naj preneha s svojimi govori. Obtožili so jo, da brani iransko manjšino Baha'i, homoseksualce, da potuje brez pokrivala, da dvomi v kazni, ki jih predpisuje islam… 2008 je iranska policija zaprla pisarno skupine za človekove pravice, ki jo je vodila. Napadli so tudi njen dom. (http://en.wikipedia.org/wiki/Shirin_Ebadi)

Parvin in Homa Darabi

Aktivistka, pisateljica in internacionalno poznana braniteljica ženskih pravic, Parvin Darabi, je bila rojena 1941 v Tehranu. Študirala je v Ameriki in se zaposlila kot inženirka in programerka. Med leti 1985 in 1990 je vodila svoje podjetje v Kaliforniji. Njena starejša sestra, Homa Darabi, je 1994 naredila samomor – zažgala se je v javnosti, v imenu protesta proti iranski vladi. Pri tem je vzklikala: »Smrt tiraniji! Dolgo naj živi svoboda! Dolgo naj živi Iran!« Od takrat naprej se je Parvin Darabi začela ukvarjati z aktivizmom in napisala knjigo Bes proti tančici. Bila je mnenja, da bi bilo nekatere stvari v islamu potrebno spremeniti, na primer začasno poroko, ki naj bi bila le legaliziranje prostitucije. (http://en.wikipedia.org/wiki/Parvin_Darabi)

Mahnaz Afkhami

Rojena je bila leta 1941 v Iranu. S 17 leti, ko se je pridružila sindikatom, jo je delodajalec začasno odpustil in spet najel, da ji ne bi moral plačati zasluženih počitnic. Že takrat se je naučila, kako pomembno je zavzeti se za človekove pravice, stati za svojimi besedami in biti solidaren. Kot učiteljica literature na iranski univerzi se je skupaj z učenkami soočala s pogajanji in vprašanji neodvisnosti in samostojnosti v moško dominantnem sistemu. V desetih letih je sodelovala z več kot 10.000 ženskami s cele države, jim pomagala odkriti njihove potrebe in pravice. 1975 je zasedla mesto ministrice za ženske zadeve in pomagala doseči zakonodajo, ki je izboljšala družinske zakone. Do 1978 so ženske pridobile enako pravico do ločitve, minimalna leta za poroko za deklice so se zvišala, Mahnaz Afkhami je pomagala doseči izboljšanje za ženske na delovnem mestu: plačan podaljšan porodniški dopust, krajši delovni čas in nekatere prednosti za matere ter varstvo otrok na delovnih mestih. Pripomogla je k večji prisotnosti žensk v socialnih in političnih krogih. Skupaj z ostalimi aktivisti in aktivistkami so ustvarjali tako imenovane varne prostore za ženske. Med revolucijo je vlada zasegla njeno hišo, vse papirje in dokaze o njenem obstoju, obtožili so jo na smrt zaradi »korupcije in bojevanja z Bogom«, zato je bila prisiljena živeti v izgnanstvu. Napisala je tudi knjigo na temo izgnanih žensk zaradi njihovega boja za pravice. (http://www.mahnazafkhami.net/t/biography/)

Shahla Sherkat

Rojena je leta 1965, je novinarska, pisateljica in ena izmed pionirk Gibanja za ženske pravice v Iranu. Je ustanoviteljica Zanan, prve revije, ki se osredotoča na problematiko žensk po revoluciji 1979, ker je menila, da večinsko novinarstvo ni upoštevalo teme ženskih pravic v Iranu. Kot novinarka je delala 26 let – sodelovala je z različnimi revijami. V 90. letih je fundamentalistična skupina napadla pisarno revije Zanan, češ, da ustvarja gibanje proti vladi. Sherkat in ostalim piscem so grozili z zaporom. 1987 so Sherkati pozvali na sodišče, ker je objavila zgodbo o deklici, ki jo je policija pretepla in aretirala, ker ni imela v celoti pokritih las. Zaradi udeležbe na konferenci v Berlinu, kjer so obravnavali prihodnost politike Irana po uspehu reformističnih kandidatov na parlamentarnih volitvah, je bila obsojena na štiri mesece zapora, saj je rekla, da bi morali k zakrivanju žensk pozivati, ne bi pa smelo biti obvezno. V zapor ni šla, morala pa je plačati denarno vsoto dvomesečne plače. (http://www.iwmf.org/archive/articletype/articleview/articleid/541/shahla-sherkat-iran.aspx)

Roya Toloui

Rojena je bila leta 1966 v Kurdistanu. Poznana je kot novinarka, feministka in aktivistka za človekove pravice. Bila je glavna urednica revije Rasan, z žensko tematiko oziroma vprašanji. Po treh izvodih je iransko sodstvo revijo ukinilo. Ustanovila je Zvezo kurdskih žensk v podporo miru v Kurdistanu. Zaradi javnega kritiziranja avtoritete in branjenja pravic kurdskih in iranskih žensk, je bila leta 2005 obtožena ogrožanja nacionalne varnosti. Zaradi udeležitve na protestu v kurdskem naselju, je bila 2005 aretirana in preživela 66 dni v zaporu. Na koncu se je zatekla v ZDA. (http://en.wikipedia.org/wiki/Roya_Toloui)

Omenila sem le nekaj aktivistk, ki so se borile za več pravic Irank, ki so si upale javno nastopiti proti sistemu in sprejeti posledice. Vsako javno izraženo mnenje ali dejanje, ki ni bilo v skladu s koristmi vlade, je bilo kaznovano – z zaporno kaznijo, plačilno kaznijo, ali celo izgnanstvom in raznoraznimi telesnimi poškodbami. Znanih je tudi ogromno smrtnih primerov – bodisi so bile obsojene na smrt, ustreljene na protestih ali pa iz obupa ali protesta naredile samomor.

6. Svoboda govora ter feminizem in aktivizem v medijih

Med leti 1990 in 2000 se je svoboda govora in pisanja nekoliko razširila. Časopisi in revije so predstavljali različne politične poglede, od reformistov in sekularistov do konservativcev. Ženski časopisi so začeli objavljati vse več (drznih) tem o politiki, porokah, ločitvi in podobnem. Ena izmed takšnih revij je Rouznameh Zan (1998-1999), ki pa je poleg ženskih vprašanj imela tudi teme, namenjene moškim. Mnenje urednice Faezeh Hashemi je bilo, da morajo pritegniti moške bralce, da berejo o problemih in vprašanjih patriarhalne ureditve – tako se bo morda kaj spremenilo. Revijo so ukinili zaradi objavljene risbe, na kateri je nekdo s puško meril v moškega in žensko in moški je dejal: »Ne ubij mene, ubij njo – ona je cenejša!«. Faezeh Hashemi je ustanovila tudi več ženskih odborov po različnih mestih, zaradi katerih so se ženske bolj vključile v družbeno in politično življenje in začeli so jih jemati bolj resno.

Revija Zanan je bila ustvarjena leta 1992. Posvečala se je različnim ženskim vprašanjem in bila izredno brana. Takšne revije so več ženskam nudile zaposlitev – urednice, pisateljice, novinarke… (Povey 2001: 57-60)

Režiserka Rakhsah Bani Etemad je v svojih filmih dala glavne vloge ženskam: so aktivne in sodelujejo na političnem, socialnem in ekonomskem področju. Tematika se nanaša na razredne razlike, prostitucijo, droge, ljubezen…Gre za aktualne probleme. Njeni filmi so spodbudili ženske k večji samostojnosti. (Povey 2001: 60-61)

7. Zaključek

Kot sem pričakovala ob začetku nabiranja in prebiranja virov je v Iranu ženska populacija nezadovoljna, nemirna in že več desetletij težki k spremembam. Po letu revoluciji leta 1979 so se razmere zaostrile in njihov položaj je bil težji kot prej, a so dosegle kar nekaj olajšav. Pomembno je bilo njihovo povezovanje, saj je množica vedno močnejša od posameznika. Pomembna se mi je zdela tudi podpora verskih intelektualk in intelektualcev, glede potrebe po reinterpretaciji Korana, saj je iranska družba feministke dostikrat imela za »nevernice« in tako imela izgovor za prezir njihovih zahtev in idej. Nezadovoljstvo žensk je (bilo) opazno na vseh področjih, saj so bile prikrajšane za enake pravice v zakonu, pri možnosti izobrazbe in zaposlitve, v politiki…  Še v 70. letih je bil vpis na določene študijske programe dekletom onemogočen, desetletje pozneje pa so se razmere sprostile. Večja možnost izobrazbe pa je jim je prinesla tudi več možnosti zaposlitve in s tem več samostojnosti. Tako so tudi samske ženske zmožne poskrbeti zase, neodvisno od moškega. Kljub mnogim tradicionalistom, se razmere se vse bolj modernizirajo in izboljšujejo. Ženske nadaljujejo boj za enakopravnost in menim, da si jih bo vse več upalo spregovoriti, zahtevati in s tem spreminjati zakone in pravice.
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