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הצעה לפעילות- גאווה 2016 בסימן נשים
מטרות- 
1) בירור עמדות כלפי מהות הקשר בין פמיניזם ללהט"ב ונושא אירוע הגאווה 2016.  
2) הכרות עם נשים פמיניסטיות ולט"ביות משפיעות. 
3) שיחה קבוצתית על האלטרנטיביות של להיות חלק מאירועי הגאווה בהתאם למקום של כל חניך וחניכה בחייהם. 
רעיונות לפעילויות:
פמיניזם ולהט"ב - 
מפזרים כרטיסיות על הרצפה של כל מיני מילים- ולרשום בקצה אחד מאבק להט"ב ובקצה אחר מאבק פמיניסטי- ולתת לחניכים/ות למקם (לרשום או למקם) את המילים שמחברות או לא מחברות בין המאבקים. על הציר מניחים את המשפטים המחברים ומתחת לציר את המשפטים שלא מחברים. 

לדוגמה: 

· כל מאבק של מיעוט שסובל מדיכוי פטריאכלי הוא משותף

· נשים סובלות משובינזם וסקסיזם

· נשים הן חלק מהקהילה ולכן המאבקים מחוברים בבסיס המאבקים

· עומד רצון לייצר סדר יום חדש ואלטרנטיבה

· אין קשר בין המאבקים הקשר הוא היכולת שלנו להתאגד ולהיות יותר חזקים 

· דיכוי של הומואים בבסיסו נובע מהחיבור לצדדים הנשיים שלהם

· הדיכוי שממנו צומחים המאבקים הוא אותו דיכוי

· המאבק הפמניסטי מדבר על שוויון בזכויות לנשים בעוד המאבק הלהט"בי הוא רחב יותר

· שני המאבקים מדברים על שינוי בחקיקה ובזכויות

· נשים סטרייטיות לא בהכרח מזדהות עם להט"בים

· אין קשר ישיר בין גברים להט"בים לנשים

· הקשר היחידי בין נשים לגברים להט"בים הוא בין נשים להט"ביות לגברים להט"בים.

· המאבק הפמיניסטי בבסיסו יוצר התנגדות בגברים

· שוביניזם זה עניין שנשים צריכות להיאבק בו

· להט"ביות מכילה בתוכה יותר מאבקים מהמאבק של הנשים שהוא צר יותר.

· כגברים להט"בים אנחנו צריכים להיות ממוקדים במאבק הייחודי על הזכויות שלנו.

שאלות לדיון

•
מה אנחנו באמת יודעים על פמיניזם? מאיפה אנחנו יודעים מה שאנחנו יודעים?

•
מה ההקשר / אסוציאציות בדרך כלל למילה פמיניזם?

•
האם החיבור "טבעי" או "מאולץ" למה ככה? למה ככה?
נקרא יחד עם החניכים/ות את ההגדרה של בל הוקס לפמיניזם – 

"פמיניזם הוא תנועה לסיום הסקסיזם, הניצול הסקסיסטי והדיכוי הסקסיסטי".

מהגדרה זו ניתן להבין שזו איננה תנועה אנטי-גברית... כולנו, נשים וגברים כאחד, חונכנו מיום לידתנו לאמץ את הסקסיזם כדרך של חשיבה ופעולה.  כתוצאה מכך, נשים יכולות להיות סקסיסטיות ממש כמו גברים... כדי להפסיק את הפטריארכיה (שהיא שם אחר לסקסיזם ממוסד), עלינו להבהיר לעצמנו שכולנו לוקחים חלק בשימור הסקסיזם, ונמשיך להיות שותפים לו עד אשר נשתנה בלב ובנפש, נעזוב את הלך המחשבה והפעולה הסקסיסטי, ונחליף אותו בהלך מחשבה ופעולה פמיניסטי.

שאלות לדיון

•
מהו פמיניזם להגדרתה של הוקס? מזדהים עם זה?

•
על מה המאבק הפמיניסטי? 

•
של מי המאבק? רק של נשים?

•
מהם הקווים שדומים בין המאבק הלהט"בי למאבק הפמיניסטי?

•
למה יש לנו קושי לחבר בין שני המאבקים?

•
מה המתחים שזה יוצר ולמה?

מוזיאון חי – נשים לט"ביות ופמיניסטיות – לתלות ברחבי החדר את התמונות והתיאור של 10 נשים פמיניסטיות ולט"ביות (נספח א', אפשר להוסיף עוד כמובן). לבקש מהחניכים והחניכות להסתובב בחדר, לקרוא ולבחור מישהי שהם הכי הזדהו/אהבו. אפשר לחלוק במעגל למה הן הכי הזדהו/אהבו את הנשים הללו. 
שאלות לדיון:
· האם אנחנו מכירים/ות את הנשים הללו?
· האם יש לנו מספיק מידע לגבי ההיסטוריה של המאבק הפמיניסטי והלהט"בי?
· מהי החשיבות של היכרות עם הנשים הללו ועם ההיסטוריה של המאבקים?
בית משפט על השתתפות / אי השתתפות במצעד. נחלק את הקבוצה ל-2 וכל קבוצה תצטרך להכין טיעונים מול השופטות (המדריכות) האם איגי- ארגון הנוער הגאה צריך לצעוד או לא לצעוד במצעד. כל קבוצה תציג את העמדות שלה, חשוב כשופטת להקשות בשאלות מורכבות.
· למה לצעוד במצעד כשהמצב של הקהילה והחברה קשה כל כך? זה לא בזבוז משאבים? 
נכין מראש מספר סטטוסים בפייסבוק שנתלה בחדרים- החניכים יקבלו צורות שונות (כמו התגובות שיש עכשיו בפייסבוק- פרצוף כועס, פרצוף עצוב, לב וכדומה), ויצטרכו לעבור בין המשפטים ולהדביק את ה"תגובות" על גבי הסטטוסים. לדוגמה:
· לצעוד במצעד זה להיות אקטיביסט באמת
· המצעדים הם הדבר היחידי שמשנה תודעה אמתית בחברה הישראלית- ולכן אנחנו חייבות להיות שם
· המצעד זה הדבר האחרון שעוזר לנו כקהילה- בדיוק ההפך 
· לצעוד במצעד זה להגשים את הזהות שלי כחלק מהקהילה הגאה 
· מי שצועדת במצעד מבזבזת את הזמן שלה 
ננסה לצאת לדיון ולהבין איפה החניכות התחברו או לא התחברו למשפטים השונים. נשאל:
· האם יש דרך אחת להיות אקטיביסטית? אם אני לא רוצה לצעוד במצעד- איך אני יכולה לתרום למאבק? 
· מה כן המשמעות של נראות במרחבים הציבוריים? למה זה כן חשוב לצעוד במצעדים השונים? 
· חשוב מאד למדריכה- לתת לכל חניכה וחניך בעמדותיו תחושה נוחה לצעוד או שלא לצעוד במצעדים השונים. 
· קבוצות בוגרות או קבוצות צעירות במקום מאד "מתקדם" בתחושת האחריות כלפי המצעד והנוער הגאה- יכולים לחשוב בשלב הזה על רעיון משותף כקבוצה במצעדי הגאווה השונים לפעול יחד. לדוגמה: קבוצת חיפה בוגרת הגיעה למעצד הגאווה בחיפה עם מסיכות- בשביל לאפשר לכל חברות/י הקבוצה לצעוד. קבוצת עפולה צעירה לפני מספר שנים הגיעה עם מסרים מודפסים על פלאיירים על הפריפריה- וחלקה את זה במצעד הגאווה בת"א לכל עוברות/י האורח. 
דגשים לקראת המצעדים השונים:
· מי שמרגישה מוכנה- חשוב לעודד לצעוד עם איגי באירועי הגאווה השונים. הנראות שלנו משחררת בני ובנות נוער אחרים- לפעמים ללא מודע. לא כולן חייבות לבוא למצעד! יש עוד מלא דרכים להיות משמעותיים, ולפעמים כדאי לחכות לרגע המתאים. 
· איך מייצרות נראות? חולצה של איגי, שלטים וצעידה משותפת יכולים להיות התחלה טובה.
· יש הרבה א.נשים שמצלמים במצעדים השונים. חשוב לקחת בחשבון שיש שם חשיפה- ואנחנו לא תמיד שולטים בזה. 
· המצעד הוא לא רק בתל-אביב! בואו לצעוד איתנו בכל המצעדים השונים בארץ, שם הנראות לא פחות (אולי יותר?) חשובה ומשמעותית. רוצות להישאר מעודכנות על האירועים השונים? תעקבו אחרי עמוד הפייסבוק.
· יש לפתוח 1,000 עיניים במצעדים השונים ותמיד לשמור על עצמינו ובמידה ואנחנו רואים משהו חשוד- לעדכן את המדריכות שלנו.
· הצעדה במהלך חודשי הקיץ מסוכנת אם לא שותים מים. בכל שנה מאות משתתפים במצעד מתייבשים. לשתות! לשים כובע! לצעוד חכם בשמש.
· אם אתם מצטרפים להסעה של איגי למצעדים השונים- יש להקפיד להיות זמין ולהיות באחריות על שעת המפגש ונקודות האיסוף השונות. חשוב לזכור שבמצעד בת"א- אין קליטה של פלאפונים בשלב מסוים, ולכן צריך להיות מאד ערניים. 
· נסעתם למצעד? שימו לב שיש לכן כסף לחזור, לאכול- ומקום לישון בלילה במקום אחראי. הכרתן מישהי חמודה? התלהבתם ממישהו חתיך? מגניב! שימו לב שאתם לא נכנסים לסיטואציה שלא תוכלו להיות בשליטה עליה. הקפידו לא להיות לבד, תהיו תמיד עם חברות וחברים, תעדכנו אותן לאן הלכתן. 
· אלכוהול משבש את היכולת שלכן לקבל החלטות אחראיות. שתיתן? לא הרבה. שתיתן? תדאגו שיש חבר או חברה תורנים שלא שותים- והם עוזרים לכם לקבל החלטות תוך כדי. 
· קונדום זאת אחלה דרך לעבור את הקיץ בריאים ושלמים ללא מחלות מין וללא HIV. נקרע הקונדום? לא שמתם לב? טעיתם? ה-12 שעות הראשונות לאחר חדירה ללא קונדום קריטית לטיפול מונע. דברו איתנו על זה.
· יש בעיה? יש את המדריכים והמדריכות שלכן. דברו איתנו. 
נספח א' – תמונות וטקסטים על נשים פמיניסטיות ולט"ביות:
פט פרקר
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נולדה ב-20 בינואר 1944, היא גדלה עד גיל 4 בשכונת עוני שחורה ביוסטון אשר בטקסס, ולאחר מכן עברה משפחתה לאזור פרקינסון, שהיה בפריפריית העיר. הם גרו בבית קטן ללא מערכת ביוב באמצע שדה עשבים. אמה, מארי לואיז קוקס, עבדה כעוזרת בית, ואביה, ארנסט נת'ניאל קוקס, חידש צמיגים משומשים לפרנסתו.‏ בגיל 17, בעידוד אביה שהאמין שהשכלה היא המפתח לחופש, היא עקרה ללוס אנג'לס, שם סיימה תואר ראשון. בשנות ה-60 המאוחרות פרקר החלה להזדהות כלסבית. את הקראת שירתה הפומבית הראשונה עשתה פרקר ב-1963, ועד 1968 כבר הייתה משוררת מקובלת במרחבים אקטיביסטים של נשים - לסביות, פמיניסטיות, ושחורות. נושאי שיריה כללו את מלחמת וייטנאם, זכויות האזרח, גזענות, זכויות נשים ועוד. מה שייחד אותה בתור משוררת היה שהיא לא רק פרסמה את שיריה בכתב, ולא רק הקריאה אותם באירועי חתימה, אלא נתנה בקריאתה מופע, ולכן נחשבה גם למופיעה בימתית.

קהל קוראיה המשיך לגדול במשך שנות ה-70, והיא המשיכה לפרסם שירים, מקבצים, והקלטות שזכו לקבלה פופולרית וביקורתית נלהבת. בתוקפה זו, היא פרסמה אנתולוגיות מוקלטות בשיתוף פעולה עם ג'ודי גראן, והחלו ללמד את עבודתה בתוכניות מגדר באוניברסיטות אמריקאיות. שיתופי פעולה נוספים שלה היו עם אודרי לורד, ונוצר בין השתיים קשר הדוק אשר נמשך על למותה של פרקר והיווה השראה לדורות המשך של משוררות ואקטיביסטיות; ועם שריל קלארק, שקראה לפרקר "הקול המוביל" של השירה הלסבית, והגדירה את שירתה של פרקר כמכוונת לעמת את הקהילות הלבנות והשחורות כאחת עם "הסכנה הכרוכה בלהיות לא-לבן, לא-זכר, ולא-הטרוסקסואל בתרבות שהיא גזענית, מיזוגנית, הומופובית, ואימפריאליסטית.
בשנות ה-70 החלה להיות פעילה בארגון הפנתרים השחורים, וב-1980 היא יסדה את המועצה המהפכנית של הנשים שחורות (באנגלית: Black Women's Revolutionary Council), וגם תרמה להקמת קולקטיב דפוס הנשים (Women's Press Collective), בנוסף לפעילות שוטפת במגוון ארגונים להט"בים.‏ מ-1978 ועד 1987 היא עבדה במרכז לבריאות האישה באוקלנד כרכזת רפואית.

פרקר נפטרה מסרטן השד ב-1989, בגיל 45. היא הותירה אחריה שתי בנות ואת בת זוגה לחיים, מרטי דנהם.

סימון דה בובואר
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פילוסופית, סופרת ופמיניסטית צרפתיה. לכתיבתה נודעה השפעה רבה על ההגות הפמיניסטית והיא נחשבת מהבולטות בהוגות הגל השני של הפמיניזם. דה בובאר השתמשה בפרסום לו זכתה על מנת לקדם סוגיות פוליטיות שונות.
השאלה הגדולה שהעסיקה אותה היתה: מהי אשה. מבחינתה זו היתה שאלת מחקר. עד היום נחשבת דה בובואר לאחת ממייסדות הפמיניזם, למי שהניחה את יסודות המחשבה הפמיניסטית דרך מושגים כמו מין, מגדר, "אחרות", שנעשו שגורים ונתפשים היום כמובנים מאליהם, אבל אז נדרשה פריצת דרך מחשבתית כדי להשתמש בהם.

ספרה "המין השני" על שני כרכיו (הכרך השני ראה אור בעברית לאחרונה, בהוצאת בבל בתרגומה של שרון פרמינגר) דן בשאלה עד כמה יכולה אשה להיות אדם שלם וחופשי. "אשה לא נולדת אשה - היא נעשית אשה", במשפט זה החלה דה בובואר את ההפרדה בין מין למגדר. הנשיות בעיניה אינה תכונה טבעית, מהותית ונצחית, אלא תכונה נרכשת. היא מושג ערטילאי שנוצר מתוך הקשר תרבותי, כלכלי והיסטורי.

בספר דנה דה בובואר ב"אחרות" של האשה בחברה האנושית - אחרות השונה במהותה מכל אחרות אחרת, שכן מערכת היחסים של המשועבד והמשעבד בתחום שבין המינים היא שונה: האשה היא "ה'אחר' בתוך שלמות ששני מרכיביה חיוניים זה לזה", כתבה. השאלה מהי אשה, ציינה דה בובואר, היא שאלה שמעסיקה נשים. בצרפתית המלה les hommes פירושה גברים וגם בני אדם. הגבר נתפש כיצור נייטרלי שלא צריך לשאול את עצמו מהו גבר.

בל הוקס
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 פרופסור אפרו-אמריקנית ללימודים אפריקניים ואפרו-אמריקניים. כתיבתה נסובה אודות הקשרים שבין גזע, מעמד ויכולתם לייצר מערכות הנצחה של דיכוי ושליטה. היא כותבת על גזע, מעמד ומגדר בחינוך, אמנות, מיניות, תקשורת המונים ופמיניזם.
הוקס לימדה במספר מוסדות להשכלה גבוהה בשנות השמונים המוקדמות, בכללם אוניברסיטת קליפורניה בסנטה קרוז ואוניברסיטת המדינה של סן פרנסיסקו. הוצאת סאות' אנד פרס פרסמה ב-1981 את עבודתה הגדולה הראשונה "האם אני אשה ? נשים שחורות ופמיניזם", שנכתבה בעודה סטודנטית. "האם אני אשה?" בוחן מספר סוגיות החוזרות ונשנות בעבודתה המאוחרת: ההשפעה ההיסטורית של הסקסיזם והגזענות על הנשים השחורות, הפחתת הערך של הנשיות השחורה, תפקידי התקשורת ופעולתם, מערכת החינוך, המערכת הקפיטליסטית הפטריארכלית אצל הנשים השחורות; וההתעלמות מסוגיות של גזע ומעמד בתוך הפמיניזם. מאז פרסומו של "האם אני אשה?" יצא שמה של הוקס כהוגה פוליטית פוסטמודרנית ושמאלנית וכמבקרת תרבות בולטת. היא כיוונה ופנתה אל קהל רחב באמצעות הצגת עבודתה במגוון אמצעי תקשורת ושימוש בסגנונות כתיבה ודיבור שונים. פרט לכתיבת ספריה, היא פרסמה בכתבי עת מקצועיים רבים, הרצתה בפני קהל רב, והופיעה בסרטים תעודיים שונים.

למעלה משלושים ספרים פרי עטה של הוקס ראו אור, שנושאיהם משתרעים החל מגברים שחורים, עליונות הגבר, פדגוגיה פמיניסטית ועד לזכרונות אישיים ומיניות (בהתייחס לפמיניזם ופוליטיקה של תרבות חזותית). נושא השכיח לאחרונה בכתיבתה הוא האפשרות שקהילות אוהבות יתגברו על פערי גזע, מעמד ומגדר. בשלושה ספרים שנויים במחלוקת וארבעה ספרי ילדים, היא מדגימה שתקשורת וספרות (היכולת לקרוא, לכתוב ולחשוב באופן ביקורתי) הם האופנים הטהורים והטובים ביותר על מנת לפתח קהילות בריאות וקשרים אישיים שאינם נפגמים מחמת חוסר שוויון גזעי, מעמדי או מגדרי.

הוקס החזיקה במשרות של פרופסור ללימודים אפריקאיים ואפרו-אמריקאיים וכפרופסור לאנגלית באוניברסיטת ייל, פרופסור חבר ללימודי נשים וספרות אמריקאית בקולג' אוברלין שבאוהיו וכמרצה בכירה לספרות אנגלית בסיטי קולג' של ניו יורק.

ב-2004 כיהנה הוקס כפרופסור בקולג' ברה שבקנטאקי. היא הקימה קבוצת דיון פמיניסטית שבועית בשם "פמיניזם של יום שני בלילה", סדרת הרצאות בשעת ארוחת הצהריים בשם "חמאת בוטנים ומגדר", וסמינר בשם "בניית קהילה אוהבת: הפרקטיקה של אהבה ללא תנאים".

אודרי לורד
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 סופרת, משוררת ופעילה חברתית פמיניסטית ולסבית, אמריקאית מהקריביים.

לורד נולדה וחיה בהארלם בניו-יורק. עיקר פעילותה החברתית היה בקרב הקהילה השחורה והלסבית. לורד הייתה משוררת ידועה, זכתה בהוקרה ובפרסים רבים, כתבה ופרסמה ספרי עיון ופרוזה. היא הייתה פעילה פמיניסטית רבת השפעה שהנהיגה מאבקים של לסביות שחורות וקולה מרכזי להתפתחות תאוריה פמיניסטית בת זמננו.
לורד גיבשה את התאוריה הפמיניסטית שלה, תאוריה של הפמיניזם השחור, בראשית דרכו של הפמיניזם באקדמיה האמריקאית. לורד ביקרה את הפמיניסטיות הליברליות של שנות ה-60 על התמקדותן בחוויות והערכים של נשים לבנות מהמעמד הבינוני, אשר לראייתה שיתפו פעולה עם הפטריארכיה. בטיעוניה סימנה את כיווני הביקורת במאבק הפמיניסטי באקדמיה לגבי מחיר שיתוף הפעולה עם הממסד האקדמי ודרכי הפעולה הראויות.

כתיבתה התבססה על "תיאורית השונות", המבוססת על כך שהרעיון של הניגודים הבינאריים בין גברים ונשים סובל מפשטנות יתר. אף על פי שהפמיניסטיות הציגו אשליה של שלמות אחידה ומוצקה, קטגוריית הנשים עצמה מפוצלת לחלוקות פנימיות. לורד זיהתה סוגיות של מעמד, גזע, גיל ומגדר ואף בריאות כבסיסיות בחווית האישה. נושא הבריאות התווסף למשנתה כשנלחמה בסרטן. היא טענה שלמרות שהמוקד היה ההבדל המגדרי, יש להתייחס לכל ההבדלים. היא מדגישה את אותנטיות החוויה. היא רוצה הכרה ולא שיפוט כלפי ההבדלים לא לתחום לקטגוריה אחת של "אישה". תאוריה זו מוגדרת כהצטלבות של זהויות ( Intersectionality). נושאים אלה אופייניים בפמיניזם הפוסט-קולוניאלי, ובפמיניזם המזרחי הישראלי.

היא קראה להכרה בשונות הרחבה והמגוונת, עבודתה התמקדה ב-2 קטגוריות משנה - גזע ומיניות. בסרט דוקו על חייה היא מעידה כי להיות משוררת שחורה, לסבית ופמיניסטית בשנות ה-60 כמוהו כלהיות בלתי נראית באופן כפול ומכופל.

לדבריה, חוויות חיים של נשים שחורות שונות מחוויות החיים של נשים לבנות אשר נחשבות לנורמה. בעקבות זאת, חוויות החיים של הנשים השחורות נדחקות לשוליים, כמו גם אלה של הלסביות, ושל לסביות שחורות ביתר שאת. אלה נתפסים כחריגים ביחס ללב התנועה הפמיניסטית.

במאמרה "כלי האדון לעולם לא יפרקו את ביתו של האדון" העלתה לורד סוגיות של גזענות בתוך התנועה הפמיניסטית. היא טענה כנגד דיכוי הנשים השחורות בתנועה הפמיניסטית. האשמותיה עוררו תגובות נזעמות. המחלוקות חידדו את מרכיבי שונותה כפמיניסטית שחורה ולסבית, ואת קולה הבודד.
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אדריאן ריץ'
 

משוררת, תאורטיקנית פמיניסטית ומנהיגה לסבית. בהיותה בת 21, פירסמה את אסופת שיריה הראשונה שעליה זכתה בפרס מאוניברסיטת ייל למשוררים צעירים. פרס זה הוא הפרס הראשון שלו זכתה ריץ' והוא נמנה עם שורה ארוכה של פרסים ואותות הערכה להם זכתה לאורך חייה.

אחד הספרים המשפיעים ביותר בהגות הפמיניסטית אשר נחשב לאבן יסוד בהשפעה ובעיצוב השקפת עולמן של נשים רבות הוא ספרה של ריץ' ילוד אישה אשר יצא לאור בשנת 1976. בספר זה תיארה ריץ' במחקר נרחב את "התרבות הפטריארכאלית" ובו היא הציגה את מוסד האמהות כגורם לקביעת גורלה של האישה. ניתן לראות בספרה של ריץ' תיאורים וחוויות אישיות, אוטוביוגרפיות מעולמה הפרטי הממחיש את מה שעובר על האישה. בקטע להלן חושפת ריץ' את הרגשתה אחרי לידת בנה הראשון: "איש אינו מזכיר את המשבר הנפשי הנלווה ללידת ילד ראשון, את פרץ הרגשות הקבורים עמוק עמוק כלפי האם, את המבוכה שבין כוח לחוסר אונים, של סבך התחושות בין הכניעה מזה ובין צמיחת כוח חדש... דקות אבחנה בשיאה העשויה להיות מבלבלת ומתישה"‏.
בין המאמרים שפרסמה ריץ', מאמרה "הטרוסקסואליות כפויה והקיום הלסבי" הוא התגלמות ההגות הלסבית. הוא נכתב בשנת 1978 ופורסם לראשונה בעברית בשנת 1980 בגיליון "מיניות" של כתב העת "סמנים". ריץ' תיארה את מוסד ההטרוסקסואליות כמוסד חברתי ולא כביולוגי‏. היא העמידה למבחן סיטואציות ומבנים חברתיים אשר משמרים את השליטה הגברית בכך שגורמים לכפייה של הטרוסקסואליות על המין הנשי. ריץ' הציעה להגדיר מחדש את מושג הלסביות, בכך שהיא יצאה בקריאה לנשים בעולם לבחון את מידת ההטרוסקסואליות שלהן ואת יחסן ללסביות. היא קראה תיגר על מחיקת הקיום הלסבי מספרות המחקר הפמיניסטי וטענה שבעקבות מחקרה לא רק הפכה לאנטי-לסבית אלא גם לאנטי-פמיניסטית. פרסום מאמר זה עורר תגובה הפוכה ועל זאת כתבה אדריאן ריץ': "בשלוש השנים שעברו מאז כתבתי את "הטרוסקסואליות כפויה" - באנרגיה זו של תקווה ותשוקה, האווירה החברתית הפכה לשמרנית יותר והלחצים לקונפורמיות גברו. המסרים של הימין החדש לנשים הם שאנחנו רכושם הרגשי והמיני של גברים, ושאוטונומיה ושוויון של נשים הם איום על המשפחה, הדת והמדינה".
ג'ודית באטלר
[image: image2.jpg]



פרופסור לרטוריקה ולספרות השוואתית, באוניברסיטת קליפורניה בברקלי ופמיניסטית, שכתבה את "Gender Trouble" ב-1990 ואת "Bodies That Matter" ב-1994. שני הספרים מתארים את מה שכונה מאוחר יותר בשם תאוריה קווירית. 
בספרה הפופולרי ביותר, צרות של מגדר "Gender Trouble"‏ (1990) היא דנה במושג הפמיניזם. היא מעלה מספר שאלות כגון, את מי מייצגת התנועה הפמיניסטית? האם התנועה פועלת בשם הנשיות או בשם כל מי שהיא נקבה? מהם הערכים הנשיים ומהי אותה נשיות? באטלר טוענת כי הפמיניזם ביצע טעות חמורה בניסיון להגדיר את הנשים כקבוצה. היא רואה בחלוקה זו ביטול האינדיווידואל של כל אחת מהקבוצות בכך שהגדירו אותן כך, במקום שיאפשר לכל אדם לפעול כפי שירצה מתוך אינטרסים אישיים ולפי מאפייניו. באמצעות האבחנה הברורה לשתי קבוצות שהן שונות, סגר הפמיניזם דלתות בפני נשים רבות.. היא טוענת כי העולם מוגדר כבינארי, כלומר - עשוי משני חלקים. המערכת מתבססת על מין המורכב משני חלקים: זכר ונקבה, אלו מקושרים באופן אוטומטי למגדר - גברי ונשי. בין בני המין השונים אמורה להיות משיכה למען ההמשכיות. לא כך חושבת באטלר, היא אומרת כי התפישה לפיה קיימת המשכיות מתבקשת בין מין, נטייה ומגדר היא תפישה מוטעית מיסודה. בספרה היא כותבת כי אין שום זהות מגדרית מלבד הביטוי מגדר, הזהות באה לידי ביטוי בהתנהגות שיחסו לה בעבר. באטלר מציעה שינוי - היא מציעה לפרוץ את ההגדרות הקשיחות למושג מגדר באמצעות בלבול ביניהם. לדוגמה: בנות שמדברות בלשון זכר, בנים עם שיער ארוך, בנים שמסדרים גבות ועוד. 

ספרה "קוויר באופן ביקורתי (2004), "Critically Queer" היא טוענת, תוך הסתמכות על מושג ה"כוח" של מישל פוקו, כי שפה היא מדיום של כוח באמצעות יצירת קטגוריות המחלקות את העולם ויוצרות תנאים להשתייכות. השפה היא תוצר של הבנייה חברתית, לכן ההגדרות שהיא מספקת אינן יכולות להיות טבעיות. על כן אין לקבל אותן כמובן מאליו. הנורמות החברתיות שהשפה מגדירה לנו אינן בהכרח נכונות. אישה אינה חייבת להיות אישה במובן שאנחנו מכירים אותה כמו גם הגבר. הקטגוריות "זכר" ו"נקבה", כאמור, מכוננות באופן חברתי, ושאחת הדרכים לשינוי המצב הקיים היא פרודיה מגדרית, בנוסח הופעות דראג, בהן גברים מתחפשים לנשים, ומדגימים בכך כיצד תפקידים מגדריים הם לא יותר מקונוונציות חברתיות. פארודיות אלו מעקרות, לטענתה, את כוחן של הקונוונציות המגדריות, ומציגות אותן כשרירותיות, ומכאן פתוחה הדרך לשוויון. באטלר טוענת כי, אנו משחזרים בפעולות שאנו מבצעים, פעולות קודמות ובכך אנו מחזקים את סמכותן של אותן הפעולות. לדוגמה, אם אישה בוחרת להתחתן היא בעצם מעצימה את הכוח של מוסד הנישואין. היא טוענת שלכל הפעולות יש היסטוריה שנותנת להן משמעות. בניגוד לפמיניסטיות אחרות עליהן הסתמכה באטלר, מדגישה הכותבת את השימוש במונחי השפה הקיימים אך בדרך שונה כך שתסייע להרחבת המשמעות שלה.
ברנדה הווארד
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פעילה למען זכויות ביסקסואלים ולהט"ב, ופמיניסטית סקס-פוזיטיבית. אחת מהמארגנים של מצעד הגאווה הראשון, וידועה בשל כך בתור "אם הגאווה".  נולדה בברונקס וגדלה בלונג איילנד. למדה סיעוד רפואי במנהטן. בשנות ה-60 הייתה פעילה בתנועת המחאה נגד מלחמת וייטנאם. ב-1969 חייתה בקומונה של פעילי המחאה, וכמו נשים רבות אחרות בתנועת האנטי-מלחמה, פיתחה ביקורת רבה על הדומיננטיות של גברים בתנועה, וכתוצאה הפכה גם לפעילה פמיניסטית.

כשפרצו מהומות סטונוול - אשר היוו נקודת מפנה בתנועת השחרור הלהט"בית - הווארד הייתה בין המשתתפות. חודש לאחר המהומות היא ארגנה עצרת זיכרון, ושנה לאחר המהומות, היא ארגנה את מצעד יום השחרור הראשון ברחוב כריסטופר (שם נמצא פונדק סטונוול) לכבוד יום השנה של המהומות. הצעדה הייתה צעדת הגאווה הראשונה בעולם, ופעילותה עודדה צעדות נוספות בערים וארצות שונות. הווארד גם הגתה את הרעיון של שבוע שלם של פעילויות סביב הצעדה, רעיון שהוליד את חגיגות הגאווה אשר נהוגות עד היום ברחבי עולם בחודש יוני. פעילותה בתקופה זו זיכתה אותה בכינוי "אם הגאווה". הווארד עצמה, יחד עם פעילי הלהט"ב סטיבן דונלדסון ול. קרייג שונמקר, טבעו את המילה "גאווה" ביחס לתנועת הזכויות הלהט"בית והפכו אותה לפופולרית. 

הווארד הייתה פעילה במשך יותר משלושה עשורים בסוגים שונים של אקטביזם ובארגונים שונים, כגון חזית השחרור הגאה (Gay Liberation Front), אACT UP, אQueer Nation, ודרך הקואליציה לזכויות הומו-לסביות גם עזרה לקדם חקיקה במועצת העיר ניו יורק. היא הייתה היו"ר של האיחוד האקטיביסטי הגאה (Gay Activists Alliance). ב-1987 הווארד הייתה בין המייסדות של הארגון New York Area Bisexual Network, אשר ריכז פעילויות ושירותים המיועדים לקהילה הביסקסואלית הגדלה של האזור. היא גם הייתה מהפעילות הראשונות בארגון הפוליטי BiPAC, רכזת אזורית של BiNet USA, ומנחה בקבוצת הדיון הביסקסואלית-בדס"מית, ואף הקימה את הקבוצה הראשונה של אלכוהוליסטים אנונימיים עבור ביסקסואלים. 

ברמה הארצית, פעילותה של הווארד כללה עבודת ארגון של הצעדה על וושינגטון למען שחרור וזכויות הלהט"ב (March on Washington for Lesbian, Gay and Bi Equal Rights and Liberation) ב-1993, שם הייתה יו"ר של בלוק ה"לת'ר" (Leather - זהות ואורח חיים שמבוססים על פרקטיקות מיניות בדס"מיות ופרפורמנס שכולל לבוש פטישיסטי, שהתחיל בקרב קהילות הומואים וגדל לכדי זהות להט"בית נפוצה, שכוללת "משפחות לת'ר" פוליאמוריות ודגל גאווה); וכן של אירועי 25 שנה לסטונוול ב-1994. בנוסף להיותה ביסקסואלית גלויה, הייתה הווארד פוליאמורית ובדס"מית.  הווארד נפטרה מסרטן ב-28 ביוני 2005. היא הותירה אחריה בן זוג, לארי נלסון.
ויקי שירן
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קרימינולוגית, סוציולוגית, משוררת, במאית, ואשת תקשורת ישראלית, ופעילה פמיניסטית מזרחית. משפחתה התגוררה בשכונת התקווה בתנאי עוני. במיתון של שנת 1960 פוטר אבי המשפחה, וויקי נאלצה לעזוב את ספסל הלימודים בגיל 13 כדי לצאת לעבודה ולעזור בפרנסת משפחתה. את תעודת הבגרות שלה היא השלימה בגיל 17 בלימודי ערב.‏חיים שירן ב-20 בינואר 1974 נישאה ויקי ל (שקיראן), קולנוען יליד מקנס שבמרוקו וממפיקי התוכנית "שכונת חיים". לזוג נולדו שתי בנות, עלמה (נולדה ב-1975) ועופרית (נולדה ב-1978).
שירן בלטה בפעילותה נגד כל צורות דיכוי זכויות האדם בישראל. היא הטביעה את חותמה בשלושה תחומים מרכזיים: מאבק למען שלום ישראלי-פלסטיני, פמיניזם, וזכויות המזרחים.
היא נהגה להתבטא לעתים בצורה פרובוקטיבית. למשל, היא אמרה: "כל מי שחי בשכונת מצוקה, המשמעות של זה היא שהמדינה דפקה אותו. פשוט. [...] בחברה הישראלית יש אי-שוויון. האי-שוויון הוא לא רק מעמדי, יש לו גם צבע".‏ שירן הזדהתה עם ארגוני שמאל בישראל ולעתים קרובות מחתה על כיבוש השטחים הפלסטיניים והביעה תמיכה בהקמת מדינה פלסטינית. משנת 1970 הייתה פעילה בארגונים "הקשת הדמוקרטית המזרחית" ו"המזרח אל השלום", שהתאפיינו בפעילותם של יהודים מזרחים במאבק נגד הכיבוש הישראלי בשטחי הגדה המערבית. היא השתתפה בכנסים רבים והפגנות בישראל ובאירופה למען השלום. כפמיניסטית, שירן הייתה מהמייסדות של "קבוצת נשים מזרחיות", שנועדה לעורר את השיח הפמיניסטי הציבורי בישראל, לאור מה שראתה ככישלון של הגל השני של הפמיניזם: "ייתכן, שהסתגרותו ואף התנערותו של הפמיניזם בישראל מן הפרובלמטיקות החברתיות, גרמו להישארותו כפרח קיר בשיח הציבורי."‏[4] קבוצה זו הפכה ב-1999 לתנועת "אחותי - למען נשים בישראל", הפועלת לקידום נושאים של צדק כלכלי, חברתי ותרבותי ולהעצמת הסולידריות עם נשים ממעמד כלכלי-חברתי נמוך בשיח הציבורי בישראל. עוד בנעוריה בשכונת התקווה השקיעה שירן זמן רב בפעילות למען זכויות המזרחים. היא הייתה דמות מובילה בתנועות המחאה החברתיות של צעירים מזרחיים בשנות השבעים והשמונים: "הפנתרים השחורים", "אזרחים למען שכונות" "החזית המזרחית" ועוד. בשנים 1975-1969 ניהלה את התיאטרון הקהילתי ביפו.
היא הופיעה רבות בכלי התקשורת השונים וקידמה את הנושאים החברתיים הקרובים ללבה. היא פרסמה מאות מאמרים ב"ידיעות אחרונות" ובעיתונים אחרים, והתראיינה רבות בתוכניות רדיו וטלוויזיה. בראיונותיה עמדה רבות על עקרון הייצוג השווה לנשים ולמגזרים אחרים בכלי התקשורת. מאבקה האחרון היה במסגרת "קואליציית הנשים נגד פורנוגרפיה", שנאבקה נגד שידורי פורנוגרפיה בערוצי טלוויזיה ישראל. בנוסף לעבודתה האקדמית והחברתית, עסקה ויקי שירן גם ביצירה אישית. היא הייתה משוררת, במאית, תסריטאית ועורכת ספרים.

מרשה פרידמן
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פעילה פוליטית וחברתית אמריקאית-ישראלית. כיהנה כחברת כנסת מטעם סיעת רצ בכנסת השמינית. היא פעילה למען זכויות אדם, הייתה מחלוצות הפמיניזם בארץ, וקידמה רבות את המודעות לאלימות בתוך המשפחה ולזכויות נשים. פרידמן היא גם חברת הכנסת הלסבית הגלויה הראשונה (אם כי, כשהייתה חברת כנסת טרם הזדהתה ברבים כלסבית).
למדה לתואר ראשון בבנינגטון קולג'. היא בוגרת תואר שני מאוניברסיטת ניו יורק. בשנות ה-60 עסקה פרידמן בפעילות חברתית בתנועה לזכויות השחורים בארצות הברית. בשנת 1967 עלתה פרידמן לישראל והחלה ללמד בחוג לפילוסופיה באוניברסיטת חיפה. בארץ הייתה פעילה בתנועת הסוציאליסטים העצמאיים בשנים 1967–1972. פרידמן הייתה ממייסדי התנועה הפמיניסטית בישראל; בשנת 1972 ייסדה את התנועה לשחרור האישה ונבחרה לעמוד בראשה. משנת 1973 ועד 1975 פעלה בתנועה לזכויות האזרח.
במהלך כהונתה העלתה לסדר היום נושאים חברתיים רבים שקשורים בעיקר לזכויות אדם, שעד אז נדחקו מסדר היום הציבורי וחלקם נחשבו לטאבו – אלימות נגד נשים, גילוי עריות, זנות בקרב נערות, מניעת סרטן השד, פיקוח ילודה, הזכות של נשים לבצע הפלה מלאכותית וזכויות הומוסקסואלים ולסביות. בנוסף עסקה גם בנושאים מדיניים שקשורים בזכויות אדם כמו הכרה בזכויות הלאומיות של פלסטינים בשטחים, ובנושא מכירות נשק חשאיות של ישראל למשטר הגזעני בדרום אפריקה.

פרידמן זכורה בעיקר בזכות פעילותה בתחום אלימות נגד נשים בתוך המשפחה. ביולי 1976 יזמה את דיון המליאה הראשון בנושא הכאת נשים בידי בעליהן, אך התגובות שזכתה להן היו בעיקר צחקוקים והתבדחויות מצד חברי הכנסת הגברים.

ב-1 בספטמבר 1977 פתחה פרידמן, יחד עם עוד 4 נשים, את הארגון "נשים למען נשים" בחיפה. חודשיים לאחר מכן, ב-3 בנובמבר 1977 הן גם הקימו את המקלט לנשים מוכות הראשון בארץ. המקלט שכן בדירת חמישה חדרים בשכונת הדר הכרמל בחיפה. בשנת 1978 פלשו מייסדות הארגון, יחד עם נשים מוכות וילדיהן, למבנה נטוש בחיפה, מרווח יותר מאשר המקלט הראשון. פעולת פלישה זו בוצעה באופן פומבי ובליווי תקשורת, ונועדה בין היתר לעורר מודעות לנושא. עד היום (2007) משמש המבנה כמקלט לנשים מוכות של עמותת "נשים למען נשים".

לטעמה של פרידמן המקלטים לנשים מוכות לא נועדו רק כדי לספק מקלט בטוח לנשים, ומקום טיפולי פרטי. אלא גם מקום בעל תפקיד ציבורי. מטרת המקלטים לדעתה הייתה גם כדי להראות שהתופעה של הכאת נשים בידי בני משפחתן, היא תופעה חברתית קיימת ונפוצה. בעבר אלימות זו נחשבה לתופעה לגיטימית וכן לדבר שהנשים המוכות הביאו על עצמן ושהן צריכות להתבייש בו. מבחינה ציבורית, לא נאספו פרטים על התופעה, ורשויות האכיפה והסעד כלל לא היו מודעות או ערוכות להתמודד איתה.
סמירה סיירה
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פלסטינית לסבית, אחות מנהלת מרפאה פרטית לטיפולים חדשניים בחולי סרטן, פעילה חברתית ושחקנית, גדלה בחיפה. היא למדה באוניברסיטה העברית בירושלים, ולמעלה מ-15 שנה שהיא מתגוררת בתל אביב. סרייה היתה פעילה ב"כביסה שחורה", נמנתה עם מקימות ארגון הפלסטיניות הקוויריות "אסוואת", השתלבה בסצנה הקווירית־הפוליטית הבועטת שפרחה בתל אביב בראשית העשור הקודם ושהיתה אחראית לכמה מסיבות בלתי נשכחות. במסגרת זו החלה לעלות על הבמה בערבי קריאת שירה, בהופעות דראג ולקראת יום הולדתה ה–30 — בראפ.
סרייה משמיעה את דעותיה, בין השאר, דרך אומנות ומוזיקה. במהלך הראיון היא מבצעת ביחד עם תאמר נאפר, חבר בהרכב היפ-הופ פלסטיני-ישראלי, שיר בועט ובו מילים קשות:
"חופש השונות והחופש הפרט\ אומרים שזו הרגשה לא טבעית\ אל תמכרי את עצמך\ לקווים שהם שרטטו \ ולחוקים שקבעו\ וכל דבר אחר לא קיים\ מנודה\ מקולל\ אהבתי אלייך ואהבתך אלי\ זאת לא טעות או קפריזה שתעבור\ אני יודעת איך ליבי פעם\ גופי רועד\ דמי רותח\ ההתרגשות והרעד\ כדי להבין מי אני - כל זה לא מספיק?".
ההצגה בכיכובה, "הטווס מסילואן", השתתפה בפסטיבל עכו וממשיכה לרוץ בתיאטרון הערבי-עברי ביפו. בימים אלה סרייה נמצאת בפסטיבל קאן, לשם התעופפה עם קאסט הסרט "בורג", של שירה גפן. הסרט עוסק בשתי נשים, ישראלית ופלסטינית, שמוצאות אתעצמם חיות אחת בעולמה של השנייה. 
נורה גרינברג
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גרינברג נולדה כזכר בבואנוס איירס שבארגנטינה ועלתה לארץ בצעירותה, למדה היסטוריה ופילוסופיה באוניברסיטה העברית. היא נישאה והביאה לעולם שני ילדים. גרינברג ניהלה בחברת הייטק, תוך שהיא מדחיקה את זהותה המגדרית מפני החברה ההומופובית והטרנספובית. בסוף שנות הארבעים לחייה, לאחר תהפוכות רבות, עברה ניתוח לשינוי מין.

לגרינברג פעילות ציבורית ענפה לטובת קהילות הלהט"ב בכלל ולמען ציבור הטרנסג'נדרים והטראנסקסואלים בפרט. בשנים 2001–2004 כיהנה כחברה בוועד "אגודת ההומואים, הלסביות, הביסקסואלים והטרנסג'נדרים", תחילה כנציגת הטרנסג'נדרים ולאחר מכן כיו"ר האגודה, ובכך הייתה יושבת הראש הטרנסקסואלית הראשונה בעולם של ארגון להט"בי. לאחר שסיימה את תפקידה המשיכה לכהן כחברת ארגון "חוש"ן - חינוך ושינוי" – ארגון ההסברה של קהילת הלהט"ב, והרצתה בפני תלמידים, מורים ואנשי טיפול שונים באופן קבוע, עד שפרשה בשנת 2006. הודות לפעילותה הציבורית שינה משרד הפנים בשנת 2004 נוהל שאסר על טרנסקסואלים וטרנסג'נדרים לשנות את שמם לשם המזוהה כשייך למין שונה מהמין המצוין בתעודת הזהות.

נוסף לכך, עוסקת גרינברג בתמיכה וייעוץ לטרנסקסואלים וטרנסג'נדרים, ובעיקר למתבגרים ובני נוער ומשפחותיהם. כחלק מעבודת הייעוץ שלה, הקימה ב-2004 קבוצת תמיכה לנוער ומתבגרים טרנסג'נדרים. קבוצה זו היא הייתה מסגרת התמיכה היחידה בארץ לאוכלוסייה זאת.

בבחירות לכנסת השבע עשרה הוצבה גרינברג במקום ה-91 הסמלי ברשימת מפלגת מרצ לכנסת.

גרינברג הוזמנה להשתתף כנציגת הציבור הטרנסקסואלי בוועדה לבדיקת הנוהל לביצוע ניתוחים לשינוי מין שהקים משרד הבריאות בשנת 2008. בשנת 2013, קבלה גרינברג את אות ההוקרה של ארגוני הלהט"ב. ביוני 2015 במלאת 40 שנה לאגודת הלהט"ב זכתה גרינברג להיכלל בין 40 המשפיעים בתולדות קהילת הלהט"ב.
