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In Bewegung: Frauen in der RML

1979 fand die nationale Frauenkonferenz der
Revolutiondren Marxistischen Liga (RML) statt.
Hier entschied sich der Kurs der RML
gegenuber der Neuen Frauenbewegung. Die
Aktivist*innen debattierten tber ihr
Verstandnis von Feminismus, dessen
Bedeutung fiir die Revolution und
organisationsinterne Probleme.



IN BEWEGUNG: FRAUEN IN DER RML

Rund hundert Delegierte kamen am Wochenende des 17. und 18. Méarz
1979 in Lausanne zur nationalen Frauenkonferenz der Revolutionéren
Marxistischen Liga (RML) zusammen. Die Teilnahme kostete zwanzig
Franken, fiir die Ubernachtung waren Schlafsscke selbst mitzubringen.
Nebst den Mitgliedern waren auch Sympathisant*innen der RML
eingeladen. Etwa die Halfte der Teilnehmer*innen war weiblich. Wie der
Einladung zu entnehmen ist, wartete auf die Aktivist*innen ab dem
Samstagnachmittag ein volles Programm." In den Diskussionsbeitragen und
Texten, die rund um diese Frauenkonferenz entstanden sind und diskutiert
wurden, offenbart sich eine spezifische feministische Politik der RML, die
sich von anderen Positionen innerhalb der Frauenbewegung abgrenzte.

Nach einem Eklat in der kommunistischen Partei im Kanton Waadt, der Parti
Ouvrier et Populaire (POP), spaltete sich im Herbst 1969 eine
linksoppositionelle Gruppe zur Ligue Marxiste Révolutionnaire (LMR) ab.
1971 wurde in Ziirich deren erster Ableger in der Deutschschweiz unter
dem Namen Revolutionire Marxistische Liga (RML) gegriindet. Bis 1974
hatten sich in der ganzen Schweiz verschiedene Sektionen formiert. Die
RML - ab 1980 in Sozialistische Arbeiterpartei (SAP) umbenannt - wurde
zur bis anhin grossten trotzkistischen Organisation der Schweiz. In ihrer
politischen Arbeit setzte sich die Organisation immer wieder fiir
Gleichberechtigung ein, den meisten Sektionen gehdrten zeitweise
Frauengruppen an und es existierte eine nationale Frauenarbeitsgruppe. Die
nationale Frauenkonferenz von 1979 fand dann auch aufgrund eines
Beschlusses statt, der am vierten nationalen Kongress der RML 1978
getroffen worden war. Die RML hatte wahrend der drei Jahre zuvor keine
Debatte mehr Uber ihre »Frauenarbeit« gefiihrt. Sie erachtete es daher fiir
notwendig, kritisch Bilanz zu ziehen.

Gz

Abb. 1: Ein Eindruck von der nationalen Frauenkonferenz der RML: Von den etwa hundert Delegierten waren
48 Prozent Frauen. Im Durchschnitt lag der Frauenanteil in der RML/SAP bei 25-30 Prozent.

Bezeichnenderweise fiel die Frauenkonferenz der RML in die sogenannte
zweite Phase der Neuen Frauenbewegung, die etwa Mitte der 1970er Jahre
an gesellschaftlicher und politischer Relevanz gewann. In dieser Zeit
begannen sich bestehende Frauenorganisationen aus der ersten Phase der
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Neuen Frauenbewegung zu reorganisieren und neu zu konstituieren. Diese
Organisationen verstarkten Kontakte zur alteren, teilweise auch
biirgerlichen Frauenbewegung, indem sie neue Koalitionen bildeten. Das
Schliisselthema war - wie schon zu Beginn der 1970er Jahre - die weibliche
Sexualitéat. Es dominierten daher Themen wie Verhiitung, Abtreibung,
Homosexualitit, Lust und Zartlichkeit.?

Neue Bezugspunkte der Frauenbewegung waren die Herausbildung
autonomer Frauenrdume, die Teilhabe am &6ffentlichen Raum, die
institutionelle Gleichberechtigung und die juristische Verankerung der
Anliegen der Aktivist*innen im Gesetz. Zwei Volksinitiativen reprasentierten
die politischen Forderungen: Einerseits die 1978 eingereichte
Mutterschaftsschutzinitiative (»Fiir einen wirksamen Schutz der
Mutterschaft«) und andererseits die Initiative, welche »gleiche Rechte fiir
Mann und Frau« forderte und 1976 eingereicht wurde.® An beiden
Initiativen beteiligte sich die RML. Ihre Aktivist*innen hatten erkannt, dass
sich die Frauenbewegung im Umbruch befand. Sie suchten daher an ihrer
im Marz 1979 stattfindenden Frauenkonferenz Ansatzpunkte, um sich tber
die Bedeutung des Feminismus in der Gesellschaft zu versténdigen.

Zudem wollten die Aktivist*innen gemeinsam ihre politische Strategie
sowohl in der Neuen Frauenbewegung als auch in der eigenen Organisation
erdrtern. In kritischer Anlehnung an die Neue Frauenbewegung und in
starker Abgrenzung von den biirgerlichen und sozialdemokratischen
Parteien versuchten die RML-Aktivist*innen an der Frauenkonferenz, ihre
eigene Position einerseits zu finden, andererseits zu starken. Sie arbeiteten
Interventionsmethoden aus, um gegen die Unterdriickung der Frauen in der
Gesellschaft vorzugehen, mit dem Ziel, die Situation der Frauen umfassend
zu verbessern. Ein weiterer Diskussionspunkt an der Frauenkonferenz
betraf die Vormachtstellung und das Verhalten der mannlichen Aktivisten
innerhalb der RML. In der Partei kam es immer wieder zu
Auseinandersetzungen um die Anerkennung der weiblichen Aktivistinnen
der RML als gleichberechtigte Mitglieder. Verschiedentlich wurden
Anstrengungen unternommen, die Stellung der Aktivistinnen in der
Organisation der RML zu starken und diese vermehrt in die politische Arbeit
einzubinden.

Wie die RML die Frauenbewegung analysierte

Zur Vorbereitung der Frauenkonferenz hatte eine Kommission des
Zentralkomitees, bestehend aus drei Frauen und zeitweise weiteren
Aktivist*innen, Thesen ausgearbeitet. Die Mitglieder der RML konnten in
organisationsinternen Bulletins an der Diskussion teilhaben, indem sie die
vorgestellten Thesen kommentierten und Anderungsantrige stellten. In den
Thesen zur Frauenkonferenz gestanden die Aktivist*innen der RML ein, dass
ihre Analyse und Einschatzung der Neuen Frauenbewegung von 1968
teilweise fehlerhaft gewesen sei. Zudem erachteten sie die »Integration des
Feminismus«* in die RML als nicht wirklich gelungen, und sehen die

13



IN BEWEGUNG: FRAUEN IN DER RML

politische Arbeit der Frauen innerhalb der Organisation an den Rand
gedrangt. Die Aktivist*innen hielten daran fest, dass die Frauenbewegung
seit 1968 eine neue politische Dimension angenommen habe, die liber die
Forderung nach Rechtsgleichheit, wie sie biirgerliche Frauen,
sozialdemokratische und gewerkschaftliche Feministinnen gestellt hatten,
hinausgehe. Sie unterstrichen insbesondere die erreichte Autonomie der
neu entstandenen Frauengruppen sowie die Radikalitat ihrer Forderungen
und ihre Fahigkeit, Frauen aus verschiedensten sozialen Schichten
erreichen zu kdnnen.

Auffallend ist jedoch, dass die Solidaritdt und gegenseitige Riicksichtnahme
unter Frauen ebenso wie die Diskussionen um Liebe, (Homo-)Sexualitit und
mannliche Macht in den Thesen und Diskussionsbulletins zur
Frauenkonferenz keine Erwdhnung finden. Das {iberrascht insofern, als die
historische Forschung zur Neuen Frauenbewegung darauf hinweist, dass
gerade diese Themen einen zentralen Stellenwert in den Diskussionen
einnahmen.’ Die Aktivist*innen der RML betonten in ihrer Beurteilung der
damaligen Situation - gut zehn Jahre nach 1968 - vielmehr den politischen
Aktivismus und die Selbstorganisation der Frauen. Diese
Praxisorientiertheit galt ihnen, wie es auch im Thesenpapier zur
Frauenkonferenz benannt wird, als Zwischenschritt, der bei den Frauen ein
neues politisches Bewusstsein begriindet:

»Aus den folgenden zwei Griinden ist diese Fahigkeit zur
Selbstorganisation der Frauen eine bedeutende Errungenschaft:

1. die Frauen nehmen den Kampf gegen ihre Unterdriickung selbst an
die Hand. [...]

2. die Frauenbewegung ergreift eigene Initiativen. Sie zieht die
Arbeiterbewegung zur Verantwortung und bewirkt, dass
feministische Forderungen in ihren Organisationen aufgenommen
werden.«’

Ein weitreichendes Problem der Neuen Frauenbewegung sahen die
Aktivist*innen in der von ihnen beobachteten starken Zersplitterung der
verschiedenen Frauenorganisationen seit 1968. Dafiir fihrten sie drei
Ursachen an: Erstens das »tiefe politische Niveau«’ der Arbeiter*innen.
Zweitens identifizierten sie eine Spaltung der Arbeiter*innenklasse, die sie
damit begriindeten, dass die méannlichen Arbeiter in der Schweiz schon
lange Zeit vordergriindig in Frieden leben wiirden und sich daher weder zur
internationalen Solidaritdt noch zum Kampf gegen die Unterdriickung der
Frauen verpflichtet fiihlten. Drittens befanden sie, dass den
»lohnabhéngigen Mannern und Frauen« zur »personlichen und sozialen
Befreiung« ganz grundsatzlich die »herrschende Ideologie des Biirgertums«
im Weg stehen wiirde.® Gerade in dieser Ideologie des Biirgertums sahen
die Aktivist*innen der RML das Grundproblem, nicht nur fiir die
Frauenbewegung, sondern fiir alle Lohnabhangigen.
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Mutterschutz ARSI

NATIONALE FRAUEN-

:gﬁn NATIONALER TREFF
D
UNTERSTUTZUNGSKOMITEES

Am_ Samstag, 24.Februar,
fand in Bern der erste nationa-
le Treff der meisten besteben-
den Unterstiitzungskomitees
(Ukos) statr, die sich zur
Hau;mufgabe gestellt haben,
rund um die  Initiative fiir
ecinen wirksamen Schutz der
Mutterschaft eine moglichst
breite Kampagne zu fibren.

Die_lokalen Unterstiitzungskomi-
tees bestehen aus Vertreter(inne)n
der lancierenden sowie weiterer
Organisatonen und Parteien und aus
unorganisierten Frauen. Es ver-
sammelten sich die Delegierten fol-
gender Ukos: Gen!

tich, Basel, Bern, Bicl, Jura, Frei-
burg, Baden, Neuenbufg. Folgende
Organisationen waren  vertroten:
FBB, FKM (Frauen kimpfen mit),
SP, RML, VPOD GBH.

Nach kurzen Berichten iiber die
bisherige Titigkeit der Ukos wurde
dariiber beraten, ob in den einzel-
nen Stidten iiberhaupt ein Bedirf-
nis nach nationalen Zusammenkiinf-
ten mit gemeinsamen Diskussionen
iiber verschiedene politische Fragen
besteht. Dann wurde der nichste
nationale Treff, der in Form eines
Arbeitswochenendes
soll, auf das Wochenende 9./10.
Juni 1979 festgesetzt. An diesem
Wochenende sollen folgende Pro-
bleme behandelt werden:

1. Fragen, die sich im Zusammen-
hang mit' der Finanzierung einer
Mutterschaftsversicherung
Dann die Gegenvorschlige des Biir-
gertums zur Initiative, wie sie von
er nationalen Kommission fur
Frauenfrage ausgearbeitet werden,
und diesbeziigliche Vorstdsse im
Parlament.

2. Welche Antwort auf die Art, wie
das Biirgertum bei der laufenden
Revision das Problem der
Mutterschaft 16sen will.

3. Das Problem der Kinderzulagen,
des Elternurlaubs. Bedeutet die
Mutterschutz-Initiative eine Festi-
gung oder eine Infragestellung
der Familie? Welche Antwort geben
wir auf die Initiative “Gleiche
Rechte fiir Mann und Frau”?

4. Das Problem der Abtreibung; wie
der Initiative “Recht auf Leben”
antworten

5. Welche Arbeit in Gewerkschaften
und Betrieben?

6. Welche Aufgaben fallen in Zu-
kunft der nationalen Koordination
cinerseits und der nationalen Zu-
sammenkunft der Ukos anderseits
u?

7. Weiterer Verlauf der Kampagne.

Die Ukos haben diese Themen un-
ter sich aufgeteilt und werden dar-
iiber kurze Texte verfassen, die in
den Ukos diskutiert werden, damit
sich alle auf das Arbeitswochen-
ende vorbereiten konnen. Dieses
wird entweder in Olten oder Zirich
stattfinden.

Alle Interessent(inn)en sind zur
Teilnahme am Weckend herzlich
cingeladen. Anmeldung bitte bis 2.

KONFERENZ DER RML

Ungefir drei Jahre lang —
zuletzt_an_ihrem 3.Kongress
— hat die RML keine nationa-
le Debatte mehr iber ihre
“Frauenarbeit” gefiihrt — ein
Ausdruck, der im Organisati-
onsjargon alle Akfivitaten im
Rahmen des Kampfes fur die
Frauenbefreiung bezeichnet.

Dic nationale Konferenz ist

in den Statuten der RML vorge-
sehen, um eine demokratische De-
batte iiber ein bestimmtes Thema
oder einen bestimmten Sektor zu
erlauben. Sie_beschliesst_souverin
iiber die _politische Orientierung
des zur Diskussion stehenden The-
‘mas oder Sekfors.

ai an:
Mutterschutz-Initiative, Mellinger-
strasse 104, 5400 Baden.

Tretet dem Uko in eurer Stadt bei!

Unterstiitzt die Kampagne fiir die
Initiative fiir einen wirksamen Mut-
terschutz! i1

Die st (i serer Orga-
nisation haben in den vergangenen
Wochen eine solche Diskussion in
allen Basisstrukturen und mit einem
in zwei Sprachen gefiihrten Diskus-
sionsbulletin iiber die- Frauenar-
beit gefiirt. Aufgrund der Dis-

kussion werden zuletzt die Delegier-
fen gewdhlt; falls es verschiedene
Tendenzen gibe, was in diesem Fall
nicht zutrifft, miissen sie entspre-
chend ihrer Stirke an der Konfe-
renz vertreten sein.

Die Konferenz, zu der auch Sym-
pathisant(inn)en geladen sind, fin-
det Mitte Mirz statt. Fir die Dis-
kussion liegt zudem ein Resoluti-
onsentwurf zum gleichen Thema
vor, der dem XI.Weltkongress der
1V Internationale  zur Annahme
vorgelegt werden soll.

Was ist die Frauenbewegung, wel-
ches Ausmass hat sie, welche Be-
deutung, welchen Klassencharak-
ter? Auf diese Fragen hatte der
3.Kongress der RML grundsitzli
geantwortet: Die Frauenradikali-
sierung, vor allem seit 1968, ist eine
dauernde, wachsende Erscheinung,
und sie tendiert mehr und mehr da-
2u, die lohnabhiingigen Frauen ein-
zubeziehen. Alle wesentlichen For-
derungen der Bewegung erfordern
zu ihrer Erfillung lefztlich den
Sturz_des Kapitalismus. Aber die
spezifische

talitit, dringt bis in die Organisa-
tionen der i . Dar-

men zusammenfliessen zu lassen,
um den Forderungen der Frauen
ein Maximum an sozialer und poli-
tischer Wirkung zu verleihen.

Wie die uneinheitliche und zer-
Frauenbewegung dazu
filhren, ein Maximum an politi-
schem Gewicht zu haben und
gleichzeitig_systematisch die Ver-
bindung mit der traditionellen Ar-
beiterbewegung zu realisieren, ohne
dass dies auf Kosten ihrer Unnach:

zu geben versucht.

Die iibrigen Themen der Debatte
kreisen denn auch um diese zentrale
Frage. Welche prioritiren Achsen
wihlen? Solle alle Krifte darauf
konzentriert werden, crneut cine
ampfbewegung fiir das Recht auf
Abtreibung auszuldsen, oder das
Gewicht eher auf die Diskriminie-
ing am Arbeitsplatz und auf dem
Arbeitsmarkt zu legen? Reichen die
Krifte aus, um so weitreichende
Altivititen' wie die
die  Mutterschutzinitiative, _das
Recht auf Abtreibung, “gleicher
Lohn fir_gleiche Arbeit”,

aus geht hervor, dass die permanen-
te Organisierung der Frauen wih-
rend und nach der Revolution
wahrscheinlich ebenso notwendig
sein wird wie bei ihrer Vorberei-
tung.

Die Fraucnbewegung hat sich je-
och in den letzten drei Jahren
stindig verindert und ihr Eindrin-
gen in alle Korperschaften der kapi-
talistischen Gesellschaft vertieft, sic
ist zu den Arbeitsplitzen vorge-
drungen, aber auch in die Quartiere
und hat sich gestirkt um Fragen
wie das Recht auf Abtreibung, so-

e
rufsbildung, gegen  die
an Frauen und fir die Einrichtung
von sozialen Infrastrukturen ernst-
haft zu sichern?

Eine weitere Frage an der Kon-
ferenz: Konnte eine Massenor-
ganisation der Frauen in diesem

en einc Perspektive sein, um

die Verzettelung, die mangelnde po-
litische Einheit und die_ungenii-
gende Effektivitit gegeniiber der
Bourgeoisie und den traditionellen
reformistischen  Fithrungen  zu
iiberwinden? Oder wiirde eine sol-
isation sich keine

zialer Schutz der 5
‘walt gegen Frauen usw.

Am 3.Kongress galt die Aufmerk-
samkeit der RML vor allem den
FBB-Gruppen; heute hat sie sich
erweitert: Die FBBs bleiben von

en eine Bedeutung erreicht, die sic
zuvor nicht hatten: In den Quartie-
ren (Fraueninformationszentren fiir
die Betreuung geschlagener Frauen
usw.) und in den Organisationen
der " Arbeiterbewegung (Frauen-
kommissionen).” Eine Orientierung
muss gefunden werden, welche es
erméglicht, alle diese AKtionsfor-

che
geniigend breite soziale Basis schaf-
fen kénnen, indem sie etwa unter
die Vorherrschaft einer politischen
Strémung geriete.

Schliesslich die internen Probleme,
unter zwei Gesichtspunkten: Ein-
mal das stets yorhandene Problem
der schlecht aufgeteilten politischen
Verantwortlichkeiten i

den Minnern der Organisation voll-
umfénglich adaptiert wird. .

Abb. 2: Ankiindigung der nationalen Frauenkonferenz der RML in der Bresche vom 12. Mérz 1979. Oben

rechts das Signet, das die RML/SAP fiir ihre »Frauenarbeit« verwendete: Anstelle von Faust, Hammer und
Sichel - dem offiziellen Signet der RML/SAP - ein nackter Frauenoberkdrper mit gestreckter Faust, der das
Venussymbol durchbricht.

Abgrenzung auf allen Seiten

In ihrer Analyse der verschiedenen feministischen Stromungen des
Feminismus warfen die Mitglieder der RML der »reformistischen

Arbeiterbewegung« - namentlich der SP, den Progressiven Organisationen
der Schweiz (POCH) und der Partei der Arbeit (PdA) - vor, diese wiirde der
[llusion verfallen, dass mittels entsprechender Gesetze das kapitalistische
System egalitdrer und gerechter gestaltet werden kdnne. Sie kritisierten,
dass diese Organisationen mit ihrer Politik nicht wirklich gegen die
Unterdriickung der Frauen ankdampfen, da sie die Verbindung von
Kapitalismus und Patriarchat nicht benennen wiirden. Die Familie namlich
stelle den Ort dar, an dem die Arbeitskraft reproduziert werde. Solange die
Rolle der Familie in der kapitalistischen Gesellschaft unhinterfragt bliebe,
werde die soziale und 6konomische Abhangigkeit der Frauen
weiterbestehen.

Zudem warfen sie den reformistischen Parteien vor, dass sie mit Teilen des
Biirgertums kollaborieren:
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»Die reformistische Arbeiterbewegung [...] halt die Illusion aufrecht,
dass man den Kapitalismus >gerechter, egalitdrerc machen kann - wie es
die SP sagt - oder dass man den Kapitalismus >durch Gesetze zahmen«
kann, ohne ihn zu zerstéren - wie es die Projekte [...] von POCH und PdA
wollen. Diese politischen Projekte stehen einer wirklichen
Frauenbefreiung entgegen, weil sie die Verbindung zwischen
Frauenunterdriickung und kapitalistischem System nicht aufzeigen. Sie
unterstellen die Interessen und Bediirfnisse der Frauen ihren Projekten
der Klassenkollaboration mit einem Teil des Biirgertums (z.B. mit der
CVP, die der hirteste Verteidiger der Frau am Herd ist!).«®

Auf der anderen Seite attestierten die Aktivist*innen der RML zwar den
»Radikalfeministinnen« der Frauenbefreiungsbewegung (FBB), dass diese
die Unterdriickung der Frauen als zentrales Thema der Politik etablieren
konnten. Zugleich erachteten sie es fiir problematisch, dass die FBB die
Frauen als »eigene soziale Klasse« betrachtet und zwei Produktionssphéren
voneinander trennen wiirde: die Hausarbeit und die kapitalistische
Arbeitswelt. Dies fiihre dazu, dass der Kampf der FBB gegen die
Unterdriickung der Frauen die Arbeiter*innenklasse und die Geschlechter
spalte. Auch die Einschatzung, dass sich die Rolle der Frau in der
Gesellschaft durch den von der FBB geforderten Lohn fiir Hausarbeit
verdandern wiirde, wurde von den Aktivist*innen der RML kritisiert.
Losungen fir die Unterdriickung der Frauen kénnten nur »[...] im Rahmen
der Sozialisierung der Produktion, der Hausarbeit und der Politik gesucht
werden.«'° Dennoch wird festgehalten, dass sowohl innerhalb der FBB als
auch in den anderen Organisationen zumindest ansatzweise eine kritische
Stromung existiere, die das kapitalistische System bekampfe. Dieser
kritischen Stromung fiihlten sich die Aktivist*innen der RML aufgrund ihrer
Autonomie gegeniiber den biirgerlichen und sozialdemokratisch-
gewerkschaftlichen Organisationen verbunden. Wie eine RML-Aktivistin in
einem Diskussionsbeitrag schrieb, bestehe aber auch eine gewisse Nahe zu
Frauen, die private und personliche Erfahrungen der Befreiung machen,
ohne dass diese Frauen sich dabei mit der Arbeiter*innenklasse verbunden
fiihlen und sich politisch engagieren.™

Prioritat fir den feministischen Aktivismus der RML hatte aber die
Vertretung der Organisation innerhalb der Frauenkommissionen der
Gewerkschaften und der Organisation fiir die Sache der Frauen (OFRA), die
im Umfeld der POCH entstand. Dadurch wollte die RML einerseits einer
moglichen Isolation der eigenen Organisation sowie andererseits
»sektiererischen Tendenzen« der verschiedenen Organisationen
untereinander entgegenwirken. Die Aktivist*innen der RML warfen speziell
der OFRA »Sektierertum« vor, da diese zu wenig grundsatzliche Fragen zur
Unterdriickung der Frauen mit in ihr Programm aufnehme und sich zu wenig
fiir eine geeinte Frauenbewegung einsetze."’

»Sektiererische Tendenzen« warf die RML ebenfalls den maoistischen
Organisationen vor und kritisierten diese heftig. So beschuldigten sie
femmes en lutte (»Frauen kampfen«), eine Organisation, die vor allem in der
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Romandie aktiv war, die Unterdriickung der Frauen als rein 6konomisches
Problem im Sinne des »Vulgdrmarxismus«*® abzuhandeln, weil sie diese auf
einen Nebenwiderspruch in Bezug auf die Unterdriickung der
Arbeiter*innenklasse reduzieren. Sie wiirden die Problematik des
Patriarchats nicht miteinbeziehen und davon ausgehen, dass sich dieses
von selbst mit der Berufstatigkeit der Frauen 16sen wiirde. Sie warfen ihnen
ebenfalls vor, sich wie SP, PdA und POCH auf Biindnisse mit Teilen des
Biirgertums einzulassen. Fiir die Aktivist*innen der RML hingegen war klar:
Fir die Befreiung der Frau ist es notwendig, die Berufstatigkeit von Frauen
an zwei Bedingungen zu kniipfen. Erstens miisse der sozial abhéngige
Status der Frau als Hausfrau innerhalb der Familie grundlegend verandert
werden. Zweitens miisse sich die Arbeiter*innenbewegung der
Diskriminierung der Frauen bewusst werden und fiir eine »Sozialisierung
der Hausarbeit« und eine »sozialistische Alternative« einstehen.™*

KEINE BEFREIUNG
DER FRAU
OHNE SOZIALISMUS —

KEIN SOZIALISMUS
OHNE BEFREIUNG
DER FRAU

cweites Mal falten

Fr. .50 REVOLUTIONARE
4 MARXISTISCHE LIGA

Abb. 3: Die einseitige Perspektive des »Vulgdrmarxismus, die die Befreiung der Frau einzig in der
klassenlosen Gesellschaft verortete, galt es aus Sicht der Trotzkist*innen mittels der Kritik am
vorherrschenden Patriarchat zu iberwinden.

In Analyse und Kritik der Frauenbewegung und des Patriarchats grenzten
sich die Aktivist*innen der RML also deutlich von den verschiedenen
biirgerlichen, aber auch von den linken und sogar marxistisch orientierten
Parteien und Organisationen ab. Den einen unterstellten sie, nicht fiir die
Abschaffung des »biirgerlich-kapitalistischen Konzepts« der Familie zu
kampfen, den anderen eine einseitige Orientierung an »vulgarmarxistischen
Prinzipien«. Dariliber hinaus warfen sie den sogenannten
»Radikalfeministinnen« der FBB vor, sich abzuspalten und zu isolieren. Fir
ihre Beurteilung der feministischen Ansétze innerhalb der verschiedenen
Parteien und Organisationen stiitzten sie sich jeweils auf die
entsprechenden Parteiprogramme und analysierten diese in Vorbereitung
fur die eigenen feministischen Thesen eingehend.
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Es stellt sich nun die Frage, wieso diese umfassende theoretische
Abarbeitung an den verschiedenen Positionen vorgenommen wurde. Ein
maoglicher Grund hierfiir konnte sein, dass die RML dadurch einerseits
versuchte, sich durch explizite Abgrenzung in der Politiklandschaft zu
positionieren. Andererseits konnte sie versucht haben, sich durch die immer
wieder erfolgten Analysen den neuen Gegebenheiten anzupassen und
entsprechende Massnahmen zu ergreifen. So scheint die RML in der neu
entstandenen Frauenbewegung das Potential erkannt zu haben, Frauen zu
mobilisieren, und sympathisierte trotz einer gewissen kritischen Distanz mit
der Neuen Frauenbewegung. Auffallig ist aber auch, dass die im oben
erwdhnten Diskussionsbeitrag einer Aktivistin hervorgehobene Solidaritat
mit denjenigen kdmpfenden Frauen, die sich zwar der Neuen
Frauenbewegung zugehdérig fiihlen, der »Arbeiterklasse« aber nicht, im
Thesenpapier der RML keinen Platz gefunden hatte. Hierbei spielte
sicherlich wieder das von den Aktivist*innen der RML angesprochene
(Klassen-) Bewusstsein, das eine Frau haben sollte, die entscheidende
Rolle. Die damalige Tendenz einiger Frauen, sich auf sich selbst zu
konzentrieren und sich in Selbsterfahrungsgruppen als Frauen neu
kennenzulernen, passte nicht zu der politischen Strategie der RML.

DIE ARBEITERBEWEGUNG
MUSS DIE MUTTERSCHAFT
ALS SOZIALE FRAGE ANPACKEN

nicht erwerbstitige Miitter in Erwiigung zu
ziehen.

Dossier Mutterschaft g

Auf den ersten Blick mag es seltsam erscheinen, dass die bir-
gerlichen Parteien und Frauenverbiinde nicht an der Lancierung
der Mutterschutz-Initiative teilnehmen. nachdem sie so entschie-
den verkiindet haben, man miisse die Miitter besser schiitzen,

um die Zahl der Abtreibungen zu vermindern. Bei niherer Be-
trachtung ist diese Haltung aber logisch, Die Initiative wurde
tatsichlich in erster Linie von den Bediirfnissen der schwange-
ren Arbeiterinnen her konzipiert und formuliert, anstatt in die
vom Biirgertum gewiinschte Richtung zu weisen, Auch auf die-

DER MUTTERSCHAFTSSCHUTZ, WIE THN
SICH DAS BUERGERTUM VORSTELLT

In diesem Rahmen muss auch die Betei-
ligung von einigen (mehr oder weniger man-
datierten) Delegierten biirgerlicher Partei-

sem Gebiet - wie iiberall - haben die herrschende Klasse und
das Proletariat gegensiitzliche Interessen. Um besser zu ver-
stehen, welches diese unterschiedlichen Interessen sind, wollen
wir hier kurz den Urspriingen der ersten Massnahmen zum
Schutze der schwangeren Arbeiterin sowie den Diskussionen,

die diese Frage in der Arbeiterbewegung hervorgerufen hat,
nachforschen. Nur so kann man erkennen, welche Interessen im
Spiel sind und welche Stossrichtung eingeschlagen werden muss
fiir die kommende Kampagne (1). - Wir werden in einer spiteren
hresche!'-Nummer den Initiativtext im Wortlaut vorstellen.

die schwangere Arb
® Weigerung in den meisten F
schwangere Arbeiterin wihrend dem Mut-
terschaftsurlaub gegen Entlassung zu schiit-
zen, mit dem Argument, die Kleinen Be~
tricbe wiirden die entstehenden Kosten
nicht verkraften.

chalte gegen dic Schaffung einer Mut-

licher eine neue Versicherung nach dem
Kapitaldeckungsverfahren, von dem sich
das Biirgertum dhnliche Profite erhoffen

Abb. 4: Laut der RML/SAP beeinflusste die biologische Mutterschaft der Frauen ihre soziale Rolle im
kapitalistischen System.

Die Einheit der Frauen

Um einen erfolgreichen Kampf zur Befreiung der Frauen in allen
gesellschaftlichen Bereichen herbeifiihren zu kdnnen und die Spaltung der
Arbeiter*innenbewegung durch die biirgerlichen Parteien und deren
»ldeologie« zu verhindern, insistierten die Aktivist*innen der RML in ihrem
Programm darauf, dass die Frauenbewegung eng mit Arbeiter*innen
zusammenarbeiten misse. Um dieses Ziel zu erreichen, misse die
Arbeiter*innenbewegung in die Auseinandersetzung rund um die
Unterdriickung der Frau miteinbezogen werden. Als ein geeignetes Mittel
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hierfiir erachteten sie die Schaffung von Frauenkommissionen in den
Gewerkschaften sowie Frauengruppen in den verschiedenen
Gewerkschaftssektionen, damit sich die Frauen dort organisieren und an
den Aktivitaten der Gewerkschaften teilnehmen wiirden. Um der drohenden
Isolation der gewerkschaftlichen Frauenkommissionen entgegenzutreten,
sei es notwendig, dass die Frauenkommissionen in die gesamte Politik der
Gewerkschaften einbezogen und die »kdmpferischen
Gewerkschaftsaktivisten« von der Schaffung solcher Frauenkommissionen
Uiberzeugt wiirden. Dariiber hinaus war es den Aktivist*innen der RML
wichtig, dass eine enge Verbindung der gewerkschaftlichen
Frauenkommissionen mit Aktionen und Initiativen der Frauenbewegung,
sowohl auf lokaler als auch nationaler Ebene, garantiert wiirde. Die
Aktivist*innen hielten es grundsatzlich fiir zentral, dass konkrete,
realistische Forderungen gestellt wiirden, die die »unmittelbaren,
objektiven« Bediirfnisse der Frauen miteinbezogen.™

Die Aktivist*innen der RML erkannten deshalb in der Ausarbeitung einer
Verfassungsinitiative fiir das in den 1970er Jahren gesellschaftlich stark
debattierte Recht auf Abtreibung und im Engagement fiir die
Mutterschutzinitiative politisches Potential. Sie hielten beide Kampagnen
flir ausserst geeignet, ihre feministischen Forderungen im Kontext
derjenigen der Frauenbewegung zu artikulieren. Beide Initiativen zielten
namlich auf die Verbesserung der Stellung der Frau in Familie und
Gesellschaft ab. Zum Recht auf Abtreibung schrieben zwei Aktivist*innen,
dass dessen rechtliche Verankerung Frauen nicht nur ermdoglichen wiirde,
selbst Giber ihren Kérper zu entscheiden und ihre Rolle in der biirgerlichen
Gesellschaft kritisch zu hinterfragen, sondern dass damit die Familie
gesamtgesellschaftlich in Frage gestellt wiirde.'®

Beziiglich der Mutterschutzinitiative verfolgten die Aktivist*innen der RML
eine dhnliche Argumentation: Sie sahen diese als Chance, aufzeigen zu
kénnen, dass sich die Unterdriickung der Frau - in Anlehnung an das
Paradigma der 1968er- Aktivist*innen »das Private ist politisch« - »[...] nur
im gesellschaftlichen Rahmen 16sen lasst, und keineswegs >Privatsache«
ist.«!” Ebenfalls als unerlésslich erachteten sie es, sich in der Debatte um
die anstehende Initiative »Gleiche Rechte fiir Mann und Frau« einzubringen
und den Wahlspruch »Gleicher Lohn fiir gleiche Arbeit« als zentrale
Forderung gegeniiber der »biirgerlichen Demagogie« zu behaupten.*® Mit
»birgerlicher Demagogie« driickten die Aktivist*innen an dieser Stelle ihre
Einschatzung aus, dass die biirgerlichen und sozialdemokratischen Parteien
die Gleichstellungsfrage auf ihre juristischen Aspekte reduzieren wiirden.
Mit dem Fokus auf die Lohngleichheit versuchte die RML, auf eine
Veranderung der Rollenverteilung im Haushalt und der Familie
hinzuarbeiten sowie eine materielle Gleichstellung der Frauen zu erreichen.
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Abb. 5: Auch die OFRA forderte am 8. Marz 1980 »Gleicher Lohn fiir gleiche Arbeit«.

Fir die Arbeit innerhalb des Teils der Neuen Frauenbewegung, der
unabhéngig von den Parteien und etablierten Organisationen agierte,
pladierten die Aktivist*innen der RML dafiir, eine »Einheitspolitik und
Einheitsarbeit«' zu entwickeln. Das Ziel dieser Politik sollte einerseits sein,
moglichst viele Frauen zu erreichen, ihre Aktivitaten zu vereinen und fir ein
»demokratisches Funktionieren« in den autonomen Frauengruppen der
Neuen Frauenbewegung zu sorgen; andererseits ging es darum, eine klare
Abgrenzung gegeniiber den birgerlichen Frauenorganisationen und ihrer
Ideologie aufrechtzuerhalten. Einem Diskussionsbulletin ist zu entnehmen,
dass dabei nicht mehr eine »Massenorganisation mit Programm« im Fokus
stand, wie es noch am dritten Kongress der RML 1976 diskutiert wurde.
Vielmehr umfasst der Begriff der Einheitsarbeit und der Einheitspolitik das
Recht auf freie Meinungsausserung, die Moglichkeit, verschiedene
Standpunkte innerhalb der Frauenbewegung vertreten zu diirfen und die
Tolerierung verschiedener Positionen. Die Aktivist*innen betonten
insbesondere, wie wichtig es sei, gegeniiber der FBB und OFRA
hervorzuheben, dass die RML mit ihrer Strategie nicht vorhabe, die
Frauenbewegung zu manipulieren.”

Die Aktivist*innen der RML strebten also die Organisierung der Neuen
Frauenbewegung in dem Sinne an, dass die verschiedenen Anliegen und
Ziele der politisch relativ heterogenen Frauen vereint wurden, um eine
drohende Spaltung der Neuen Frauenbewegung zu verhindern. Zudem war
es fiir sie zentral, sich aktiv mit ihren eigenen Uberlegungen zur Stellung der
Frau in der Gesellschaft einbringen zu kénnen. Im Vergleich zu
vorangegangenen Diskussionen in der RML Uiber ihre feministische Arbeit
und ihre Ziele sahen die Aktivist*innen, neben ihrem Engagement fiir die
Volksinitiativen und in den Gewerkschaften, zunehmend Prioritét in ihrer
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Arbeit in der Neuen Frauenbewegung. Sie hatten erkannt, dass sich die
Neue Frauenbewegung in einer Phase der Reorganisation befand, viele
Frauen anzog und im Vergleich zu anderen linken Organisationen keine
Mihe hatte, ihre Mitglieder zu mobilisieren. Im Gegensatz zu anderen
Organisationen in der Neuen Frauenbewegung waren die Aktivist*innen der
RML jedoch nicht bereit, sich auf Konzessionen und Biindnisse mit Frauen
aus biirgerlichen Parteien oder etablierten Frauenverbinden, die sich schon
flir das Frauenstimmrecht stark gemacht hatten, einzulassen, da diese nicht
umfassende gesellschaftliche Veranderungen anstrebten, sondern lediglich
die Rechtsgleichheit von Frauen und Mannern forderten.

Die von den Aktivist*innen der RML immer wieder angesprochene drohende
Spaltung und Isolation der autonomen Frauenbewegung fand in der
Schweiz nur sehr begrenzt statt. In Spanien, Deutschland und den
Niederlanden hingegen fiihrten die Differenzen zwischen autonomen und
sozialistischen Stromungen des Feminismus tber die Ursache der
Frauenunterdriickung dazu, dass sich diese trennten und verschiedene
Organisationen griindeten.”" In der Schweiz waren es ab 1980 dann aber
die Aktivist*innen der RML, die die OFRA zu spalten drohten. Die im Herbst
1980 zur Sozialistischen Arbeiterpartei (SAP) umbenannte RML versuchte,
ihre an der Frauenkonferenz 1979 beschlossene Einheitsarbeit innerhalb
der OFRA umzusetzen und eine eng an der sozialistischen Theorie
orientierte Neue Frauenbewegung zu etablieren.

o Conge e i
’_NF-W[“‘"" i7d |

Abb. 6: Die RML/SAP reichte im Januar 1980 die Volksinitiative »Fiir einen wirksamen Schutz der
Mutterschaft« ein.

Dies lasst sich anhand verschiedener nach der Frauenkonferenz
erschienenen, organisationsinternen Bilanzen der RML/SAP aus der ganzen
Schweiz nachweisen, in denen meist mit dem Signum »streng intern« die
Entwicklungen innerhalb der OFRA bilanziert wurden. Die Aktivistinnen der
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OFRA fiihlten sich von den Aktivistinnen der SAP unterwandert und
manipuliert. So wurde den Aktivistinnen der SAP zum Beispiel an der
Sitzung mit dem OFRA-Sekretariat vom 25. November 1984 vorgeworfen,
dass sie die OFRA »kontrollieren« wiirden und dass die SAP versuchen
wiirde, »wichtige Leitungspositionen« zu besetzen.”” Eine komplette
Umorientierung der OFRA gelang den Frauen der SAP nicht. Die internen
Grabenkampfe fiihrten jedoch so weit, dass sich die OFRA-Sektion Ziirich
aufloste. Mit der Auflésung der OFRA-Sektion Ziirich beruhigte sich der
Konflikt zwischen den autonomen und sozialistischen Aktivistinnen der
Frauenbewegung aber wieder.”®

Als Frauen in einer Mannerpartei

Neben dem standigen Erarbeiten einer eigenen Position innerhalb der
Neuen Frauenbewegung bestand ein gewichtiger Teil der feministischen
Arbeit der RML-Aktivistinnen darin, ihre ménnlichen Parteigenossen davon
zu liberzeugen, dass die Gleichberechtigung eines ihrer zentralen Anliegen
sein muss. So findet sich im Diskussionsbeitrag einer fihrenden und
langjahrigen RML-Aktivistin folgende Formulierung:

»Es geistert da eine Vorstellung durch die Képfe und Texte [der
Genossen], die SAP sei eine Gemeinschaft von kommunistisch
erzogenen, freien und gleichen Menschen ohne Erinnerung an die
Spaltungen der Lohnabhingigen nach Geschlecht [...]J«.**

Sogleich vorweggenommen wird, dass die Aktivistinnen der RML/SAP das
Problem der Ungleichheit zwischen Mannern und Frauen in der Parteiarbeit
mit den Aktivistinnen aller alten und neuen (linken) Parteien teilten. Trotz
der immer wieder erfolgten Analysen zur Situation der Frau, der
ansatzweise vorhandenen theoretischen Verknilipfung der
Kapitalismuskritik mit der Kritik am Patriarchat und dem Engagement in
Initiativen, die sich der Rolle und Stellung der Frau in der Gesellschaft
widmeten, hatten die Aktivistinnen der RML intern Probleme, als Frauen
Uberhaupt ernst genommen und gehért zu werden. Sie bemiihten sich
immer wieder, mit ihren Anliegen beriicksichtigt zu werden.

Diese interne Auseinandersetzung lasst sich von Beginn der Organisation in
den frithen 1970er Jahren bis zur Auflésung zu Beginn der 1990er Jahre
verfolgen. So beklagte sich eine Aktivistin im Zusammenhang mit dem
dritten Kongress der RML von 1976, dass Frauen vor allem Protokolle
mittippen und transkribieren oder organisieren und ausfiihren, was Manner
theoretisch ausarbeiten: »[...] praktisch der ganze technische Apparat der
Organisation [wird] von Frauen getragen«.”® Vier Jahre spiter schrieb eine
andere Aktivistin, dass es »[...] immer noch eine Realitét [ist], dass die
meisten Frauen in keine kollektive Arbeit einbezogen sind.« Sie »griibeln«
entweder alleine in ihrer Arbeit oder leisten den erfahrenen, mannlichen
Genossen Handreichungen.” Eine Aktivistin hat zudem beinahe zehn Jahre
im Politbiro als Mitglied gearbeitet und an den Sitzungen teilgenommen,
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jedoch ohne bei Beschliissen als gleichwertiges Mitglied mitabstimmen zu
dirfen. Als Grund héatten ihr die Manner erklart, dass sie »theoretisch noch
zu wenig geschult« sei.”’

Auch das Verhalten der »Genossen« gegeniiber den »Genossinnen« wurde
in den Unterlagen kritisiert und als »arrogant« und »chauvinistisch«
bezeichnet.”® Zudem hitten die Manner die Diskussionen und Sitzungen
beherrscht. Es sei in einem Masse Druck auf die Frauen ausgeiibt worden,
dass diese sich gar nicht mehr getraut hatten, das Wort zu ergreifen und die
eigene Meinung zu dussern.”® Dieses Verhalten fiihrte dazu, dass sich immer
wieder engagierte Aktivistinnen frustriert und enttduscht zuriickzogen und
aus der Partei austraten. In einer elfseitigen Austrittserklarung einer
RML/SAP-Aktivistin kritisierte diese heftig, dass die »demokratischen
Rechte« der Frauen in der Partei eingeschrankt, der Feminismus inner- und
ausserhalb der Partei zur »Oberflachenkosmetik« degradiert und allgemein
eine passive Haltung gegeniiber den Anliegen der Frauen bestehen wiirde.*

Als Griinde fir die schwierige Stellung, die die Frauen in der RML/SAP
hatten, fiihrte eine Aktivistin in einem Antrag aus, dass Frauen aufgrund
ihrer gesellschaftlichen Position, dem sozialen Druck in der
»kapitalistischen Klassengesellschaft« und der Institution der Familie kein
Selbstvertrauen aufbauen kénnten.*! Dieses mangelnde Selbstbewusstsein
zeige sich auch in der Organisation. Daher wiirden die Frauen auch von den
»Genossen« nicht ernst genommen. Die Frauen der 1968er Bewegung
hatten erst lernen miissen, Nein zu sagen und den Mut aufzubringen, fiir
ihre eigenen Positionen einzustehen.*?

Bundesrat gegen
«gleiche Rechte»

Aete e
- S TN
by

In der letzten Ausgabe der
bresche stellten wir die Initia-
tive "’Gleiche Rechte fiir Mann
und Frau”’ ausfibrlich vor. In
der Zuwischenzeit hat der
Bundesrat die Initiative in
seiner  diesbezuglichen Bot-
schaft, dessen einziger Zweck
die Abwiegelung ist, wie er-
wartet abgelebnt. Die RML
hat gegen den Verwasserungs-
Gegenvorschlag des Bundesra-
tes protestiert.

Abb. 7: In einer Pressemitteilung prangerte die RML/SAP den Gegenvorschlag des Bundesrats zur Initiative
»Gleiche Rechte fir Mann und Frau« an. Sie kritisierte die Blindheit gegentiber der fehlenden
arbeitsrechtlichen Gleichstellung und der Zustandigkeit von Frauen fiir die unbezahlte reproduktive Arbeit.
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Damit Gibernahm die Aktivistin genau diejenigen Argumente, die im
Thesenpapier der RML zur Unterdriickung der Frau angefiihrt werden, und
Ubertragt diese auf die eigenen Organisationsstrukturen. Sie forderte nicht
nur explizit, dass insbesondere von Seiten der Parteileitung Anstrengungen
unternommen werden miissten, um Frauen in ihrer Arbeit zu ermutigen und
entsprechende Schulungen fiir Frauen zu férdern, sondern zeigte mit ihrem
Antrag selbst Mut, indem sie gegen die deutlich sichtbaren,
organisationsinternen Missstande anschrieb. In einer Antwort eines
Mitglieds einer Sektionsleitung der RML/SAP wurde ihr daraufhin
unterstellt, dass sie ihre eigene Situation theoretisiere und zu wenig
praktische politische Erfahrung aufweise, trotz jahrelanger
Leitungserfahrung. Ihr wurde empfohlen, als Korrektorin in der Druckerei zu
arbeiten, um sich besser in die Partei integrieren zu konnen, zudem kénnten
so »optimal ihre bisherigen Erfahrungen mit [...] den zentralen Aufbaufragen
verkniipft werden (auch beziiglich der Frauenfrage).«*

Es wurden aber auch Anstrengungen unternommen, die Situation der
Frauen in der RML/SAP zu verbessern, und entsprechende Vorschlige
unterbreitet. Aufgrund einer Diskussion wahrend des dritten Kongresses
der RML 1976 wurde beschlossen, nach Bedarf »ungemischte
Frauenzellen«,* das heisst nach Geschlechter getrennte Gruppen, zu
schaffen. Die Idee dahinter war, den Frauen zu einer besseren Integration in
der Organisation zu verhelfen und ihr Selbstbewusstsein zu fordern. Diese
ungemischten Frauenzellen funktionierten laut einer persénlichen Bilanz
sehr gut und ermoglichten den Frauen, sich in die politischen Diskussionen
einzubringen.* Knapp zwei Jahre spiter wurde das Recht der Frauen, in
ungemischten Gruppen zu diskutieren, an der Frauenkonferenz aber wieder
abgeschafft. Die Frauenzellen wurden aufgelost.*

Nach Ansicht der Leitung des Zentralkomitees, das sich auf Erfahrungen
internationaler Sektionen berief, wiirden die ungemischten Gruppen zu
verschiedenen Interessensgruppen innerhalb der Organisation fiihren und
eben gerade nicht die angestrebte gleichberechtigte Diskussion aller
Mitglieder der Organisation férdern. Dies widerspreche einer
»demokratisch-zentralistischen« Organisation. Weiter schrieb die Leitung
im Thesenpapier: »In einer revolutionar-marxistischen Organisation gibt es
- welches auch sonst ihre Schwachen sein mogen - keinen inneren
Widerspruch zwischen Programm, Leitung und Basis.« Die Leitung des
Zentralkomitees gestand zwar eigene Fehler beziiglich der Frauenarbeit ein.
Diese fiihrten sie auf mangelndes »Bewusstsein und Versténdnis« von
Seiten der Leitung zurlick. Sie waren aber (iberzeugt davon, diese
Uberwunden und der feministischen Arbeit genligend Platz eingeraumt zu
haben. Dies wiirde der Fokus der Organisation auf die
Mutterschutzinitiative belegen. Fir die internen Probleme der Organisation
hinsichtlich der Stellung der Frau unterbreitete sie lediglich den Vorschlag,
innerhalb der Sektionen entsprechende Schulungen beziiglich der
Unterdriickung der Frau durchzufiihren. Zudem nahm sich die Leitung vor,
intensiver mit der Frauenkommission der RML/SAP zusammenzuarbeiten.®’
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Fazit

Die Intervention in die Frauenbewegung und die eigene theoretische
Positionierung zu feministischen Themen wurde fiir die RML im Verlaufe der
1970er Jahre zu einer zentralen politischen Achse. Dabei verbrachte die
Organisation gerade rund um den Frauenkongress 1979 viel Zeit damit, die
Positionen der vielen verschiedenen Organisationen, die rund um die Neue
Frauenbewegung aktiv waren, zu studieren und zu kritisieren. Aus dieser
theoretischen Auseinandersetzung entstand eine Position, die sich deutlich
nach allen Seiten hin abgrenzt: gegeniiber den autonom gepragten Teilen
der Neuen Frauenbewegung, gegeniiber den »reformistischen« Parteien
und ganz besonders gegentiiber einem »birgerlichen« Feminismus. Und
auch wenn die RML die Wichtigkeit von Organisationen wie der FBB oder
der OFRA anerkannte, hatte sie in der jahrelangen Zusammen- und
Mitarbeit in diesen Gefidssen doch eigene Vorstellungen entwickelt, wie
diese politisch weiterentwickelt und gefiihrt werden sollten. Diese intensive
theoretische Auseinandersetzung der RML mit feministischen Theorien und
ihre 1979 klar formulierte Strategie, vermehrt in der Frauenbewegung und
ihren Organisationen aktiv werden zu wollen, fiihrte schlussendlich zu
heftigen Abwehrreaktionen. Die Organisationen der Frauenbewegung
wehrten sich gegen den Versuch der RML-Aktivistinnen, vermehrt Einfluss
zu gewinnen.

Dabei waren diese dusseren Reaktionen langst nicht die einzigen
Widerstiande, gegen die die RML-Aktivistinnen anzukdmpfen hatten. Die
Betrachtungen der Stellung der Frauen innerhalb der RML/SAP zeigen, dass
innerhalb dieser nach eigener Deklaration »demokratisch-zentralistischen«
Organisation ein betrachtlicher Widerspruch zwischen Theorie und Praxis
bestand. Die Frauen wurden in ihrem Versuch, sich auch innerhalb der
Partei fur die Stellung der Frau einzusetzen, teilweise auf einer persoénlichen
Ebene diffamiert und ihnen wurde unterstellt, selber fiir ihre schlechtere
Stellung verantwortlich zu sein. Gerade die Parteileitung leugnete liber
weite Strecken schlichtweg, dass liberhaupt interne Probleme bestanden.
Zudem liegt die Annahme nahe, dass die Leitungsorgane Angst hatten, ihre
fuhrende Rolle zu verlieren und daher darauf insistiert wurde, dass die
ungemischten Gruppen und die Frauenzellen wieder abgeschafft werden.
Der RML/SAP gelang es nicht, Frauen als gleichberechtigte Mitglieder in der
politischen Arbeit anzuerkennen - ein Problem, das sie mit vielen anderen
linken Parteien und Organisationen der 1970er Jahre teilte. Die mannlichen
Aktivisten stellten ihre Vormachtstellung und ihr Verhalten gegeniiber den
weiblichen Mitgliedern oftmals nicht in Frage und zeigten nicht die
Bereitschaft, dieses grundlegend zu dndern. In der Aussenwahrnehmung
galt die RML/SAP ohnehin als »Mannerpartei«.*® Wer sich gegen die
Unterdriickung der Frauen politisch betatigen wollte, zog es als Frau vor,
einer Organisation der Neuen Frauenbewegung beizutreten und nicht der
RML/SAP, lautet das Fazit eines ehemaligen Aktivisten.*

Antje Rihm hat den Master in Philosophie und Geschichte an der Universitét
Zlirich abgeschlossen.
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