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	Het land stond op de kop en het duurde jaren voordat alles weer beetje bij beetje op orde 	kwam. Ik merkte veel van deze chaos. ... Soms werden er mensen voor mijn ogen 	doodgeschoten.[footnoteRef:1]  [1:  Interview 2, bijlage, 30. ] 

			- Azita (8/9 jaar) 
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Tijdens de Iraanse revolutie van 1979 en de Iran-Irak oorlog van 1980-1988 kampten Iraanse vrouwen met twee dilemma's. Het grootste deel van de Iraanse vrouwen nam deel aan de revolutie tegen het repressieve regime van de sjah, maar het islamitische regime dat in de plaats van de sjah werd ingesteld legde veel meer de nadruk op de segregatie van de seksen dan zij hadden voorzien. Vrouwen hadden verschillende publieke rollen, die hen na de revolutie werden afgenomen. Khomeini wilde de vrouwen in eerste instantie uit alle aspecten van de politiek verwijderen, maar door de oorlog met Irak was dit geen optie en hij paste zijn uitspraken daar dan ook op aan. Tijdens de Iran-Irak oorlog ontstond er een bepaalde ambiguïteit in het beleid van Khomeini. Aan de ene kant wilde hij vrouwen in een traditionele islamitische rol zien, maar aan de andere kant waren ze op de arbeidsmarkt nodig door de afwezigheid van de mannen. De vrouwen kregen te maken met de ambiguïteit van het beleid van Khomeini en daarnaast met de ambiguïteit van hun eigen strijd tegen het oriëntalisme en het islamitische patriarchale systeem. Iraanse vrouwen wilden namelijk aan het westen laten zien dat ze geen slachtoffer waren van de traditionele islamitische cultuur om zo het negatieve beeld dat het westen had niet te versterken. Tegelijkertijd betekende de strijd voor hun rechten vaak dat ze tegen het patriarchale systeem van hun thuisland in gingen. Dit kon geïnterpreteerd worden als een bevestiging van het negatieve beeld dat het westen van moslimvrouwen had. Iraanse vrouwen gingen hier op drie verschillende manieren mee om. Er waren vrouwen met een conservatieve aanpak, vrouwen die zich aanpasten aan de situatie om op die manier hun doel te bereiken en vrouwen die actief vochten voor hun rechten. 
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In de herfst van 1977 begon op de universiteiten van Iran een revolutie waarbij de studenten aangaven dat ze een staat wilden waarin het islamitische element meer naar voren zou komen. Om dit te bereiken waren ze van plan om de prowesterse sjah, Mohammad Reza Pahlavi, af te zetten. Hij was een dictator die met behulp van de Verenigde Staten aan de macht gekomen was. De Iraanse bevolking was niet tevreden met Pahlavi, wat onder andere kwam door zijn duistere praktijken. Zo had hij een geheime politie, de SAVAK, die zijn tegenstanders gevangen hield, martelde en vaak executeerde. In protest tegen de sjah en zijn westerse manieren gingen veel vrouwen de straat op met een hijab, de traditionele islamitische bedekking van het hoofd. Dit veroorzaakte en chaos die ook omschreven werd in het tweede interview dat ik gehouden heb. Azita was op het moment van de revolutie nog maar 8 of 9 jaar oud, maar ze vertelde mij dat ze zich goed kan herinneren dat de straten van Teheran vol stonden met protesterende mensen.[footnoteRef:2] Die protesten hadden effect en op 19 januari 1979 vluchtte de sjah het land uit. In februari 1979 keerde ayatollah Ruhollah Khomeini, een hoge geestelijke leider, terug uit zijn ballingschap. In december van dat jaar werd hij in de nieuwe grondwet, die gebaseerd was op de Islam (de sharia), benoemd tot 'Hoogste leider van Iran'. Met deze titel kreeg hij veel macht binnen de nieuwe Islamitische Republiek van Iran (IRI). Door de nieuwe grondwet kreeg Iran in feite twee regeringen, een seculiere en een religieuze.[footnoteRef:3]  [2:  Interview 2, bijlage, 28.]  [3:  V. M. Moghadam, 'Revolution, Religion, and Gender Politics: Iran and Afghanistan Compared', Journal of 
    Women's History 10 (1999) 185.] 

	Het grootste deel van de Iraanse vrouwen nam deel aan de revolutie tegen het repressieve regime van de sjah, maar het islamitische regime dat in de plaats van de sjah werd ingesteld legde veel meer de nadruk op de segregatie van de seksen dan zij hadden voorzien.[footnoteRef:4] Volgens Valentine Moghadam - feministisch geleerde, socioloog en auteur - verwachtten de vrouwen bijvoorbeeld niet dat de hijab verplicht zou worden, maar 'the IRI waged a massive ideological campaign that celebrated Islamic values, denigrated the West, extolled women's family roles, and championed hejab as central to the rejuvenation of Islamic society'.[footnoteRef:5] De nieuwe Iraanse staat zag de hijab namelijk niet als een symbool tegen de westerse manieren van de sjah, maar als symbool van de terugkeer van een islamitische staat waar het geloof centraal stond. [4:  N. Tohidi, 'The Global-Local Intersection of Feminism in Muslim Societies: The Cases of Iran and  
    Azerbaijan', Social Research  69 (2002) 858.]  [5:  Moghadam, 'Revolution, Religion, and Gender Politics', 185. ] 

	De IRI legde de Iraanse vrouwen veel beperkingen op: de hijab werd verplicht, vrouwen mochten geen rechter meer zijn en werden ontmoedigd om als advocaten op te treden, anticonceptie werd verboden en vrouwen werden uitgesloten van bepaalde onderzoeksgebieden en beroepen. Daarnaast werd de wet van 1967 en 1975, die het familierecht beschermde, afgeschaft. Deze wet hield in dat er een minimum trouwleeftijd voor meisjes was, dat vrouwen recht hadden op de aanvraag tot een echtscheiding en dat mannen alleen een tweede vrouw mochten huwen met expliciete toestemming van de rechtbank. Deze elementen van het familierecht zorgden vóór het ontstaan van de IRI voor een zekere bescherming van vrouwen, maar nu was een vrouw bijvoorbeeld verplicht om in een huwelijk te blijven met een man die haar mishandelde.[footnoteRef:6]   [6:  Moghadam, 'Revolution, Religion, and Gender Politics', 185.] 

	Voor de revolutie was Iran een gemoderniseerde en economisch ontwikkelde staat. Vrouwen hadden verschillend publieke rollen, die hen na de revolutie werden afgenomen. Khomeini wilde de vrouwen in eerste instantie uit alle aspecten van de politiek verwijderen, maar door de oorlog met Irak was dit geen optie en hij paste zijn uitspraken daar dan ook op aan. Het leek alsof de oorlog met Irak, die van 1980 tot 1988 duurde, de Iraanse regering er toe dwong om vrouwen meer rechten te geven op politiek gebied. Doordat de mannen van huis waren om te vechten kregen de hoogopgeleide vrouwen weer kans op een baan in de publieke sector. De vrouwen die als ideologisch correct gezien werden konden onder andere aan de slag in de zorg en het onderwijs.[footnoteRef:7] Daarnaast werden vrouwen ook aangenomen als medewerkers binnen de overheid, aangezien ook daar een tekort aan mannen ontstond. Terwijl de oorlog met Irak doorging werden de vrouwen tevens aangemoedigd tot deelname aan militaire training. Khomeini zorgde er in 1984 voor dat vrouwen geworven werden voor de basij, de paramilitaire troepen: 'to double the strength of the men already fighting'.[footnoteRef:8] Ondanks de deelname van vrouwen aan de oorlog werden ze nog steeds gezien als de traditionele islamitische moeders en vrouwen die hun mannen en zonen voor de oorlog opofferden. Dit betekende dat vrouwen nog steeds weinig rechten genoten en vrouwen die probeerden hun problemen aan te kaarten bij de regering werden snel afgewimpeld: [7:  Ibidem, 187.]  [8:  N. Ramazani, 'Women in Iran: the Revolutionary Ebb and Flow', Middle East Journal 47 (1993) 411.] 


	'During the war, the conditions for women were alarming. Not only were they losing their 	rights but they were also faced with immense social problems. Prostitution was increasing 	among the widows and orphans who had lost the heads of their households in the war. But 	each time we wanted to emphasize these social problems, the power elite restrained us under 	the pretext that the country was at war.'[footnoteRef:9] [9:  A. Kian, 'Women and Politics in Post-Islamist Iran: The Gender Conscious Drive to Change', British
    Journal of  Middle Eastern Studies 24 (1997) 78.] 


De publicatie van het boek Orientalism in 1978 van Edward Said heeft effect gehad op de genderstudies van het Midden Oosten. De theorie van Lila Abu-Lughod - professor antropologie en vrouwen- en genderstudies aan de Universiteit van Columbia - daarover zal ik hieronder beschrijven. Deze theorie pas ik toe op de verschillende acties van islamitische vrouwen in Iran tijdens de revolutie en de oorlog met Irak van 1980 tot 1988. Dit onderzoek is naar mijn mening relevant omdat het debat in de westerse wereld over moslimvrouwen momenteel zeer levendig is. Alleen al het nieuws over het verbieden van boerkini's in augustus 2016 in Frankrijk is hier een bewijs van. Het bleek dat de islamitische vrouwen helemaal niet blij waren met dit verbod, dit terwijl westerse mensen een boerkini als een beperking op de vrijheid zagen.[footnoteRef:10] Door in deze scriptie te onderzoeken hoe Iraanse vrouwen tijdens de revolutie van 1979 en de Iran-Irak oorlog van 1980 tot 1988 omgingen met het oriëntalistische idee van het Westen terwijl ze zich afzetten tegen de staatsstructuur in hun eigen land wil ik aan deze recente discussie bijdragen. Dit wil ik doen door te illustreren hoe drie categorieën Iraanse vrouwen omgingen met het beleid van Khomeini tijdens de revolutie en de oorlog met Irak van 1980 tot 1988. Deze driedeling is afkomstig van Nayereh Tohidi - professor gender- en vrouwenstudies aan de California State University - en zal ik hieronder beschrijven. Deze driedeling werd bevestigd tijdens het eerste interview dat ik afgenomen heb. Zonder dat ik had genoemd dat ik een verdeling onder de Iraanse vrouwen aanhield in mijn scriptie werd er mij verteld dat er drie soorten vrouwen in Iran zijn: conservatieve vrouwen, vrouwen die zich aanpassen aan de situatie en vrouwen die actief vechten voor hun rechten.[footnoteRef:11]  [10:  http://nos.nl/artikel/2127981-franse-moslima-s-het-lijkt-op-een-heksenjacht-tegen-ons.html, Geraadpleegd op: 
    20-10-2016.]  [11:  Interview 1, bijlage, 24-25.] 


Onder andere door de oorlog tussen Iran en Irak ontstond er een bepaalde ambiguïteit in het beleid van Khomeini. Aan de ene kant wilde hij vrouwen in een traditionele islamitische rol zien, maar aan de andere kant waren ze op de arbeidsmarkt nodig door de afwezigheid van de mannen. De Iraanse vrouwen hadden hierdoor te kampen met twee dilemma's: de ambiguïteit van het beleid van Khomeini en de ambiguïteit van hun eigen strijd tegen het oriëntalisme en het islamitische patriarchale systeem. Vanuit dat probleem ben ik tot de volgende hoofdvraag gekomen. In hoeverre zagen de Iraanse vrouwen ondanks de beperkingen van de Iraanse revolutie van 1979 en de Iran-Irak oorlog van 1980-1988 mogelijkheid om voor meer rechten te vechten, of was er geen sprake van strijd? Deze vraag zal ik beantwoorden aan de hand van de onderstaande theorie van het oriëntalisme, toegepast op genderstudies door Lila Abu-Lughod en de driedeling gegeven door Tohidi. 
	Om er achter te komen hoe de drie groepen Iraanse vrouwen omgingen met het beleid van Khomeini tijdens de revolutie en de Iran-Irak oorlog, en met de strijd tegen het oriëntalisme en het islamitische patriarchale systeem wil ik een explorerend onderzoek doen. Aan de hand van uitgebreid literatuuronderzoek wil ik de handelingen van de Iraanse vrouwen verklaren. Naast het literatuuronderzoek wil ik een kwalitatief onderzoek doen. Hiervoor zal ik tien Iraanse vrouwen die in Nederland woonachtig zijn interviewen. Een vereiste is dat deze vrouwen de Iraanse revolutie en de jaren daarna bewust meegemaakt hebben, dit betekent dat ze een leeftijd van (ongeveer) 45 of ouder moeten hebben. Zo wil ik een beeld geven van de Iraanse vrouwen dat niet alleen op de literatuur is gebaseerd, maar ook op de daadwerkelijke beleving van deze vrouwen. 
	De manier waarop de drie groepen vrouwen reageerden op de situatie in Iran was uiteraard 
verschillend. Of er sprake was van strijd voor de rechten van vrouwen zal ik onderzoeken aan de hand van drie deelvragen die tegelijkertijd de drie hoofdstukken van mijn scriptie vormen. De deelvragen zijn: Hoe gingen de missionarissen en ideologische vrouwen om met het beleid van Khomeini tijdens de revolutie en de Iran-Irak oorlog en met de strijd tegen het oriëntalisme en het islamitische patriarchale systeem en waarom kozen ze voor die manier? Hoe gingen de diplomaten en de pragmatisten om met het beleid van Khomeini tijdens de revolutie en de  Iran-Irak oorlog en met de strijd tegen het oriëntalisme en het islamitische patriarchale systeem en waarom kozen ze voor die manier? En, hoe gingen de vrouwen die een meer geïntegreerde en non-gouvernementele aanpak hadden om met het beleid van Khomeini tijdens de revolutie en de Iran-Irak oorlog en met de strijd tegen het oriëntalisme en het islamitische patriarchale systeem en waarom kozen ze voor die manier? Door deze deelvragen te beantwoorden zal duidelijk worden hoe de verschillende groepen vrouwen omgingen met de ambiguïteit waar ze mee kampten en zo kom ik in de conclusie tot de beantwoording van de hoofdvraag.
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Abu-Lughod is van mening dat het werk van Said op vier manieren een impact had op genderstudies. Ten eerste gaf Orientalism de mogelijkheid om verder te gaan in de studie van gender en seksualiteit in het oriëntalistische discours.[footnoteRef:12] Dit hield in dat geleerden nu onderzochten hoe het westerse discours over gender de oriëntalistische discours hierover beïnvloedde.[footnoteRef:13] Ten tweede motiveerde het boek historici en antropologen om verder te kijken dan het stereotype Westerse beeld van de moslimvrouw.[footnoteRef:14] Het werd nu erkend dat dit stereotype idee een negatief effect had op, niet alleen de moslimvrouwen, maar de gehele regio.[footnoteRef:15] Het literair onderzoek dat op dat moment gedaan werd onderzocht hoe de moslima's zichzelf weergaven.[footnoteRef:16] Abu-Lughod waarschuwt wel voor dit effect van oriëntalisme. Wanneer westerse onderzoekers het negatieve stereotype van de moslimvrouw wilden weerleggen en wilden bewijzen dat zij wel degelijk 'agency' hadden, legden ze hen al snel westerse liberale waarden op. Daarnaast is het probleem dat Said gaf betreffende de Oriënt en de westerse negatieve kijk op de regio nog niet opgelost met zulke studies. Zolang westerse onderzoekers schrijven over vrouwen en genderrelaties in de Oriënt, ofwel de 'ander' zoals Abu-Lughod het noemt, blijft het culturele verschil expliciet, dan wel impliciet, in deze werken bestaan.[footnoteRef:17]  [12:  L. Abu-Lughod, 'Orientalism and Middle East Feminist Studies', Feminist Studies 27 (2001) 101. ]  [13:  Abu-Lughod, 'Orientalism and Middle East Feminist Studies', 102. ]  [14:  Ibidem, 101. ]  [15:  Ibidem, 103. ]  [16:  Ibidem, 104. ]  [17:  Ibidem, 105. ] 

	Het derde effect van oriëntalisme was dat het bestaan van feminisme in het Midden-Oosten aan het licht kwam. Dit betekende dat het centrale probleem van Orientalism, de negatieve kijk van het Westen op de Oriënt, nogmaals duidelijk werd.[footnoteRef:18] De onderzoekers vroegen zich toen af of het feminisme van het Midden-Oosten een geheel eigen soort feminisme was, of dat het afgeleid was van het westerse feminisme. De oriëntalistische feministen hadden toegang tot de westerse feministische literatuur, maakten ze hier dan ook gebruik van of had de westerse vorm van feminisme geen plaats in het Midden-Oosten? Abu-Lughod trok hierover de volgende conclusie:  [18:  Ibidem, 101. ] 


	''Following one of the most productive lines of thought made possible by Orientalism, with the 	division between East and West (and representation of each) to be understood not as a natural 	geographic or cultural fact but as a product of the political and historical encounter of 	imperialism, we argued that condemning 'feminism' as an inauthentic Western import is just 	as inaccurate as celebrating it as a local or indigenous project. The first position assumes 	such a thing as cultural purity; the second underestimates the formative power of colonialism 	in the development of the region.''[footnoteRef:19]   [19:  Ibidem, 106.] 

Hier koppelt Abu-Lughod haar theorie over de effecten van het boek van Said aan het postkoloniale feminisme. Het postkoloniale feminisme was ontstaan als een reactie op het westerse feminisme. De culturele effecten van het kolonialisme werden hiermee in acht genomen, terwijl de oriëntalistische vrouwen een eigen vorm van feminisme ontwikkelden. Deze vorm paste het best binnen de samenlevingen van het Midden-Oosten en hield dus rekening met de verschillen tussen het Westen en de Oriënt. 
	Daarmee komen we tot het vierde en laatste effect. Said was van mening dat wetenschappelijke geleerdheid en politieke betrokkenheid altijd samen hingen.[footnoteRef:20] Na de publicatie van Orientalism werd de politiek van oriëntalistische feministen dan ook onderzocht.[footnoteRef:21] Het bleek dat de feministische geleerdheid gekoppeld was aan de politiek door de persoonlijke betrokkenheid van feministen. Het feminisme ging om de positie van vrouwen in een samenleving en wanneer vrouwen niet tevreden waren met hun positie was er vaak sprake van kritiek op de politieke structuren die deze positie veroorzaakten. Abu-Lughod is daarom van mening dat Said gelijk had: politieke betrokkenheid en wetenschappelijke geleerdheid gingen ook op het gebied van feminisme hand in hand. Dit veroorzaakte een dilemma voor oriëntalistische feministen. Feministen uit het Midden-Oosten wilden aan het westen laten zien dat ze geen slachtoffer waren van de islamitische traditionele cultuur. Ze wilden het negatieve beeld dat het westen had niet versterken. Tegelijkertijd betekende de strijd voor hun rechten vaak dat ze zich tegen het patriarchale systeem van hun thuisland afzetten. Dit kon geïnterpreteerd worden als een bevestiging van het negatieve beeld dat het westen van moslimvrouwen had.[footnoteRef:22] Iraanse vrouwen hadden vanaf het begin van de Iraanse revolutie met dit dilemma te kampen.  [20:  Abu-Lughod, 'Orientalism and Middle East Feminist Studies', 101. ]  [21:  Ibidem, 106. ]  [22:  Ibidem, 107. ] 


Volgens Tohidi waren er vanaf het begin van de revolutie drie soorten gedachten ontstaan onder de Iraanse vrouwen: 'missionary and ideological, diplomatic and pragmatist, and integrative and networking.'[footnoteRef:23] Deze drie groepen vrouwen noemt Tohidi in verband met internationale relaties. Nu ben ik van mening dat deze categorieën, deze manier van denken, niet alleen ontstonden wanneer Iraanse vrouwen zich op internationaal gebied begaven, maar dat dit onderscheid ook te zien was binnen Iran zelf. Belangrijk is wel dat dit de grote lijnen zijn en er zullen vanzelfsprekend nuances geweest zijn in het denken van de vrouwen, maar voor de coherentie van deze scriptie zal ik mij houden aan de drie categorieën van Tohidi.  [23:  Tohidi, 'The Global-Local Intersection of Feminism in Muslim Societies', 862. ] 

	De eerste categorie, de missionarissen en ideologische vrouwen, waren gekoppeld aan de fundamentele islamitische regering van Khomeini. De regering verspreidde een ideologisch model van de islamitische vrouw. Dit model werd geïnspireerd door Fatima, de jongste dochter van de profeet Mohammed, en wilde een traditioneel patriarchaal genderregime waarin er een duidelijk onderscheid gemaakt werd tussen de seksen, onder andere in de arbeidsverdeling.[footnoteRef:24] De tweede categorie, de diplomaten en de pragmatisten, waren de vrouwen die door een hoge opleiding en connecties binnen de staat in aanraking kwamen met de internationale gemeenschap. Deze vrouwen werden zich meer bewust van de rechten van vrouwen door contact met vrouwenbewegingen en het feministische discours. Hierdoor gingen ze minder ideologisch denken, werden ze meer ruimdenkend en pragmatisch.[footnoteRef:25] Dit werd onder andere gestimuleerd door de oorlog met Irak. De Iraanse vrouwen gingen meer werken en 'in their real lives and practices, then, Islamic women need more compatible role models than Fatima.'[footnoteRef:26] De derde en laatste categorie die Tohidi noemt slaat op de vrouwen die een meer geïntegreerde en non-gouvernementele aanpak hadden. Dit waren onafhankelijke vrouwenactivisten en feministen die internationale connecties met vrouwenorganisaties legden om publiciteit voor hun doel te verkrijgen, om ideeën en ervaringen te delen en om een netwerk van steun op te bouwen in hun gevecht tegen seksisme en onderdrukking in Iran.[footnoteRef:27] [24:  Tohidi, 'The Global-Local Intersection of Feminism in Muslim Societies', 863.]  [25:  Ibidem, 868.]  [26:  Ibidem', 870.]  [27:  Ibidem, 873.] 

	De drie groepen vrouwen hadden een verschillende kijk op de islamitische regering van Khomeini.  De vrouwen van de eerste groep waren degenen die volgens Moghadam blij waren met de terugkeer van de strenge islamitische leer en zich zonder verzet in de hijab wikkelden.[footnoteRef:28] De vrouwen van de tweede en derde groepen vochten voor andere veranderingen binnen de regering dan een westerse feminist zou doen. Vanuit een westers oogpunt kon hun aanpak zelfs als conservatief gezien worden. Deze vrouwen waren het op een aantal gebieden namelijk eens met de mannen in de politiek. Zo vonden ze dat de IRI, in navolging van het islamitische geloof, goed voor vrouwen zorgde. Daarnaast waren de vrouwen niet tegen het werk buitenshuis, maar zagen ze zichzelf wel voornamelijk als huisvrouwen. De vrouwelijke leden van het parlement streden dan ook voor hun islamitische rechten binnen de huiselijke sfeer, zoals het recht op echtscheiding. De problemen waar de Iraanse vrouwen in eerste instantie dus mee kampten waren ontstaan door de afschaffing van de wet die het familierecht beschermde en ze wilden dan ook dat deze wet opnieuw ingesteld werd.[footnoteRef:29] [28:  Moghadam, 'Revolution, Religion, and Gender Politics', 185.]  [29:  Kian, 'Women and Politics in Post-Islamist Iran', 79.] 
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Hoe gingen de missionarissen en ideologische vrouwen om met het beleid van Khomeini tijdens de revolutie en de Iran-Irak oorlog en met de strijd tegen het oriëntalisme en het islamitische patriarchale systeem en waarom kozen ze voor die manier? Volgens Tohidi bestond de eerste groep uit islamitische vrouwen die connecties en/of familiebanden hadden met de heersende klasse van de IRI. Deze vrouwen behoorden tot het deel van de bevolking dat de islamitische revolutie propageerde. Hun rolmodel was Fatima, de dochter van de profeet Mohammed.[footnoteRef:30] Deze manier van denken was deels afkomstig van Ali Shariati, een islamitische socioloog die door middel van zijn gepubliceerde werken en colleges in de jaren '60 en '70 immens populair werd in Iran. Volgens Adele Ferdows - politicoloog aan de Universiteit van Louisville - probeerde Shariati de rol van vrouwen op twee manieren te begrijpen. In de eerste plaats bekritiseerde hij de manier waarop vrouwen werden behandeld in Iran: 'We must break down the age-old barriers imposed on women in the name of religion.'[footnoteRef:31] Shariati was van mening dat om de juiste rol voor vrouwen in de samenleving te bepalen de Koran in de huidige tijdsgeest bestudeerd moest worden. Volgens hem gebruikte de Koran namelijk een symbolisch religieuze taal die open stond voor nieuwe interpretaties en deze interpretaties konden met de tijd mee veranderen. Het was de taak van de hoogopgeleiden van de samenleving om de juiste interpretatie van de Koran over te brengen op de vrouwen. De vrouwen moesten daarbij open staan voor hun opleiding tot een 'echte moslimvrouw'.[footnoteRef:32] Shariati vond dat de geestelijke elite in Iran te veel nadruk legde op de versluiering en afzondering van vrouwen. Men moest zich bezig houden met belangrijkere kwesties, zoals de educatie van vrouwen over de Koran.[footnoteRef:33]  [30:  Tohidi, 'The Global-Local Intersection of Feminism in Muslim Societies', 862.]  [31:  Geciteerd in: A. K. Ferdows, 'Women and the Islamic Revolution', International Journal of Middle East 
    Studies 15 (1983) 284.]  [32:  Ferdows, 'Women and the Islamic Revolution', 284.]  [33:  Ibidem, 285.] 

	Ten tweede was Shariati sterk tegen de westerse theorieën en praktijken betreffende de rol van vrouwen in de samenleving.[footnoteRef:34] Volgens hem waren westerse vrouwen namelijk ten prooi gevallen aan het consumentisme en het kapitalisme. Hij benoemde echter wel dat de westerse vrouw een gelijke en een partner was van de westerse man en dat hij dat ook wilde voor de Iraanse vrouwen. Dat was een dilemma dat volgens hem alleen op te lossen was door de vrouw aan de hand van de juiste interpretatie van de Koran op te leiden. Vrouwen in Iran moesten ook gelijke kansen op intellectuele groei krijgen en wanneer vrouwen dezelfde mensen- en religieuze rechten verkregen als mannen, dan zouden ze niet meer verleid worden door het materiële westen.[footnoteRef:35] Wanneer de vrouwen tevreden waren, zouden ze zich juist ontpoppen tot verdedigers van het systeem in Iran.[footnoteRef:36] Noch het model van de Iraanse geestelijkheid, noch het model van consumentisme uit het westen waren volgens Shariati juist. Iraanse vrouwen moesten zich vormen naar Fatima, de dochter van de profeet Mohammed.[footnoteRef:37] 'The two roles of Fatima, a devoted self-sacrificing wife and mother attending to her family's needs, and a courageous untiring fighter for social justice, are the roles Shariati presents to Iranian women for imitation and emulation.'[footnoteRef:38] De grootste nadruk werd echter gelegd op de eerste rol van Fatima: die van moeder. Zij was namelijk degene die de lijn van de profeet had vastgelegd. Het was de rol van Fatima in de opvoeding van haar twee zonen, Hasan en Hosain, die ervoor zorgde dat zij hun leven hadden gewijd aan de profeet in het gevecht tegen onheil en tirannie.[footnoteRef:39] De enige manier waarop een moderne moeder de taak van een juiste opvoeding kon vervullen is door haar te onderwijzen over de Koran.  
 [34:  Ibidem, 283.]  [35:  Ibidem, 287.]  [36:  Ibidem, 286.]  [37:  Ferdows, 'Women and the Islamic Revolution', 288.]  [38:  Ibidem, 290.]  [39:  Ibidem, 290.] 

In de praktijk bleek echter dat de eerste groep vrouwen veel van Shariati's theorieën aan de kant schoven. In het eerste interview dat ik gedaan heb werd genoemd dat dit kwam omdat de ideeën van Shariati tijdens de revolutie blindelings gevolgd werden. De vrouwen en mannen van de Islamitische regering namen zijn denkbeeld klakkeloos over. Na de revolutie bleek toen dat niet alles wat Shariati zei van toepassing was op de samenleving die Khomeini had gecreëerd.[footnoteRef:40] De vrouwen namen zeker een voorbeeld aan Fatima, maar dan alleen aan haar taak als moeder. In de samenleving van de Islamitische Republiek van Iran heerste een traditioneel patriarchaal regime dat de nadruk legde op de verschillen tussen de seksen.[footnoteRef:41] Het voorbeeld van Fatima dat de vrouwen van de eerste categorie aannamen was bijna identiek aan dat wat de traditionele geestelijken van de regering wilden van vrouwen. Volgens Ferdows werd er bijna niets, of helemaal niets gezegd over de bijdrage die Fatima leverde aan de kennis en verrijking van de samenleving waar ze deel van uitmaakte.[footnoteRef:42]  [40:  Interview 1, bijlage, 26. ]  [41:  Tohidi, 'The Global-Local Intersection of Feminism in Muslim Societies', 863.]  [42:  Ferdows, 'Women and the Islamic Revolution', 296.] 

	Dat deel van de theorie van Shariati werd dus genegeerd en de vrouwen van de eerste categorie sloten zich aan bij de ideeën van het traditionele regime. Voor hen bleef de man de baas in huis en versluiering was voor deze vrouwen een manier om hun bescheidenheid en moraliteit te tonen. Ze zagen werk buitenshuis, waar voor betaald werd, als een vernedering voor de vrouw.[footnoteRef:43] Nesta Ramazani - freelance schrijver gespecialiseerd in vrouwen van het Midden-Oosten - noemt een onderzoek dat plaatsvond in de jaren 1985 tot 1987. In die jaren waren er 72 vrouwen geïnterviewd. Voor al deze vrouwen gold dat werk buitenshuis niet hoog in hun vaandel stond. Zij zagen het als een verplichting die alleen acceptabel was wanneer de man ziek of overleden was, of wanneer hij vocht in de oorlog.[footnoteRef:44] [43:  N. R. Keddie, 'Women in Iran Since 1979', Social Research 67 (2000) 429.]  [44:  Ramazani, 'Women in Iran: the Revolutionary Ebb and Flow', 413.] 

	Dit was de stem van het grootste deel van de vrouwen in de Iraanse samenleving. Dit waren voornamelijk vrouwen die op het platteland woonden. In hun dagelijkse leven hadden mannen en vrouwen fysieke, mentale en emotionele ongelijkheden met verschillende taken in de familie en de samenleving. Daarom was het voor hen vanzelfsprekend dat mannen en vrouwen elk andere rechten hadden.[footnoteRef:45] Volgens Patricia Higgins - professor antropologie aan de Universiteit van New York - waren deze vrouwen van mening dat in een ideale Islamitische samenleving de individuele belangen minder belangrijk waren dan die van de familie en de samenleving. Wanneer de perfecte Islamitische samenleving gerealiseerd was ontstond er een harmonie waarin mannen en vrouwen gelijken zouden zijn, ondanks dat ze andere taken en rechten hadden. Wanneer men hun eigen bezigheden - voor vrouwen was dit voornamelijk de zorg voor de kinderen, voor mannen het werk op het land - geperfectioneerd had waren ze dus alsnog gelijken in de ogen van Allah.[footnoteRef:46] De mening van deze vrouwen kwam naar voren in tijdschriften en kranten die door de overheid goedgekeurd waren. Hierin werd vooral beschreven hoe verkeerd de westerse interpretatie van de gelijkheid tussen de seksen was en dat vrouwen alleen geëmancipeerd konden worden doormiddel van de Islam.[footnoteRef:47] Een van deze tijdschriften is Neda', met Zahra Mustafavi als redactrice.[footnoteRef:48] [45:  P. J. Higgins, 'Women in the Islamic Republic of Iran: Legal, Social, and Ideological Changes', Signs: Journal 
    of Women in Culture and Society 10 (1985) 491.]  [46:  Higgins, 'Women in the Islamic Republic of Iran', 493.]  [47:  Ibidem, 492.]  [48:  A. Najmabadi, 'Feminism in an Islamic Republic. Years of Hardship, Years of Growth', in: Y. Yazbeck 
    Haddad en J. L. Esposito ed., Islam, Gender and Sociopolitical Change: Case Studies (Oxford 1997) 62. ] 

	Volgens Tohidi maakte deze groep vrouwen op internationaal gebied deel uit van het propageren van de Islamitische Revolutie. Uit mijn onderzoek komt echter naar voren dat deze vrouwen binnen Iran weinig actief waren. Ze hielden zich aan het ideaal van Fatima en fungeerden alleen als echtgenotes en moeders. Het idee van oriëntalisme vormde voor hen geen probleem omdat ze leefden voor de familie en weinig tot niets te maken hadden met internationale relaties. Shariati kampte echter wel duidelijk met het dilemma van oriëntalisme. Aan de ene kant wilde hij namelijk de manier waarop de westerse vrouwen leefden geheel afdoen, maar aan de andere kant waren deze vrouwen wel gelijk aan hun mannen. Dat was iets wat hij ook wilde bereiken voor islamitische vrouwen, maar dan op de manier van educatie in het geloof. Zelf was hij er echter nooit achter gekomen of de westerse vrouwen nu geheel goed of slecht waren en hij bleef daarin dan ook ambigu.[footnoteRef:49] [49:  Ferdows, 'Women and the Islamic Revolution', 296.] 

 





[bookmark: _Toc472598297]Hoofdstuk 2: De Diplomaten en de Pragmatisten

Hoe gingen de diplomaten en de pragmatisten om met het beleid van Khomeini tijdens de revolutie en de  Iran-Irak oorlog en met de strijd tegen het oriëntalisme en het islamitische patriarchale systeem en waarom kozen ze voor die manier? Volgens Tohidi bestond de tweede groep vrouwen, de pragmatisten, uit hoogopgeleide islamitische vrouwen die verbonden waren met de staat en de nieuwe bureaucratie. Deze vrouwen hadden in hun dagelijks leven de seksistische obstakels - opgelegd door de IRI - ervaren en daar last van ondervonden. Zij hebben meer contact gehad met de internationale gemeenschap, vrouwenorganisaties en het feministisch discours van het westen, waardoor ze minder ideologisch, meer ruimdenkend, pragmatischer en zich meer bewust van vrouwenrechten waren.[footnoteRef:50]  [50:  Tohidi, 'The Global-Local Intersection of Feminism in Muslim Societies', 868.] 

	De tweede groep vrouwen ontstond deels tijdens de revolutie en deels tijdens de Iran-Irak oorlog van 1980-1988. Met hun rol in de revolutie kwamen vrouwen er namelijk achter dat ze op politiek gebied veel invloed konden hebben en dit maakte ze bewust van hun potentiële toekomstige politieke rol. [footnoteRef:51] Niet alleen de vrouwen realiseerden zich dit, maar ook Khomeini. In 1963 had hij nog aangegeven dat hij tegen vrouwen met een politieke rol was, maar na de revolutie zag hij de potentie van vrouwen die vochten voor zijn overtuigingen. De vrouwen die actief waren op politiek gebied werden dan ook steeds meer toegelaten tot het parlement.[footnoteRef:52] Een voorwaarde was uiteraard wel dat ze islamitisch waren en de hijab droegen. Tijdens de Iran-Irak oorlog werden vrouwen door inflatie, werkloosheid en afwezigheid van de mannen gedwongen om zelf de kost te verdienen. Voor deze vrouwen bleek dat het voorbeeld van Fatima, dat de eerste groep aanhield, niet met hun leven verenigbaar was.[footnoteRef:53]  [51:  Keddie, 'Women in Iran Since 1979',  413.]  [52:  H. Hoodfar, The Women's Movement in Iran: Women at the Crossroads of Secularization and Islamization   
    (Grabels Cedex 1999) 37. ]  [53:  Tohidi, 'The Global-Local Intersection of Feminism in Muslim Societies', 870.] 

	Volgens Nikki Keddie - professor geschiedenis aan de Universiteit van Californië - ontstond er zo onder de vrouwen van de tweede groep een nieuwe ideologische trend in Iran. Deze vrouwen begonnen de Koran en het islamitische geloof namelijk op een meer gender-gelijke manier te interpreteren. [footnoteRef:54] Dit is naar mijn mening in navolging van de lessen van Shariati over educatie van de vrouw. De vrouwen van de eerste groep lieten deze lessen liggen, maar de vrouwen van de tweede groep maakten wel gebruik van hun mogelijkheid tot educatie. Deze gelegenheid hadden ze namelijk omdat Khomeini de educatie van vrouwen steunde. Shariati had als doel dat vrouwen een opleiding konden krijgen in alle vakgebieden - van de kunsten tot de bèta wetenschappen - die ook open stonden voor mannen. De regering van Khomeini legde hier echter een limiet op. Hij steunde de educatie van vrouwen, maar alleen in de gebieden die acceptabel waren volgens de Sharia: de Islamitische wet, of 'wet van God'. Vrouwen mochten van hem alleen een opleiding krijgen die ze leerde om goede moeders, huishoudsters en vrome moslima's te worden.[footnoteRef:55] Juist doordat de studie van de Koran aangemoedigd werd, kregen de vrouwen wel de mogelijkheid om deze te interpreteren zoals Shariati had ingebeeld. In deze context ziet Golnar Mehran - professor van Educatie aan de Universiteit van Al-Zahra in Teheran, Iran - twee voordelen. Ten eerste mochten nu ook de dochters uit meer conservatieve families naar school, juist omdat hun studies zich zouden richten op de Koran en religie. Educatie voor vrouwen was nu dus meer sociaal acceptabel. Ten tweede had de revolutionaire aard van de Iraanse samenleving ervoor gezorgd dat educatie een sociale vereiste werd. De regering besteedde daarom meer aandacht aan de financiering van scholing voor de armen en minder bedeelden van de samenleving. Hiermee konden ook vrouwen uit dat deel van de samenleving nu dus een opleiding krijgen.[footnoteRef:56]  	 [54:  Keddie, 'Women in Iran Since 1979', 416.]  [55:  Ferdows, 'Women and the Islamic Revolution', 292. ]  [56:  G. Mehran, 'The Paradox of Tradition and Modernity in Female Education in the Islamic Republic of Iran', 
    Comparative Education Review 47 (2003) 270. ] 


De politiek van Khomeini zorgde wel voor een tegenstrijdigheid. Aan de ene kant moedigde hij vrouwen aan om opgeleid te worden en vrouwen zagen hier mogelijkheden in, maar aan de andere kant was Khomeini zeer traditioneel. Dat liet hij onder andere zien door de familierechtwet af te schaffen. In sommige van zijn speeches sprak Khomeini vol lof over vrouwelijk activisme in de politiek, maar tegelijkertijd ontsloeg hij alle vrouwelijke rechters en andere professionele vrouwen die werkzaam waren voor de regering. Mehran noemt dit 'the paradox of tradition and modernity in postrevolutionary Iran'.[footnoteRef:57] Aan de ene kant zag men moderniteit terug in het beleid van Khomeini. Zo was in de jaren '80 te zien dat er steeds meer vrouwen een opleiding volgden en deze ook afmaakten. Aan de andere kant was Khomeini traditioneel door co-educatie van jongens en meisjes af te schaffen, moesten meisjes vanaf 6 jaar verplicht hun hoofd bedekken en werden vrouwen in het onderwijs gedwongen om vrouwelijke specialiteiten te kiezen.[footnoteRef:58] Het regime van Khomeini wilde dus alleen vrouwen zien in bepaalde elementen van het publieke domein, maar de vrouwen van de tweede categorie accepteerden dit niet. Wanneer ze ontslagen werden door de regering reageerden ze daarop door te gaan werken in het private domein. Steeds meer vrouwen gingen werken in kleine bedrijven, als lerares, dokter, of in de kunsten.[footnoteRef:59] Ironisch gezien bleek dat, nadat de regering alle vrouwelijke rechters ontslagen had, er een tekort aan rechters ontstond. De staat werd er toen al snel toe gedwongen om de vrouwelijke rechters - weliswaar alleen degene die zich kwalificeerden als vroom islamitisch - weer aan te nemen. Daarnaast werden deze vrouwen alleen toegelaten tot het familierecht.[footnoteRef:60] [57:  Mehran, 'The Paradox of Tradition and Modernity in Female Education in the Islamic Republic of Iran', 270.]  [58:  Ibidem, 270. ]  [59:  Keddie, 'Women in Iran Since 1979', 413.]  [60:  Ibidem, 417. ] 

	Ook het recht op een erfenis was een van de dingen waarbij Khomeini zich strikt aan de Sharia hield. Ferdows noemt ter illustratie de wet dat wanneer de vrouw stierf voordat het huwelijk geconsumeerd was, de man alle eigendommen van de vrouw erfde. Andersom, echter, wanneer de vrouw de man overleefde, had zij geen enkel recht op zijn eigendommen. Ook dit was erg tegenstrijdig met de speeches van Khomeini waarin hij liet weten dat hij er trots op was dat de Islam ervoor gezorgd zou hebben dat vrouwen een hogere status hadden dan in de tijden voor de Islam, waar ze slaven geweest zouden zijn. Nu hadden ze echter economische onafhankelijkheid, het recht op bezit van eigendommen, het recht van ondersteuning en bescherming, het recht op alimentatie, erfenissen en educatie, keuze in huwelijkspartner en het recht op het aanvragen van een scheiding. Tegelijkertijd legde Khomeini beperkingen op aan de vrouwen en vroeg hij ze om te erkennen dat vrouwen anders waren dan mannen en dat ze alleen bepaalde rechten hadden wanneer dit juist was in het oog van de Islam. In zijn visie zorgde de man voor de vrouw en had zij dus geen baan nodig.[footnoteRef:61]  [61:  Ferdows, 'Women and the Islamic Revolution', 291. ] 

	De Iraanse vrouwen moesten hierdoor een dunne lijn bewandelen: ze behoorden traditioneel en modern tegelijkertijd zijn. Mehran omschrijft het als volgt: 'What seems contradictory is indeed illustrative of a deliberate policy to create the ideal female citizen who is socialized, politicized, and Islamized and can serve the traditional needs of a religious society as well as the modern demands of the country.'[footnoteRef:62] 	Hierdoor was de tweede groep vrouwen binnen Iran hetzelfde als Tohidi omschrijft. Ze hadden in hun dagelijkse leven moeilijkheden gehad op het werk door het beleid van Khomeini, maar ze pasten zich aan de situatie aan en konden hierdoor naar hun baan terugkeren. Juist doordat deze vrouwen zich bewust waren van hun situatie kozen ze ervoor om het beleid van Khomeini te volgen, bijvoorbeeld door het dragen van een hijab. Zo werden ze namelijk als 'correcte' vrouwen gezien en konden ze gewoon werken. Deze vrouwen zijn dus op internationaal gebied, maar ook zeker op nationaal gebied goed geïnformeerd. Ze passen zich aan, zodat ze hun levensdoelen kunnen bereiken. Naar mijn mening behoorde de moeder van Azita, de vrouw die ik met het tweede interview gesproken heb tot deze groep. Zij droeg alleen buitenshuis de hijab, binnenshuis kon zij zichzelf zijn en daar klaagde ze dan ook wel eens over de beperkingen van de IRI. Buitenshuis was ze een vrome islamitische vrouw en daardoor had ze de mogelijkheid om haar eigen kledingwinkel te behouden.[footnoteRef:63] [62:  Mehran, 'The Paradox of Tradition and Modernity in Female Education in the Islamic Republic of Iran', 270.]  [63:  Interview 2, bijlage, 29. ] 










[bookmark: _Toc472598298]Hoofdstuk 3: De Vrouwen  met een Geïntegreerde en Non-gouvernementele 		    Aanpak

Hoe gingen de vrouwen die een meer geïntegreerde en non-gouvernementele aanpak hadden om met het beleid van Khomeini tijdens de revolutie en de Iran-Irak oorlog en met de strijd tegen het oriëntalisme en het islamitische patriarchale systeem en waarom kozen ze voor die manier? Volgens Tohidi bestond de derde groep uit onafhankelijke, andersdenkende Iraanse vrouwelijke activisten en feministen van binnen en buiten Iran. Zij hadden internationale connecties gemaakt met vrouwenorganisaties van over de hele wereld om publiciteit te realiseren voor hun doel, om ideeën en ervaringen uit te wisselen en om een ondersteunend netwerk op te bouwen. Dit deden ze in hun gevecht tegen het heersende seksisme en onderdrukking in Iran en omdat ze deel uit wilden maken van de internationale vrouwenbeweging. Deze groep was erg groot en divers en bestond zowel uit moslima's als uit christenen, atheïsten en vrouwen van religieuze minderheden.[footnoteRef:64]  [64:  Tohidi, 'The Global-Local Intersection of Feminism in Muslim Societies', 873.] 

	In de nationale context maakten deze vrouwen deel uit van de Iraanse revolutie. Als een teken van oppositie tegen de sjah met zijn westerse ondersteuning droegen veel van de seculiere vrouwen uit de derde groep tijdens de revolutie de hijab. Na de revolutie verwachtten ze echter dat ook hun idealen gerealiseerd zouden worden. Belangrijk is dat dit voornamelijk vrouwen uit de middenklasse waren. Hun idealen verschilden niet veel van die van de sjah, maar waren gebaseerd op democratie in plaats van een dictatuur. Zij wilden Iraanse vrouwen zien als opgeleid en aan het werk, comfortabel in gemixte sociale groepen, bekend met het Westen en zijn consumentisme.[footnoteRef:65] Echter, zoals Keddie het zegt: 'The secular leftists and liberals who participated crucially in the revolution expected a major post-revolutionary role, but instead, after a few months of freedom, they were one by one suppressed and eliminated from government by clerical forces...'[footnoteRef:66] De seculaire groep noemde dit vaak Khomeini's 'highjacking' van de revolutie. De vrouwen van de derde groep vonden dit kwalijk voor de toekomst.[footnoteRef:67]
	Het eerste teken van weerstand tegen de regering van Khomeini kwam tot uiting in een demonstratie op 8 maart 1979, op Internationale Vrouwendag. De vrouwen protesteerden een week lang tegen de nieuwe wetten, zoals de verplichting van de hijab. De mevrouw die ik met het eerste interview gesproken heb heeft hier ook aan mee gedaan. Volgens haar werden er tijdens het protest allerlei petities getekend tegen de verplichting van de hijab.[footnoteRef:68] Tohidi zegt de slogan 'Freedom is neither Eastern nor Western; it is Universal!' het meest gezien werd.[footnoteRef:69] Hiermee gingen de vrouwen tegen het antiwesterse beeld van Khomeini in, maar tegelijkertijd zetten ze zich niet af tegen het oosten en de Islam. Zij vonden dat vrijheid voor iedereen was. De Islamitische regering vond dit een westers idee en daarmee werd het protest van de vrouwen afgedaan. Vrouwen die op deze manier, luid en duidelijk, hun mening lieten horen werden vaak gewelddadig onderdrukt. Zo ook tijdens het protest, zo werd mij verteld in het eerste interview. De protesterende mensen werden met geweld uit elkaar gedreven en velen werden opgepakt. Ook de vrouw die ik heb geïnterviewd heeft twee dagen in de gevangenis doorgebracht hierna.[footnoteRef:70]  [65:  Higgins, 'Women in the Islamic Republic of Iran', 491.]  [66:  Keddie, 'Women in Iran Since 1979', 409.]  [67:  Ibidem, 409. ]  [68:  Interview 1, bijlage, 23. ]  [69:  Tohidi, 'The Global-Local Intersection of Feminism in Muslim Societies', 860.]  [70:  Interview 1, bijlage, 23. ] 

	De vrouwen gaven echter niet op, maar ze kozen ervoor om hun stem op een andere, meer subtiele, manier te laten horen.[footnoteRef:71] Deze stem kwam tot uiting in het tijdschrift Zan-e-Ruz. Hierin kwam de oppositie met argumenten tegen de nieuwe familierechtwet en de conservatieve regering. De bewijsvoering tegen de regering van Khomeini kwam voort uit de nieuwe interpretaties van de Koran en het islamitische geloof. Aansluitend bij de visie van Zan-e-Ruz was dat van het tijdschrift Payam-e Hajar.[footnoteRef:72] Met A'zam Taliqani als redactrice zette Payam-e Hajar vrouwen neer als slachtoffer van de nieuwe orde. Het tijdschrift publiceerde vooral artikelen over de problemen die vrouwen in hun dagelijkse leven tegenkwamen, ongeacht of ze nu een baan hadden in de stad, op het platteland woonden, of in de regering werkzaam waren. Evenals in Zan-e-Ruz  werd de Koran hier gebruikt om hun mening bij te staan: [71:  Tohidi, 'The Global-Local Intersection of Feminism in Muslim Societies', 861.]  [72:  Keddie, 'Women in Iran Since 1979', 414.] 


	''And their Lord answers them: 'I waste not the labor of any that labors among you, be you 	male or female - the one of you is as the other. And those who emigrated, and were expelled 	from their habitations, those who suffered hurt in My way, and fought, and were slain - them 	I shall surely acquit of their evil deeds, and I shall admit them to gardens underneath which 	rivers flow.''[footnoteRef:73] [73:  Geciteerd in: A. Najmabadi, 'Feminism in an Islamic Republic. Years of Hardship, Years of Growth', in: Y. 
    Yazbeck Haddad en J. L. Esposito ed., Islam, Gender and Sociopolitical Change: Case Studies (Oxford 1997) 
    62.] 


Dezelfde interpretaties van de Koran en het geloof zagen we bij de tweede groep. Hier zien we dat de driedeling niet beslissend was, maar dat er ook zeker nuances tussen zaten. Het grote verschil tussen de tweede en derde groep, echter, was dat de derde groep actiever en meer vocaal was in hun protest. Dit deden ze wel op hun eigen manier. Westerse feministen zullen het passieve verzet van de Iraanse vrouwen misschien als ontoereikend gezien hebben. De Iraanse vrouwen bevonden zich echter in een dictatuur in plaats van in een democratie en streden dus ook op een andere manier tegen de genderongelijkheden in hun land.[footnoteRef:74] Om hun doel te bereiken pasten ze zich aan binnen de Islam. Dit was voor hun de beste manier om hun stem te laten horen. De mening van deze vrouwen bouwde voort op vrouwenrechten, educatie en economische rollen die zich voor de revolutie gevormd hadden en hen nu niet zomaar afgenomen kon worden door de patriarchale islamitische visie van de nieuwe elite.[footnoteRef:75] Volgens Mehran hebben de vrouwen het beste uit de situatie gehaald, ze zijn niet bij de pakken neer gaan zitten maar hebben de kansen die ze zagen gegrepen: 'Iranian women have used the paradox of tradition and modernity to serve their own purpose, which is none other than empowerment.'[footnoteRef:76]  [74:  Ramazani, 'Women in Iran: the Revolutionary Ebb and Flow', 409. ]  [75:  Keddie, 'Women in Iran Since 1979', 412. ]  [76:  Mehran, 'The Paradox of Tradition and Modernity in Female Education in the Islamic Republic of Iran', 286.] 

	Grotendeels dankzij de inspanningen van de redacteurs van de twee tijdschriften werd er onder andere in de jaren 1984-1985 vooruitgang geboekt betreffende de vrouwenrechten. Zo werden er in 1984 twaalf nieuwe voorwaarden aan huwelijkscontracten toegevoegd. Dit waren dezelfde voorwaarden betreffende scheidingen die terug te vinden waren in de afgeschafte familierechtwet. Beslissingen over huwelijken zouden vanaf dan alleen genomen worden door de speciale civiele rechtbank. De verandering was echter nog niet zo groot als met de familierechtwet omdat de nieuwe voorwaarden over scheiding - zoals dat de vrouw recht had op de helft van de gezamenlijke eigendommen wanneer de man tegen haar wil van haar scheidde - alleen rechtsgeldig waren als de man deze ook getekend had. De vrouw van het eerste interview had wat dat betreft geluk. Zij kon van haar man scheiden omdat hij hier toestemming voor had gegeven.[footnoteRef:77]  [77:  Interview 1, bijlage, 27.] 

	Tevens ontstond er protest over de voogdij van de kinderen tijdens de Iran-Irak oorlog. De voogdij ging namelijk automatisch naar de vader of zijn familie wanneer er sprake was van een scheiding of de dood van een partner. Door de oorlog werden er echter veel vrouwen weduwe. Deze vrouwen waren eerst hun man kwijt geraakt en zagen nu ook hun kinderen vertrekken naar de schoonfamilie. Door hun protest in de tijdschriften werd er in 1985 een wet goedgekeurd die de voogdij van minderjarige kinderen aan de weduwen gaf en regelde dat ze fondsen vanuit de regering zouden krijgen voor de opvoeding. Khomeini keurde deze wet, ondanks oppositie van andere conservatieven, goed. Tegelijkertijd mochten vrouwen nog steeds niet in het buitenland studeren zonder dat ze vergezeld werden door hun man.[footnoteRef:78] De rechters werden zich echter wel meer bewust van vrouwenrechten door veranderingen als deze. Dit had als effect dat er meer veranderingen doorgevoerd zouden worden, terwijl andere delen van de Sharia nog gehandhaafd werden: [78:  Keddie, 'Women in Iran Since 1979',  416.] 


	''Many extremist policies of earlier years have been overturned, whole others coexist with 	more moderate ones, fueling contradictions in word and deed in the Islamic republic. For 	example, women serve in the armed forces, but are restricted in what they may study in 	school; women have been elected in unprecedented numbers to the Majlis, yet are cloaked 	in chadors; and women have won the right to claim 'wages in cash' from husbands who file 	for divorce, but they still ride in the back of buses, segregated from men.''[footnoteRef:79]    [79:  Ramazani, 'Women in Iran: the Revolutionary Ebb and Flow', 410.] 


Volgens mijn onderzoek klopt het dat Tohidi zegt dat deze groep uit onafhankelijke en andersdenkende vrouwen bestond. In de binnenlandse context was er echter geen sprake van Iraanse feministen die deel uit wilden maken van de internationale vrouwenbeweging. Het feminisme van de derde groep was juist heel anders dan dat in internationale context. In eerste instantie uitten deze vrouwen hun eisen luidruchtig, maar toen hier met geweld op gereageerd werd gingen ze het anders aanpakken. Op een meer subtiele manier begonnen de vrouwen van de derde groep te strijden voor hun rechten, zeer verschillend van de westerse feministen. In de belangen die de vrouwen van de derde groep uitten werd ook duidelijke dat ze te kampen hadden met het dilemma van oriëntalisme. Tijdens het protest van 8 maart 1979 riepen de vrouwen om universele gelijkheid, maar dit werd door de islamitische regering als westers gezien en daarmee veroordeeld. De vrouwen hadden al snel door dat ze op deze manier hun doel niet konden bereiken. Daarna probeerden ze het door middel van nieuwe, meer vrouwvriendelijke interpretaties van de Koran. Dit beleid had meer effect, maar het betekende dat ze van veel westerse feministische idealen af moesten stappen. Zo vormden de Iraanse vrouwen van de derde groep hun eigen feminisme en bleven ze strijden tegen de ambiguïteit  binnen de IRI. Zo gingen de vrouwenrechten in Iran met kleine stapjes vooruit.[footnoteRef:80] [80:  Keddie, 'Women in Iran Since 1979', 415. ] 
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In hoeverre zagen de Iraanse vrouwen ondanks de beperkingen van de Iraanse revolutie van 1979 en de Iran-Irak oorlog van 1980-1988 mogelijkheid om voor meer rechten te vechten, of was er geen sprake van strijd? Tijdens de Iraanse revolutie van 1979 en de Iran-Irak oorlog van 1980-1988 kampten Iraanse vrouwen met twee dilemma's. Het doel van de revolutie was om sjah Mohammad Reza Pahlavi af te zetten, de Iraanse mensen waren namelijk ontevreden over zijn westers georiënteerde heerschappij. Men wilde weer terug naar een meer islamitische staat. In de plaatst van de sjah kwam ayatollah Ruhollah Khomeini in februari 1979 aan de macht.[footnoteRef:81] Een groot deel van de Iraanse vrouwen nam deel aan de revolutie tegen het repressieve regime van de sjah, zij lieten onder andere hun ontevredenheid zien door de traditionele hijab te dragen. Echter, het islamitische regime dat in de plaats van de sjah werd ingesteld legde veel meer de nadruk op de segregatie van de seksen dan zij hadden voorzien.[footnoteRef:82] Voor de revolutie hadden vrouwen verschillende publieke rollen en mochten ze de kleding dragen die zie wilden. Deze rechten werden hen na de revolutie afgenomen. Khomeini wilde de vrouwen in eerste instantie bijvoorbeeld uit alle aspecten van de politiek verwijderen, maar door de oorlog met Irak was dit geen optie en hij paste zijn uitspraken daar dan ook op aan.[footnoteRef:83] Daardoor ontstond er tijdens de Iran-Irak oorlog een bepaalde ambiguïteit in het beleid van Khomeini. Aan de ene kant wilde hij vrouwen in een traditionele islamitische rol zien, maar aan de andere kant waren ze op de arbeidsmarkt nodig door de afwezigheid van de mannen. De Iraanse vrouwen moesten hierdoor een dunne lijn bewandelen: ze moesten traditioneel en modern tegelijkertijd zijn. Dit was het eerste dilemma waar Iraanse vrouwen mee te maken kregen, de ambiguïteit van het beleid van Khomeini.  [81:  Moghadam, 'Revolution, Religion, and Gender Politics', 185.]  [82:  Tohidi, 'The Global-Local Intersection of Feminism in Muslim Societies', 858. ]  [83:  Moghadam, 'Revolution, Religion, and Gender Politics', 187.] 

	Het tweede dilemma van de vrouwen was dat van hun eigen strijd tegen het oriëntalisme en het islamitische patriarchale systeem. De term 'oriëntalisme' is afkomstig van het werk van Edward Said. Abu-Lughod zegt dat het boek van Said vier effecten gehad heeft op de genderstudies van het Midden-Oosten. Vooral het laatste effect is van toepassing geweest in dit onderzoek. Dit hield in dat politieke betrokkenheid en wetenschappelijke geleerdheid op het gebied van feminisme hand in hand gingen.[footnoteRef:84] Dit was het probleem waar de Iraanse vrouwen tegenaan liepen. Wanneer deze vrouwen hoogopgeleid waren hadden ze vaak ook geleerd over het westen en het westerse feminisme. Het westers feminisme was echter heel anders dan het feminisme in Iran. Iraanse vrouwen wilden namelijk aan het westen laten zien dat ze geen slachtoffer waren van de traditionele islamitische cultuur om zo het negatieve beeld dat het westen had niet te versterken. Tegelijkertijd betekende de strijd voor hun rechten vaak dat ze tegen het Iraanse patriarchale systeem in gingen. Dit kon geïnterpreteerd worden  [84:  Abu-Lughod, 'Orientalism and Middle East Feminist Studies', 101.] 

als een bevestiging van het negatieve beeld dat het westen van moslimvrouwen had.[footnoteRef:85]  [85:  Abu-Lughod, 'Orientalism and Middle East Feminist Studies', 107.] 

	Tohidi zegt dat Iraanse vrouwen in internationale context op drie manieren met deze twee dilemma's omgingen. Er waren vrouwen met een conservatieve aanpak, vrouwen die zich aanpasten aan de situatie om op die manier hun doel te bereiken en vrouwen die actief vochten voor hun rechten. In mijn onderzoek kwamen deze drie groepen vrouwen ook op nationaal gebied naar voren. De eerste groep behoorde volgens Tohidi tot het deel van de bevolking dat de islamitische revolutie op internationaal gebied propageerde.[footnoteRef:86] Uit mijn onderzoek is echter naar voren gekomen dat deze vrouwen binnen Iran weinig actief waren. Ze hielden zich aan het ideaal van Fatima, zoals omschreven door Ali Shariati, en fungeerden alleen als echtgenotes en moeders. Oriëntalisme vormde voor hen geen probleem, omdat ze leefden voor de familie en weinig tot niets te maken hadden met internationale relaties. Shariati kampte echter wel duidelijk met het dilemma van oriëntalisme. Aan de ene kant wilde hij namelijk de manier waarop de westerse vrouwen leefden geheel afdoen, maar aan de andere kant waren deze vrouwen wel gelijk aan hun mannen.[footnoteRef:87] Dat was iets wat hij ook wilde bereiken voor islamitische vrouwen, maar dan op de manier van educatie over de Islam. Zelf was hij er echter nooit achter gekomen of de westerse vrouwen nu geheel goed of slecht waren en hij bleef daarin dan ook ambigu.[footnoteRef:88] [86:  Tohidi, 'The Global-Local Intersection of Feminism in Muslim Societies', 862-863.]  [87:  Ferdows, 'Women and the Islamic Revolution', 287.]  [88:  Ibidem, 296.] 

	De tweede groep vrouwen is in nationale context wel hetzelfde als Tohidi beschrijft. Deze vrouwen hadden in hun dagelijkse leven moeilijkheden ondervonden door het beleid van Khomeini. Zoals in het tweede interview gezegd werd waren veel van deze vrouwen in eerste instantie boos dat ze verplicht de hijab moesten dragen en daarom weigerden ze om naar hun werk te gaan. Veel vrouwen keerden daarna toch terug naar hun baan, want werken was een privilege dat ze graag wilden behouden. Ze pasten zich toen aan de situatie aan en droegen buitenshuis wel de hijab.[footnoteRef:89] Juist doordat deze vrouwen zich bewust waren van hun situatie kozen ze ervoor om het beleid van Khomeini te volgen. Op die manier werden ze namelijk als 'correcte' islamitische vrouwen gezien en konden ze gewoon werken. Deze vrouwen waren dus op internationaal gebied, maar ook zeker op nationaal gebied goed geïnformeerd. Ze pasten zich aan zodat ze hun levensdoelen konden bereiken. [89:  Interview 2, bijlage, 29. ] 

	Volgens mijn onderzoek klopt het dat Tohidi zegt dat de derde groep vrouwen uit onafhankelijke en andersdenkende vrouwen bestond.[footnoteRef:90] In de binnenlandse context was er echter geen sprake van Iraanse feministen die deel uit wilden maken van de internationale vrouwenbeweging. Het feminisme van de derde groep was juist heel anders dan dat in internationale context. In eerste instantie uitten deze vrouwen hun eisen luidruchtig, maar toen hier met geweld op gereageerd werd 
 [90:  Tohidi, 'The Global-Local Intersection of Feminism in Muslim Societies', 873.] 

gingen ze het proberen met nieuwe, meer vrouwvriendelijke interpretaties van de Koran.[footnoteRef:91] In de  [91:  Tohidi, 'The Global-Local Intersection of Feminism in Muslim Societies', 861.] 

belangen die de vrouwen van de derde groep uitten werd ook duidelijk dat ze te kampen hadden met het dilemma van oriëntalisme. Tijdens het protest van 8 maart 1979 riepen de vrouwen om universele gelijkheid, maar dit werd door de Islamitische regering als westers gezien en daarmee veroordeeld.[footnoteRef:92] De Iraanse vrouwen van de derde groep vormden vervolgens hun eigen feminisme en bleven vechten tegen de tegenstrijdigheden binnen de Islamitische Republiek van Iran. [92:  Ibidem, 860.] 

	Uit het literatuuronderzoek dat ik heb gedaan blijkt dat er bij de eerste twee groepen vrouwen weinig sprake was van strijd voor de rechten van vrouwen in Iran. De missionarissen en ideologische vrouwen waren het over het algemeen eens met het patriarchale beleid van Khomeini. Dit had voornamelijk te maken met het feit dat het grootste deel van de eerste groep vrouwen afkomstig was van het platteland. Daar was de situatie anders dan in de stad en voor hen was het dan ook normaal dat mannen en vrouwen andere taken hadden bij het werk op de boerderij en het land. Ze stonden er niet bij stil dat de man niet de baas in huis hoefde te zijn, maar accepteerden dit. De diplomaten en de pragmatisten streden niet actief voor hun rechten, maar vonden het wel lastig dat ze de rechten die ze onder de sjah hadden kwijtraakten. Hier gingen ze mee om door zich aan te passen aan de situatie zodat ze nog steeds de mogelijkheid hadden om te werken. Zo konden ze hun levens grotendeels leiden als voorheen, met als grootste verschil het dragen van de hijab. De vrouwen die een meer geïntegreerde en non-gouvernementele aanpak hadden protesteerden vlak na de revolutie luidruchtig tegen de beperkingen die het Islamitische regime hen opgelegd had. Toen bleek dat Khomeini hier zeer hardhandig tegen optrad uitten ze hun problemen op een meer subtiele wijze, onder andere doormiddel van artikelen in tijdschriften voor vrouwen. 
	De uitkomsten van het literatuuronderzoek wilde ik schragen door middel van tien interviews. Het is helaas niet gelukt om meer dan twee Iraanse vrouwen te interviewen, omdat het erg lastig was om met hen in contact te komen. Wel ben ik van mening dat de twee interviews die ik gedaan heb zeer informatief geweest zijn over de situatie van Iraanse vrouwen tijdens de revolutie van 1979 en de Iran-Irak oorlog van 1980-1988. Deze twee vrouwen hebben dan ook een belangrijke bijdrage geleverd aan mijn scriptie, omdat het erg interessant is om te zien hoe verschillend hun ervaringen geweest zijn. Naast het Iran van de periode die ik onderzocht heb was ook het huidige Iran tijdens deze interviews ter sprake gekomen. In het huidige Iran is er nog niet zo veel veranderd, vrouwen mogen nog steeds niet zonder de hijab over straat. Er wordt hier echter steeds meer tegen geprotesteerd, in het tweede interview werd gezegd dat de vrouwen daarom nu vaak een shawl dragen in plaats van de hijab. Met het eerste interview werd duidelijk dat er nog steeds hoop is voor de toekomst. Er zijn namelijk vrouwen die vluchten uit Iran, maar er zijn ook diegene die blijven in de hoop een bijdrage te leveren aan toekomstige verbeteringen voor de situatie van vrouwen.  
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Op 29 december 2016 heb ik Mevrouw M en haar dochter D geïnterviewd, ik verwijs hierna naar hen als M en D. M en D gaven aan dat ze anoniem willen blijven omdat ze beide zeer actief zijn geweest in de strijd voor vrouwenrechten in Iran, dit stond de overheid niet toe en hun namen staan dan ook op een 'zwarte lijst'. Mevrouw M was ten tijde van de revolutie 16 jaar oud en met haar familie woonachtig in Isfahan. Ze heeft de revolutie en de jaren daarna zeer bewust meegemaakt. Ze is nu in Nederland om haar dochter te bezoeken. D is vier jaar geleden naar Nederland gevlucht wegens haar activiteiten voor vrouwenrechten in Iran, waar ze destijds ook een paar maanden voor in de gevangenis gezeten heeft. Mevrouw M spreekt geen Nederlands, maar D vertaalde voor mij.

Ik: hoe lang ben je al in Nederland?
D: Ik woon nu vier jaar in Nederland. Ik ben gevlucht omdat ik tegen de Iraanse overheid ben en aan veel activiteiten deelnam voor vrouwen, voor rechten van de vrouwen en voor rechten van de kinderen. Het hielp niet en niemand anders dan de overheid mag er in Iran over praten. Ik maakte deel uit van groep en werd opgepakt, waarna ik een paar maanden in de gevangenis zat. 
Ik: Na het vertrek van Khomeini was de vervolging dus niet minder?
D: Andere mensen weten dit niet, omdat niemand welkom is in Iran en nieuws gaat bijna niet de grenzen over naar het buitenland. Mijn ouders vonden het wel goed dat ik voor vrouwenrechten streed, maar ze waren wel bang voor mijn veiligheid. Toch bleef ik strijden voor de toekomst van Iran. 
Ik: Heeft je moeder ook dingen gedaan voor vrouwenrechten? 
D: Ja, mijn moeder heeft hier ook dingen voor gedaan. Toen ze de maatregel publiceerden die stelde dat vrouwen verplicht een hoofddoekje opmoesten. Daar zijn vrouwen tegen samengekomen voor een protest van een paar dagen. Mijn moeder maakte deel uit van dit protest. Tijdens dit protest moest iedereen aangeven dat ze de hijab niet zouden dragen en er werden petities voor getekend. 
Ik: Heeft je moeder ook deel uitgemaakt van de revolutie? Was ze voor Khomeini, maar kwam ze er daarna achter wat voor maatregelen hij nam? 
D: Nee, absoluut niet. Ze heeft bewust niet meegedaan aan de revolutie omdat men daarvóór zelf kon bepalen hoe de Islam nageleefd werd en onder de sjah konden ze ook zelf bepalen wat ze deden en wat voor kleding ze droegen. Toen wilde Khomeini alle macht naar zich toe trekken en volgens mijn moeder was dit niet in naleving van de Islam. Godsdienst moest apart zijn van politiek. De verplichting van de hijab werd ook gezien als een politieke maatregel en niet als een godsdienstige. 
Na het protest werd iedereen opgepakt en mijn moeder ging ook twee nachten de gevangenis in. Dit was bedoeld om de vrouwen bang te maken. Angstzaaien was een van de methoden van de Islamitische Republiek van Iran. De politie in Iran is er niet voor de bescherming van de mens, maar voor die van de overheid. Dus als je tegen de overheid iets doet beland je al snel in de gevangenis.
Ik: Waarom zijn je ouders dan niet gevlucht uit Iran? 
D: Als iedereen vertrekt blijft er niemand meer om Iran op te bouwen. Iran is van de Iraanse mensen en niet van de overheid. Mijn ouders blijven in Iran en houden zich rustig totdat de dag komt dat het huidige Islamitische regime afgezet wordt. 
Ik: Heeft je moeder daarna wel een hoofddoek opgedaan? 
D: Ze heeft de hijab als een van de laatste vrouwen opgedaan. In 1981 of 1982 werd er het parlement in Teheran gebombardeerd omdat er tweestrijd was binnen de regering. Khomeini eigende zich alle macht toe, maar Akbar Hashemi Rafsanjani was het daar niet mee eens. Khomeini besloot vervolgens het parlement te bombarderen om een volgende revolutie te voorkomen. Na dit bombardement versterkte Khomeini zijn macht en scherpte hij zijn regels aan. Een gevolg hiervan was dat er via de radio werd omgeroepen dat elke vrouw die op straat gezien werd zonder hijab ter plekke doodgeschoten zou worden. 
Ik: Wat heeft je moeder nog meer gedaan qua protest? 
D: Op school heeft ze heel veel gedaan. Toen mijn moeder op de universiteit zat maakte ze deel uit van de politieke groep Mojahedin. Deze mensen deelden pamfletten uit waarop tijdstippen van geheime bijeenkomsten en protesten tegen de republiek stonden. Deze pamfletten werden aan zowel mannen als vrouwen uitgedeeld en het gevaarlijke was dat je nooit wist of je een pamflet aan een betrouwbaar iemand gaf. Als dit niet het geval was kon diegene naar de regering stappen. Op die manier is een vriendin van mijn moeder vermoord, doordat er een tip aan de geheime politie gegeven werd. 
Ik: Ik was in de veronderstelling dat een van de bezwaren tegen de heerschappij van de sjah zijn geheime politie was, maar Khomeini maakte dus ook nog steeds gebruik van een geheime politie?  
 D: Na het bombardement op het parlement kwam er een onderwijsrevolutie. Drie jaar lang waren alle universiteiten en scholen dicht om de inhoud van de boeken aan te passen aan de visie van Khomeini. Hierna kwamen er allemaal nieuwe regels voor studenten. Vrouwelijke studenten mochten bijvoorbeeld niet meer met mannelijke studenten praten. Ook mochten vrouwen niet in een appel bijten, omdat dit als een seksueel gebaar gezien kon worden. Wanneer mannen opgewonden werden hiervan was het de schuld van de vrouw omdat ze hen over 'slechte' dingen na liet denken.   
Ik: Veel vrouwen kozen er toch ook voor om de hijab op te doen zodat ze minder last zouden hebben van mannen? 
D: Onder de sjah mochten de vrouwen zich bloter kleden, maar nu dragen ze een hijab zodat ze veilig kunnen wachten tot het tijd is voor een nieuw regime. In 1979 behaalde mijn moeder haar middelbare school diploma. Tijdens de diploma-uitreiking moest ze een hoofddoekje opdoen, maar uit verzet had ze er expres een opgedaan die te klein was en maar de helft van haar haar bedekte. Twee à drie jaar later werd het echter te gevaarlijk om zoiets te doen. In die tijd kwamen er ook heel veel beperkingen voor vrouwen op het gebied van werk, in veel winkels en bedrijven die 'ongeschikt' waren voor vrouwen mochten ze niet meer werken. 
Ik: Klopt het dat Khomeini vrouwen wel steunde in hun educatie over het geloof? 
D: Het kan dat je dit tegenkwam in de literatuur, maar over het algemeen wilden ze in Iran alleen maar dat vrouwen thuis zaten, kinderen opvoedden en luisterden naar hun man. Ze wilden niet dat vrouwen op een hoger denkniveau kwamen. 
Ik: Maar toch heeft je moeder op de universiteit gezeten? 
Ze heeft een jaar lang gestudeerd, maar na het herschrijven van de boeken mocht ze niet meer terug. Alleen de mensen die in het laatste jaar van hun studie zaten mochten deze afmaken, maar de mensen die net begonnen waren met hun studie moesten stoppen. Toen waren er drie verschillende groepen mensen. Tot een groep behoorde de mensen die altijd klakkeloos met verandering meegingen en geen eigen mening hadden. 
Ik: Gaat het hier om mannen of vrouwen? 
D: Allebei, want als de situatie van vrouwen veranderd geld dat ook voor mannen. Mijn moeder had bijvoorbeeld een vriendin die zich onder het regime van de sjah bloot kleedde, maar toen Khomeini aan de macht kwam heeft ze de hijab opgedaan om een goed leven te behouden. Op die manier kon ze namelijk haar baan houden en daar koos zij voor. Zij behoorde tot de groep mensen die een beetje meededen omdat ze in Iran wilden blijven wonen. Er was ook een andere groep die, net zoals mijn moeder, openlijk protesteerde tegen de overheid. Toen Khomeini aan de macht kwam was de angst zo groot dat vrouwen zelfs binnen de familie niet eens met bijvoorbeeld een neef durfden te praten, ook binnenshuis. Vervolgens wilde mijn moeder gaan werken, maar je mocht niet eens met je mannelijke collega's praten. Wanneer je dit wel deed kreeg je een formele waarschuwing, je mocht alleen met jouw man, broer of vader praten. 
Ik: Is je moeder wel uit liefde getrouwd? 
D: Ja, maar toen ze erachter kwam dat hij vreemd ging scheidde ze van hem. Mijn vader kwam uit een adellijke familie waar traditie hoog in het vaandel stond. Ze hadden daardoor wel genoeg geld om hem op zijn veertiende naar Londen te sturen om hem daar te laten studeren. Daar kwam hij in aanraking met de westerse cultuur en werd hij zelf ook opener. Toen hij terug kwam naar Iran werd hij in zijn gedrag tegenover vrouwen beïnvloed door de IRI. Hij deed helemaal niets in het huishouden en hij ging vreemd, want dat mocht omdat hij een man was. 
	Tussen de mensen die de hijab droegen waren er ook twee groepen. De ene hield het 'echte' geloof aan, maar was wel tolerant. Mijn moeder had ook een vriendin die voor haar geloof de chador droeg, maar ze vond het leuk om met mijn moeder om te gaan en volgens haar was het haar eigen keuze om wel of geen hijab te dragen. Er waren daarentegen ook mensen die islamitisch waren, maar daar misbruik van maakten. Volgens hen waren de vrouwen zonder hijab geen goede vrouwen, dit waren de mensen die de macht hadden in Iran. 
Mijn moeder en ik houden zelf het nieuwe bahaï geloof aan. Het bahaï geloof is veel toleranter en volgens ons zijn vrouwen en mannen gelijken van elkaar. Het bahaï geloof wordt niet geaccepteerd in Iran. Bahaï mogen niet studeren, ze mogen niet voor de overheid werken en ze krijgen geen toestemming om een eigen winkel te hebben. Met het ontstaan van de IRI werden meer dan 2000 bahaï vermoord door de overheid. Voor de andere geloven was dit minder, christenen mochten bijvoorbeeld wel naar de universiteit. Dit kwam doordat het bahaï geloof ontstaan was na de islam en moslims geloven dat de islam het laatste geloof was. 
Ik: In mijn onderzoek kwam Ali Shariati naar voren, hij was wel islamitisch en dacht toch op een meer open manier over bijvoorbeeld scholing voor vrouwen. 
D: Mijn moeder zegt dat de IRI is ontstaan door het soort mensen als Ali Shariati. De moslims die zelf niet gestudeerd hadden namen te makkelijk de ideeën over van iemand die wel naar de universiteit gegaan was. Voor de revolutie hield men zonder erover na te denken de mening van Shariati aan en vonden ze deze ook goed. Daardoor ontstond de revolutie. Daarna, toen men zag de wreedheden zag waartoe de republiek in staat was, gingen ze pas nadenken en ontstond er een soort haat voor Shariati. Op dat moment beseften de vrouwen pas dat het voorbeeld van Fatima, een vrouw die meer dan 1000 jaar geleden geleefd had, niet geschikt was voor de moderne tijd. Ali Shariati vertelde alleen maar over hoe hij vond dat het moest zijn, maar deed daar zelf niets aan.  
Ik: Zou de groep vrouwen die vond dat de man de baas in huis moest zijn dit ook zeggen? 
D: Men veranderde mee met de situatie, maar deze vrouwen waren het zeker eens met Shariati. 
Ik: Shariati zei dat het geloof geïnterpreteerd moest worden in de tijdsgeest van nu en daarom moesten vrouwen een opleiding krijgen, maar tegelijkertijd moesten ze ook als Fatima leven. 
D: Hoe kan iemand zich ontwikkelen met zulke regels? Aan Fatima heb je niets als voorbeeld, omdat het niet zeker was wie zij was. De boeken die ik gelezen heb zijn daarover tegenstrijdig. In het ene boek bleef zij thuis om voor de kinderen te zorgen, maar in het andere boek ging ze wel aan het werk buitenshuis. Mijn moeder zegt dat het grootste deel van de Iraanse vrouw die de hijab dragen dit ook niet doen omdat ze erin geloven, maar omdat het ondertussen een gewoonte geworden is. Een nicht van mijn moeder draagt nu alleen nog maar een shawl die niet eens alle haren bedekt, maar toch voelt zij zonder deze shawl de afkeurende blik van de mensen om haar heen. Daarom draagt ze het toch, ondanks dat ze het er niet mee eens is. 
Ik: Het is duidelijk dat je moeder veel last heeft gehad van de revolutie en de effecten die dat gehad heeft. Hoe was het voor haar tijdens de Iran-Irak oorlog? 
D: Mijn vader, haar toenmalige man, is niet gaan vechten, maar haar broer wel. Zes maanden lang hebben ze hadden ze niets van hem gehoord en ze dachten dat hij dood was. Toen hij terugkwam had hij een hele lange baard, zijn gezicht was verbrand van de zon en hij had heel veel modder op zijn kleren. Hij vertelde dat hij een maand lang zijn schoenen niet uit had kunnen doen omdat ze moesten in hun kleren moesten slapen, klaar om uit bed te springen voor wanneer de Irakezen hen aanvielen.  
Ik: Had je moeder nog vriendinnen wier mannen wel zijn gaan vechten? 
D: Ja, heel veel van die mannen zijn nooit meer teruggekomen. Mijn oma had ook veel vriendinnen die toen weduwe geworden zijn. Twee maanden geleden is er nog een groep mannen, met vastgebonden handen en voeten, onder het water gevonden.  
	De sjah had ervoor gezorgd dat Saddam Hoessein Iran niet binnen durfde te vallen. De sjah had Irak namelijk veel geholpen en Hoessein was bang om deze hulp te verliezen, maar toen Khomeini aan de macht kwam werd Iran een zwak land. Drie maanden na de revolutie vond er een enorme demonstratie plaats waar niemand buiten Iran vanaf weet. Veel mensen zijn toen op straat gedood. Niet alleen voor vrouwen, maar voor alle Iraanse mensen veranderde het leven. Er waren ook mannen die demonstreerden tegen Khomeini, omdat ze wilden laten zien dat mannen ook mensen zijn en niet alleen aan seks denken. Deze demonstratie is voor de buitenwereld onbekend omdat Khomeini bewust geheim wilde houden wat er daar gebeurd was. 
Ik: Hoe staan jullie tegenover het westen? Het westers feminisme is heel anders, westerse mensen hebben andere normen en waarden en daar komt dan ook nog bovenop dat westerse mensen niet alles weten van wat er gaande was in Iran in die tijd. 
D: Mijn moeder zegt dat er in Iran ook feministische partijen zijn, net zoals in het westen. Deze partijen zijn echter niet van de overheid, maar van het volk. Ze is niet goed bekend met het westers feminisme, maar ze heeft wel het idee dat het in Nederland bijvoorbeeld al meer in balans is. De Iraanse feministen staan volgens mijn moeder nog aan het begin van de weg en hun acties zijn te vaak tégen man in plaats van vóór gelijkheid van de seksen. Onder de sjah waren de vrouwen wel bijna gelijk aan de mannen, zo mochten ze in die tijd gewoon scheiden van hun man terwijl dat onder Khomeini niet kon. 
Ik: Maar hoe is je moeder dan gescheiden? 
D: Vaak verloren de mannen veel van hun bezittingen wanneer hun vrouw wilde scheidden, daarom keurden ze de aanvraag tot scheiding niet goed. Mijn moeder wilde echter alleen haar dochter meenemen en hoefde voor de rest niets meer van hem. Mijn vader ging akkoord met deze voorwaarden waardoor de scheiding mogelijk werd. 
Ik: Willen jullie zelf nog iets vertellen? 
D: Mijn moeder wil benadrukken dat het belachelijk was dat vrouwen geen hakken en parfum meer mochten dragen, omdat dit mannen 'gek' zou  maken. Op de universiteit was er ook een speciale politie die controleerde of vrouwen geen make-up droegen. Tegenwoordig laten steeds meer mannen weten dat ze het eens zijn met de vrouwen. Dit doen ze omdat de regels die de vrouwen worden opgelegd de mannen afschilderen als wilde seksbeesten. Mannen protesteren nu ook om van dat imago af te komen. De Iraanse vrouwen stoppen niet en blijven vechten voor hun rechten, ook wanneer ze een gezin hebben. 
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Azita (wil alleen bij voornaam genoemd worden) was ongeveer 8/9 jaar toen in Iran de revolutie begon. Ze is in Teheran geboren en getogen en heeft daar op de basisschool, de middelbare school en op het HBO gezeten en in 1995 is ze naar Nederland geëmigreerd. Op 2 januari 2017 heeft ze mij verteld wat ze nog weet van haar jeugd in Iran. Ook bied ze mij, vanuit de literatuur die zij heeft gelezen, een ander perspectief. Ik had bijvoorbeeld gelezen dat de Iran-Irak oorlog was begonnen doordat Irak Iran binnenviel voor de olie die daar in de grond zat, maar volgens Azita was het juist Iran die Irak was binnengevallen. 

Azita: De sjah was razendsnel bezig met de modernisatie van Iran. Hij wilde religie en politiek gescheiden houden, dat was in die tijd in het Midden-Oosten nieuw en onbegrijpelijk voor de gewone mens. Vandaar dat er politieke groeperingen tegen hem waren. 
Ik: Het had toch ook te maken met de SAVAK? 
Azita: Ik was toen nog erg jong, maar ik heb hierover ook veel boeken gelezen en dingen gehoord van mijn ouders en familie. Hierdoor weet ik dat de SAVAK niet als raar gezien werd binnen Iran, het was net als CIA en de FBI van nu. Het was de buitenwereld die dit als raar zag. Het begon allemaal met de olieprijs. Veertien jaar voor de revolutie van 1979 was er een revolutie mislukt. De sjah bleef toen aan de macht en nationaliseerde de olie. Dit ging alleen maar om de belangen van de Amerikanen en de Europeanen. 
Ik: De olie was toch ook een van de aanleidingen van de Iran-Irak oorlog? 
Azita: Nee, Khomeini was de oorlog begonnen toen hij beweerde dat een stuk land van Irak bij Iran hoorde. Volgens hem hoorde een deel van het gebied van Irak bij Iran ten tijde van het Perzische rijk, daar greep hij op terug. Khomeini begon vervolgens Irak te bombarderen. De soldaten hadden uiteindelijk voor niets gevochten omdat het niet mogelijk was om gewoon een stuk land van het buurland af te pakken. Daarom is er in 1988 vrede gesloten.
Ik: Wat was uw persoonlijke ervaring met de revolutie en de oorlog? 
Azita: Het land stond op de kop en het duurde jaren voordat alles weer beetje bij beetje op orde kwam. Ik merkte veel van deze chaos. Als basisscholier moest ik thuis blijven want er waren geen leraren en leraressen aanwezig. De scholen gingen dicht omdat er duizenden mensen over straat liepen en 'dood aan de sjah' riepen. De protesten begonnen in de kleine steden rondom Teheran, maar toen de protesten aankwamen in Teheran lukte het om de sjah af te zetten. Ik woonde dichtbij het regeringsgebouw en maakte elke dag mee dat er  militairen en protesterende mensen op straat liepen. Soms werden er mensen voor mijn ogen doodgeschoten. 
Ik: De demonstraties nadat Khomeini aan de macht was gekomen, bijvoorbeeld die van 8 maart 1979, waren toch ook vaak gewelddadig? 
Azita: Vrouwen waren gewend om met minirokjes over straat te lopen en toen kwam er opeens een kleine groep mensen die beweerde dat dat niet kon. Dat was voor de bevolking niet te bevatten. Daarom was het een grote chaos en kwam er ook vaak geweld aan te pas.  
Ik: Voor mijn scriptie maak ik gebruik van een driedeling onder de Iraanse vrouwen: conservatieve vrouwen, vrouwen die zich aanpasten aan de situatie en vrouwen die actief streden voor hun rechten. Zou u zeggen dat uw moeder tot een van deze groepen behoorde? 
Azita: Mijn ouders waren tegen Khomeini en pro-sjah. De groeperingen die tegen de sjah waren vonden dat hij het land te snel veranderde en daarom waren ze bang dat Iran te westers zou worden en dat men niet meer naar de moskee zou gaan. De sjah was echter wel tolerant tegenover andere geloven. Aan de andere kant, heb ik later gelezen dat  in de regering van de sjah heel veel kleine politieke groeperingen waren die tegen de sjah waren. Deze mensen werden wel opgepakt en in de gevangenis gezet. De tegenstanders van de sjah waren van mening dat dit niet kon. Het was eerst een hele kleine groep die tegen de sjah was, maar deze groep werd opeens veel groter en zo kon de revolutie ontstaan. 
Ik: Uw familie nam dus geen deel aan de revolutie. Werden ze daarop afgerekend nadat Khomeini aan de macht kwam? 
Azita: Nee, daar hebben ze geen last van gehad omdat Khomeini wist dat er verdeeldheid heerste in Iran en omdat het om zo veel mensen ging kon hij daar niets aan doen. Het enige waar mijn familie last van had was dat de kinderen voor de revolutie op gemengde basisscholen zaten. De eerste stap van Khomeini was echter om alle scholieren te scheiden. Binnen een paar jaar beseften degenen die tegen de sjah waren dat Khomeini te hard optrad. Men kwam er toen achter dat ze ernstige schade aan hadden gericht, vooral doordat Khomeini nog steeds mensen vermoorde. Voor mij persoonlijk was het grootste verschil dat ik een islamitische leerling werd en met een hijab naar school moest. Ik had veel christelijke vrienden en ben later zelf ook christelijk geworden. Mijn vader en moeder waren wel islamitisch, maar mijn moeder droeg voor de revolutie nooit een hoofddoekje. Na de revolutie deed ze het wel op straat, maar niet thuis. 
Ik: Wat vond je moeder daarvan? 
Azita: Het islamitische geloof van Khomeini was heel anders dan dat van mijn ouders. Dat is de reden dat ze tegen Khomeini waren, ze wilden niet dat het geloof hen opgelegd werd. De meesten Iraanse Islamieten waren sjiietisch en die waren veel toleranter dan de soennieten. 
Ik: Heeft u moeder nog meegedaan aan protesten? 
Azita: Nee. 
Ik: Werkte ze wel? 
Azita: Ja, ze had 25 jaar lang haar eigen kledingzaak. Daar naaide en verkocht ze kleding, inclusief bruidsjurken. Mijn vader werkte in een bank. Beiden hadden ze dus een goede baan. 
Ik: Heeft uw moeder in haar werk last ondervonden van de regels van Khomeini? 
Azita: Ik hoorde haar wel altijd klagen over het beleid van Khomeini, maar ze zit tot nu toe in Iran en ze mocht haar baan gewoon houden. 
Ik: Er werden wel veel vrouwelijke rechters ontslagen. 
Azita: Ja, in de tijd van de chaos wel. Sommige vrouwen zeiden uit protest hun baan op, omdat ze niet met hoofddoek naar het werk wilden gaan. Ik meen dat ze daarna wel grotendeels terugkeerden naar hun baan. Ook veel leraressen deden dit.
Ik: Wat merkte u tijdens uw studie? Waren de hogere scholen ook gesegregeerd? 
Azita: Nee, daar kon ik gewoon naast mannelijke studenten zitten, maar er waren bijvoorbeeld geen studentenfeesten of andere activiteiten. Dat waren de beperkingen van het regime van Khomeini die ik wel opmerkte. 
Ik: Heeft u zelf nog mee gedaan aan protesten? 
Azita: Toen ik ouder werd was het al te laat om mee te doen, maar sindsdien zie ik wel duidelijk dat de jeugd van toen tegen het regime van Khomeini was. Dat werd duidelijk doordat ze iedere dag weer op straat gingen om te protesteren. Hoe de jongeren van tegenwoordig zich kleden en gedragen is ook allemaal uit protest. 
Ik: Wat heeft u meegemaakt van de oorlog? 
Azita: Tijdens de Iran-Irak oorlog bombardeerden de twee landen elkaar. Omdat ik in Teheran woonde merkte ik hier niet zo veel van, er werd namelijk het meest gevochten aan de grens. Geen van mijn familieleden was gaan vechten. Er was dienstplicht in die tijd in Iran en de mannen moesten gaan vechten, maar dit kon afgekocht worden. Mijn vader was toen al te oud om nog voor dienstplicht in aanmerking te komen, maar mijn broer werd wel opgeroepen. Omdat mijn ouders beide een goede baan hadden konden ze de dienstplicht afkopen en daarom hoefde hij niet te gaan vechten. De meeste jongeren uit Teheran die dit konden betalen deden dit omdat ze de oorlog onzinnig vonden. 
Ik: Waarom bent u naar Nederland gekomen? 
Azita: Mijn bestemming was Canada omdat mijn broer daar toen ook woonde, maar toen we wilden overstappen in Nederland kon dit niet. Daarom zijn we hier gebleven. We zijn geëmigreerd, niet gevlucht, omdat we een betere toekomst voor de kinderen wilden. Mijn broer ging naar Canada om te studeren en is daar gebleven. Mijn moeder is overleden, maar mijn vader woont nog steeds in Teheran, evenals mijn zus.  
Ik: Zou je zeggen dat je jij en je moeder tot de tweede groep vrouwen behoorden? 
Azita: Ja dat klopt, als je als vrouw zonder hoofddoekje over straat zou gaan kon je ook opgepakt worden of zelfs gedood. In de laatste jaren in Irak zie ik wel dat de vrouwen vaker een shawl dragen. Zo zie je de haren aan de voor en achterkant nog, maar vrouwen doen uit protest dan alsnog een shawltje om. Iemand die zo'n hoofddoekje op doet, doet dit niet uit geloof. In mijn tijd droegen vrouwen wel altijd de hijab en een lange jas of jurk. Er waren ook vrouwen die zich wel helemaal bedekten, omdat ze hierin geloven. Toen het verplicht gesteld werd zag je echter goed het verschil tussen de vrouwen die de hijab wilden dragen en de vrouwen die het alleen deden omdat het moest.  
Ik: Heeft u nog iets gemerkt qua verschillen in het curriculum van jongens en meisjes? 
Azita: Nee, we leerden nog steeds hetzelfde, maar dan op andere scholen. De universiteiten bleven nog gemengd uit onmacht, omdat er geen hele aparte universiteitsgebouwen neergezet konden worden. Ik heb economie gestudeerd en dit kon wel gewoon. Sommige opleidingen, als de mode-opleiding, werden echter niet toegestaan. Door alle protesten van de vrouwen mag dit nu wel weer. Ik vind het heel goed van Iraanse vrouwen dat ze bleven doorschoppen en zo ook wat bereikt hebben. 
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Fraude en plagiaat
Wetenschappelijke integriteit vormt de basis van het academisch bedrijf. De Universiteit Utrecht vat iedere vorm van wetenschappelijke misleiding daarom op als een zeer ernstig vergrijp. De Universiteit Utrecht verwacht dat elke student de normen en waarden inzake wetenschappelijke integriteit kent en in acht neemt.

De belangrijkste vormen van misleiding die deze integriteit aantasten zijn fraude en plagiaat. Plagiaat is het overnemen van andermans werk zonder behoorlijke verwijzing en is een vorm van fraude. Hieronder volgt nadere uitleg wat er onder fraude en plagiaat wordt verstaan en een aantal concrete voorbeelden daarvan. Let wel: dit is geen uitputtende lijst! 

Bij constatering van fraude of plagiaat kan de examencommissie van de opleiding sancties opleggen. De sterkste sanctie die de examencommissie kan opleggen is het indienen van een verzoek aan het College van Bestuur om een student van de opleiding te laten verwijderen. 
Plagiaat
Plagiaat is het overnemen van stukken, gedachten, redeneringen van anderen en deze laten doorgaan voor eigen werk. Je moet altijd nauwkeurig aangeven aan wie ideeën en inzichten zijn ontleend, en voortdurend bedacht zijn op het verschil tussen citeren, parafraseren en plagiëren. Niet alleen bij het gebruik van gedrukte bronnen, maar zeker ook bij het gebruik van informatie die van het internet wordt gehaald, dien je zorgvuldig te werk te gaan bij het vermelden van de informatiebronnen.

De volgende zaken worden in elk geval als plagiaat aangemerkt:
· het knippen en plakken van tekst van digitale bronnen zoals encyclopedieën of digitale tijdschriften zonder aanhalingstekens en verwijzing; 
· het knippen en plakken van teksten van het internet zonder aanhalingstekens en verwijzing; 
· het overnemen van gedrukt materiaal zoals boeken, tijdschriften of encyclopedieën zonder aanhalingstekens en verwijzing; 
· het opnemen van een vertaling van bovengenoemde teksten zonder aanhalingstekens en verwijzing; 
· het parafraseren van bovengenoemde teksten zonder (deugdelijke) verwijzing: parafrasen moeten als zodanig gemarkeerd zijn (door de tekst uitdrukkelijk te verbinden met de oorspronkelijke auteur in tekst of noot), zodat niet de indruk wordt gewekt dat het gaat om eigen gedachtengoed van de student; 
· het overnemen van beeld-, geluids- of testmateriaal van anderen zonder verwijzing en zodoende laten doorgaan voor eigen werk; 
· het zonder bronvermelding opnieuw inleveren van eerder door de student gemaakt eigen werk en dit laten doorgaan voor in het kader van de cursus vervaardigd oorspronkelijk werk, tenzij dit in de cursus of door de docent uitdrukkelijk is toegestaan;
· het overnemen van werk van andere studenten en dit laten doorgaan voor eigen werk. Indien dit gebeurt met toestemming van de andere student is de laatste medeplichtig aan plagiaat; 
· ook wanneer in een gezamenlijk werkstuk door een van de auteurs plagiaat wordt gepleegd, zijn de andere auteurs medeplichtig aan plagiaat, indien zij hadden kunnen of moeten weten dat de ander plagiaat pleegde; 
· het indienen van werkstukken die verworven zijn van een commerciële instelling (zoals een internetsite met uittreksels of papers) of die al dan niet tegen betaling door iemand anders zijn geschreven.

De plagiaatregels gelden ook voor concepten van papers of (hoofdstukken van) scripties die voor feedback aan een docent worden toegezonden, voorzover de mogelijkheid voor het insturen van concepten en het krijgen van feedback in de cursushandleiding of scriptieregeling is vermeld.
In de Onderwijs- en Examenregeling (artikel 5.15) is vastgelegd wat de formele gang van zaken is als er een vermoeden van fraude/plagiaat is, en welke sancties er opgelegd kunnen worden. 

Onwetendheid is geen excuus. Je bent verantwoordelijk voor je eigen gedrag. De Universiteit Utrecht gaat ervan uit dat je weet wat fraude en plagiaat zijn. Van haar kant zorgt de Universiteit Utrecht ervoor dat je zo vroeg mogelijk in je opleiding de principes van  wetenschapsbeoefening bijgebracht krijgt en op de hoogte wordt gebracht van wat de instelling als fraude en plagiaat beschouwt, zodat je weet aan welke normen je je moeten houden.
Dit formulier lever je bij je begeleider in als je start met je bacheloreindwerkstuk of je master scriptie. 
Het niet indienen of ondertekenen van het formulier betekent overigens niet dat er geen sancties kunnen worden genomen als blijkt dat er sprake is van plagiaat in het werkstuk.
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