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Miinevver Azizoglu-Bazan

Kurdische Ermachtigung
in der Diaspora®

Geschichte der kurdischen Frauenbewegung
in Deutschland

Kurd*innen sind die grosste staatenlose Diaspora der Welt." Sie entwickeln
transnationale Netzwerke, etablieren Interessengruppen und mobilisieren
gegen die Unterdriickung in den jeweiligen Herkunftslandern Tiirkei, Syrien,
Iran und Irak (Baser 2017). Die kurdische Frauenbewegung?® hat sich parallel
zum «letzten» kurdischen Widerstand (1978)? entwickelt und innerhalb von
dreissig Jahren zu einer transnationalen Bewegung etabliert.

Ethnische Unterdriickung und Verfolgung durch Nationalstaaten be-
ziehungsweise Pflege der eigenen kulturellen Identitét sind fiir Kurd*innen
Hauptmotive fiir die politische Mobilisierung und Aufrechterhaltung des
national motivierten Aktivismus. Leider versiegten die Griinde, auf die
Strasse zu gehen, in den letzten Jahrzehnten nie und der politische Kampfin
den kurdischen Stddten sprach vor Ort wie in der Diaspora zunehmend
auch Frauen an.?

Erste autonome Organisierung

Die erste autonome kurdische Frauenorganisation YJWK (Yekitiya Jinén
Welatparézén Kurdistan — Union der patriotischen Frauen aus Kurdistan)
wurde 1987 in Hannover gegriindet. An der Griindungsfeier nahmen meh-
rere hundert Frauen teil. Ein wichtiger Beweggrund fiir die Teilnahme war
der in Kurdistan gefiihrte «nationale Unabhéngigkeitskrieg», der auch

a Dieser Artikel basiert auf empirischen Daten fiir Miinevver Azizoglu-Bazans Doktorarbeit
(in Arbeit) Analysen zum Beitrag der kurdischen Frauenbewegung fiir das Empowerment von
(kurdischen) Frauen - untersucht am Beispiel der Entwicklung der kurdischen Frauenbewegung
in der deutschen Diaspora und ihrer Auseinandersetzung mit dem «westlichen Feminismus».
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Kurd*innen im Exil sehr beschiftigte. Organisiert wurde die Veranstaltung
von Sympathisantinnen und Kaderfrauen der PKK (Partiya Karkerén Kur-
distan — Arbeiterpartei Kurdistans) mit dem Ziel, in der Diaspora lebende
kurdische Frauen fiir die «nationale Befreiungsbewegung» zu gewinnen.
Eine Aktivistin, die damals siebzehn Jahre alt war, erinnert sich an die Griin-
dungsfeierlichkeiten: «xMeine Mama hat mich und meine Geschwister [...]
mitgenommen. Es waren nur Frauen im Raum. Die Veranstaltung wurde
von den Genossinnen Gurbet,’ Sozdar und Xané geleitet. Alle drei hatten
einen sehr ernsten Gesichtsausdruck. Sie ldchelten nicht, verhielten sich
sehr militdrisch und ménnlich. Dieses <ménnliche> Auftreten von Frauen
hat mich damals sehr empért. Ich erinnere ganz genau, wie ich danach zu
meinem Vater, der von diesen Frauen sehr beeindruckt war, gesagt habe,
dass ich kein Mann, sondern eine Feministin werden maochte. [..] Aber wenn
ich zuriickblicke, weiss ich, dass Frauen damals nur so Anerkennung finden
konnten. Mit <weiblichen»> Attributen hétten sie weder in der patriarchal
gepriagten kurdischen Gesellschaft noch in der Bewegung Akzeptanz fiir
ihre politische/militarische Identitét finden konnen.» Dieser durch «méinn-
liches Verhalten» erkdmpfte Raum wurde erst viel spater zur Entwicklung
eigener Frauenperspektiven genutzt.

Die Veranstaltungsteilnehmerinnen représentierten die ganze Band-
breite kurdischer Frauen im Exil: Es kamen Ezidinnen, die zusammen mit
ihren Familien nach dem Militarputsch 1980 aus der Tiirkei in die Flucht ge-
trieben wurden; politisch-linksaktivistische kurdische, nicht-kurdische und
alevitische Frauen, die ebenfalls nach dem Putsch fliehen mussten; kurdi-
sche Frauen, die als Arbeitsmigrantinnen seit den 1970er-Jahren mit ihren
Eheménnern nach Deutschland gekommen waren. Anders als bei der
gleichzeitigen Mobilisierung von Frauen in Kurdistan, die insbesondere
Frauen aus einfachen Verhéltnissen ansprach, kamen in der Diaspora
Frauen unterschiedlicher Schichten zusammen. Dies, weil die Frauen an-
ders als in der Tiirkei oder in Kurdistan hier ihre religiose Zugehorigkeit
offentlich ausdriicken konnten, aber auch weil sie sich iiber gemeinsame
Unterdriickungserfahrungen verbunden fiihlten. Historisch betrachtet
griindet der Erfolg der kurdischen Bewegung in der Diaspora genau in die-
sem Zusammenbringen diverser gesellschaftlicher Gruppierungen unter
dem Dach des «Kurdisch-Seins».

Der Krieg, die Assimilierung und Verfolgung von Kurd*innen, wie auch
der sich daraus entwickelnde Widerstand vermochte aber nicht nur
Kurd*innen zu mobilisieren. Ab Beginn der 1990er-Jahre solidarisierte sich
ein breites Spektrum an Deutschen mit der Bewegung. Eine deutsche Akti-
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vistin, die seit 1994 in der kurdischen Frauenbewegung aktiv ist, erzihlt von
ihrer Bewunderung fiir die aktive Beteiligung von kurdischen Frauen an
Demonstrationen: «Die Frauen sprangen mit ihren Kinderwagen aus dem
Bus und haben gleich angefangen, Parolen zu rufen, und mir stand der
Mund offen. Ich habe gespiirt, da ist eine ganze Gesellschaft, ein ganzes Volk
involviert.» Auf dhnliche Weise berichtet eine junge kurdische Frau, die
damals vierzehn Jahre alt war, wie sie 1993 mit ihrer Schwigerin ohne Er-
laubnis ihres Bruders an einer Demo in Bonn teilnahm: «Natiirlich wusste
ich, dass wir dafiir einen Preis bezahlen mussten und zu Hause ein Streit auf
uns wartete. Aber wir haben das in Kauf genommen. Allen Hindernissen
zum Trotz sind wir zur Demo gegangen.» Die Demonstration war alles an-
dere als friedlich. Es kam zu Auseinandersetzungen mit Sicherheitskriften
und die Demo wurde gewaltsam aufgelost. Zu Hause angekommen, bekam
ihre Schwégerin von ihrem Ehemann noch eine Ohrfeige. Ihre Mitglied-
schaft in der Bewegung beschreibt die Aktivistin heute als Reaktion auf
diese zwei Gesichter der Gewalt: die staatliche und die patriarchale.

Sozdar Avesta, die als junge ezidische Frau Anfang der 1980er-Jahre mit
ihrer Familie ins Ausland floh, nachdem ihr Heimatdorf zerstért worden
war, und die sich 1987 der PKK anschloss, erzdhlt von ihren Bemiithungen zur
Organisierung von Frauen in Europa: «Heval Mizgin (Genossin Mizgin) und
ich diskutierten, wie man die kurdischen Frauen erreichen kénnte. Wir
kannten kaum eine Familie. So entstand die Idee, als Hindlerinnen aufzu-
treten und Topfe und Pfannen zu verkaufen. Wir nahmen das Telefonbuch
und begannen, nach tiirkischen Namen zu suchen. Wir stellten uns als Ver-
kauferinnen vor und fingen an, Familien zu besuchen. Im direkten Gesprich
spiirten wir sofort, ob es sich um tiirkische oder kurdische Familien han-
delte oder ob sie der tiirkisch links-sozialistischen Tradition angehéren. So
haben wir damals Frauen und Familien organisiert.» Auch dieses Vorgehen
war damals nicht feministisch motiviert, sondern der einzige Weg, Akzep-
tanz und neue Mitglieder gewinnen zu kénnen. Méannliche Mitglieder der
Bewegung hingegen durften kurdische Héduser nicht betreten, weil die Fami-
lien streng patriarchal und konservativ gepriagt waren. Erst als weibliche
Mitglieder kamen, 6ffneten die Familien ihre Tiiren. Inhaltlich dienten diese
Hausbesuche primir organisatorischen Zwecken und der Mobilisierung,
die grundsétzlich an beide Geschlechter gerichtet waren: «Dass wir damit
auch Frauen erreichten, war ein willkommener Nebeneffekt.» Denn Frauen
beteiligten sich im Wohnzimmer durchaus an politischen Debatten, die
sonst nur unter Mannern gefiihrt wurden. Wenn auch nicht ideologisch,
sondern eher pragmatisch, war dieses Vorgehen ein erster Bruch mit
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patriarchalen Beziehungen und kann folglich als Infragestellung der Ge-
schlechter- und Machtverhiltnisse betrachtet werden.

Spéter nutzten die Aktivist*innen den vertrauten Raum auch gezielt,
um familidre Probleme anzusprechen und aus der Frauenperspektive
Losungen zu suchen. In der Diaspora griffen patriarchale und migrations-
spezifische Aspekte der Unterdriickung ineinander. So etwa Gewalt in der
Familie, Zwangsheirat, Fremdgehen, Suchtspiele, Alkohol et cetera. Die
Organisierung ermdglichte es Frauen, sich auch ausserhalb des Hauses zu
treffen, zu reden und andere kurdische Frauen ausserhalb ihrer Umgebung
kennenzulernen.

Wiéhrend nicht-kurdische Aktivistinnen insbesondere die Dominanz
von Ménnern in den kurdischen Vereinen, die sexistische Rollenverteilung
und die den Frauen zugewiesene Verantwortung in der Kiiche in den frithen
Zeiten der Bewegung vehement kritisierten, problematisierten kurdische
Aktivistinnen insbesondere ménnliche Ignoranz gegeniiber Leistungen von
Frauen, den Ausschluss von Frauen aus Entscheidungsstrukturen und die
Einschrankung des Rederechts. Die Mobilisierung von Frauen im Interesse
der nationalen Unabhéangigkeit und die dadurch gewonnene Sichtbarkeit
erforderte eine radikale Haltung von Frauen in den kurdischen Organisa-
tionsstrukturen. Aktivistinnen kimpften gemeinsam gegen geschlechtsspe-
zifische Unterdriickung in den inneren Strukturen, wo auch kérperliche und
verbale Gewalt gegen Frauen ausgeiibt wurde. In diesem Sinne veranlasste
die Mobilisierung auf der Strasse, die auf den ersten Blick kein geschlechts-
spezifisches Bewusstsein zu erfordern schien, Frauen dazu, in unterschied-
lichen 6ffentlichen und privaten Sphéren politisches Selbstbewusstsein zu
entwickeln.

Soziale Mobilisierung

Mit der massenhaften Beteiligung kurdischer Frauen am bewaffneten
Kampfin Nordkurdistan (Tiirkei) Anfang der 1990er-Jahre, dem autonomen
Organisierungsprozess in den militarischen Strukturen und der Zulassung
kurdischer Parteien ins tiirkische Parlament® begann auch in der kurdi-
schen Frauenbewegung eine neue Ara der Mobilisierung. Endlich konnten
sie ihre autonomen Strukturen auf alle sozialen Bereiche ausdehnen. 1994
griindeten sie eine eigene Frauenkommission, was ermdoglichte, Frauen-
themen in die Parteiprogramme und -aktivititen einzubringen. Bald folgten
zentrale Frauenausschiisse, Frauenkomitees und Frauenrite, wie auch
die obligatorische Frauenquote zur Gleichstellung der Geschlechter. Die
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HADEP (Halkin Demokrasi Partisi - Volksdemokratiepartei — 1994) fithrte
als erste Partei in der Tiirkei auf allen Ebenen die zwanzig Prozent Frauen-
quote ein; die HDP (Halklarin Demokratik Partisi — Die demokratische Par-
tei der Volker — 2012) garantiert aktuell eine Reprédsentanz der Frauen von
vierzig Prozent und hat das System der Co-Leitung durch je einen Mann und
eine Frau in allen Entscheidungspositionen etabliert.

Die «kurdische Frauenbewegung», wie wir sie heute kennen, ist ein Zu-
sammenschluss von verschiedenen kurdischen Frauenorganisationen im
Jahr 2005 (Kisanak 2018, 30), nachdem der Anfiihrer und Reprasentant der PKK,
Abdullah Ocalan, aus der Haft heraus das Selbstverwaltungsmodell fiir alle
Strukturen der kurdischen Bewegung vorgeschlagen hatte und alle auto-
nomen Strukturen zu Ritestrukturen umgebaut wurden. Auch in der Dias-
pora fand der demokratische Konfoderalismus schnell Anklang. Neu ver-
suchte man zusatzlich ganz spezifisch die Bediirfnisse der Diaspora zu
beriicksichtigen. Zahlreiche autonome Frauengruppen rund um Glaubens-
gemeinschaften (Eziden, Aleviten, Muslime) oder soziale und politische Zu-
gehorigkeiten (junge Frauen, Studentinnen, Friedensmiitter, Kiinstlerinnen,
etc.) wurden gegriindet. Alle diese Gruppen arbeiten weitgehend unabhéan-
gig, gehoren aber iiber die Ratestrukturen zur kurdischen Frauenbewegung
der jeweiligen Staaten, sei es in den Herkunftsldndern oder in den Landern
der Diaspora. Allerdings sind die Gruppen zwar autonom, der erste Impuls
aber kam meist von «oben» aus den zentralen Strukturen. Ublicherweise ist
es die kurdische Frauenbewegung, die aktuelle Themen auf die Agenda setzt
und Basisarbeit initiiert.”

Die kurdische Frauenbewegung in Europa spielt eine besondere Rolle.
Sie verbreitet die Stimme der kurdischen Frauen weltweit und unterstiitzt
Kampagnen in Kurdistan mit ihrer eigenen Dynamik. Kampagnen wie «Wo-
men rise up for Rojava», «Die Freiheit der Frauen in Shengal ist die Freiheit
der Menschheit!», «Frauen fiir Frieden in Europa» und «Women Defend
Rojava», die auch iiber aktuelle Entwicklungen und Angriffe auf Kurdinnen
in Kurdistan berichten, sind nicht nur Solidarititsaufrufe oder Einladungen
zu einem gemeinsamen Kampf, sie tragen die kurdische Stimme auch in die
Weltoffentlichkeit.

Obwohl die kurdische Frauenbewegung international vor allem durch
den Kampf gegen den Islamischen Staat (IS) in Nordsyrien/Rojava bekannt
wurde, ist es wichtig zu erwéihnen, dass die Beteiligung der Frauen an
der militarischen Verteidigung nur aus der historischen Entwicklung der
kurdischen Frauenbewegung erkliart werden kann. Aus der Perspektive der
kurdischen Frauenbewegung wird der Widerstand der YPJ-Kampferinnen
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(Yekineyén Parastina Jin — Frauenverteidigungseinheiten 2013) als ein Er-
gebnis der Frauenbefreiung betrachtet. Studien zur Partizipation kurdi-
scher Frauen an bewaffneten Kampfen belegen sehr unterschiedliche Moti-
vationsstrukturen (Wedel 2000; Flach 2003; Gaglayan 2007). Arbeiten, die behaupten,
dass Kurdinnen die Bewegung als Fluchtort vor den patriarchalen, sexisti-
schen Beziehungen auswiéhlten, ignorieren die ideologisch-politische Iden-
tifikation mit dem Befreiungskampf vieler (auch nicht-) kurdischer Frauen
aus allen gesellschaftlichen Verhaltnissen (Yalcin-Heckmann 1999; Savelsberg/Hajo/
Carsten 2000). Unter den Kédmpferinnen finden sich nicht nur «Opfer» des Pat-
riarchats, sondern viele gebildete und intellektuelle Frauen. Ausgeblendet
wird dabei die unermiidliche Organisierung durch die Bewegung und ihre
Uberzeugungskraft. Das Zerrbild, das die kurdische Frau als »Opfer« von
riickstédndigen, patriarchalen Strukturen beschreibt, wurde nun durch ein
neues Zerrbild der jungen schonen, kurdischen Frauen mit ihren vielbeach-
teten bunten Tiichern, Waffen und Militdruniformen als «Verteidiger*innen
der westlichen Werte» ersetzt (Dirik 2014). Beide Bilder werden der Komplexi-
tat der Unterdriickung der kurdischen Frauen und ihrer Widerstandsstrate-
gien nicht gerecht. Sie romantisieren den Kampf der Frauen um Freiheit und
reduzieren die kurdische Frau mit einem orientalistischen Blick auf einen
«Opfer- und Objektstatus».

Die Entwicklung der transnationalen Zusammenarbeit

Die Zusammenarbeit der kurdischen und nicht kurdischen (Frauen*-)Orga-
nisationen in der Diaspora hat insbesondere in Deutschland eine lange Tra-
dition. Sie basierte zuerst auf der marxistisch-sozialistischen Ideologie der
fritheren kurdischen Bewegung und dem Interesse von linken, sozialis-
tischen Organisationen am Kampf um das Recht auf Selbstbestimmung fiir
das kurdische Volk. Die Sympathie fiir nationale Unabhéangigkeitsbewegun-
gen, die Verfolgung und die Unterdriickung des kurdischen Volkes in Kur-
distan und die Basisarbeit der Bewegung motivierte schon Anfang der
1990er-Jahre viele Internationalist*innen, die in linken, sozialistischen und
antifaschistischen Organisationen aktiv waren, sich der kurdischen Bewe-
gung anzuschliessen.

Waihrend fiir kurdische Frauen mehrheitlich die ethnische Zugehorig-
keit und die kulturelle Identitédt ausschlaggebend fiir die Organisierung
waren, iiberzeugte nicht-kurdische Frauen, die sich bereits frith der Bewe-
gung anschlossen, in erster Linie die internationalistische Solidaritit. Spa-
ter riickte auf beiden Seiten die Frauenbefreiungsperspektive ins Zentrum.
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In jingster Zeit losten die Revolution in Rojava und die Repressionspolitik
des tiirkischen Priasidenten Erdogans gegen die kurdische Bevolkerung in
Nordkurdistan (Tiirkei) eine neue Welle der internationalen Solidaritat und
Mobilisierung aus. Hunderte von Internationalist*innen haben sich an der
Revolution in Rojava beteiligt und so wurde Rojava zu einem zentralen revo-
lutiondren Bezugspunkt fiir Linke und Feminist*innen aus ganz Europa.
Dank ihrem «geschlechtergerechten, 6kologischen und basisdemokrati-
schen» Konfoderalismusmodell wurde die Revolution in Rojava schon friih
als Frauenrevolution bezeichnet. Neben vielen Internationalist*innen, die
sich am Widerstand beteiligten, haben weltweit auch viele Frauen*organisa-
tionen und Feminist*innen ihre Solidaritidt mit kurdischen Frauen bezie-
hungsweise der Frauenbewegung bekriftigt. Diesmal kam die Unterstiit-
zung nicht nur aus Europa, sondern auch aus Lateinamerika, Afghanistan,
Siidafrika, Japan, Russland et cetera. Uberall haben Frauen*organisationen
und Feminist*innen Aktionen und Kampagnen lanciert und Spenden ge-
sammelt. Diese Transnationalisierung hat den Mobilisierungscharakter der
kurdischen Frauenbewegung von einem ehemals «ethnischen» zu einem
«universellen» gewandelt und vermag heute auch tausende Frauen* anzu-
sprechen.

Neben internationalen Konferenzen und Foren und der Etablierung
von Jineoloji-Komitees in vielen européischen Landern entstanden unter-
schiedliche Plattformen, in denen praktische Erfahrungen ausgetauscht
werden. Der von Abdullah Ocalan vorgeschlagene und von der kurdischen
Frauenbewegung weiterentwickelte Ansatz Jineoloji (Wissenschaft der
Frau) versucht, die theoretischen und praktischen Erfahrungen der kurdi-
schen Frauenbewegung zu biindeln. In der Mobilisierung dient Jineoloji
dazu, Frauen dahingehend zu stiarken, dass sie ihre eigene Entwicklung
selbst gestalten und Positionen in der Gesellschaft und Bewegung einneh-
men konnen. Aus dieser Perspektive postuliert die Bewegung eine «univer-
selle Schwesterlichkeit» und betont die Notwendigkeit eines gemeinsamen
Kampfes gegen das Patriarchat, den Kapitalismus und den Nationalstaat.
Auch damit vermag sie heute tausende Frauen* anzusprechen
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Anmerkungen

1 Esgibt keine aktuellen oder verldsslichen

Daten zur kurdischen Bevélkerung in
Europa. Schitzungen sprechen von rund ein-
einhalb Millionen.

Kurdische Frauen haben im Laufe des

20. Jahrhunderts in allen vier Regionen Kur-
distans wie auch im Exil Frauenorganisatio-
nen gegriindet. Meist waren es Frauenkom-
missionen der damaligen nationalen
Befreiungsbewegungen bzw. Parteien, im
Laufe der Zeit bildeten sie aber auch unab-
héngige feministische Frauenorganisatio-
nen. Dieser Beitrag betrachtet die «kurdi-
sche Frauenbewegung», die sich parallel zur
Arbeiterpartei Kurdistans (PKK 1978) in der
Tiirkei entwickelt hat. Als transnationale
soziale Bewegung unterscheidet sie sich von
fritheren und zeitgendssischen Frauenorga-
nisationen durch konzeptionelle und organi-
satorische Strukturmerkmale.

Die Arbeiterpartei Kurdistans (PKK) wurde
1978 aus dem Widerstand gegen die Unter-
driickungs- und Assimilierungspolitik
gegriindet und aus Protest gegen das Nieder-
schlagen aller Versuche religioser, politi-
scher und 6konomischer Selbstorganisation
durch die tiirkische Republik. Der Kampf der
PKK wird daher als «letzter» Aufstand
bezeichnet. Da sich die PKK 2005 aus einer
marxistisch-leninistischen zu einer «demo-
kratisch-konféderalen» Organisation entwi-
ckelt und sich weit iiber die anféngliche
Partei-Struktur hinaus verbreitert hat, wer-
den die PKK und die daraus entstandenen
Strukturen hier als «kurdische Bewegung»
bezeichnet.

Die Organisierung kurdischer Frauen
begann in der Tiirkei 1980 vor den Tiiren der
Gefingnisse und bei Massendemonstratio-
nen zur Ehre getoteter Guerillakimpfer®in-
nen. Frauen besuchten dort ihre Manner
und Séhne, in kleiner Zahl auch ihre Téchter.
Diese Proteste trugen unter anderem dazu
bei, dass die Mutterschaft in unterschiedli-
chen Widerstandsformen im offentlichen
Raum sichtbar wurde und sich zu einer poli-
tischen Identitét transformierte (Caglayan
2007; Caha 2010; Geng-Yilmaz 2014).

Gurbet Aydin, die auch als Hozan Mizgin
bekannte Sangerin, musste mit ihrer Familie
nach dem Militdrputsch 1980 die Tiirkei
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verlassen. Neben ihrer kulturellen Arbeit
wirkte sie in der ersten kurdischen Frauen-
organisation mit. Nachdem sie sich dem
bewaffneten Kampf anschloss, wurde sie im
Jahr 1992 in Kurdistan in einer militdrischen
Auseinandersetzung mit der tiirkischen
Armee ermordet.

Die erste pro-kurdische Partei HEP (Halkin
Emegi Partisi — Arbeitspartei des Volkes)
wurde 1990 gegriindet und kurz darauf vom
tiirkischen Verfassungsgericht verboten. In
der Folge griindete die kurdische Bewegung
alle paar Jahre eine neue Partei. Allesamt
wurden sie unter dem Vorwurf «separatisti-
scher Bestrebungen und Unterstiitzung der
PKK>» verboten. Auch die aktuelle pro-kurdi-
sche Partei dieser Tradition HDP (Halklarin
Demokratik Partisi - Demokratische Partei
der Volker) steht unter massivem Druck
durch die tiirkische Regierung. Uber zehn-
tausend HDP-Politiker*innen wurden bisher
inhaftiert, viele HDP-Institutionen geschlos-
sen. Lokale Verwaltungen, die durch demo-
kratisch gewdhlte HDP-Abgeordnete gefiihrt
wurden, werden seit mehreren Jahren durch
Zwangsverwaltungen ersetzt. Zwar wurde
die HDP bisher nicht verboten, aber alle ihre
Versuche innerhalb legaler Strukturen poli-
tisch aktiv zu sein, werden blockiert. Das ist
eine neue Form von Verbotspolitik unter
einem diktatorischen Regime.

So arbeitete z. B. die Alevitin Sakine Cansiz
kurz vor ihrer Ermordung an der Griindung
der autonomen ezidischen Frauenorganisa-
tion. Sie besuchte in verschiedenen europdi-
schen Stddten ezidische Familien und orga-
nisierte Veranstaltungen. Ein Jahr nach ihrer
Ermordung wurde 2014 der Dachverband der
ezidischen Frauen (TAJE) unter Teilnahme
von 150 Frauen in Hannover gegriindet und
widmete die Griindung Sakine Cansiz. Auch
Kampagnen wie «Wir sind niemandes Ehre,
unsere Ehre ist unsere Freiheit» oder
«Gewalt gegen Frauen ist politisch» wurden
durch die zentralen Koordinationen der
kurdischen Frauenbewegung gestartet und
dann verbreitet. Andere Beispiele sind spezi-
fische Kampagnen wie die Mobilisierung
ezidischer Frauen «gegen Brautgeld» oder
die Kampagne junger Frauen «Xwebtin»
(Selbstsein) gegen Assimilierung.
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