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MIGRATIE ALS ACCELERATIE VAN
VROUWENEMANCIPATIE

B. Lalmahomed

8.1 Inleiding

Valse beloften, losgerukt uit het vastgeroeste, maar vertrouwde joini-family-systeem en angst
voor de nieuwe omgeving, die elementen voerden de boventoon bij de contractarbeiders uit
India die aanmeerden in Suriname. Met de migratie naar Suriname breekt in 1873 een nieuw
tijdperk aan voor Hindostaanse vrouwen. Hun succesverhaal van toen herhaalt zich een eeuw
later met de migratie van Suriname naar het moderne Nederland. De positieve ontwikkeling
van deze vrouwen is te danken aan de wijze waarop zij zich eerst in Suriname oriénteerden en
daarna heroriénteerden in Nederland. Dat Hindostaanse vrouwen welgevaren zijn bij de migra-
tie van India naar Suriname en van Suriname naar Nederland, blijkt uit de volgende uitspraak:
“Als ik kijk hoe het in India gaat met vrouwen en de armoede, dan ben ik blij dat mijn over-
grootmoeder een contractarbeidster was. Wij mogen niet klagen, we hebben het heel erg goed.”

De eerste migratie doorbrak het traditionele denkpatroon van Hindostanen over vrouwen, de
tweede verhuizing naar Nederland ging verder met de autonomiestrijd. Alle reden om in dit
hoofdstuk in te gaan op de belangrijkste ontwikkelingen van het succesverhaal van Hindo-
staanse vrouwen. Hoe ontwikkelden zij zich in Suriname en in Nederland? Hoe verliep de eman-
cipatiestrijd in de pairiarchale samenleving waarvan zij deel uitmaakten?

Het Hindostaanse gezin

Aan de strijd om zelfstandigheid, die de doorsnee Hindostaanse vrouw niet gemakkelijk afgaat,
levert iedere generatie haar eigen bijdrage. Voor een systematisch beeld van de totstandkoming
van deze emancipatie is het van belang de positie van de vrouw in de tijd en de situatie te
schetsen. Het mag duidelijk zijn dat het Hindostaanse gezin met zijn veiligheid, geborgenheid,
individuele ervaring en rust, evenals andere Surinaamse gezinnen, niet ontkomt aan verande-
ringen. De verschuivende gezagsrelaties tussen man en vrouw en tussen ouders en kinderen,
evenals de plaats van het gezin in het familienetwerk, dwingen elk gezin in elke generatic weer
nieuwe eisen te stellen aan ouders, kinderen en familieleden. Hoe en in welke mate de eisen
effect hebben, is afhankelijk van de kenmerken van verschillende gezinstypen tussen 1873 en
2003 die hieronder worden beschreven.

De Hindostanen pasten in Suriname hun levensstijl noodgedwongen aan aan de plaatselijke

omstandigheden en wetten. Ingeklemd tussen de vertrouwde traditie en vaste gewoontes uit het

land van herkomst enerzijds, en de omstandigheden in het nieuwe vaderland anderzijds, ont-

staat tussen 1873 en 1930 het patriarchale, agrarische gezinstype met als kenmerken:

» Typische district- of plantagegezin, zeer gelovig, met een Indiaas karakter, waarin de man als
gezagsdrager, de absolute heer en meester is. Het groepsleven heeft een sterk joint-family-
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karakter. Het gezin vormt een productieve eenheid met een sterk saamhorigheidsgevoel.

De sociale ethiek kleurt dit type gezin, waarbij de man samen met anderen, maar vooral met

de oudste zoon, de verantwoording voor en de zeggenschap over het gezinsinkomen heeft.

Betaalde arbeid buitenshuis is voor vrouwen verboden. De familie is gesloten, in zichzelf

gekeerd. Opvoeding van de kinderen is primair de taak van de moeder, daarnaast worden zij

collectiet opgevoed door andere gezins- en familieleden.

* In dit type gezin vinden veel kinderhuwelijken plaats. De partnerkeuze is de taak van de
ouders en niet van de kinderen. Interreligieuze en interetnische huwelijken zijn in deze peri-
ode uitgesloten.

* De sociale controle op vrouwen en jonge meisjes ligt bij de mannelijke leden en de oudere
vrouwelijke familie- en gezinsleden, die verantwoordelijk zijn voor de kuisheid van de vrouw.
Onderwijs is voor meisjes in de beginfase overbodig, dat wordt pas na 1930 moeizaam.
anders.

Na 1930 splitst de groep patriarchale, agrarische gezinnen zich in tweeén. Tot ongeveer 1950
worden de Hindostaanse gezinnen onderverdeeld in:

a. De patriarchale, agrarische gezinnen;

b. De traditionele Hindostaanse gezinnen binnen een gesloten autoritaire religieuze stroming,
In de patriarchale agrarische gezinnen verandert in deze periode weinig, terwijl de traditione-
le Hindostaanse gezinnen binnen een gesloten autoritaire religieuze stroming een lichte veran-
dering ondergaat.

Kenmerken van de traditionele Hindostaanse gezinnen binnen een gesloten autoritaire reli-

gleuze stroming zijn:

* Het geloof blijft een belangrijke plaats innemen. De rol en de functie van de man blijven
eveneens onveranderd.

* De traditionele gewoonte om bij elkaar binnen te stappen en zo betamelijk gedrag van vrou-
welijke gezins- en familieleden af te dwingen blijft gehandhaafd. De rol van de familie in
deze controle en de verdeling van gezag en zeggenschap over de familie blijft min of meer
ongewijzigd.

* Een vijandige houding tegenover rasmenging. Bevolkingsgroepen die invloed kunnen heb-
ben op de Hindostaanse levensstijl worden bewust gemeden. Het onderwijs aan meisjes
begint, onder dwang van de leerplicht, tegen de zin van ouders langzaam op gang te komen.

Na 1950 zette de versnippering binnen de Hindostaanse gemeenschap zich voort. De situatie
in de patriarchale agrarische gezinnen bleef ongewijzigd, terwijl zich uit het traditionele Hin-
dostaanse gezin een ander type gezin ontwikkelde, het strakke Hindostaanse schijngezin.

In de periode tot 1975 kende de Hindostaanse gemeenschap drie type gezinnen:

a. De patriarchale, agrarische gezinnen;

b. De traditionele Hindostaanse gezinnen binnen cen gesloten autoritaire religieuze stroming;
¢. Het strakke, Hindostaanse schijngezin.

Kenmerken van het ‘strakke, Hindostaanse schijngezin’

* Dit type gezin heeft een sterk religieus karakter. De rol van de man begint af te brokkelen.
Het vaststaande joint-family-karakter verwatert. Andere kenmerken, zoals de inbreng van
familieleden, ook in de sociale controle op gezinsleden, worden nog getolereerd door ouders,
maar steeds minder door de kinderen.
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¢ Het huwelijk is nog altijd het opvoedingsdoel, maar ouders vinden onderwijs ook voor meis-
Jes heel erg belangrijk. In het schijngezin zijn hevige spanningen als gevolg van botsende
opvattingen tussen man en vrouw en tussen ouders en kinderen. Fr is geen ruimte voor indi-
viduele vrijheid van meisjes. Er is veel opwinding tussen ouders en kinderen als het gaat om
de partnerkeuze, vooral als die tegen de wensen van de ouders ingaat. Maar voor de buiten-
wereld wordt de schijn opgehouden en is het gezin een eenheid.

Na 1975 vinden we geen patriarchale, agrarische gezinnen meer. Het (raditioncel Hindostaanse
gezin binnen de gesloten autoritaire religieuze stroming bleef onveranderd, terwijl zich binnen
het strakke Hindostaanse schijngezin zich een steeds moderner en vri jdenkende groep ontwik-
kelde, met als gevolg dat uit dit type gezin een tweede opkwam. Zo kunnen de Hindostaanse
gezinnen nu onderscheiden worden in:

a. Het traditionele Hindostaanse gezin binnen een gesloten autoritaire religieuze stroming;

b. Het strakke, Hindostaanse schijngezin;

¢. Het moderne, open Hindostaanse gezin.

Kenmerken van het moderne, open Hindostaanse gezin:

* Vader heeft als hoofd van het gezin nog de gezaghebbende rol, alle gezinsleden zijn hem
gezag verschuldigd. Maar hij staat wel open voor discussie. Moeder heeft in dit type gezin
meer zeggenschap over de kinderen en meer eigen financiéle inkomsten dan in de twee ande-
re typen gezinnen. Het huishouden en de opvoeding van de kinderen vormen een gemeen-
schappelijke taak van vader en moeder.

* Het joint-family-systeem heeft plaatsgemaakt voor jointness of family. In het moderne, open
Hindostaanse gezin neemt het geloof nog een belangrijke plaats in. Scholing is een primair
opvoedingsdoel en is even belangrijk voor meisjes en jongens.

* Het huwelijk is een secundaire kwestie, die de ouders overlaten aan de kinderen. Het moder-
ne, open Hindostaanse gezin integreert met behoud van de Hindostaanse cultuur. JTongeren
zoeken zelf hun partners uit.

* Sociale controle en inmenging van familieleden worden niet geaccepteerd en vaak ervaren
als bemoeizucht.

8.2 Arbeidsmigratie

Tussen 1873 en 1916 immigreerden 8.527 Brits-Indische vrouwen naar Suriname, 28 6% van de
totale instroom uit India (Emmer 1984: 222). De Klerk (1953) schrijft in zijn geschiedkundig
overzicht dat de werving van vrouwen in India in de regel veel moeizamer verliep dan die van
de mannen. Vandaar dat een vrouw meer opleverde dan een man: 35 tegenover 25 roepies. Van
de vrouwen die naar Suriname kwamen, was het leeuwendeel geronseld. Slechts een kwart kwam
met hun man mee. Onder de vrouwelijke immigranten waren er amper of geen maagden, door-
dat meisjes op jeugdige leeftijd werden uitgehuwelijkt. Dat maakte het ronselen van meisjes
praktisch onmogelijk (Wiersma 1973). Voor de geworven vrouwen was het vertrek naar Suri-
name veelal een bevrijding. Onder de gerekruteerde vrouwen bevonden zich prostituees, ver-
stolen vrouwen en weduwen.

De Klerk maakt ook melding van gevluchte schoondochters die de onderdrukking en mishan-
deling van echtgenoten en schoonmoeders niet langer konden verdragen, en migratie zagen als
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een radicale oplossing. Ook vrouwen die een eigenzinnige partnerkeuze hadden gemaakt, kre-
gen de kans van hun leven door met hun verboden geliefde naar Suriname te migreren (De
Klerk 1953). Al met al maakte de immigratie een eind aan de noodlijdende, vitzichtloze situa-
tie van veel alleenstaande vrouwen. Prostituees kregen de kans om met deze stap hun licht-
zinnig verleden uit te wissen, terwijl de weduwen, de verstotenen en de weggelopen vrouwen
opnieuw aanzoeken kregen. Veroveringen die gerealiseerd werden in een recordtijd, want de
alleenstaande vrouwen verlieten weliswaar als vrijgezellen het land van herkomst, maar meer-
den in Suriname aan met een partner.

Financién en zeggenschap
De arbeidsmigratic naar Suriname maakte geen onderscheid naar sekse, geloof, klasse en
levensbeschouwing. Iedereen was gecontracteerd met hetzelfde doel en men had weinig of
geen controle meer over de handhaving van de traditionele purdah (sluier) en sociale wetten.
De plantage-eigenaren hadden geen boodschap aan de purdah of het kastenstelsel van de immi-
granten. De tewerkstelling leidde dus onontkoombaar naar een langzaam verschuivend beeld
van de Hindostaanse vrouw. Het arbeidsproces joeg de vrouwen als het ware de velden op. Zo
brak een nieuw tijdperk aan en trad een opmerkelijke verandering op in de economische func-
tie van de Hindostaanse vrouw. Haar handen waren al even hard nodig als die van haar man.
Z1j verdiende vanwege haar inferieure positie minder dan
de man, maar werd desondanks een onmisbare schakel in
de arbeidsketen. Dat leidde ook tot een herwaardering van
haar plaats in het gezin. In deze fase gaf haar arbeidsin-
spanning haar, net als de man, toegang tot het machtigste
middel: financién. Maar dat wilde niet zeggen dat haar
zelfstandigheid er ook meteen groter op werd. Want ook in
Suriname behoorden de inkomsten van de vrouw, net als
zijzelf, tot het bezit van haar man. In die visie kwam voor-
alsnog geen verandering. De vrouw verkeerde, met andere
woorden, in een volstrekt ondergeschikte positie (Lalma-
homed 1992b: De Klerk 1953; Speckmann 1965).

Dat de vrouw meer waardering oogstte met de komst naar
Suriname was een feit. Zij was net als de man in staat
inkomsten te verwerven. Naast het huishouden zorgde Zij
voor het vee en bebouwde ze het land. Haar diensten
waren in de kleine landbouw sterker dan zijzelf. In de
geest van de patriarchale machtsstructuur had de Hindo-
staanse vrouw als partner en cigendom van de man geen ) .

.- . Hindostaanse meisjes van
recht op loon, met als gevolg dat zij op alle terreinen af- de eerste generatie in Suriname.
hankelijk van hem bleef. Kijken wij naar de taakverdeling Let op de juwelen
Van mannen en vrouwen na de Tweede Wereldoorlog, dan
zien wij dat gehuwde vrouwen door beroepsarbeid, in tegenstelling tot de vorige generatie
viouwen, zichtbaar hun taken verdubbelden. De jonge Hindostaanse vrouw kon wel goed
geschoold zijn, maar dat betekende niet dat zij naast de reguliere beroepsarbeid buitenshuis,
ontheven werd van haar dagelijkse werk als cchtgenote. In die hoedanigheid bleef zij in het
gezin ondergeschikt aan de man, aan wie zij respect verschuldigd was. Dit was de reden waar-
om vrouwen zich tot in de jaren ’50 en 60 heel afhankelijk opstelden. De financiéle bijdrage
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van de vrouw had haar de mogelijkheid kunnen geven tot het afdwingen van een betere posi-
tie, maar dat werd door de traditie aan banden gelegd. Het was een vereiste dat de vrouwen hun
inkomsten aan het eind van de week of de maand afstonden aan hun partner.

Tussen 1960 en 1970 trad een kentering op. De spits werd afgebeten door vrouwen van de
strakke, Hindostaanse schijngezinnen, waarin vrij goed ontwikkelde vrouwen in staat waren
hun rechten af te dwingen, ook al ging het soms gepaard met veel ruzies. De drang naar finan-
ciéle onafhankelijkheid van de vrouw druiste in tegen de psychologie van het joini-family-
systeem. Niet zelden werden deze vrouwen gezien als ondankbare wezens die in afhankelijke
situaties wel algehele verzorging genoten van hun partners. Uit verschillende overleveringen
bleek het afdwingen van de gedeelde zeggenschap over de inkomsten de gezagspositie van de
man het meest te beschadigen. Deze ondermijning van het mannelijke gezag werd de vrouwen
niet in dank afgenomen door hun schoonfamilie en hun vader. Quders, in het bijzonder vaders
die de traditionele onderlinge gezagspositie onderschreven, vermaanden hun getrouwde doch-
ters. Deze overgangsfase verliep moeizaam, maar na 1975 kwam hier nagenoeg een eind aan.
Tegenwoordig hebben mannen en vrouwen hun eigen inkomsten. De besteding daarvan wordt
naar gelang de gezinsuitgaven gezamenlijk bepaald.

Onderwijspositie in Suriname

De eerste immigranten zagen het nut niet van onderwijs, doordat zij dat in het land van her-
komst niet kenden. Om de ouders te onderwerpen aan het onderwijsgezag voerde de overheid
de leerplicht in.! Vanuit de verwachting terug te zullen keren naar het moederland, werd het
volgen van onderwijs als een overbodige zaak gezien. Om het schoolbezoek van de kinderen
te bevorderen werden in 1890 op verschillende plantages koeliescholen? opgericht. Het besef
van het belang van onderwijs voor jongens begon, ondanks de vele regelingen die de overheid
trof, pas in 1920 te groeien. In deze fase werd onderwijs voor meisjes niet noodzakelijk gevon-
den, waardoor zeker tot 1930 vrouwen amper de kans kregen een school te bezoeken.

De voornaamste belemmering voor onderwijs voor meisjes was het huwelijk en de positie van
de vrouw na het huwelijk in het zelfregulerende joint-family-systeem. Bij de ontwikkeling van
meisjes werd vanuit de voorgeschreven rol en functie van de vrouw als moeder en verzorgster
van het gezin, de nadruk gelegd op sociale intelligentie. Als meisjes het huishouden konden
doen en een gezin zouden kunnen onderhouden, waren ze intelligent genoeg en rijp voor het
huwelijk. Meer hadden ze niet nodig. Eigenschappen die de meisjes vanaf de geboorte tot het
huwelijk ontwikkelden, waren dus respect voor gezaghebbende gezinsleden, gehoorzaamheid,
afhankelijkheid, omgaan met gezin en familieleden. Ook de vereiste goede manieren zoals
beleefdheid, hulpvaardigheid en gastvrijheid speelden een belangrijke rol. De sociale intelli-
gentie stond kortom centraal bij de opvoeding van meisjes.

Bij de jongens daarentegen, kreeg de ontwikkeling van de individuele intelligentie de nadruk.
Het was een vereiste dat jongens, als onderhouders van het gezin, de gelegenheid kregen onder-

! In 1878 werd de eerste onderwijsregeling getroffen. Ouders werden in de gelegenheid gesteld om hun kinderen van
7 tot 12 jaar onderwijs te laten volgen (Juglall 1963).
2 Op de koeliescholen werd het onderwijs in de moedertaal gegeven door Hindostaanse leerkrachten (Juglall 1963).
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wijs te volgen. Pas tussen 1940 en 1960 vervaagden de grote sekseverschillen geleidelijk dank-
zij scholing en dat vergrootte de meerwaarde van de vrouw. De grote doorbraak kwam in die
periode van vrouwen die zich bekwaamden als arts, onderwijzer en verpleegkundige en die net
als de mannen genoeg verdienden om zelf een gezin te onderhouden. Dat had als voordeel dat
zij dubbel aantrekkelijk werden op de huwelijksmarkt en relatief veel huwelijksaanzoeken kre-
gen. Hindostaanse mannen kregen steeds meer interesse voor geschoolde vrouwen, die ener-
zijds zorgden voor de financiéle bijdrage in het gezin en anderzijds voor de verhoging van de
sociale status van de familie. Dat laatste moet gezien worden in het perspectief van de traditie,
waarbij de eer van de familie ook ligt in de partnerkeuze van de zoon, omdat zijn keuze indi-
rect invloed heeft op de naam en faam van de familie.

Het onderwijs dat na de Tweede Wereldoorlog op gang kwam, werd pas na 1960 voor meisjes
een feit. Dat kon ook niet anders, omdat de veranderende economische ontwikkelingen in Suri-
name vrouwenarbeid langzaam maar zeker noodzakelijk maakten. Het zelfregulerende joint-
family-systeem verloor zijn oorspronkelijke karakter doordat de gehuwde kinderen op zichzelf
gingen wonen en dus zelf verantwoordelijk waren voor hun onderhoud.

Na 1970 kregen lang niet alle Hindostaanse meisjes de kans om zich naar wens te ontwikke-
len. In de regel waren de onderwijskansen van de meisjes afhankelijk van de denk- en levens-
wijze van ouders in de verschillende gezinstypes. Doorslaggevend was de opvatting over de
maatschappelijke integratie die ouders hadden. In de traditionele gezinnen binnen een gesloten
autoritaire religieuze stroming voedden ouders hun dochters op voor het huwelijk. Voor het
bereiken van dat opvoedingsdoel zagen ouders maatschappelijke integratie als een blokkade.
Onderwijs vonden zij wel belangrijk, maar het huwelijk kwam cerst. In deze gezinnen, waarin
ouders beperkte scholing hadden genoten, bepaalden de traditie en het conventionele geloof de
strakke leefregels. Slechts een beperkt aantal meisjes dat heel goed kon leren, kreeg de gele-
genheid een academische studie af te ronden. Het gros van de meisjes mocht de middelbare
school volgen, daarna moesten zij het huwelijk in. Zij die de school niet binnen de geplande
tijd konden afronden, moesten deze beéindigen bij huwelijksaanzoeken. Zij die verder wilden
studeren, mochten dat alleen doen met goedkeuring van hun partner.

De grondgedachte hierbij was de orthodoxe opvatting van ouders, die de aanwezigheid van
volwassen ongetrouwde dochters in huis als een schande ervoeren. Om te voorkomen dat men
over de tong ging of dat bij familieleden waanbeelden zouden opkomen dat de dochters iets
mankeerde, werden meisjes soms gedwongen vroegtijdig de school te verlaten omwille van het
huwelijk. Dat betekende echter niet dat het onderwijs geen prioriteit had. Deze jonge pasge-
huwde meisjes kregen na het huwelijk de kans om met toestemming van hun echtgenoten de
opleiding alsnog te voltooien in avondcursussen. Zo waren ze én getrouwd én konden ze op
een verantwoorde wijze doorstuderen. Meisjes die de school gebruikten om vriendjes te ont-
moeten, te roken of spijbelend op straat rond te hangen, moesten onherroepelijk van school en
werden uitgehuwelijkt. Regels dienden naar de letter nageleefd te worden. De schande die hun
ongepast gedrag (ot gevolg kon hebben, rechtvaardigde het handelen van ouders. Het motto
was en 1s vaak nog steeds: ‘Als meisjes niet leren, moeten ze maar gaan trouwen.’

Ouders uit het tweede type gezin, het strakke Hindostaanse schijngezin, zagen wel het nut in
van onderwijs voor meisjes, maar zij beschouwden het huwelijk ook als een belangrijke reli-

gieuze handeling, De maatschappelijke integratie wordt niet als een bedreiging gezien, maar er
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wordt wel rekening gehouden
met mogelijke beinvloeding van-
uit de omringende samenleving.
In vergelijking met het eerste
type gezin zijn deze ouders rede-
lijk tot goed geschoold. Met het
-00g op de economische zelfstan-
digheid van vrouwen zien zij het
volgen van onderwijs voor hun
dochters als een absolute nood-
zaak en wordt het huwelijk uitge-
steld tot de afronding van de stu-
die.

L In het moderne, open Hindostaan-
Hindostaanse vrouwen van verschillende generaties ('80) se gezin vormt de maatschappe_

lijke integratie geen bedreiging.
De vanzelfsprekende wisselwerking tussen gezin en samenleving heeft volgens ouders een posi-
tieve invloed op de persoonlijke ontwikkeling van het Hindostaanse meisje. De opvoedings-
doelen in dit type gezin zijn zelfstandigheid en het ontwikkelen van zelfredzaamheid. Voor het
bereiken van deze doelen is onderwijs heel belangrijk. Meisjes krijgen in deze gezinnen alle
middelen en vrijheid om onderwijs te volgen. Het huwelijk vindt pas plaats als de meisjes daar
klaar voor zijn.

Onderwijsprestaties van meisjes in Nederland

Het motto ‘Onderwijs maakt sterk, bewust en stabiel” was de drijfveer van moeders die met de
geringe onderwijsmogelijkheden hun uiterste best deden hun scholingskansen te benutten.
Hindostaanse ouders, die over het algemeen heel veel waarde hechten aan onderwijs, zien het
als een geschenk uvit de hemel als hun kinderen tegenwoordig het Hoger Beroepsonderwijs
halen. Statistische gegevens rechtvaardigen deze opvatting.? De onderwijsprestaties van
Hindostaanse kinderen lopen evenwel terug op de Nederlandse scholen. In hoofdstuk 4 (De
maatschappelijke positie van Hindostanen) zien wij dat vrouwen in vergelijking met mannen
op alle onderwijsniveaus hoger of nagenoeg gelijk scoren. Uit de daar gepresenteerde cijfers
kan worden geconcludeerd dat vrouwen in het onderwijs beter presteren dan mannen.4 Kijken
wij naar het geheel, dan stromen steeds meer meisjes door naar het MBO/HAVO VWO/WO . In

3 Vergelijk hoofdstuk 4, tabel 4.2: Opleidingsniveaus van Hindostaanse mannen en VIouwen.

4 In 1994 kwam 73% (168) van de Hindostaanse mannen op een populatie van 230 niet verder dan de MAVO, terwijl
79% (220) van de vrouwen op een populatie van 279 maximaal de MAVO haalde. Op dit niveau presteerden de vrou-
wern dus duidelijk hoger. Vergelijkbaar zijn de prestaties in 1998: 0p een populatie van 423 mannen komt 70% (296)
niet boven het MAVO-niveau, tegen 71% (393) van een populatie van 554 vrouwen. Op het niveau Middelbaar
Beroepsonderwijs tot en met wetenschappelijk onderwijs scoren vrouwen en mannen in 1994 nagenoeg gelijk. Van de
230 mannen haalden 27% (62) het MBO/HAVO VWO/WO, terwijl de score 21% (59) was bij vrouwen op een popu-
latie van 279. In 1998 scoorden de vrouwen hoger dan de mannen op het MBO/HAVO VWO/WO niveau. De score
hiervan lag bij 423 mannen op 30% (127), en bij 554 vrouwen op 29% (161).
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1994 waren het 59 vrouwen (21%) op een populatie van 279, terwijl 29% (161) vrouwen in
1998 op een populatie van 554 dit niveau haalden. Conclusie: vrouwen boekten een lichte
vooruitgang,

Al met al stromen toch nog te weinig meisjes door naar MBO/HAVO en VWO/WO. Er zijn nog
teveel meisjes, te weten 71% van 554 vrouwen, die niet verder komen dan de MAVO. Waar is
deze grote achterstand aan te wijten? De gangbare verklaringend voor onderwijsachterstand
gelden ook hier. Hindostaanse meisjes hebben zowel in het basis- als in het voortgezet onder-
Wijs een grote taalachterstand. Dat is dan ook de verklaring waarom het gros van de Hindo-
staanse meisjes instromen in lager of individueel beroepsonderwijs of MAVO. De slechte taal-
vaardigheid is vaak de oorzaak dat meisjes zonder diploma het voortgezet onderwijs verlaten.
De grote boosdoener bij taalachterstand is de slecht ontwikkelde leescultuur. Meisjes lezen
veel te weinig, waardoor de Nederlandse taal een struikelblok vormt bij het volgen van onder-
wijs. Kinderen die 's avonds met een goed boek in de hand in slaap vallen, presteren veel beter

dan meisjes dic voor de tv indutten voor het naar bed gaan.

Een andere oorzaak van onderwijsachterstand is het ontbrekende of het passieve ondersten-
nende gedrag van opvoeders. Ouders hechten in de regel veel waarde aan goede onderwijspre-
staties van hun kinderen, maar zien het nut van hun eigen inbreng en ondersteuning niet in. Het
gaat naar hun zeggen louter om de inspanning van het kind. Heel wat ouders bezoeken niet
graag de school, omdat zij vaak niet begrijpen waar het over gaat. Anderen bezoeken de school
pas als de meisjes slechte prestaties leveren. Kortom, de school is in de waarneming van deze
Hindostaanse ouders niet het verlengde van het gezin. Een veel voorkomend probleem in de
traditionele gezinnen en de strakke schijngezinnen hierbij is de vorming van sociale ontwik-
keling van meisjes naar het huwelijk toe. Ouders vinden de individuele ontwikkeling wel
belangrijk, maar als taak van de school. Dat betekent dat meisjes naast hun schooltaken niet
ontkomen aan hun verplichte huishoudelijke werkzaamheden.

Een andere oorzaak van slechte doorstroming is het gebrek aan motivatie bij de meisjes zelf.
Veel meisjes kiezen voor een huwelijk in de laatste adolescentiefase. Zij vinden de school, die
vaak moeilijk te volgen is, te enerverend en kiezen voor een gemakkelijker en passiever
levenswijze. Soms worden meisjes die slechte schoolprestaties leveren, gedwongen tot een
gearrangeerd huwelijk. Er zijn er genoeg die zich hiertegen verweren, maar zij die geen uit-
wijkmogelijkheden zien, stemmen vaak toe. Deze laagopgeleide meisjes nemen na het huwe-
lijk genoegen met schoonmaak- en winkeltaken en ongeschoolde werk in de verzorging.

De geringe onderwijsinspanning is de laatste tijd ook te wijten aan de vele vertiermogelijkhe-
den, zoals Hindostaanse bioscopen, dans en muziek. Hindostaanse jongeren, die in het dage-
lijkse leven optimaal participeren op school of aan het werk zijn tussen andere culturen, vin-
den hun plek in deze levende basisvormen van het Hindostaanse leven. Het is begrijpelijk dat
jongeren verslaafd raken aan moderne, verwesterde Hindostaanse zang, dans en muziek waar
zij niet hoeven na te denken. Niets is moojer dan je terugtrekken uit de wereld en opgaan in de
weelde van het rijke culturele leven. De Hindostaanse moderne eenwording is zonder enige
twijfel de golvende kracht die Jjongeren in evenwicht houdt.

3 Van der Hoek (1992}, in Laimahomed (1992a); Lalmahomed (1992b).
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Op zich is die culturele bewustwording heel belangrijk voor integratie in Nederland en een
optimale participatie in de samenleving. De tragiek bij Hindostaanse jongeren is echter het
grensoverschrijdende gedrag, dat ouders niet aan banden kunnen leggen, omdat zij daar niet
het probleem van inzien. Ouders beseffen niet dat hun dochters een kleinere of zelfs geen taal-
en onderwijsachterstand zouden hebben, als zij in een week minstens twee goede boeken zou-
den lezen en één Hindostaanse film zien, in plaats van geen enkel boek lezen en minstens drie
films zien. Hindostaanse meisjes stoppen ook veel tijd in het luisteren naar Hindostaanse
muziek. Het mag duidelijk zijn dat de vrijetijdsinvulling niet evenwichtig is. Let wel, het zou
een vergissing zijn te menen dat Hindostaanse zang, dans en cultuur verkeerd zijn, maar alles
moet met mate. Het is van groot belang dat meisjes en ouders, zoals de generatie ouders van
de jaren '60 en 70 het nut van effectief onderwijs gaan inzien en ondersteunen.

8.3 De rol van de vrouw binnen de religie

De situatie van Indiase vrouwen was in de middeleeuwen ronduit slecht. Hun slechte maat-
schappelijke positie was het uitvloeisel van oorlogen, met name de invasie van de moslims van-
af ongeveer 1100 na Chr. De vele verkrachtingen van vrouwen en meisjes hadden tot gevolg
dat Indiase vrouwen zich niet in het openbaar mochten vertonen en dat zij zich moesten
beschutten tegen de blikken van mannen. Deze ongeregelde situatie, die resulteerde in de
invoering van de purdah (wat letterlijk ‘gordijn’ betekent),® verslechterde de positie van de
islamitische en hindoevrouwen. De purdah was immers het symbool voor het veelomvattende
systeem van regels en gedragsvoorschriften, waarin de scheiding van seksen, ofwel de afzon-
dering van de vrouw centraal stond. Dankzij de purdah konden de vrouwen zich in het open-
baar vertonen (Berendts 1982). Tot op zekere hoogte had dit systeem cen gunstig karakter,
maar het was zonder meer ecen middel waarmee de bewegingsvrijheid van de vrouw beperkter
werd. Purdah was een absoluut machtsmiddel voor seksesegregatie. Abrahams (1997) inter-
preteert het als uitsluiting, waardoor mannen (vaders, broers, echtgenoten) in praktisch alle
levensfasen macht uitoefenen over de vrouwen.

Religieuze ontwikkeling van de immigranten

De geldende gedragsbeperking als gevolg van het purdahsysteem onderging drastische veran-
dering bij de Brits-Indische contractanten die na 1873 naar Suriname migreerden. Het onder-
mijnen van de kracht van het purdahsysteem begon al in de depots en op de overvolle schepen
op zee, waar kinderen ondanks de gescheiden ruimten voor mannen en vrouwen toch verwekt
en gebaard werden. In Suriname verloor het purdahsysteem definitief zijn kracht. In de prak-
tijk zien wij nochtans dat vrouwen uit respect voor mannen symbolisch hun sluier of hoofd-
doek ophouden, waarmee zij soms slechts een deel van het haar bedekken.

In Suriname was de religieuze uvitrusting van de immigranten vrij mager. Het aantal priesters
dat naar Suriname overkwam, was volgens De Klerk (1953: 98-112) betrekkelijk klein. Door-
dat de bevoorrechte sociale positie van de hindoepriesters (brahmanen) in het voormalige

6 In de hedendaagse Indiase en Hindostaanse gemeenschap is het begrip ‘purdah’ synoniem aan sluier, waarmee isla-

mitische vrouwen hun gezichten bedekken, terwijl bij hindoevrowuen de uiteinden van ecn sari als sluier dienen.
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Brits-Indié veel economische voordelen bracht, had deze groep geen last van armoede en dus
ook geen behoefte om te emigreren. Ook waren er godsdienstige bezwaren tegen een uittocht
uit het heilige land India. Bovendien werden de priesters door de importeurs vanwege hun
afkomst niet geschikt geacht voor plantagedoeleinden. Qok van de 17,5% islamitische migran-
ten die naar Suriname kwamen was het aantal geestelijken heel klein (Speckmann 1965).

Veel Indi€rs kwamen als eenling en het was voor hen moeilijk terug te vallen op de oude
Wwaarden en normen die in het land van herkomst hun leef- en gedragswijze hadden bepaald.
Daar leende het koloniale stelsel zich nauwelijks voor. De sociale en de economische status
vielen niet samen. Daar kwam nog bij dat het stelsel zich in Suriname niet wist te handhaven.
De gemeenschappelijke lotgevallen van de contractarbeiders hebben de belangrijkste taboes
tussen de verschillende kasten vanzelf doen verdwijnen. Toch kan heel algemeen gezegd wor-
den dat het de religie is die de Hindostaanse gemeenschap kleurt en die als rode draad door het
leven van de mensen loopt. Tn de periode 1873-1916 was de godsdienst een onmisbare houvast
en inspiratiebron. De overheid heeft de voormalige Brits-Indiérs nooit belemmerd in de uitoe-
fening van hun godsdienst. Zo kon deze in Suriname, net als in het land van herkomst, een cen-
trale plaats innemen. In het migratieland Suriname bepaalden geloof en cultuur opnicuw de
gedragsregels van de leden, teneinde het sociale en familieleven op gang te brengen (Lalma-
homed 1992b).

Het hindoeisme en de islam over de rechten van de vrouw

Binnen het hindoeisme heeft de man een hogere positie dan de vrouw. De hindoes lezen in reli-
gieuze geschriften de ideologie, dat de vrouw tot het zwakke geslacht behoort en dat zij nooit
een onafhankelijke positie mag innemen. In haar jeugd is haar vader de baas over haar, als
Jjonge vrouw bepaalt haar man haar leven, en wanneer ze oud is, is haar zoon de autoriteit
(Manu, herdruk 1993: 147-149; Berendts e.a. 1982). Binnen het kastensysteem is de joint fami-
ly structureel; deze functioneert als eenheid waarin ieders plaats afhankelijk is van de graad
van verwantschap, generatie en sekse. Binnen de joint family zijn er normen en principes, die
het onderlinge gedragspatroon beheersen en die de familie maken tot een hechte groep. Er
dient algemeen respect te zijn voor de ouderen en in de man-vrouw relatie is respect van de
VIouw voor de man en respect van de schoondochters voor schoonouders een vereiste. Ook is
er de verzoeningsplicht van de ouderen in geval van conflict (Bihari 1974). In het verlengde
van respect schrijven de geschriften verschillende gedragsregels voor aan de hindoevrouwen in
de geest van de patriarchale traditie. Achter het etiket van betamelijk gedrag was gehoorzaam-
heid aan de man het belangrijkste.

Soortgelijke plichten schrijft ook de islam voor aan de islamitische vrouw. In de tijd voor de
komst van profeet Mohammed was de positie van de vrouw ronduit slecht. In de Koran wor-
den vrouwen en mannen in eerste instantie gelijkgesteld, maar als wij in het verlengde hiervan
de machtsverschillen van de seksen vergelijken, dan zien wij dat de islam vrouwen en mannen
in de heilige Koran slechts als individu gelijkwaardig stelt (vers 33/35). Dat de vrouw op bio-
logische basis niet gelijk is aan de man, blijkt uit verschillende Koran-verzen waarin het
gedrag van de vrouw ten aanzien van allerlei aspecten uit het leven aan banden wordt gelegd
(kuisheid en zedelijkheid). In het islamitische gezins- en familieleven worden mannen
beschouwd als onderhouders en beschermers van vrouwen, waarvoor Allah de een heeft begun-
stigd boven de ander, en voor wat zij uitgeven van hun bezittingen (4/34). De Surinaamse isla-
mitische gemeenschap leidt hieruit de athankelijke positie af, die de islam voorschrijft aan de
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vrouw. Net als in de hindoegemeenschap bepaalt de vader het gedrag van de meisjes vanaf de
geboorte tot en met het huwelijk. Als kind wordt zij verzorgd door haar ouders en bepaalt haar
vader, of eventueel een broer of oom, de gedrags- en leefregels. Na haar huwelijk bepaalt haar
echtgenoot gedragsregels; als zij weduwe wordt valt zij weer in de zorg van haar oudste zoon
of zonen.

Religieuze emancipatie

De dominante houding van de man binnen het geloof bood weinig ruimte voor vrouwen die hun
bedenkingen hadden bij de inhoud en wijze van prediking van het geloof. In zowel het hin-
doeisme als in de islam hebben vrouwen door de eeuwen heen ontegenzeggelijk genoegen
genomen met de voorgeschotelde traditionele wetten en regels. Het motto ‘schikken of stikken’
leidde ertoe dat vrouwen zich onderwierpen aan het religieuze gezag van de man. De geschie-
denis leert dat Hindostaanse immigranten bij het vinden van een goede plek in het nieuwe land
zich voor alle zekerheid lieten leiden door het geloof. Die immigratiegeschiedenis van 1873
herhaalt zich na 1975 in Nederland. Wederom biedt het geloof houvast voor het vinden van een
goede plek in de Nederlandse samenleving. Het verschil tussen de Brits-Indische en Suri-
naams-Hindostaanse migranten is dat de laatste in meerderheid veel strenger in de leer werden.
Hindostanen voelen zich veilig en geborgen in hun systeem, dat dankzij een eigen netwerk toch
cen vangnet biedt. Het leven in Nederland is totaal anders dan in de tropen, waar een religieu-
ze samenkomst een zeer belangrijk cultureel aspect-is en min of meer de levende basis vormt
van het leven.

Gaan we af op de jongste ontwikkeling, dan zien wij, naast de groep vrouwen die keurig aan
de leiband van de geestelijken lopen, ook een groep geestelijk volwassen vrouwen die de tra-
ditionele geloofsbelijdenis verwerpen. De onderwijsemancipatie die deze vrouwen hebben
meegemaakt, fungeert als drijfveer voor religieuze emancipatic. Met zelfstudie en inzichten
plaatst deze steeds harder groeiende groep kanttekeningen bij de authentieke leer waar geeste-
lijken en oudere gezinsleden aan vasthouden. Dit wil overigens niet zeggen dat deze vrouwen
niet gelovig zijn. Integendeel, deze groep is zelfs strenger in de leer geworden, maar belijdt het
geloof op een geheel eigen wijze en weigert geloofsinterpretaties en beredeneringen van der-
den klakkeloos over te nemen. Primair staat bij hen het principe. In de persoonlijke verhouding
tussen de revolutionaire belijders en de schepper, het één op één geloof of het God en ik geloof,
worden mandirs (hindoetempel) of moskeeén gemakkelijk verwaarloosd. Het belijden van het
geloof is in de echo van hun interpretatic niet aan tijd en nog minder aan plaats gebonden. Zij
ondervinden veel plezier en bevrijding in het loslaten van de oude geloofsstijl met haar vele
opgelegde en moeilijk uitvoerbare wetten en regels. Binnen de Hindostaanse gemeenschap is
er een duidelijke scheiding tussen traditionele en revolutionaire geestelijke belijders.

8.4 De veranderende rol van de vrouw in het gezin

De positie van de vrouw, die in patriarchale agrarische gezinnen in India als bezit van de man
en diens familie werd beschouwd, onderging met de immigratie grote veranderingen. Dankzij
het gunstige tij gebeurde dat in een snel tempo. De sociale waarde van de vrouw begon al op
zee te stijgen en in Suriname zelf nog meer vanwege het overschot aan mannelijke contractar-
beiders. Hindostaanse mannen die traditioneel slechts binnen hun geloof en geloofsstroming
een partner mochten huwen, hadden geen keuze. Vanwege het vrouwentekort gooiden zij niet
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alleen hun voorkeuren, maar ook hun kuisheidsidealen overboord en sloten ze huwelijken met
de weduwen, prostituees en weggelopen vrouwen aan boord. Voor getrouwde mannen werd de
situatie grimmiger als hun echtgenote ook aantrekkelijk was voor alleenstaande mannen.

Verschuivingen in gezagsrelatie

De gehuwde vrouw als eigendom van de man kon niet gedeeld worden met een andere man.
Getrouwde vrouwen die zich de avances van andere mannen lieten welgevallen, waren vaak
zelfverzekerd en overtuigd van het feit dat ze deelbaar én onmisbaar waren. Een 80-jarige
vrouw zei: “Ik ben opgevoed door mijn oma die twee mannen had. Met één had zij kinderen,
die had een eigen huis en de andere woonde bij haar in en was meer voor het huishouden en
het landbouwwerk. Als zij naar mijn andere opa ging, bleef ik achter met de opa die bij haar
inwoonde. Ik weet dat mijn oma heel bazig was voor hem, hij deed alles wat ze zei, een heel
lieve opa.”

Hindostaanse mannen met vrouw en kinderen prezen zich niet alleen gelukkig, maar waren ook
de standinggezinnen. In de eerste contractperiode slaagden niet alle Hindostaanse mannen erin
een Hindostaanse vrouw te huwen. Velen gingen, tegen hun zin, naar een vrouw uit een ande-
re bevolkingsgroep. Hoe dat in de praktijk ging, vertelde een dochter? van een contractant:
“Mijn moeder was een creoolse vrouw en mijn vader een Hindostaanse confractant, maar mijn
dadie (vaders moeder) accepteerde haar niet. Zij werd als een paria behandeld en moest ons
(halfbloedjes) op z’n Hindostaans opvoeden met Hindi als omgangstaal. Wij mochten alleen
optrekken met Hindostanen en 0p huwbare leeftijd werden wij uitgehuwelijkt aan een Hindo-
staanse man.”

Met de generatie na de contractanten werd het aandeel van vrouwen weer evenwichtiger en
herstelde de groepszuiverheid zich, alsook de onderlinge gezagsverhouding. De positie en de
rol van de vrouw in het gezin en daarbuiten werd zoveel mogelijk teruggebracht naar de oor-
spronkelijke vorm, waarin de man en de familienetwerken de regels bepaalden. In deze ver-
kapte patriarchale familiestructuur met bindende regels hadden vrouwen weinig vrijheid. Ge-
mengd huwen en vermenging met andere bevolkingsgroepen werden verboden. Tot in de jaren
50 en *60 was het gedrag van de vrouwen strikt aan banden gelegd. Zij hadden weinig vrij-
heid en durfden in deze fase niet voor hun rechten op te komen. Dit kon 00k niet anders, door-
dat zij én sociaal én financieel athankelijk waren van hun partner, of ze nu wel of niet beroeps-
arbeid verrichtten.

Door de groepszuiverheid bleef de identiteit van de Hindostaanse groep gewaarborgd, maar de
scheiding tussen de scksen brokkelde langzaam af. Dat was niet te vermijden op scholen, op
straat en in openbare plekken als ziekenhuizen. De Hindostaanse groep bleef binnen de Suri.
naamse gemeenschap weliswaar als aparte groep overeind, maar zij kon de maatschappelijke
invloeden, die direct en indirect hun gedragsregels beinvioedden, niet verhinderen. De onder-
wijsemancipatie vergrootte na 1970 de waarde van de vrouw, zoals bleek uit haar maatschap-
pelijke successen. De polarisatiefase brak aan en vrouwen durfden in deze periode openlijk hun
rechten af te dwingen. Bewonderenswaardig is de wijze waarop de Hindostaanse vrouw vanaf
de Tweede Wereldoorlog zowel in Suriname als in Nederland haar traditionele positie en plich-
ten ter discussie stelt, zonder afbreuk te doen aan haar Hindostaanse identiteit. Haar economi-

7 Uit de overlevering van Nanie Alsa, dochter van een contractant, 1992,
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sche bijdrage vanaf de Tweede Wereldoorlog leidt geleidelijk tot veranderingen in haar rech-
ten en plichten én in de rolpatronen van haar gezinsleden: echtgenoot, dochters en zonen. Deze
ontwikkeling, verliep voorspoedig doordat de veranderingen in en buiten het gezin op elkaar
werden afgestemd. Maar opvallend is dat in gezinnen waarin de veranderingen schadelijke
gevolgen voor de man hadden, de vrouw zich neerlegde bij de situatie. We zien dat de genera-
tie erna het vastbesloten opnieuw probeerde.

Beinvloeding van waarden en normen voor vrouwen

Het gedrag van de vrouwen en meisjes werd in Suriname positief beinvloed door de formele
wetten, die ook golden voor de andere bevolkingsgroepen. De strenge groepsregels ten aanzien
van seksualiteit bleven in een wat aangepaste vorm gehandhaafd, In de Hindostaanse samenle-
ving maakien ze voornamelijk deel uit van de vereiste goede manieren, die op hun beurt weer
terug te voeren waren op de eer- (ifjar) en schandekwestie (Mungra 1990; Lalmahomed 1992;
1995). Ijjat omvat een morele en ethische gedragscode, een maatstaf voor geboden en verbo-
den, een stelsel van gedragsnormen waarmee de positie van de man werd bevestigd. In de isla-
mitische en de hindoegemeenschap werden vrouwen en meisjes gezien als de eer van de fami-
lie (Lalmahomed 1992b). Met het overtreden van de gedragsnormen werd de positie van de
man geschonden. Daar er op het betekenisniveau problemen ontstonden in samenlevingsvor-
men waar kuisheid van de vrouw hoog in aanzien stond, zijn het meestal de mannen die de sek-
sualiteit van de vrouwen bewaakten (zie ook Hastrup & Ovesen 1980).

Problemen die te maken hadden met het gezichtsverlies en de schade die de man onderging,
werden aan het onwenselijke gedrag van vrouwen toegeschreven. Vandaar de overdreven nadruk
op vrouwelijke kuisheid, onderdanigheid en gehoorzaamheid aan de aangewezen beschermers.
Deze cultuurwensen zijn niet alleen de overleveringen van generaties of tradities (Lalmahomed
1992b), maar ook religieuze verboden. In religieuze geschriften werden de vele strakke ge-
dragsbeperkingen en de rol van de geslachten bij de uitvoering secuur beschreven. Deze rol-
patronen bepaalden de afgelopen decennia en thans nog in verkapte vorm de ordes die te vin-
den zijn in India en Pakistan waar de hindoes en islamieten in Nederland van afstammen
(Adhin 1998; De Klerk 1953; Speckmann 1965; Lalmahomed 1992b; Eldering & Borm 1996).

In het grootfamiliesysteem zien wij dat de positie van de vrouw door de eeuwen heen steeds
beter wordt. Bij het beschrijven van de verschuivingen is het van buitengewoon belang de posi-
tie van de vrouwen te bekijken tegen de achtergrond van de traditionele culturele context. Een
van de belangrijke aspecten waar Hindostaanse vrouwen veel energie in stoppen, is het bevech-
ten van vrijheid, die in de regel gezien wordt als iets dat schadelijk is voor de Hindostaanse
vrouw (Lalmahomed 1992a; 1992b). Hier is er sprake van begripsmatige overheersing, waar-
mee een situatie wordt bedoeld waarin de ‘officiéle’ cultuur identiek is aan de cultuur van de
mannen, terwijl de cultuur van de vrouwen onzichtbaar blijft, doordat de dominante cultuur
geen begrippen kent waarin een vrouwencultuur zich kan manifesteren. In zo'n geval is er
sprake van structurele overheersing (Hastrup & Ovesen 1980: 288). De expliciete achter-
grondgedachte van vrijheidsbeperking voor islamitische en hindoevrouwen, die nooit onafhan-
kelijk mogen zijn, heeft, zoals de geschriften dat verwoorden, alleen maar voordelen voor de
vrouw. Zelfstandigheid zou direct haar eigenwaarde en rol als Hindostaanse vrouw schaden en
dat zou traditioneel indirect ten koste gaan van de eer van de familie (Manu 1993: 147-150).
Deze opvattingen, die in de loop van de tijd enigszins zijn verwaterd, zijn in afgeleide vorm
terug te vinden bij de Hindostanen van Surinaamse afkomst,
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Bijzonder is dat de Hindostaanse vrouw ondanks de dubbele migratie, van India naar Suriname
en van Suriname naar Nederland, enerzijds vecht voor haar emancipatie, maar anderzijds be-
wust probeert de banden met haar gemeenschap te handhaven. De vrijheid van de vrouw kan
dan toenemen: het is een vrijheid in gebondenheid. Gebondenheid waarbij zij zich ondanks de
vele beperkingen toch geroepen voelt, om zich op geheel eigen wijze neer te leggen bij de wen-
sen van de gemeenschap. Dit is vaak heel goed merkbaar in traditionele gezinnen waarin het
orthodoxe geloof overheerst. Hindostaanse vrouwen die weinig weerstand bieden en overheerst
worden en zij die zich ook laten overheersen, worden naar eigen zeggen door de dominante
gemeenschap meestal gegerbiedigd als beschaafde en zuivere Hindostaanse vrouwen. Dat zijn
de vronwen met de ware Hindostaanse vrouwenidentiteit (Eldering & Borm 1996; Lalma-
homed 1992b).

Gedragsverandering van de werkende vrouw in de huishouding
De positie van de Hindostaanse vrouw die gesanctioneerd werd door de traditionele islamiti-

Na 1975 worden de verschuivingen binnen de Hindostaanse gezinnen zichtbaar. Vrouwen-
arbeid dwingt aanpassing af in de Hindostaanse huishouding. De verschuiving van passieve
wezens naar zelfbewuste vrouwen roept verzet op bij de bestaande machtsverhoudingen tussen
man en vrouw. Dat de Hindostaanse vrouw een machtspositie bekleedt in het gezin, lijdt geen
enkele twijfel. Gezinsleden zijn altijd afhankelijk geweest van haar huishoudelijke diensten en
goede sfeer in het gezin. Zij is er altijd geweest voor het kraambed en de verzorging van de
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of zonen in het gezin afwassen, strijken, stofzuigen enzovoort. Dit type vrouwen is in alle lagen
van de bevolking te vinden, van ongeschoolde tot zeer goedgeschoolde en zowel bij werkende
als niet-werkende vrouwen.

In de doorsnee Hindostaanse gezinnen zijn er relatief meer ‘Steek je handen ook uif de mou-
wen’-type vrouwen. Deze, vaak werkende, vrouwen gaan ervan uit dat de man, of hij non werkt
of werkloos is, ook huishoudelijke taken moet verrichten. In gezinnen waarin de man de tradi-
tionele denkwijze van de ondergeschikte rol van de huisvrouw als wapen hanteert om zijn lui-
heid in stand te houden, ontstaan de grootste conflicten. Het beeld van de Hindostaanse vrouw
als niets meer dan moeder en aan het aanrecht, is langzaam maar zeker verdwenen. Tegenwoor-
dig staat zij niet hoofdzakelijk alleen voor de zorg en de opvoeding van kinderen. Kinderen
blijven nog een belangrijke rol spelen in haar leven, maar dan in de zin van levensvreugde. Een
zorgvuldige planning van het aantal kinderen en een gezamenlijke opvoeding is onvermijde-
lijk. Het verrichten van arbeid buitenshuis en gemeenschappelijke zeggenschap over de gezins-
inkomsten is een vereiste. Grote waarde hecht de Hindostaanse vrouw aan vertier en bewe-
gingsvrijheid.

Jonge vrouw van de eerste generatie in Suriname Jonge vrouwen van de vierde generatie
in Nederland {('90)

8.5 Seksegerichte opvoeding

De ongelijkheid tussen mannen en vrouwen begint al bij de voorkeur van aanstaande ouders
voor het geslacht van nog ongeboren kinderen. In Suriname was het vooral bij de oudere gene-
ratie Hindostanen een vurige wens om jongens te baren. Dit was een overblijfsel van het ge-
dachtegoed uit het land van herkomst dat met de immigratie naar Suriname kwam. In het voor-
malige Brits-Indi€ en daarna in Suriname werd een meisje beschouwd als paraya dhan, ‘rijk-
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dom van een ander’, omdat zij na het huwelijk deel uitmaakt van de familie van haar echtge-
noot. In de Indiase gemeenschap werd de geboorte van een meisje betreurd, terwijl de geboorte
van een zoon gepaard ging met ruchtbaarheid. De meisjes kregen systematisch het gevoel dat
ze minder waren dan de jongens. Er stierven relatief meer meisjes dan jongens in de kinderja-
ren, eenvoudig omdat zij ook minder goed gevoed werden. Tot eind 19° ceuw was zelfs de
moord op meisjesbaby’s niet ongewoon. Bij Berendts (1982) vertellen ervaren verpleegsters uit
openbare ziekenhuizen dat de wens van ouders om zich te ontdoen van een meisjesbaby zo
groot was, dat sommige moeders gedwongen werden om hun kinderen niet te voeden. Of soms
ouders er zelfs toebracht hun kind te vermoorden. Dit komt nu nog voor.

In de Hindostaanse gemeenschap was de machtsrol van de mannen, naar wiens voorbeeld de
mannelijke nakomelingen werden opgevoed, de oorsprong van de vurige wens van vrouwen
om het leven te schenken aan een Jjongen. Niet zelden werden dochters als een (financigéle) last
of schande beschouwd. Zoons werden destijds geassocieerd met status en macht, terwijl een
dochter onproductieve zorg was, die uitgehuwelijkt zou worden en dus voor de eigen familie
verloren zou gaan. Met de immigratie naar Suriname veranderde dit enigszins. De gedragsre-
gels voor meisjes werden bij het opvoeden afgestemd op de wensen van bestaande traditie en
geloof. Behoud van maagdelijkheid tot het huwelijk bepaalde gedurende de opvoeding de
gedragsbeperkingen van meisjes. In de prille migratiefase ging dit korte tijd ook op voor jon-
gens. In de praktijk blijkt gaandeweg het behoud van de maagdelijkheid van jongens geen pro-
bleem meer te zijn. Vandaar dat er weinig strakke regels voor hen zijn.

Gelet op de beschermrol, die de jongens al heel jong aanleren, is de verstandhouding tussen
meisjes en jongens naarmate zij ouder worden steeds zakelijker. De onderlinge gezagsverhou-
dingen kenmerken zich door machtsuitoefening. De machthebbende gezinsleden, te weten vader
en oudste broers, zijn het strengst bij het bestraffen van grensoverschrijdend gedrag. Hard-
handige aanpak wordt bij het opvoeden gezien als een stimulans voor sociale vaardigheden en
voor de cognitieve ontwikkeling van de opgroeiende kinderen. Voor de meisjes is het opvoe-
dingsdoel het huwelijk. Hierbij speelt de vorming van moreel gedrag cn zelfwaardering een
zeer belangrijke rol (Speckmann 1965; Lalmahomed 1992a; 1992b).

Disciplinering van meisjes en Jongvolwassen vrouwen

Een eerbaar, nobel, huwbaar Hindostaans meisje tot een tijdelijke liefdesverhouding verleiden,
is niet alleen een onverantwoordelijke, maar ook een daad met catastrofale gevolgen. Kuisheid
voor het huwelijk is nog in heel veel gezinnen een waarborg voor een goede tockomst. Koste
wat het kost proberen ouders in de opvoeding de maagdelijkheid van hun dochters tot het
huwelijk in stand te houden. Daarvoor zijn haast alle middelen geoorloofd. Zo is het tuchtigen
van meisjes in de Hindostaanse gemeenschap meer regel dan uitzondering.

De Hindostaanse vrouw behoort in de regel voorbeeldig te zijn voor wat betreft kuisheid, eer-
baatheid en betamelijkheid. Dat zijn de traditionele beginselen die de contractarbeiders mee-
brachten met de komst naar Suriname. Evenals in het voormalige Brits-Indi& begon de vorming
van de ‘Hindostaanse vrouw’ al in haar kinderjaren. Bij het afdwingen van wenselijk gedrag
werd slaag als gelegitimeerd pressiemiddel met veel inzet en ijver gegeven. Fysiek geweld
werd immers als een goede sanctie en vooral een goede daad beschouwd, Het waren handelin-
gen uit liefde, waar Hindostaanse meisjes dankbaar voor moesten zijn, omdat zij er alleen maar
profijt van zouden hebben gedurende hun huwelijksleven.
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Opvoeding en seksuele beperkingen
Opvoeden tot gehoorzaamheid en inschikkelijk gedrag waren de ingrediénten voor de betame-

lijke attitude, die het gros van de Hindostaanse opvoeders met de harde hand afdwongen. Slaan,
opgevat als een noodzaak en een recht, was in de Hindostaanse gemeenschap als dwang- en op-
voedingsmiddel niet weg te denken. Het mishandelen en slaan van ongehoorzame meisjes was
het enige dat telde, hun dagelijks gehuil, angst en lijden ten spijt. Daarnaast hadden lichame-
lijke straffen nog andere doelen. Zo was slaan niet alleen het middel om onderdanigheid en
inschikkelijkheid bij de dochters te bewerkstelligen, maar vormde het in de Hindostaanse meis-
jes het karakter waar ze later in het huwelijk om geprezen zouden worden. Vrouwen die zich
onderdanig en gewillig gedroegen, waren vanzelfsprekend de geliefde schoondochter of echt-
genote. Haar goede naam kwam niet alleen haar partner ten goede, maar indirect ook haar
ouders. Daarom werd de ranselpedagogiek zeer energiek en op ruime schaal toegepast in gezin-
nen waar meisjes dwars lagen.

Gedurende het opvoedingsproces werden meisjes in de geslachtsrijpe fase het strengst aange-
pakt. Uit angst voor het verlies van de maagdelijkheid werd de strenge sociale controle niet
alleen door interne, maar ook door externe opvoeders uitgevoerd. De Hindostaanse gemeen-
schap maakte geen onderscheid tussen lichamelijke straffen en lichamelijke mishandeling. Het
doel heiligde elke straf. Een relaas van een Hindostaanse 64-jarige vrouw die geen voortanden
heeft: “Ik sprak mijn broer eens tegen en toen kreeg ik een klap op mijn mond. Zo verloor ik
de twee voortanden. En weet je dat iedereen hem gelijk gaf. Ze vonden het niet eens erg voor
mij.” De harde klap werd gerechtvaardigd omdat die haar brutaal gedrag had afgestraft. Het
verlies van de tanden was bijzaak.

In het gezin waarin kinderen volgens de ouders uit liefde en met goede bedoehingen geslagen
werden, ontbrak elke liefdevolle bejegening van meisjes. Er was eerder sprake van hardheid,
afgemeten en streng gedrag. Slaan stond in schril contrast met liefkozen. In de strenge opvoe-
ding was er geen ruimte voor hartelijk gedrag, aanhalen en knuffelen van kinderen. Dat zou
immers gezagsondermijnend kunnen werken. Daarnaast werd deze opvoeding gerechtvaardigd
door de ervaring dat juist kinderen die in het gezin zware kastijding meemaakten, dankbaar
waren en meer toenadering zochten tot hun ouders dan kinderen die niet zoveel geslagen wer-
den.

In het patriarchaat hebben islamitische en hindoemeisjes tot ver in de jaren '60 en 70 in de
strenge gezinnen geen keuze. In dit type huishouding hadden ze geen recht om hun gevoelens
en wensen uit te spreken. Hun ouders bepaalden tot in elk detail de leef- en gedragsregels.
Meisjes hadden geen enkele vorm van inspraak. De verstandhouding tussen ouders en meisjes
werd naarmate zij ouder werden steeds afstandelijker en koeler. In de puberteit was het contact
strikt zakelijk, met de ouders, maar ook met externe mannelijke opvoeders, zoals broers en
ooms. Als vrouwen praten over hun jeugd, dan zijn er legio en kleurrijke verhalen over het
geselen door broers. Volgens de vrouwen en meisjes hadden jongens, anders dan zijzelf, meer
rechten. In het patriarchaatnetwerk, waarin zij in de voetsporen van hun vader traden, kregen
jongens naarmate ze ouder werden, een beschermrol. De sekseongelijkheid als voedingsbodem
voor de machtsrol verklaarde hun strenge, rigide aanpak van zussen en moeders.

In gezinnen waarin moeders hun zonen en zussen hun broers behoorden te respecteren, is niet
alleen sprake van grote vrijheidsbeperking van de vrouwen, maar ook van een allesdoordrin-
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gende controle. De jongens brachten immers, meer dan hun werkende vader, veel tijd door in
het gezin, waar ook de vrouwen waren. Om die reden konden ze de vrouwen overal naartoe
begeleiden. Als het gedrag of zelfs de houding van de meisjes de broers niet aanstond, of als
hij hen betrapte op grensoverschrijdend of onwenselijk gedrag, dan werd dat gemakkelijk met
slaag gecorrigeerd. En dat was een daad die altijd in dank werd afgenomen: de jongens hadden
opgetreden als bewakers van de goede naam en faam van de familie. De meisjes werden nooit
gehoord, terwijl het optreden van jongens niet gemakkelijk ter discussie werd gesteld. Waar
meisjes het optreden van hun broers te vergaand vonden, waren moeders vaak niet in staat,
noch bereid de zonen terug te fluiten. Vooral na een scheiding, waarna zonen ridderlijk de rol
van vader geheel op zich namen en moeder ondergeschikt maakten aan hun gezag, werd dui-
delijk welke gevolgen de ongelijkheid in rechten en vrijheid had.

Niet in alle gezinnen maakten jongens misbruik van hun positie, maar zonen die op macht en
gezag belust waren, hadden de wind mee. In deze gezinnen waren zonen vaak de daders van
zedendelicten en lichamelijk geweld. Het tuchtigen van meisjes vond in de meeste gezinnen
plaats tot het huwelijk (Lalmahomed 1992). Na de jaren *70 begon het slaan van meisjes af te
nemen, maar dat wil niet zeggen dat lichamelijke straffen veroordeeld of afgekeurd werden.
Slaan bleef deel uitmaken van de vaste opvoedingsmethode in het gros van de gezinnen. Door
de wil van meisjes vanaf de wieg te ontkrachten werden meisjes plooibaar gemaakt.

8.6 Het machtsspel rond de maagdelijkheid bij seksuele opvoeding

Het behoud van maagdelijkheid tot aan het huwelijk is binnen de Hindostaanse samenleving
het primaire opvoedingsdoel bij meisjes. Het belang dat aan maagdelijkheid wordt gehecht,
hangt overigens niet direct samen met het geloof. In hoofdstuk 24.33 van de Heilige Koran
staat: “En laat degenen die geen partij vinden, kuis blijven, tot God hen uit zijn goedertieren-
heid van gebrek bevrijdt.” Dit vers heeft betrekking op zowel mannen als vrouwen, Bij de hin-
does schrijven het wetboek van Manu en de traditie seksueel contact van de vrouw pas na het
huwelijk voor. Elke andere variant van vrouwelijk sekscontact moet worden vermeden (Manu
1993; Abrahams 1997). De Bhagavad-Gita vermeldt ten aanzien van kuisheid en celibaat het
volgende: “Men dient zich niet over te geven aan buitenechtelijk geslachtsverkeer, want de
Schriften staan seks alleen binnen huwelijksverband toe, en anders geheel niet” (Bhaktivedanta,
Swami Prabhupida 1976: XVII.15).

De voornaamste achterliggende machtsfactoren die bij de eis van maagdelijkheid een door-
slaggevende rol spelen, zijn de eer- en schandekwestie. Hierbij moet gedacht worden aan de
tegemoetkoming aan de wensen van potentiéle toekomstige partners, de eer van de familie van
het meisje en de toekomst en het verlies van reputatie van het meisje bij ontijdig verlies van
de maagdelijkheid. Volgens diverse onderzoeksbevindingen (Speckmann 1965; Eldering &

Borm 1996; Lalmahomed 1992a; 1992b; Mungra 1990; Abrahams 1997) leidde de eis elk risi-

co tot verlies van maagdelijkheid uit te sluiten, tot de volgende gedragsbeperkingen:

° Kort na de migratie uit India leidde de vrees voor geschonden maagdelijkheid tot kinderhu-
welijken. Hoe jonger het meisje, hoe meer de schoonouders ervan verzekerd konden zijn dat
ze maagd was. Na verloop van tijd komt er een verbod op kinderhuwelijken. In de periode
daarop werd het uithuwelijken van meisjes kort na de eerste menstruatie de vermeende
oplossing voor het probleem. Men ging er toen vanuit dat geslachtsrijpe meisjes de scks zou-
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den opzoeken en dat zou ten koste kunnen gaan van hun maagdelijkheid en dus van de eer van
de familie.

+ De oudere generaties vonden onderwijs voor meisjes schadelijk. Zij meenden dat hun doch-
ters op school in aanraking zouden kunnen. komen met jongens. Uit angst voor mogelijke
verleiding en om ze niet op het verkeerde pad te laten komen, werden zij thuisgehouden.

 Onderwijs zou de meisjes mogelijk ook tot mondigheid kunnen aanzetten, wat een succesvol
vithuwelijken zou kunnen belemmeren.

« Met een verbod op eigen vrijetijdsbesteding werd de meisjes de vrijheid ontzegd om hun tijd
naar eigen wens in te vullen.

« Het verbod op praten met vreemde jongens en een strikt verbod op het hebben van vriendjes.

» Het verbod op vriendinnen van andere etnische afkomst om mogelijke gedragsbeinvloeding
te voorkomen.

« Strenge sociale controle. De meisjes mochten niet alleen over straat of uitgaan. Ze werden
altijd begeleid door een familie- of gezinslid.

+ Strenge kledingvoorschriften, waarbij meisjes het lichaam zoveel mogelijk moesten bedek-
ken en ze zich natuurlijk niet verleidelijk mochten kleden.

+ Appel op kuisheid waarbij er gedoeld werd op zuiver, eerbaar en zedig gedrag.

Sanctiemacht in het traditionele gezin en het strakke schijngezin

Het succes van het behoud van de maagdelijkheid is afhankelijk van de mate waarop de sanc-
tiemacht (beloning en straf) wordt toegepast. De wijze waarop ouders en gezinsleden hun ge-
zag uitoefenen voor het behoud van de maagdelijkheid tot het huwelijk, is te meten aan de hand
van invloedsrelaties. Deze worden in de regel bepaald door de sanctie- of vergeldingsmacht.
Bij sancties is het een vereiste dat de opvoeders (ouders) als machtigere autoriteit in staat zijn
om te straffen en te belonen. In de Hindostaanse opvoeding bevinden interne (ouders, oudere
broers en zussen) en externe opvoeders (ooms, tantes, oma en opa) zich in een positie waarin
zij gezag mogen uitoefenen over meisjes. Zij mogen het overtreden van regels of het vertonen
van ongepast gedrag ook bestraffen. Bij straffen gaat het voornamelijk om lichamelijke straf-
fen, kort gehouden worden, berisping, allerlei vormen van vrijheidsinperking en strengere
sociale controle. Meisjes die zich netjes gedragen, worden beloond. Ze worden beschouwd als
voorbeeldige Hindostaanse meisjes (Mungra 1990: 154; Lalmahomed 1992a; 1992b).

Voor het bereiken van de doelen - het opvoeden tot gehoorzaamheid bij adolescente meisjes -
beschikken ouders dus over de primaire voorwaarde om vergeldingsmacht uit te oefenen met
straf of beloning. In de Hindostaanse gemeenschap komt dat voor rekening van het sociale net-
werk, vooral van diegenen (ouderen en mannelijke gezins- en familicleden) die controle uitoe-
fenen over de meisjes. Die macht hebben zij omdat de gemeenschap de onaangetaste maagde-
lijkheid van meisjes belangrijk vindt. Sanctiemacht en beschermde opvoeding zijn onlosmake-
lijk met elkaar verbonden. Met het oog op de volgzaamheid wordt de controle verscherpt en
staan er op overtredingen strenge straffen (Speckmann 1965; Lalmahomed 1992b; Eldering &
Borm 1995).

Met het verlies van haar maagdelijkheid krijgt het meisje ook een emotioneel probleem. Ze zal
in de eerste plaats gezien worden als een tweedehandse vrouw. Zij verliest haar eigenwaarde
en vermindert vooral haar huwelijkskansen. Verwijten, roddels en veroordelingen vormen voor
haar de grootste emotionele blokkades. Om de gewenste houding te tonen is er een eenheid bin-
nen de Hindostaanse levenswijze. Het sociale systeem, en dan met name het hechte familie-
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netwerk, verhindert de meisjes om andere wegen in te slaan. De controle binnen het netwerk is
Z0 streng en beschermd dat dwarsliggers met harde hand op het rechte pad worden gebrache.
De geringe uitwijkmogelijkheden en het risico van verstoting als onherroepelijke afstraffing
zijn zo bedreigend dat de doorsnee meisjes nauwelijks gehoor durven te geven aan hun eigen
gevoelens. Bovendien wordt hun gedrag gedicteerd door een extern geweten: schuldgevoelens.
Voor velen die gevangen zitten tussen deze interne en externe blokkades, is toegeven en aan-
passen de overlevingsstrategie. Hindostaanse meisjes voelen zich pas gelukkig als zij waarde-
ring ondervinden in de eigen gemeenschap. Vrijheid in gebondenheid. Dit maakt het voor de
meisjes moeilijker gehoor te geven aan hun gevoelens. Daarom geldt het volgzame meisje nog
altijd als het voorbeeld van de Hindostaanse jongvolwassen vrouw (Speckmann 1965 Lalma-
homed 1992a; 1992b; Mungra 1990; Abrahams 1997).

8.7 Seksuele evolutie binnen het moderne, open Hindostaanse gezin

Hindostaanse meisjes leerden voorheen op alle levensterreinen te wachten op het initiatief van
een ander. Dat gebeurt tegenwoordig veel minder. Meegaandheid, vertonen van betamelijk en
wenselijk gedrag, instemmen met verzoeken, de deugden van weleer, zijn bij de moderndenken-
de meisjes veranderd in meesterschap- over de eigen gevoelens en seksuele lusten.

Het begrip seksualiteit heeft in het moderne, open Hindostaanse gezin een ruimere invulling.
Seks is niet langer alleen vanwege de lusten van de man. Het gaat bij deze meisjes niet om de
verzelfstandiging van seksualiteit, maar een koppeling van liefde en seksuele aantrekkelijk-
heid. Zij zien seksualiteit als toetssteen voor de kwaliteit van het huwelijk. Dit is een denkpa-
troon waarin geen ruimte is voor het primitieve taboe van de maagdelijkheid tot aan het huwe-
lijk. Vandaar dat zij seks voor het huwelijk niet alleen verantwoord vinden, maar ook noodza-
kelijk. Ze verwerpen de dwingende traditionele opvattingen dat mannelijke en oudere familie-
en gezinsleden hun maagdelijkheid moeten bewaken voor hun aanstaande partners.

Deze moderne meisjes, die zelf de verantwoordelijkheid op zich nemen, willen zich niet als het
bezit van een ander laten controleren. Toegeven aan het laatste betekent het afremmen van de
vanzelfsprekende zelfcontrole en zelfdwang. Aspecten die heel belangrijk zijn voor de eman-
cipatie met behoud van Hindostaanse normen. Zelfstandig wonende meisjes zijn goed in staat
om hun maagdelijkheid zonder controle van derden te bewaren tot het huwelijk. Sterker nog,
zij beschouwen zelfdwang niet alleen als een vitdaging maar ook als een hoog goed. Een veel-
voorkomend probleem bij deze zelfstandig wonende meisjes is de grote sociale controle. Het
wekt daarom geen verbazing dat de verschuivingen in deze overgangsfase niet alleen psychi-
sche maar ook sociale spanningen veroorzaken. Met ingetogen gedrag proberen alleenstaande
meisjes het vertrouwen van gezinsleden te herwinnen. De ervaring leert dat een ongehuwde
Jongvolwassen vrouw die zelfstandig woont en zich betamelijk gedraagt, ook aanzien kan oog-
sten binnen de Hindostaanse gemeenschap. Maar haar houding als alleenstaande vrouw die
zonder enige vorm van huwelijk een huis betrekt, blijft anno 2003 nog altijd een punt van dis-
cussie.

Het huwelijksleven
In de Hindostaanse gemeenschap is het huwelijk als één van de voornaamste sanskaras bij hin-

does en sharia van islamieten, het doel van de opvoeding. Het is een verplichte handeling die
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geen enkele huwbare Hindostaan mag Vermij-
den. Slechts geestelijk en zwaar lichamelijk
gehandicapten worden door de twee bovenge-
noemde geloofsovertuigingen onizien. Het
huwelijk heeft als sociale institutie verschil-
lende functies en reguleert niet alleen voor,
maar ook na de trouwdag het leven van de Hin-
dostaan.

De functies van het huwelijk zijn:

a. De ethische functie: Voor het huwelijk
gaat het bij de man om de voorechtelijke
trouw en na het huwelijk om echtelijke
trouw. Bij de seksueel vijandige opvoe-
ding wordt volledige kuisheid in het
keurslijf van het paternalistische denkpa-
troon geperst. Basiselement bij de seksue-
le ascese is veredeling van de natuurlijke
geslachtsdrift ofwel maagd tot het huwe-
lijk. De seksuele moraal van de vrouw is
de grootste ethische zorg binnen het Hin-
dostaanse gezin. Het waarborgen van de
kuisheid van de vrouw is voor de man es-
sentieel voor de zekerheid van zijn vader-
schap. Behalve de legitieme seksuele ver-
bintenis maakt de voortplanting ook deel uit van deze functie.

b. De politieke functie: Het huwelijk legitimeert de monogame man-viouw relatie en voort-
planting.

¢. De sociale functie: Het huwelijk is niet alleen een contract tussen twee individuen, maar
ook een verbintenis tussen twee families. Ook biedt het huwelijk bescherming, veiligheid
en geborgenheid aan vrouw en kinderen.

d. De juridische functie: Het huwelijk levert zekerheid voor vrouwen op en ook erfrechten
voor kinderen.

e. De economische functie: Bij islamieten gaat de financiéle bescherming van de vrouw veel
verder dan bij hindoes. De mahr (bruidsgave), die vast onderdeel uitmaakt van het huwe-
lijk, is een vermogen dat de bruid ontvangt en waar zij alleenbezitster van is. Dit is ook
bedoeld als financiéle ondersteuning van onafhankelijkheid in het huwelijk .8 In tegenstel-
ling tot islamieten, kennen hindoes de bruidsprijs. Deze wordt betaald aan de echtgenoot
door de familie van de bruid en heeft voor de man een economische functie, maar niet voor
de vrouw.

Een hindoehuwelijk

8 De mahr kan ook in het voordeel van de vrouw anders betaald worden. Bij sommige niet-Surinaamse islamieten zel
de toekomstige echtgenoot de waarde van de bruid in gouden munten vast, bijvoorbeeld 240 of 300 gouden munten,
wat in het huwelijkscontract wordt opgenomen. Als de man later besluit een einde te maken aan het huwelijk, dan dient
hij haar het bedrag van de munten uit te keren, zodat zij als alleenstaande, zelfstandige vrouw de start kan maken van

gen nieuw bestaan.
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Partnerkeunze

De partnerkenze was traditioneel lange tijd de taak van de ouders. Tot in de jaren ‘60 en ’70
was het een probleem voor jongeren die zelf een partnerkeuze deden. De ouders dienden de
partner te kiezen omwille van een goed leven en zekerheid voor hun kind. Dat bepaalde de uit-
gangspunten die ouders hanteerden bij de partnerkeuze. Meestal was het de moeder van de
huwbare jongen die de keuze maakte, want, zo redencerde men, de bruid neemt haar intrek in
het huis van haar schoonmoeder en moet zich dus aan haar regels kunnen aanpassen. Zij moet
immers, het grootste deel van de tijd met haar doorbrengen. De ouders zochten zorgvuldig een
geschikte partner uit voor hun zoon. De kandidaat moest hetzelfde geloof aanhangen en uit de-
zelfde geloofsstroming komen. Er werd gekeken naar de sociale positie en de persoonlijke ken-
merken van de kandidaat en naar de financiéle achtergrond van de familie. De leeftijd vonden
ouders ook heel erg belangrijk omdat het meisje niet ouder mocht zijn dan de jongen. Waar
dochters werden voorzien van een partner, moest die jongen een vaste betrekking hebben.

Bij de eerste generatie in Suriname geimmigreerde Hindostanen werden meisjes na hun kin-
derhuwelijk meteen afgestaan aan de schoonmoeder die de meisjes verder opvoedde naar vol-
wassenheid. Behalve de goede inpassing in en de eerbied voor de schoonfamilie speelde de eer-
en schandekwestie ook een cruciale rol. Een zorgvuldige en verantwoorde partnerkeuze was
belangrijk voor de goede naam van de familie. Als de zoon een vrouw van losse zeden trouwt,
is het niet alleen de vrouw die een slechte naam heeft, maar zij brengt die reputatie ook in de
familie van de zoon. Na 1950 trad er een verschuiving op bij de partnerkeuze. Met de verzelf-
standiging van het Hindostaanse gezin en de intrede van het kerngezin verwaterde de dwang.
Ouders deden nog de partnerkeuze voor hun kinderen. Waar kinderen dit zelf deden, dienden
z1j zich te houden aan de voorwaarden die de ouders stelden.

Meisjes mochten onder geen voorwaarde zelf huwelijksaanzoeken doen. Het hoorde niet vol-
gens de etiqueite dat een meisje haar toekomstige schoonouders om de hand vroeg van hun
zoon. Dat stond gelijk aan ordinair en schaamteloos. Tegenwoordig is dat geen probleem meer.
Moderndenkende meisjes die verliefd zijn durven zonder schroom daaraan toe te geven en in
sommige gevallen zelf om de hand te vragen. Desondanks blijft een partner met een ander
geloof, uit een andere geloofsstroming of uit een andere bevolkingsgroep een heikel punt in het
traditionele en het strakke gezin. In deze gezinnen blijven ouders zich strikt houden aan de
hierboven genoemde voorwaarden ongeacht conflicten en verstotingen.

8.8 Echtscheiding

Tegenwoordig is echtscheiding een gangbaar verschijnsel. Meer dan 40% van de Hindostaanse
gezinnen in Nederland onderging één of meermalen een relatieontbinding. Dat scheidingen
vroeger veel minder voorkwamen, had te maken met de afhankelijke positie, de strenge ge-
dragsregels en het ontbreken van uitwijkmogelijkheden voor vrouwen. Na 1970 stijgt het aan-
tal echtscheidingen gestaag. Vrouwen die, meer dan in het verleden, een grote financiéle en
seksuele bewegingsvrijheid kennen, rekenen af met het verleden.

Initiatief tot echtscheiding
Bij de vorige generaties was echtscheiding een kwestie van mannen. Het was de man die om

welke reden dan ook een eind maakte aan zijn huwelijk. De Hindostaanse vrouw had hierin
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geen stem. Zij was, vanwege haar afhankelijke, inschikkelijke rol en door de vele paternalisti-
sche regels, die nog versterkt werden door religieuze tradities, niet in staat een eind te maken
aan het huwelijk. Bij echtscheiding werd de vrouw, vaak met haar kinderen, ternggebracht naar
haar ouders, met de mededeling dat zij achteraf toch een ongeschikte vrouw bleek te zijn, dat
se niet aan de verwachtingen van de familie had voldaan. Voor ouders die hun dochters zo
terugkregen, was de schande enorm. Het was voor hen een groot probleem om de dochters voor
de tweede keer uit te huwelijken, vooral als zij al kinderen gebaard hadden. Bij hertrouwen van
de dochter namen haar ouders meestal de verzorging van de kleinkinderen voor hun rekening.

Bij de vorige generaties vrouwen leefde de opvatting dat trouwen voor het leven was. Ze ble-
ven dus bij hun man wat er ook gebeurde. Bewonderenswaardig was de verdraagzaamheid van
lichamelijke mishandelde en seksueel misbruikte vrouwen en van vrouwen die allerhande ver-
nederingen en bedreigingen ondergingen van hun man. Zij bleven omdat ze eenvoudigweg niet
in staat waren om zelfstandig verder te leven met de kinderen. Bovendien werd echtscheiding
vooral door de familieleden van de vrouw als een enorme schande ervaren. Bij echtelijke ruzies
werd de vrouw altijd vermanend aangesproken en niet de man. Zij moest gehoorzaam en ver-
gevingsgezind zijn, ongeacht het gedrag van de man. Aanmerkingen daarop waren uitlokking
van geweld. Het was niet de daad van de man die ter discussie gesteld werd, maar de onver-
draagzaamheid of de brutaliteit van de vrouw die haar eerbiedwaardige man ter verantwoor-
ding riep.

Deze en soortgelijke opvattingen versnelden de emancipatie na de jaren *60. In de overbrug-
gingsfase, waarin de Hindostaanse vrouw haar positie met verve bevocht, kwamen erkenning
en vrijheid steeds meer binnen haar bereik. Tegenwoordig hoeft het leven voor de doorsnee Hin-
dostaanse niet meer eng, eentonig, afhankelijk en onzeker te zijn. Emancipatie betekent voor
haar niet alleen het mogen werken, hogere functies bekleden, zeggenschap hebben over eigen
inkomsten, maar ook een vrijbrief voor het opkomen voor eigen gevoelens. Echtscheiding
wordt dan ook steeds meer getolereerd, ongeacht het feit of de echtscheidingsmotieven wel of
niet aannemelijk zijn. De vraag die deze verschuiving oproept is: welke echtscheidingsmotie-
ven maken de gescheiden Hindostaanse vrouw geen outcast en door welke familieleden wordt
zij ondersteund?

Aannemelijke echischeidingsmotieven

Bij aannemelijke motieven wordt de vrouw geen outcast. De familie is zich ervan bewust dat
de vrouw niets valt te verwijten en dat de man de oorzaak is van de echtscheiding. Ook de ge-
meenschap toont dan over het algemeen begrip voor het beéindigen van het huwelijk. Te den-
ken valt aan vrouwen die van hun man scheidden vanwege mishandeling, seksueel misbruik,
gok-, alcohol-, drugsverslaving of een buitenechtelijke relatie. Homo- of biseksualiteit van de
man is geen slecht motief, maar wordt vanwege het taboe ervan wel in een slecht daglicht
geplaatst.

Over het algemeen leiden buitenechtelijke relaties van de man niet onherroepelijk tot een echt-
scheiding. De vorige generaties vrouwen die financieel afhankelijk en ondergeschikt waren aan
de man, accepteerden tegen hun zin in dit gedrag, omdat zij immers geen alternatief hadden.
De machteloosheid van de vrouw werd zichtbaar in de vele bastaardjes die haar partner her en
der achterliet. In het ergste geval kregen de getrouwde vrouwen ook deze kinderen voor ver-
zorging in de schoot geworpen. Dat waren dan vaak kinderen die verwekt waren bij hulpbe-
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hoevende alleenstaande vrouwen of jonge weduwen die niet bij machte waren hen zelf te ver-
zorgen. Deze kinderen werden soms al na de bevalling afgestaan aan de man voor verzorging.
Aangezien de man de buitenechtelijke kinderen alleen maar financieel onderhield, was hij voor
hun verzorging aangewezen op zijn wettige echtgenote. Dit gebeurde bij de generaties vrou-
wen tot in de jaren *40. Tegenwoordig komt het niet meer voor dat vrouwen hun kinderen
afstaan.

Een buitenechtelijke relatie van de man is thans een dilemma, waarin de interpretatie van een
van beide partijen doorslaggevend is bij de be€indiging van het huwelijk. In gezinnen waarin
de man én niet de intentie heeft om zijn huwelijk op het spel te zetten én vastbesloten is zijn
seksuele honger buiten het huwelijk te stillen, is de stem van de vrouw doorslaggevend.
Dankzij de gunstige tijdgeest bevindt deze Hindostaanse vrouw zich, meer dan in het verleden,
in een positie waarin zij kan afrekenen met buitenechtelijke seks van de man. In huishoudens
waarin vrouwen het overspel, de ontrouw en het bedrog niet verdragen, kan de intense emotie
echtscheiding onvermijdelijk maken.

Toch zijn er genoeg vrouwen die vanwege hun penibele situatie zichzelf noodgedwongen de
ziende blindheid opleggen. Het gaat dan veelal om die vrouwen die buitenechtelijke seks van
de man moeten accepteren, omdat zij zelf fysiek niet meer in staat zijn het bed naar wens te
delen met hun man. Dubbelzinnig hierbij is dat deze vrouwen het als hun eigen tekortkoming
beschouwen als hun partner overspel pleegt. Met hun meegaande opstelling van negeren los-
sen zij de uiterlijke problemen op. Wat niet weet, wat niet deert, redeneren zij. Met hun onno-
zele en quasi-onwetende houding hoeven zij geen punt te maken van het vreemdgaan, zodat én
het huwelijk overeind blijft én de man seksueel aan zijn trekken komt. De prijs die de vrouw
betaalt voor het behoud van het huwelijk, is leven met psychische kwellingen. Met het negeren,
ontkennen van de waarheid worden de negatieve gevoelens van verlatingsangst en schaamte
omgezet in acceptatie en verdraagzaamheid.

Onbherroepelijk wordt deze kwestie in gezinnen waarin de vrouw ondanks haar seksuele handi-
cap, de seksuele lusten van de man wil ontdoen van zijn smaakpapillen. In deze gezinnen waar-
in de interpretatie van de man over zijn buitenechtelijke seksgedrag doorslaggevend is, vindt
be&indiging van het huwelijk gemakkelijk plaats. Dat gaat voorspoedig als de man verliefd is
op de partner met wie hij vreemdgaat. Vrouwen die het huwelijk opvatten als voor het leven,
maken in de regel hun partner het leven zuur als die wil scheiden. Met dreigingen, suicidaal en
gewelddadig gedrag en het opstoken van kinderen tegen de vader proberen zij het huwelijk te
redden. De vragen die zich hier aandienen zijn: moet een man bij de vrouw blijven als hij niet
meer van haar houdt? Mag een huwelijk de gevoelens van de man aan banden leggen omdat de
vrouw dat wil hebben en omdat de vrouw nog van hem houdt?

In de praktijk wordt deze kwestie vaak over het hoofd van de kinderen en de sociale verplich-
tingen uitgevochten. Partners blijven bij elkaar terwijl ze elkaar niet kunnen uitstaan. De
vrouw is in deze crisissituatie vaak het probleem. Zij ontkent dat het gaat om haar eigen
gevoel, zoals gezichtsverlies, angst voor financiéle problemen en schaamte. In deze conflicten
wordt de omkeerbaarheidsopvatting gehanteerd om de man in de relatie aan zich te binden. De
man wordt helemaal de kwaaie pier als de vrouw de nadruk legt op het positieve karakter van
het eigen gedrag zoals haar liefde voor de man, haar familiegezindheid en de negatieve effec-
ten van een scheiding.
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Niet aannemelijke motieven
Bij de opvatting ‘eens getrouwd altijd getrouwd’ zien niet alleen Hindostaanse vrouwen hun

man als bezit. Dat geldt ook voor de mannen. Getrouwde vrouwen die verliefd raken en een
relatie buitenshuis aangaan, hoeven niet te rekenen op een liefdevolle of begrijpende benade-
ring door anderen. Doordat deze vrouwen tegen de geest van het paternalistische denken han-
delen en uit liefde voor een ander overgaan tot echtscheiding, moeten zij de strijd aanbinden
met een heel leger autoriteiten: de kinderen, de man, ouders en niet te vergeten de dominante
familie. Niet zelden wordt de vrouw die om deze redenen een echtscheiding wil, een outcast.
Naar Hindostaanse maatstaven is het begrijpelijk dat de vrouw sowieso voor korte tijd of voor-
goed verstoten wordt door haar schoonfamilie. De man wordt bij deze echtscheidingen immers
het slachtoffer van het besluit van de vrouw, die het initiatief neemt om een eind te maken aan
het huwelijk.

Hindostaanse vrouwen worden veracht en uitgemaakt voor slet als de echtscheiding het gevolg
is van ‘seksuele disfunctie’ van de man. Er is dan sprake van seksuele onvrede van de vrouw,
die vanwege het seksueel disfunctioneren van haar man in de relatie niet kan beleven wat er
beleefd moet worden. Bij seksueel gehandicapte mannen gaat het soms om een stukje machte-
loosheid. Seksuele disfunctie kan echter ook ervaren worden wanneer de man seks beschouwt
als een individueel genot, waarbij de vrouw onbevredigd blijft. De vorige generatie Hindo-
staanse vrouwen kon zich daar in hun génecultuur nooit over uitlaten. Bedgeheimen bleven im-
mers op de letter dood. Praten over seks of seksuele problemen was niet alleen onvrouwelijk
en oneerbiedig, maar besmette ook het ego van de man.

Deze houding maakte seks jarenlang tot het alleenrecht en vreugdespel van de man. Als een
vrouw geen orgasme kreeg, was dat geen probleem. Er was pas een probleem als een man geen
erectie kon krijgen; dat ontnam hem zijn plezier en mannelijkheid. In het huwelijk was het een
groot probleem voor de man als hij impotent was. Men maakte zich zorgen om de man en had
medelijden met hem. Over de coitussatisfactie van de vrouw in zo'n huwelijk bekommerde
men zich niet. In deze toestand werd de vrouw stilzwijgend indirect ook seksdood verklaard.
Voor de Hindostaanse vrouw die traditionele rollen heeft geaccepteerd, is het heel moeilijk om
die overboord te gooien. Vandaar dat vrouwen pas omstreeks 1990 mondjesmaat gehoor begon-
nen te geven aan hun seksuele lusten. Dit laatste wordt niet alleen sterk bekritiseerd door tra-
ditioneel denkende lieden, maar wordt ook door het gros van de Hindostaanse mannen gezien
als losbandigheid.

Gevolgen van echtscheiding

Huwelijksontbinding kan een positieve ontwikkeling zijn voor gezinnen waarin ongeregeldhe-
den als lichamelijk en seksueel geweld voorkomen. Met een echtscheiding wordt een eind
gemaakt aan geweld en kunnen partijen werken aan hun gedrag of houding. De ervaring leert
dat partners die eenumaal hun fouten hebben ingezien, gemakkelijk over kunnen gaan tot her-
stel van de relatie of, in geval van echtscheiding, tot vriendschappelijke verhoudingen. Bij een
scheiding vanwege gewelddadig gedrag, komen de kinderen er beter van af. In zulke gezinnen
zorgt de echtscheiding voor rust en verwerking en eventueel voor beter contact zonder span-
ningen. Heel anders verloopt de scheiding in gezinnen wanneer die tegen de wil van de kinde-
ren heeft plaatsgevonden. Gedurende de verwerkingsfase kunnen kinderen opstandig en agres-
sief zijn. Het protestgedrag van kinderen uit zich vaak in slechte schoolprestaties, spijbelen of
moeilijk hanteerbaar gedrag op school. Introvertere kinderen worden ingetogen en stil.
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Partijen die tegen hun wil een echtscheiding te verduren krijgen, voelen vaak verdriet, een wer-
kelijk rouwproces. Hindostaanse vrouwen hebben over het algemeen veel moeite met het ver-
werken van een echtscheiding. Mannen kunnen beter omgaan met deze verandering, tenzij ze
alleen komen te staan. Zij geraken vooral in een isolement als de moeder de kinderen toege-
wezen krijgt en die geen contact meer met de vader willen. Eensklaps alles kwijtraken kan bij
de een leiden tot depressies en bij de ander agressie oproepen. Niet zelden leidt dit tot geweld-
dadig gedrag jegens de moeder, waar de politie aan te pas moet komen. Vaak leidt dit tot situ-
aties waarin de wederzijdse spanningen uitmonden in nog grotere problemen.

Hindostaanse vrouwen die achterblijven met de kinderen en lijdelijk moeten toezien hoe hun
ex-partner het leven vrolijk verder deelt met een ander, worden gekweld door eenzaamheid,
jaloezie, machteloosheid en psychische klachten die zich uiten in lichamelijke aandoeningen.
Het verdriet en de woede zijn het ergst als de ex-partner kort na de scheiding uit wraak een
partner kiest. Deze vrouwen komen er bekaaid van af, vooral als ze bij de echtscheiding hei-
melijk hopen dat de man met hangende pootjes terugkomt. Omgekeerd vinden Hindostaanse
mannen het heel erg als een andere man hun vaderrol overneemt. Het ergste wat deze mannen
kan overkomen is, dat hun bloedeigen kinderen een ander met vader aanspreken en veel tijd
doorbrengen met iemand die in hun ogen een vreemde is.

Huwelijksontbinding leidt ook in de familie tot problemen. Bij een echtscheiding verwatert de
band tussen de families die zich met het huwelijk verenigden tot één grote familie. Bij echt-
scheidingen bepaalt nog altijd de ouder die de kinderen toegewezen krijgt de band met de fami-
lie. Daar de moeder in de meeste gevallen de kinderen toegewezen krijgt, hebben veel kinde-
ren een matige of verwaarloosde band met de familie van de vader. Dit geldt niet bij kinderen
die gestimuleerd worden door ouders om het contact te blijven onderhouden of bij kinderen die
zelf de contacten met beide families afdwingen.

8.9 Samenvatting: integratie als rode draad

Van 1873-2003 ondergaat de positie van de Hindostaanse vrouw op praktisch alle terreinen
verandering. Met arbeid en scholing als motor van de emancipatie, ontwikkelt ze op alle fron-
ten haar zelfstandigheid. De veranderingen begonnen al meteen bij de migratie, vanaf 1873.
Die verstoorde het kastenstelsel zodanig dat op den duur de invloed ervan verminderde en zelfs
verdween. Doordat er veel minder vrouwen dan mannen als contractarbeiders geworven wer-
den, steeg de vrouw in waarde. Een grote vraag bij een klein aanbod drijft de prijs van het
schaarse goed immers omhoog. In Suriname verwierf de Hindostaanse vrouw zo de economi-
sche erkenning binnen het traditionele patriarchale systeem die zij in Brits-Indié niet kende. Zij
werd een onmisbare schakel in de arbeidsketen. Wel waren er krachten in de Hindostaanse
gemeenschap die probeerden haar persoonlijke en arbeidsvrijheid te beperken. Zij trachtten de
traditionele leefwijze, waarin de vrouw geen enkel recht had, in Suriname voort te zetten. Wet-
ten en regels verhinderden dat evenwel, hoewel de eerste generatie vrouwen dat niet onmiddel-
lijk onderkende.

De afhankelijke positie van de vrouw in de agrarische, patriarchale gezinnen veranderde na
1930. Progressieve Hindostaanse vrouwen begonnen zich er, onder invloed van scholing, meer

en meer tegen te verzetten. Na 1950 namen deze vrouwen en meisjes uit de strakke Hindo-
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staanse schijngezinnen het heft in handen en bevochten achter de schermen hun rechten en
positie. Deze groep evolueerde tot het moderne Hindostaanse gezin, waar na 1975 gelijke rech-
ten van man en vrouw een feit waren.

Een belangrijke factor in de emancipatie was het onderwijs. In de eerste periode volgden wei-
nig meisjes onderwijs: ouders zagen er het nut voor hun dochter niet van in. De leerplichtwet
dwong ouders hun dochters onderwijs te laten genieten. Gaandeweg groeide in de Hindostaanse
gemeenschap het besef dat een vrouw met diploma’s meer waard 1s. Over het algemeen waren
de onderwijsprestaties van Hindostaanse meisjes vrij goed. De eerste piek bereikten de vrou-
wen tussen 1950 en 1970. Tegenwoordig lijkt er een tendens te zijn dat meisjes weinig hoger
komen dan het MAVO-niveau.

Vier generaties bij elkaar, de familie Kishoendajal

Anders dan in het verleden is arbeid voor vrouwen ook na het huwelijk vanzelfsprekend. Werd
in de patriarchale huishouding de man gezien als de eerstverantwoordelijke voor het gezinsin-
komen, de meisjes worden tegenwoordig opgevoed met het besef dat zij later als echtgenote
even belangrijk en verantwoordelijk zijn voor de financién als hun partner. Ook bij de besteding
van de gezinsinkomsten uit arbeid zijn verschuivingen zichtbaar. De vrouw die vroeger verplicht
haar salaris afstond in het joini-family-systeem, bepaalt nu zelfstandig de besteding van haar
inkomen en overlegt met man en eventueel kinderen over de uitgaven en de behoeften.

Het geloof is een vast onderdeel van het leven van de doorsnee Hindostaanse vrouw. Met de
emancipatiesirijd en de daarmee teweeggebrachte veranderingen veranderde ook de benade-
ring door de vrouw van het geloof. De verplichtingen die haar erdoor werden opgelegd, belem-
merden haar emancipatie aangezien het geloof op elk levensgebied zijn invloed deed gelden:
bij de opvoeding en de arbeid, maar ook bij partnerkeuze, seksualiteit, huwelijk en echtschei-
ding. Naarmate de vrouw meer geémancipeerd is, wordt haar omgang met de religie minder
traditioneel en persoonlijker. Minder geémancipeerde Hindostaanse vrouwen lopen nog in de
voetsporen van hun partner en doen precies wat van hen verlangd wordt.
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Geémancipeerde vrouwen bevechten de positieveranderingen en kappen uiteindelijk met de
oude stijl. Zij staan bekend als de revolutionaire belijders van het geloof, waarbij zij de islam
of het hindocisme belijden op basis van zelfstudie zonder tussenkomst van de moskee of man-
dir. Loskoppeling van het zelf is voor deze vrouwen de sleutel voor de bevrijding. Het geloof
naar eigen woord en beeld, is de bron van plezier.

In de marginale en afhankelijke positie waarin de Hindostaanse vrouwen verkeerden, waren ze
gedwongen tot ondergeschiktheid en aanpassing. Dat is voorbij. Haar hoofdrol in opvoeding en
huishouding is nog steeds geen probleem, mits zij daar niet alleen verantwoordelijk voor is.
Vrouwen die samen met de man verantwoordelijk zijn voor de financién van het gezin, kunnen
niet nog eens het hele huishouden en de opvoeding van de kinderen erbij hebben. Hun opvat-
ting is dat kinderen een vader én een moeder hebben, die beiden de verantwoordelijkheden die-
nen te dragen voor de kinderen op alle terreinen.

In deze huishoudens verdwijnt de traditionele rol van de man als hoofdverantwoordelijke voor
de gang van zaken in het gezin steeds meer naar de achtergrond. Man en vrouw maken aan-
spraak op gelijke rechten met als gevolg dat de vrouw steeds meer bewegingsvrijheid afdwingt.
Naar gelang de tijd verzwakte ook de scherpe sociale controle, de schaduw waaronder de
vrouwen leefden en die mede bijdroeg tot handhaving van haar ondergeschikte positie.

Het opvoeden van meisjes in de puberteit staat vaak nog sterk in het teken van behoud van de
maagdelijkheid. Het tuchtigen van meisjes, voorheen het opvoedingsmiddel, stuit op steeds
meer weerstand en wordt tegenwoordig langzamerhand niet meer getolereerd. De sociale con-
trole blijft het machtige middel in de traditionele en strakke schijngezinnen. Meisjes geven toe
aan de groepsdruk, omdat zij zich dan pas gelukkig voelen. Toch zijn meisjes op hun manier
druk bezig met het ontduiken van de sociale controle. In het moderne gezin verwatert de soci-
ale controle en dragen de meisjes zelf de verantwoordelijkheid. Voor behoud van de maagde-
lijkheid, die in deze gezinnen een zaak is van het meisje, is zelfcontrole en zelfdwang van-
zelfsprekend.

In het huwelijk wordt praten over seksuele tekortkomingen nog altijd gezien als onvrouwelijk
en oneerbiedig. Niet zelden worden Hindostaanse vrouwen die bescheiden hun seksuele onge-
noegen uiten, door de overige familieleden gelabeld als onzedelijke types. Dat is de reden waar-
om vrouwen nauwelijks spreken over hun seksuele kwellingen.

Het huwelijk blijft als doel in het leven van de Hindostaanse vrouw een belangrijke plaats
innemen, maar huwelijkse trouw is langzaam maar zeker van haar absoluutheid ontdaan.
Anders dan in de vorige generaties kunnen ongeregeldheden in het gezin, waaronder vreemd-
gaan, nu gemakkelijk leiden tot huwelijksontbinding. Zijn de motieven voor een echtscheiding
niet aannemelijk, dan kan de scheiding leiden tot isolement of verstoting, waarvan verwatering
van contacten tussen ouders en kinderen en tussen familieleden onderling het gevolg kan zijn.

De Hindostaanse vrouwen kunnen terugkijken op een succesvolle emancipatie in de afgelopen
130 jaar. De beide migratiegolven, in 1873 en in 1975, verstoorden de rigide sociale verhou-
dingen. De vrouwen kregen kansen tot ontwikkeling die zij, soms beschroomd, soms van gan-
ser harte, maar meestal tegen de tijdgeest en de sociale druk in, aangrepen en die het haar
mogelijk maakten zich te ontwikkelen tot zelfstandigheid en zelfredzaamheid.
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