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Sehr geehrter Herr Weingarten,

im Folgenden erlauben wir uns, die in der oben genannten Verwaltungsstreitsache

aufgeworfenen Fragen zu beantworten.

1 Muss die Kligerin — bei Wahrunterstellung der genannten Ausreisegriinde — bei einer
Riickkehr in den Irak mit einer Verfolgung seitens des Vaters bzw. der Familie noch

rechnen?

Ja, das ist durchaus wahrscheinlich. Die voreheliche Jungfraulichkeit der Frau gehort in
breiten Gesellschaftsschichten des Irak — unabhéngig davon, ob es sich um Personen
muslimischer, yezidischer oder christlicher Religionszugehétrigkeit handelt — zu den zentralen
moralischen Grundwerten, die es unter allen Umstdnden zu bewahren gilt. Ein Verstofl gegen
dieses Gebot wird als Verstof3 gegen die Familienehre gewertet, insbesondere als Verletzung

der Ehre der méannlichen Familienmitglieder, denen es offensichtlich nicht méglich gewesen
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ist, die Frau zu schiitzen bzw. ihr Handeln zu kontrollieren.' Nach dieser Logik wird selbst in
Fillen, in denen Frauen vergewaltigt wurden, die Ehrverletzung ihnen zugerechnet, viele
traditionelle Familien vertreten die Auffassung, dass es das beste ist, wenn sich die

vergewaltigte Frau selbst umbringt. um die Schande von ihrer Familie zu nehmen.

Unabhingig von der grundsitzlichen Wertschitzung vorehelicher Jungfraulichkeit sind, so
diese Norm wie im Fall der Kldgerin verletzt wird, selbstverstandlich unterschiedliche
Reaktion der Familie moglich. Eine von ihnen ist die Totung der Frau — die im iibrigen auch
noch nach Jahren erfolgen kann, es gibt hier keine allgemeingiiltige »Verjahrungsfrist«. Dass
»Ehrmorde« bzw. die Bedrohung durch solche im Irak alles andere als selten sind, zeigen
Zahlen aus dem kurdisch verwalteten Norden: Einer im Jahr 2002 initiierten, représentativen
Studie der NGO »Norwegian People’s Aid« zufolge, in deren Rahmen 20 134 Frauen im
kurdisch verwalteten Norden befragt wurden, waren zum Zeitpunkt der Befragunhg insgesamt
7,11 Prozent aller Befragten durch »Ehrtétungen« bedroht, die Mehrheit von ihnen (63,85
Prozent) durch Familienmitglieder.> Auch die Zahl der tatsichlich erfolgten »Ehrmorde« ist
erheblich: Das Frauenzentrum »Rewan« hat innerhalb von nur drei Jahren allein im Grofiraum
der Stadt Suleymaniya 200 Fille von »Ehrtdtungen« gezahlt.? Insofern ist die Gefahr, Opfer
eines »Ehrmordes« durch Mitglieder der eigenen Familie zu werden, in Fillen wie der durch
die Kligerin beschriebenen durchaus eine reale Gefahr, die auch Jahre nach der begangenen

»Ehrverletzung« noch bestehen kann.

' U. a. mit der Notwendigkeit, Frauen zu kontrollieren wird in einigen Teilen des Nordirak (Germian-Gebiet)
sogar die Beschneidung von Frauen begriindet. Eine Rechtfertigung dieser Praxis besteht in der Behauptung,
unbeschnittene Frauen seien nicht in der Lage, sich sexuell zuriickzuhalten. Zu Frauenbeschneidung im
kurdischen Nordirak siche »Weibliche Genitalverstiimmelung im Nordirak«. eingesehen am 11. September 2005
auf <http://www.wadinet.de/projekte/frauen/fgm/studie.htm>.

? Zu wEhrmorden« im kurdisch verwalteten Nordirak siehe auch IMK 2003, insbesondere 61-66.

3 Siehe »Ehrverbrechen im kurdischen Norden«, eingesehen am 2. Juni 2005 unter <http//www.wadinet.de/
projekte/Frauen/violence/ehrverbrechen.htm> Zu »Ehrmorden« im kurdisch verwalteten Nordirak siehe auch
IMK 2003, insbesondere 61-66. Nach Jordanien soll der Nordirak die hochste Quote an »Ehrmorden« in der
Region aufweisen. Siehe »Iraq: Focus on honour killings.« Dohuk. 17. Februar 2004, eingesehen am 21. Juni

2005 auf htip://www.irinnews.org/print.asp?ReportID=39526.



Andererseits gibt es selbstverstdndlich auch Familien, die weniger drastische
Losungsstrategien bevorzugen, die etwa eine EheschlieBung zwischen ihrer Tochter und der
Person, mit der sie intim gewesen ist, forcieren, oder versuchen, sic mit dem nichstbesten zu
verheiraten, der bereit ist, ihre Tochter zu akzeptieren. Es gibt weiterhin Félle, in denen
Frauen gegen den Willen der Eltern eine Ehe eingehen und gemeinsam mit ihrem Ehemann
aus dem Einflussgebiet der Familie fliehen, und in denen die Eltern diese Ehen dann nach
Jahren akzeptieren — manchmal dann. wenn aus der Ehe Kinder, insbesondere Séhne
hervorgehen. Auch hier besteht jedoch keinerlei Automatismus, die familidre VersShnung ist
nicht selbstverstiandlich. Dass eine Familie nicht mit Repressionen auf voreheliche sexuelle

Kontakte einer Tochter reagiert, diirfte die absolute Ausnahme sein.

Sofern der Vater der Kldgerin diese vor ihrer Flucht wegen der intimen Beziehung zum
Nachbarn der Familie téten wollte — wie gesagt durchaus eine realistische Handlungsoption —
1st es wahrscheinlich, dass die Klagerin im Fall ihrer Riickkehr nach wie vor mit einer
Verfolgung durch ihre Familie rechnen muss. Es kommt jedoch noch ein zweiter Aspekt
hinzu, der geeignet ist, eine Verfolgung durch die Familie nach sich zu ziehen — hierauf wird

unter Punkt 2 einzugehen sein.
2 Wiirde die EheschlieBung mit dem derzeitigen Lebensgefihrten daran etwas findern?

Nein, im Gegenteil. Die EheschlieBung mit einem Nicht-Yeziden stellt vielmehr einen
weiteren Grund dar, die Tochter aus der Familie, sie mit dem Tod zu bedrohen bzw.
tatsdchlich zu téten. Um dies niher zu erldutern, ist im Folgenden ein kurzer Exkurs zu

yezidischen Glaubensvorstellungen erforderlich.

Die yezidische Gesellschaft ist in ein hochkomplexes System von Kasten aufgeteilt, dass sich
durch Endogamiegebote/Heiratsregeln auf unterschiedlichen Ebenen auszeichnet:4 Die
hochste sikulare wie religiose Instanz ist der Mir, der einer der Familien der Scheichs
angehort und auf Lebzeiten gewihlt wird. Eine herausragende Position hat auflerdem der
Baba-Scheich inne, der aus einer anderen Scheichfamilie stammt und als Fiihrer der Scheichs

gilt. Viele Yeziden betrachten ihn, nicht den Mir, als héchste geistliche Instanz. Letztlich

* Vgl. hierzu Kreyenbroek 1995: 125-143.



scheint er dem Mir untergeordnet zu sein, zumal seine Ernennung dessen Zustimmung
bedarf.’ Das Yezidentum kennt drei Kasten: Die der Scheich, der Pir und der Muride (Laien).
Die Aufgabe der Scheichs besteht in der spirituellen Fiihrung der ihnen zugeordneten Muride,
sie nehmen fiir diese an bestimmten Geburts-, Hochzeits- und Bestattungsriten teil. Dafiir
erhalten sie jedes Jahr eine bestimmte Geldsumme und haben Anspruch auf besondere
Hochachtung. Die Aufgaben der Pirs sind nicht eindeutig festgeschrieben; sie sind den
Scheichs grundsitzlich untergeordnet, kénnen jedoch in ihrer Abwesenheit die meisten ihrer
Aufgaben tibernehmen. Die Mehrzahl der Yeziden gehort der Kaste der Muride an. Jeder
Murid ist einem Scheich und einem Pir zugeordnet.® Yeziden diirfen ausschlieflich Yeziden
heiraten, die derselben Kaste angehdren, Scheichs diirfen nur innerhalb ihres eigenen Clans
heiraten, sind somit noch beschrinkter, was ihre Wahlmoglichkeiten anbelangt.” Wer gegen
die yezidischen Endogamiegebote bzw. Heiratsregeln verstoft, wird aus der yezidischen
Gemeinschaft ausgeschlossen. Das Yezidentum schliefit eine Konversion oder Bekehrung
explizit aus, d. h. Yezide ist nur, wessen Vater und wessen Mutter Yezide ist. In diesem
Zusammenhang ist zu betonen, dass das Yezidentum nicht iiber ein festgeschriebenes,
einheitliches System von Glaubenssétzen verfiigt, das anderen vermittelbar wire. Das
Yezidentum ist keine Schriftreligion wie das Christen- oder Judentum bzw. der Islam,
sondern wird vielmehr ausschlieBlich miindlich iiberliefert.® Wenn es aber keine Mdglichkeit
gibt, zu einer Religion bekehrt zu werden, sondern eine Person ausschlieBlich in §:'1ne
Glaubensgemeinschaft hinein geboren werden kann, wenn Vater und Mutter Yeziden sind,
dann bedeutet dies, dass die EheschlieBung mit Andersgldubigen diese Religion in ihrer
Existenz gefihrdet und dementsprechend kategorisch abgelehnt werden muss. Bei Interviews,
die wir im Frithjahr 2000 im Auftrag der University of Essex und des Landratsamts Celle mit
yezidischen Kurden in Celle filhrten, wurde deutlich, dass die Notwendigkeit, innerhalb der

eigenen Kaste zu heiraten, das einzige religiése Gebot war, das allen Interviewpartnern

* Guest 187: 33.

® Guest 1987: 34.

7 Guest 1987: 36.

¥ Kreyenbroek 1995: 97-98.



bekannt war, bzw. das einzige religiése Gebot, das {iberhaupt erwihnt wurde.’ In diesem
Sinne ist es nur logisch, dass in yezidischen Familien nicht allein entscheidend ist, dass die
T6chter sondern ebenso, dass die S6hne Yeziden heiraten. Durchaus typisch ist hier die
Aussage einer Yezidin, die wir im Rahmen der weiter oben erwihnten Studie in Celle
befragten. Im Zusammenhang mit dem Selbstmord eines yezidischen Jungen erklérte sie:
»Sollte er gesagt haben, er méchte eine Deutsche heiraten, dann war es besser, ihn nicht zu
unterstiitzen, und es war auch besser, dass er sich aufgehéingt hat.«'® Das Yezidentum ist hier
von der Struktur her sehr viel ausschlieBender als etwa der Islam: Dieser bietet
Andersgldubigen die Méglichkeit der Konversion, kann also durch gemischte Ehen neue
Glaubige gewinnen — die Bedingung einer muslimischen Familie, einer Eheschlieffung ihrer
Tochter mit einem Christen zuzustimmen kann sehr wohl darin liegen, dass dieser zum Islam
fibertritt — und bietet so im Gegensatz zum Yezidentum zumindest von der Struktur her eine

groBere Offenheit."!

Fiir die Kldgerin, die angibt, aus einer Scheichfamilie zu stammen, bestand demnach nur ein
duBerst kleiner Kreis »erlaubter« Ehepartner: Sie wire nicht allein auf Yeziden ihrer eigenen
Kaste beschrinkt gewesen, sondern sogar auf Angehorige ihres eigenen Clans. Wenn man
bedenkt, dass potentielle Ehepartner auch vom Alter her zumindest in etwa zueinander passen
miissen, dann kann sich die Zahl der »erlaubten« Ehepartner fiir Angehérige von
Scheichfamilien u. U. auf wenige Personen beschrinken — so sind uns etwa Fille aus
Deutschland bekannt, in denen Ehen iiberhaupt nur durch Heiratsmigration moglich wurden.
In diesem Zusammenhang ist zu ergénzen, dass ein Verstofl gegen das Gebot, innerhalb der
eigenen Kaste/des eigenen Clans zu heiraten, als ebenso schlimm angesehen wird, wie die

Eheschliefung mit einem Andersgldubigen.

? Siehe Savelsberg & Hajo 2001: 229-255..

19 Savelsberg & Hajo 2000: 236.

Y Gleichzeitig darf nicht vergessen werden, dass insbesondere die Ehe einer muslimischen Frau mit einem
»Ungldubigen« zu extrem ablehnenden Reaktionen der Familie filhren kann: Wenn ein muslimischer Mann eine
Christin heiratet, interpretieren Muslime dies allgemein in dem Sinn, dass der Islam eine Person gewonnen hat.

Heiratet umgekehrt eine Muslimin einen Christen, ist dem Islam eine Gliubige verloren gegangen.



Die EheschlieBung mit einem muslimischen Mann hétte fiir die Kldgerin im besten fall nur
den Ausschluss aus der eigenen Familie und der yezidischen Gemeinschaft zur F‘blge.’2 Sehr
viel realistischer sind jedoch weitergehende Repressionen, zu denen auch die Option gehért,
dass der Vater bzw. ein anderes méannliches Mitglied der Familie die Kldgerin zu t6ten
versucht. Dass sie aus einer Scheichfamilie stammt, die sich in religitsen Dingen vorbildlich
zu verhalten hat, verschérft die Situation noch. Hinzu kommt, dass der Sindjar zu den
besonders konservativen yezidischen Gebieten gehdrt. Zwar gelten die yezidischén
Endogamiegebote tiberall, es gibt jedoch gewisse Regionen, etwa das syrische Gebiet um
Afrin, in denen Yeziden sich zwar als Yeziden definieren, jedoch andere Identitdten im
Vordergrund stehen— im Fall Afrin die kurdische Ethnizitét — und vor diesem Hintergrund
einige Yeziden beginnen, die yezidischen Heiratsregeln in Frage zu stellen. Auch in Europa
finden insbesondere in Internetforen zahlreiche Diskussionen statt, wie ein modernes
Yezidentum unter den Bedingungen des Exils gestaltet werden muss. Insgesamt ist jedoch
auch die yezidische Exilcommunity als sehr konservativ zu bezeichnen, ein Konservatismus,
der in den letzten beiden Jahrzehnten eher noch zugenommen hat. Auch in Deutschland hat es

in den letzten Jahren immer wieder »Ehrt6tungen« unter Yeziden gegeben.

Mit anderen Worten: die Eheschliefung mit einem muslimischen Mann wire ein-wichtiger
zusétzlicher Verfolgungsgrund fiir die Familie — wobei auch das unverheiratete
Zusammenleben der Klédgerin mit ihrem muslimischen Partner und das aus dieser Beziehung
hervorgegangene Kind geeignet sind, zu weiterer Verfolgung zu fithren. Letztlich steht der
Klagerin keine Handlungsoption mehr offen, mit der sie die Familie verséhnen kénnte —
selbst die Trennung von ihrem Partner wiirde hier keinerlei Gewéhr bieten — siehe hierzu die
Ausfithrungen zu Punkt eins. Die Ausfithrungen der Klégerin als wahr vorausgesetzt halten
wir die Gefahr, dass ihre Familie versucht, sie bei einer Riickkehr in den Irak zu téten,

aufgrund der Darlegungen unter Punkt eins und insbesondere Punkt zwei flir sehr hoch.

' Dasselbe wiirde ihr bei einer EheschlieBung mit einem Christen oder Juden drohen — wobei die Ehe mit einem
Moslem von vielen Yeziden insofern noch als zusitzliche Krinkung begriffen werden diirfie, als es Muslime
waren, die die Yeziden als »Teufelsanbeter« bzw. »Ungliubige« stigmatisiert und in der Tiirkei, Syrien und dem

Irak verfolgt haben bzw. teilweise noch immer verfolgen.



3 Kann sie im Irak, gegebenenfalls im kurdisch-verwalteten Nordirak, Schutz bei den

dortigen Behérden vor der Verfolgung durch Vater bzw. Familie erhalten?

Dies ist nur duBerst eingeschrénkt der Fall. So existieren im Zentral- und Siidirak bislang
keine verldsslichen polizeilichen Strukturen. Dies gilt im Wesentlichen auch fiir den Sindjar,
der seinerseits vor dem Krieg zum Zentralirak gehorte. Was die Polizei in den kurdisch-
verwalteten Gebieten anbelangt, so ist auch sie personell nicht in der Lage, Frauen vor
sogenannten »Ehrtétungen« zu schiitzen — wie bereits erwihnt wurden allein im Grofiraum
Suleymaniya innerhalb von drei Jahren 200 »Ehrmorde« gezéhlt — zumal hierfiir eine
Bewachung rund um die Uhr erforderlich wire. Zudem muss beriicksichtigt werden, dass der
durchschnittliche Polizist die notwendige Sensibilitdt und Aufgeklirtheit fiir den Schutz
bedrohter Frauen zumeist nicht mitbringen wird. Vielmehr sind innerhalb der Polizei
dieselben »Ehrvorstellungen« verbreitet wie innerhalb der sonstigen Bevdlkerung. Diese
haben sich — obgleich sich in den kurdisch verwalteten Gebieten die Gesetzgebung zugunsten
von Frauen verdndert hat (seit 2002 stehen »Ehrmorde« unter Strafe) kaum verindert. Auch
deshalb gehen viele Téter noch immer straffrei aus. Zum Teil werden die Taten von
Minderjdhrigen ausgefiihrt oder diesen zumindest formal zugeschoben, in anderen Fillen
zeigt niemand den Mord an bzw. werden die Morder gedeckt, weil das (weitere) soziale
Umfeld der betroffenen Frau den »Ehrmord« trotz der verdnderten Gesetzeslage billigt bzw.
mindestens die Auffassung vertritt, dass »Ehrdelikte« eine Angelegenheit der Faﬁn’lie und des
Stammes sind, aus der sich der Staat herauszuhalten hat. Es wird mit Sicherheit noch ein bis
zwei Generationen dauern, bis hier nennenswerte Anderungen zu verzeichnen sind — wenn

eine solche Veridnderung, auf die politisch aktiv hingearbeitet werden miisste, tiberhaupt
gelingt.

Was Frauenhiuser oder dhnliche Angebote anbelangt, so ist zunéchst festzuhalten, dass es in
zentralirakischen Stiddten nur vereinzelte derartige Angebote gibt, iiber deren Effizienz bzw.

Dauerhaftigkeit noch wenig bekannt ist und deren Arbeit bislang noch kaum verankert ist in

der irakischen Gesellschaft. Kurz nach Kriegsende griindete die Organisation »Freiheit fiir



Frauen im Irak« das erste Frauenhaus in Bagdad — zwei Riume, Kiiche, Bad.'? und in der
ersten Jahreshélfte 2004 wurde zudem von Seiten der US-Verwaltung in Bagdads
Sicherheitszone ein Frauenhaus eréffnet. das bedrohten Frauen zumindest kurzfristig Schutz
bieten will."* Inwiefern die beiden Hauser zum aktuellen Zeitpunkt erfolgreich arbeiten. ist
nicht bekannt. Zudem werden sowohl frauenpolitisch engagierte Frauen als auch .deren
Projekte immer wieder von Seiten radikaler Islamisten bedroht."> So musste das erst Anfang
2004 in Mosul neu er6ffnete Krisenzentrum fiir Frauen bereits nach kurzer Zeit wieder
schlieBen, da die Sicherheit der Mitarbeiterinnen und Besucherinnen nicht gewahrleistet

werden konnte.'¢

In den drei kurdischen Provinzen hat sich hingegen in den 1990er Jahren ein weﬁn auch sehr
bescheidenes Frauenschutz- und Frauenberatungsnetzwerk herausgebildet, das sich an Frauen
wendet, die vor hiuslicher Gewalt fliehen oder von »Ehrmorden« bedroht sind. Die erste
Einrichtung dieser Art wurde 1996 in Suleymaniya gegriindet: »Kahnzad« ist ein soziales und
kulturelles Zentrum fiir Frauen und Midchen, das von der Frankfurter NGO »Haukari«
getragen wird und parteipolitisch unabhingig ist. »Khanzad« bietet Beratung von Frauen in
sozialen, gesundheitlichen und rechtlichen Fragen, Méglichkeiten des sozialen Austausches
fiir Frauen — die Vereinsrdume stehen ausschlieflich Frauen offen — sowie verschiedene
Fortbildungskurse (Alphabetisierungskurse, Fremdsprachenkurse, Computerkurse,
Gymnastikkurse sowie Fahrstunden flir Frauen). Dariiber hinaus betreut »Khanzad« Frauen

im Frauengefingnis von Suleymaniya.'’

1999 wurde ein weiteres Frauenkrisenzentrum in Suleymaniya eréffnet, das von der

deutschen NGO »Wadi« getragenen Zentrum »Nawa«. »Wadi« leitete yNawa« zwei Jahre

"* Giuliana Segrena: »Das eigene Haus als Geflingnis«, Die Zeit. 48/2004.

' »Iraq: Women’s shelter to open in protected Baghdad location, 21. April 2004. eingesehen am 21. Juni 2005
unter http://www.irinnews.org/print.asp?ReportID=40685.

'* Siehe etwa »Iraq: Women's Groups under threat in the new Iraq«, Bagdad. 24. Mérz 2004, eingesehen am 21.
Juni 2005 auf http://www.irinnews.org/print.asp?ReportID=40230.

' Information von Thomas Uwer, Mitarbeiter der NGO »Wadi«, vom 13. Juni 2005. Das Krisenzentrum in
Mosul war auf Initiative von »Wadi« gegriindet worden.

'7 Siehe http://www.haukari.de/projekteKI/’khanzad.htm, eingesehen am 2. Juni 2005.



lang, seit 2001 ist das (kurdische) Sozialministerium fiir das Zentrum verantwortlich, » Wadi«
tritt nur noch als Geldgeber bzw. in beratender Funktion auf. Im Dezember 2002 erdffnete in
Arbil noch eine zweite von der Organisation »Wadi« getragene Einrichtung, die, ebenso wie
das Zentrum von »Haukari«, »Khanzad« heifit. »Nawa« und »Khanzad« (Arbil) bieten Sozial-
Rechts-, Gesundheits- und psychologische Beratung sowie Fortbildungskurse (z. B.
Nihkurse, Frisérinnenkurse). Aulerdem unterhalten sie Hotlines, unter denen Frauen 24
Stunden lang Rat suchen kénnen. Darliber hinaus gehort zu beiden Zentren ein
Frauenschutzhaus, d. h. Frauen, die sich in familidren Krisen befinden, Opfer familidrer
Gewalt wurden oder aber Gefahr laufen, einem »Ehrverbrechen« zum Opfer zu fallen, finden
hier mittelfristig Schutz. »Khanzad« bietet offiziell insgesamt 20 Schutzplétze, »Nawa« kann

18 Frauen aufnehmen.

Soweit die offiziellen Daten. Was die tatsdchliche Effektivitiit der beiden Zentren anbelangt,
ist allerdings festzuhalten, dass beide Zentren nur sehr eingeschrankt funktionieren: So hat
sich die Organisation »Wadi« Ende 2004 vollstindig aus dem Projekt »Khanzad« in Arbil
zuriickgezogen, weil seit Ubergabe des Hauses an die KDP-Regierung die einzelnen Projekte
nur noch schlecht bzw. gar nicht fortgefiihrt wurden.'® Auch »Nawa« hat nach den Aussagen
einer Informantin aus Suleymaniya im letzten Jahr deutlich nachgelassen, was seine
Aktivitdten anbelangt; nach Aussagen derselben Informantin gibt es aktuell im kurdisch
verwalteten Norden nur ein einziges Frauenschutzhaus, das tatsidchlich funktioniert, und zwar
das Frauenschutzhaus des Netzwerks »Asuda« (Organisation zum Kampf gegen Gewalt an
Frauen). Das Netzwerk wurde 2001 von verschiedenen Frauenprojekten und
Frauenaktivistinnen gegriindet, sein Frauenschutzhaus, das {iber 12 Platze veﬁé und sich an
unbekanntem Ort in Suleymaniya befindet, wird von der PUK-Administration geschiitzt.'’

Letztlich gibt es somit nur in Suleymaniya eine verbiirgte, funktionstiichtige - und sehr

'8 Information von Thomas Uwer, Mitarbeiter von »Wadi«, 3. Juni 2005.
' Mitteilung einer Informantin aus Suleymaniya, 2. Juni 2005. Siehe auBerdem »Assistance for women in
distress in Iraq and Iraqi-Kurdistan«, auf http://www.wadinet.de/projekte/newirag/women/shelters.htm,

eingesehen am 2. Juni 2005.



—10-

begrenzte — Schutzmdglichkeit fiir von »Ehrtdtungen« oder hiuslicher Gewalt bedrohte

Frauen.

Trotz der Existenz von Schutzhdusern werden im kurdischen Norden — und vermutlich erst
Recht im Zentral- und Siidirak, wo derartige Angebote nicht bzw. in noch geringerem
Umfang bestehen — noch immer bedrohte Frauen in den Frauengeféngnissen »geschiitzt«.?’
Dies geschieht zum einen aus Mangel an Alternativen, zum anderen sind jedoch auch Fille
bekannt, in denen die Behorden darauf bestanden, Frauen in den Gefdngnissen zu behalten,
anstatt sie in ein Frauenhaus zu entlassen’' — die Frauen werden somit gegen ihren Willen im
Gefingnis festgehalten. Die Unterbringung im Gefédngnis ist aufgrund der kaum bzw. gar
nicht vorhandenen sozialen Betreuung, dem ausschlieflichen Kontakt mit Straftdterinnen

sowie der fehlenden Perspektive auf eine Verbesserung der Situation offensichtlich alles

andere als ideal — erst recht, wenn die Frauen Kinder haben.

Theoretisch kénnen auch Frauen aus anderen Stidten im PUK-verwalteten Gebiet bzw. aus
dem KDP-Gebiet/dem Zentral- und Siidirak in Suleymaniya Schutz suchen. Insbesondere was
den Zentralirak anbelangt, ist dies seit dem Sturz des Baathregimes auch der Fall. Abgesehen
davon, dass das letztlich sehr geringe Angebot an Schutzplitzen einer Offnung in dieser
Richtung enge Grenzen setzt — so ist keinesfalls garantiert, dass die Kldgerin bei ihrer
Riickkehr in den Irak einen Frauenschutzplatz erhalten wiirde — ist zu berﬁcksichiigen, dass
Einrichtungen in Suleymaniya nur sehr eingeschréankt in der Lage sind, Frauen aus anderen
Regionen nachhaltig zu helfen. Dies hingt vor allem damit zusammen, dass der Aufenthalt in
den Frauenh&usern selbst immer nur ein kurz- bis mittelfristiger sein kann: Ziel der
Frauenhduser ist es, den Frauen sobald als méglich ein Leben auBlerhalb solcher Schutzrdume
zu ermdglichen. In den meisten Féllen besteht die einzige realistische Chance darin, mit den
Familien ein Abkommen auszuhandeln, d. h. diese davon zu iiberzeugen, von einer

»Ehrt6tung« abzusehen. Hiufig sind solche Arrangements vor allem deshalb erfolgreich, weil

20 Dies wird etwa aus der Stadt Arbil berichtet, Information von Thomas Uwer, Mitarbeiter von »Wadi«, 3. Juni

2005.
21 30 etwa in der Provinz Dohuk. Siehe »Iraq: Focus on honour killings.« Dohuk, 17. Februar 2004, eingesehen

am 21. Juni 2005 auf http://www.irinnews.org/print.asp?ReportID=39526.
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auf traditionelle Beziehungsgeflechte zurtickgegriffen werden kann. Wenn etwa eine Frau aus
einer Familie stammt, die die PUK unterstiitzt, werden die Sozialarbeiterinnen versuchen,
Verhandlungen iiber PUK-Mitglieder oder Politiker zu fithren, die in der Familie des Opfers
Respekt und Ansehen genieflen. Ebenfalls genutzt werden verwandtschaftliche Beziehungen
zwischen den Sozialarbeiterinnen und deren Eheméinnern sowie den Familien der Opfer.
Wenn eine Frau nicht aus Suleymaniya stammt, sind die Chancen, auf derartige
verwandtschaftliche Beziehungen zuriickzugreifen, hdufig geringer. Sofern eine Frau aus dem
Einflussgebiet der KDP kommt bzw. ihre Familie der KDP nahe steht, fillt zudem die
Maoglichkeit weg, parteipolitische Kontakte nutzbar zu machen — das Schutzhaus in
Suleymaniya verfiigt nicht iiber tragfahige Kontakte zu KDP-Kreisen. Auflerdem bergen
gerade Fille, in denen ein Kompromiss mit den Familien gesucht wird, das Risiko, dass diese
nur zum Schein auf die Verhandlungslésung eingehen. Neben der Aushandlung eines
Kompromisses mit der Familie vor Ort kann eine mégliche Losung fiir eine von »Ehrttung«
betroffene Frau auch darin bestehen, dass ein anderer Teil ihrer Familie, der zudem méglichst
in einer anderen Stadt lebt, sich ihrer annimmt, sozusagen ihren Schutz aktiv iibémimmt.
Damit ein solches Arrangement zustande kommt, sind ebenfalls familidre respektive

politische Beziehungen extrem hilfreich.

Im Falle der Klédgerin ist allerdings mit an Sicherheit grenzender Wahrscheinlichkeit
auszuschlieflen, dass eine solche Verhandlungslsung gelingen kénnte: Als Angehdriger der
yezidischen Scheichkaste werden weder der Vater der Kldgerin noch andere Verwandte
muslimische Verhandlungspartner akzeptieren, wenn tiberhaupt miisste eine geeignete
yezidische Personlichkeit einen Kompromiss auszuhandeln versuchen. Eine solche wird
jedoch kaum zu finden sein, da der Vater der Kl4gerin kein einfacher Yezide ist, sondern der
Scheichkaste angehort. Er selbst konnte in einem dhnlichen Konflikt zwischen yezidischen
Muriden (Laien) vermitteln, diese aber nicht zwischen ihm und seiner Tochter. Als Vermittler
in Frage kdme allenfalls ein anderer yezidischer Scheich — wobei selbst in diesem Fall die fiir
einen erfolgreichen Vermittler eigentlich erforderliche Voraussetzung nicht gegeben wiire,
dass dieser ndmlich eine gesellschaftlich héhere Position einnimmt, als die streitenden

Parteien. Eine eindeutig sozial hgherrangige Position als der Vater der Klégerin hitten nur der
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Mir bzw. der Baba-Scheich. Diese M6glichkeit wird hier allerdings allein der Vollstandigkeit
halber genannt, da es extrem unrealistisch ist, dass einer der beiden sich in einer derartigen
Angelegenheit engagieren wiirden. Mehr noch: Vermutlich werden Mitglieder der religiésen
yezidischen Elite keine anderen Positionen vertreten als der Vater der Kldgerin, und diesen
hinsichtlich von Sanktionen gegentiber seiner Tochter eher unterstiitzen. Wir halten es sogar
fiir moglich, dass die genannten yezidischen Autoritdten den Vater ermutigen wiirden, seine
Tochter zu téten — im Sinne des Schutzes der yezidischen Religion. Selbst wenn dies nicht der
Fall ist, werden sie jedoch sicherlich nicht geeignet bzw. in der Lage sein, den Vater davon zu

tiberzeugen, den Lebensentwurf seiner Tochter zu akzeptieren.

Vor diesem Hintergrund kénnte die Klégerin zwar — vorausgesetzt, es gibt einen freien Platz,
was aufgrund des sehr knappen Angebots jedoch alles andere als sicher ist — zeitweilig in
einem Frauenhaus Schutz finden. Das Leben dort ist jedoch nur als Ubergangslésung denkbar.
In Fillen, in denen Verhandlungslésungen nicht gelingen, sind die Alternativen gering: Zu
nennen ist — neben der Flucht ins Ausland — vor allem die Eheschliefung mit einem Mann,
der bereit und in der Lage ist, eine von »Ehrtdtung« bzw. familidrer Gewalt zu schiitzen.
Fille, in denen dies gelingt, sind allerdings selten — ganz davon abgesehen dass diese Art der

Eheschliefung von vielen Frauen als inakzeptabel empfunden wird.?
Dieses Gutachten wurde nach bestem Wissen und Gewissen erstellt.

Mit freundlichen Griiflen,

Eva Savelsberg Siamend Hajo

22 Sjehe hierzu etwa Thomas Schmiedinger: »Frauen in the house«, 18. August 2004, eingesehen am 20. Juni

2004 auf http://www kurd-sun.de/frauen_in_the house.htm.
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