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U knjizi Arhitektura i disjunkcija Bernard Tschumi (2004) upozorio je na vaznu ulogu koju
arhitektura i organizacija prostora imaju u stvaranju i ograni¢avanju osobne i politicke
slobode gradana, a koju on nazva nasiliem arhitekture. Naime, prostor i dogadaiji koji se
zbivaju u nekom prostoru medusobno utjecu jedni na druge. Opisujudi javni prostor kao
produkt drustvenih sila i kao mjesto koje ima “aktivnu ulogu u stvaranju i reproduciranju
drustvenih identiteta, kao $to i drustveni identiteti, znacenja i odnosi stvaraju materijalna
i simbolicka mjesta”, Gill Valentine (2002) razlikuje tri razine prostora: materijalnu,
regulatornu i performativnu. U ovom radu propitivat ¢emo kako te tri razine prostora
korespondiraju s queer zajednicom u gradu Zagrebu. Propitivat ¢emo kako se LGBTIQ
udruge organiziraju u materijalnom prostoru i koliko ih Grad Zagreb u tome podrzava,
a kako se bore za svoja prava i slobode u areni regulativnog prostora odnosno javnih
politika. Istrazit cemo i kako queer aktivizam mobilizira performativni potencijal prostora
kako bi transformirao grad Zagreb iz heteroseksualnog prostora u prostor kulturne
razli¢itosti, odnosno prostor koji uklju¢uje nehetero ili queer seksualne identitete.

Kljuéne rijeci: prostor, regulativa, performativnost, LGBTIQ, grad Zagreb

UuvoD

Prostor i dogadaji koji se u njemu zbivaju medusobno utjecu jedni na druge.! Kada govori o
nasilju arhitekture kao fundamentalnom i neizbjeznom, Bernard Tschumi misli na “inten-

" Ovaj je ¢lanak sufinancirala Hrvatska zaklada za znanost u okviru projekta “Stvaranje grada - prostor,
kultura, identitet”.
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zitet odnosa izmedu pojedinaca i prostora koji ih okruzuju” (2004: 97).2 Naime, Tschumi
postulira “da radnje odreduju prostore u istoj mjeri u kojoj prostori odreduju radnje; da su
prostor i radnja neodvojivi te da nijedna smislena interpretacija arhitekture, crtez ili notacija
ne moze odbiti uzeti u obzir te Cinjenice” (isto). Svaki dogadaj u prostoru ostavlja trag i u
prostoru i na onima koji su se, direktno ili indirektno, nasli u trenutku dogadaja u/na tom
prostoru (utoliko i kao kriterij dogadaja moZemo uzeti ono $to ostavlja trag u prostoru i/
li na drustvenom tijelu): “dogadaj se mijenja sa svakim novim prostorom. | obratno: pripi-
suju¢i zadanom, pretpostavljeno ‘autonomnom’ prostoru proturjecan program, taj prostor
dobiva nove razine znacenja. Dogadaj i prostor se ne stapaju, ve¢ utje¢u jedan na drugoga”
(isto: 102). Nadalje, prostor je sastavljen od znakova pomocu kojih i kroz koje “ljudi pripisuju
smisao i vrijednost svijetu” (Berto$a i Antulov 2012: 772); prostor neprestano komunicira
s nama. Gill Valentine opisuje javni prostor kao produkt drustvenih sila i kao mjesto koje
ima “aktivnu ulogu u stvaranju i reproduciranju drustvenih identiteta, kao §to i drustveni
identiteti, znaCenja i odnosi stvaraju materijalna i simbolicka mjesta” (Valentine 2002:
146). U tom smislu, javni prostori su naturalizirano heteroseksualni jer se u njima stalno
ponavljaju radnje koje su dio heteroseksualne ljubavi:

od poljubaca koje razmjenjuju heteroseksualni parovi ili drzanja za ruke kada prolaze
ulicom, do reklamnih oglasa na plakatima ili u izlozima trgovina gdje moZemo vidjeti
slike zadovoljne nuklearne obitelji; od heteroseksualiziranih razgovora kada ¢ekamo na
autobusnoj stanici ili u banci do glazbe koja ispunjava trgovine, barove i restorane a
artikulira heteroseksualnu zudnju. (Valentine 2002: 154-155)

Gill Valentine razlikuje tri razine prostora: materijalnu, regulatornu i performativnu. Apli-
ciramo li takvu podjelu na queer zajednicu kao nositelja neheteronormativnih seksualnih
identiteta,® njihov materijalni prostor bio bi prostor unutar kojeg se oni najvise kreéu:
ponekad su to getoizirani dijelovi grada, komune, klubovi, zajedni¢ki prostori okupljanja i
druzenja. Regulatorni prostor je prostor javnih politika i institucija koje artikuliraju norma-
tivne drustvene prakse kroz pravni, porezni i socijalni sistem. Kada govori o performativnoj
razini prostora, Gill Valentine se poziva na Judith Butler i njezin koncept performativnosti.
Kao $to je rod performativan i stvara se ponavljanjem odredene stilizacije tijela,* isto

2 Nasilje arhitekture ponekad ne¢emo ni primijetiti, u tolikoj mjeri intervencija arhitekture u prostor moze
biti naturalizirana. No, mnogo ¢esce te su intervencije zamjetne jer sprecavaju ili ograni¢avaju spontano kre-
tanje prostorom, a upravo su zbog onemogucavanja spontanosti u kretanju prostorom Cesti i primjeri otpora
gradana nasilju arhitekture. Odli¢nu elaboraciju postavke o nasilju arhitekture na nedavnom zagrebackom
primjeru pruza tekst Valentine Gulin Zrni¢ “Ograde, o grade!” koji je objavljen na stranici projekta “Stvaranje
grada - prostor, kultura, identitet” i na portalu H-Alter (http://www.h-alter.org/vijesti/ograde-o-grade, pristup
22.10.2018)).

5 Kako navode Lauren Berlant i Michael Warner (1998), pojam heteronormativnost podrazumijeva
institucije, strukture razumijevanja i prakse koje heteroseksualnost ¢ine ne samo koherentnom nego i privi-
legiranom. Heteronormativnost podrazumijeva sustav vrijednosti prema kojem su heteroseksualni odnosi ili
jedini prirodni oblik seksualnih odnosa ili moralno superiorni, a na idiomatskoj se razini heteronormativnost
manifestira kroz binarnu podjelu na dva medusobno komplementarna roda.

4 Prema Judith Butler, stilizaciju tijela ¢ine prakse koje regulacijom i u€estalim ponavljanjem postaju
naturalizirane.“Rod je ponovljena stilizacija tijela, niz ponovljenih ¢inova u vrlo krutom regulacijskom okviru
koji se s vremenom skrucuje i stvara privid supstancije, prirodnog bi¢a” (Butler 2000: 45).
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vrijedi i za prostor, postulira Valentine. Prostor sam po sebi nema znacenje, ve¢ prakse
koje se izvode unutar prostora i njihovo u¢estalo ponavljanje odreduju i formu prostora
i odnose modi koji ¢e vladati unutar prostora. Lauren Berlant i Elizabeth Freeman (1992)
takoder, piduci o queer intervencijama u javnom prostoru, odvajaju izvanjski od unutarnjeg
queer prostora. lzvanjski prostor moze biti u funkciji kulturne pedagogije i transgresije
heteronormativnosti prostora, $to ga zapravo ¢ini performativnim prostorom u smislu
kako ga opisuje Valentine. Unutarnji prostor Berlant i Freeman opisuju kao sigurna queer
mjesta, prostore u kojima se LGBTIQ zajednica nalazi, druzi i stvara uvjete za politicko
organiziranje i djelovanje.

Politicko organiziranje i djelovanje na svim trima razinama prostora je za queer zajednicu
u Zagrebu kao i u ¢itavoj Hrvatskoj od velike vaznosti. Dok se na deklarativnom nivou i kroz
zakone drudtvo u Hrvatskoj prezentira kao drustvo koje prihvaca razli¢itosti, djelomicno i
zato $to je razliGitost dio kulturnog modela EU-a,® u stvarnosti to drustvo tesko prihvaca
one kulturoloski drugacije, pogotovo kada je rije¢ o osobama koje Zive seksualnost druga-
¢iju od normativne. Podaci Europske studije vrednota pokazuju da u Hrvatskoj od 1999. do
2008. godine opada tolerancija prema homoseksualnosti (prema Vuckovi¢ Juros 2015:
196). No ona nije jedini pokazatelj prisutnosti homofobije u Hrvatskoj. Brojna istrazivanja
radena zadnjih godina u Hrvatskoj pokazuju ucestalost nasilja, netrpeljivosti i govora mr-
znje prema LGBTIQ osobama.® U istrazivanju objavljenom 2013. godine Marina Milkovi¢
iznosi podatak da je izmedu 2006. i 2013. godine ¢ak 73,6% ispitanih LGBTIQ osoba u
Hrvatskoj dozivjelo neki oblik nasilja zbog svoje seksualne orijentacije (Milkovi¢ 2013: 8),
a prema istrazivanju agencije Hendal iz 2011. godine samo 38,3% gradana i gradanki po-
dupire Povorku ponosa, dok je njih 53,5% protiv njezina odrzavanja u Hrvatskoj.” S druge
strane, sve ¢eséi i glasniji “izlasci iz ormara” LGBTIQ osoba i njihovi recentni zahtjevi za
koja, odgajana u tradicionalnom, patrijarhalnom okruZenju, reagira strahom, gadenjem,
neprihva¢anjem ili mrznjom.

Veliku ulogu u tome je na nacionalnoj razini igrala i Katolicka Crkva, koja u Hrvatskoj ima
dugu tradiciju pastoralnog (ali i politickog) djelovanja (Prlenda 2004; Bijeli¢ 2008; Burin
2012; Hodzi¢ i Stulhofer 2017). No to nije differentia specifica Hrvatske. Kao i u mnogim
drugim tranzicijskim zemljama, devedesetih godina Crkva u Hrvatskoj, potpomognuta
ojatanim nacionalizmom, ima znacajan kulturni i politicki utjecaj u drustvu predstavljajuéi
se kao zagovornik trajnih vrijednosti u korumpiranom i dekadentnom svijetu. Kao 3to je

5 Kao sto postulira Bozi¢ (2010: 2), “koncept europske kulture kao jedinstva u raznolikosti pojavio se je
na temelju stajalista da ‘kulturne razlike' ili ‘nacionalne razlike’ mogu supostojati mirno, bez proturjecja - sve
te razlike mogu se upisati u nadnacionalno tijelo - a taj nadnacionalni entitet zauzvrat obogacuje svaku
pojedinu kulturu ‘europskom dodanom vrijednoscéu’.

% Brojne studije o netrpeljivosti i nasilju nad LGBTIQ osobama nastale su zadnjih godina: Piki¢ i Jugovi¢
(2006); Global Rights (2009); Bijeli¢ (2008); Juras (2010), Juras (2011); Bijeli¢ i Hodzi¢ (2012); Poredo$ Lavor
i Superina (2013); Milkovi¢ (2013); Vuckovic¢ Juros (2015); Hui¢ i dr. (2015); Hodzi¢ i Stulhofer (2017).

7 “Gay parade podupire 38.3% gradana”. (19. 6. 2011). HRT. http://vijesti.hrt.hr/120412/gay-parade-po-
dupire-383-posto-graana (pristup 18. 2. 2018).
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primijetila, izmedu ostalih, Dagmar Herzog, “crkveni vode proglasavali su se autoritetima
za raznorazna podrucja drustvenog zivota, ¢ak i kada se njihova stajalista nisu nuzno
podudarala sa stajalistima vjernika”, a “osnazeno i politizirano katoli¢anstvo (napose u
Poljskoj i Madarskoj) i razbudeno pravoslavlje (napose u Rumunjskoj i Ukrajini) postali su
utjecajni politicki ¢imbenici, posebice vazni za kanaliziranje otpora prema onome $to se
dozivljavalo kao uvredljivii samodopadni zahtjev Zapada za pravnom i kulturnom zastitom
seksualne slobode i seksualnih manjina” (Herzog 2015: 185). Osim na nacionalnoj razini,
Katolicka Crkva se od devedesetih godina dvadesetog stolje¢a mobilizira i na globalnoj
razini (Bijeli¢ i Hodzi¢ 2014; Kuhar i Patternotte 2017), pa je njezinu ulogu vazno imati na
umu kada razmisljamo i govorimo o aktualnoj poziciji LGBTIQ osoba i njihovih prava u RH.

U nastavku ovog rada propitivat ¢emo koriste li i kako LGBTIQ gradani materijalne pro-
store u gradu Zagrebu za druZenje, medusobno osnazivanje i politicko organiziranje, opisat
¢emo borbe queer zajednice u domeni regulatornih prostora odnosno javnih politika na
nacionalnoj razini te predstaviti neke od primjera kulturne pedagogije® i transgresije hete-
ronormativnosti u javnom prostoru grada Zagreba kao performativne momente prostora.

No prije toga, protumacit ¢emo jo$ terminologiju povezanu s LGBTIQ osobama koja se
javlja u ovom radu kao i poziciju autorice prema spomenutoj terminologiji. Terminologija
koja se tice seksualnih identiteta neprestano se razvija, a svoje korijene ima u zapadnjackim
medicinsko-znanstvenim teorijama devetnaestog stoljeca. Tada se poceo koristiti termin
homoseksualna osoba za osobe koje su osje¢ale emocionalnu i/li seksualnu priviacnost ili
naklonost prema osobama istog spola. Postojala su razna tumacenja homoseksualnosti
- da je homoseksualnost naslijedeni ili nauceni identitet, ili pak da je rije¢ o obliku sek-
sualne ili rodne devijantnosti - a do sredine dvadesetog stolje¢a u veéini angloamerickih
i europskih zemalja dominirala je ideja da je homoseksualnost abnormalni, devijantni i
opasni tip osobnosti. Nakon Drugog svjetskog rata i pedesetih godina kada je diskrimi-
nacija homoseksualaca zbog njihove sve vece vidljivosti dosegla visoki stupanj i kada se
razmisljalo o kriminalizaciji homoseksualnosti, u $ezdesetim i sedamdesetim godinama
dogada se znacajan zaokret. Brojni drustveni pokreti tada se bore za veéa prava i slobode
rodnih i seksualnih manjina, a to je, medu ostalim, rezultiralo i oblikovanjem novih drustve-
nih i politickih identiteta i razvojem terminologije koja se na te identitete odnosi. Tako, uz
feministicke, nastaju i gej pokreti, i dok se prvi bore za zenska prava, potonji su orijentirani
k povecanju prava i sloboda homoseksualnih osoba. Tada se nagla3ava i nekorektnost
pojma “homoseksualna osoba” koji ostaje obiljezen svojom diskriminacijskom proslo3¢u i
nosi negativne konotacije pa se sve ¢es¢e zamjenjuje pojmom “gej”. Ovisno o kontekstu,
pojam “gej” opisuje muskarce jednako kao $to pojam “lezbijka” opisuje Zene - dakle kao
osobe koje nastoje uspostaviti partnerski odnos s osobama istog spola koje ih emotivno
i/li seksualno privlace. Od osamdesetih godina razvija se konstruktivisticka perspektiva

"ok

8 Termini “kulturna pedagogija” i “politicka pedagogija” preuzeti su od Berlant i Freeman (1992), koje ih
u ¢lanku “Queer Nationality” koriste kada govore o javnim aktivistickim intervencijama kojima je cilj kulturni
odnosno politicki (pre)odgoj homofobnog dijela gradanstva.
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i taj je pristup doveo do novog vala velikih promjena u drustvenom i politickom statusu
gejeva i lezbijki u zapadnjackim drustvima, kao i do razvoja queer teorije i sve ucestalijeg
uvodenja termina queer u drudtvenu teoriju. Za razliku od dotad dominantnog stava o
homoseksualcima kao osobama koje povezuje zajednicko iskustvo, interesi i nacin Zivota,
queer teorija naglasava raznolikost iskustava i nacina na koje se moze biti gej, $to ovisi o
rasi, klasi, nacionalnosti, dobi, rodu osobe i sl. Pojam “queer” se otad, dakle, sve vise koristi
kako bi naglasio razli¢itost nenormativnih seksualnih i rodnih iskustava i identiteta. U tom
se smislu i akronimi LGBT (lezbijke, gejevi, biseksualne i trans osobe), LGBTQ (lezbijke,
gejevi, biseksualne, transseksualne i queer osobe), LGBTTIQ (lezbijke, gejevi, biseksualne,
transseksualne ili transrodne te interseksualne i queer osobe) i druge inacice koje se mogu
pojaviti u kontekstu govora o nenormativnim seksualnostima koriste kako bi bili $to inklu-
zivniji U odnosu na raznolikost Zivljenih seksualnih i rodnih identiteta, ali i kako bi poveéali
mogucnosti za drustvene pokrete i raznolikiju kulturu (usp. Richardson i Seidman 2002).

Vazno je napomenuti da su ovdje opisani pojmovi i identiteti nastali u zapadnoj znanosti
i konstruirani su njenim diskursima, neki u svrhu upravljanja populacijom, a neki kako bi se
upravo tome oduprli, kako je to u brojnim radovima postulirao Michel Foucault. Pa iako su
homoseksualna Zelja i osje¢aji univerzalna pojava, autorica podrzava Foucaultovu tezu da
homoseksualnost i nenormativne seksualnosti kao distinktivni identiteti ne postoje nuzno
u svim drustvima (v. npr. Foucault 1994).

MATERIJALNI PROSTORI

Kao 5to su, prema Valentine (2002: 146), geografi uocili jo§ osamdesetih godina proslog
stolje¢a, zivotni stil LGBTIQ populacije oblikuje distinktivan drustveni, politicki i kulturni
krajolik velikih gradova. Ta populacija obi¢no napusta manja mjesta, u kojima je tesko ili
nemoguce prikriti svoje seksualne preferencije, i odlazi u velike gradove koji omogucavaju
vise diskrecije i anonimnosti. U ve¢im gradovima lakse je stvoriti svoju mrezu LGBTIQ
prijatelja i lak3e je dobiti podrsku. Uz Rijeku, u Hrvatskoj je Zagreb mjesto gdje je kulturna
i drustvena LGBTIQ scena najvise razvijena, pa prema glavnom gradu inklinira vecina
queer populacije iz ostatka zemlje. lako bi i u Rijeci stanje moglo biti bolje, posebno kada
su u pitanju prostori za klupski queer Zivot ili kafi¢i, rije¢ka queer zajednica, prema rije¢ima
Monike Melnjak iz udruge Lori, ima dobru komunikaciju s gradskim vlastima i ne osje¢a se
marginaliziranom kada su u pitanju pregovori oko dodjele gradskih prostora.® No zato se
queer zajednica u Zagrebu ne moZe pohvaliti posebnom senzibiliziranosti gradskih vlasti
prema njihovim potrebama i op¢im otegotnim okolnostima u kojima djeluju.

U svibnju 2016. godine ¢lanovi LGBTIQ zajednice na tribini “Gdje su nasi prostori”

upozorili su na brojne probleme vezane uz prostor, a s kojima se susre¢u kao udruge

@ Navodi koji slijede u ovoj cjelini élanka transkripti su dijela razgovora koji se vodio u okviru tribine “Roza
hipnoza: gdje su nasi prostori?” (https://www.youtube.com/watch?v=80pbjzWMk2g, pristup 22. 2. 2018.).
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i organizacije, te na nuznost zajedni¢kog prostora za funkcioniranje zajednice. Gabrijela
Ivanov iz K-zone i portala Vox Feminae napomenula je “da su klju¢ne stvari oko organi-
zacije zajednice, oko registriranja potreba koje trebaju najsirem spektru LGBTQ osoba”
fizicki prostori koji ¢e biti “dostupni, koji su besplatni”. No, do¢i do gradskog prostora u
kojem ¢e zajednica moci neometano funkcionirati i biti dostupna svima zainteresiranima u
gradu Zagrebu nije jednostavno jer, prema rije¢ima Gabrijele Ivanov, “ako nemate pristup
Bandi¢u i ne sjedite tamo i ne moZzemo mu nesto re¢ da on kaze ‘OK’, nema 3anse da
dobijete ista”.

Drugim rijecima, sudbina queer, feministickih, kao i mnogih drugih udruga u gradu
Zagrebu velikim dijelom ovisi o brojnim subjektivnim okolnostima i raspolozenju grado-
nacelnika Milana Bandi¢a. Donedavno nisu postojali ni transparentni natjecaji za dodjelu
gradskih prostora, §to takoder komentira Gabrijela Ivanov:

Sto se tice Grada Zagreba, prosle godine (2015) je prvi put raspisao natjecaj za prostor.
Mislim, do prije godinu dana nije postojalo transparentnog natjecaja za prostore, a kad
se nasao taj jedan, bilo je tonu nepravilnosti. OK, donesen je zakon po kojem trebaju
svake godine to raditi.

Otkad se pak raspisuju javni natjeCaji za dodjelu prostora, brojne nepravilnosti otezavaju
LGBTIQ udrugama da se ravnopravno natjecu, kao $to komentira Nikola Zduni¢ iz udruge
Zagreb Pride:

Ako se dobro sje¢am, jedan od kriterija je bio kada je osnovana udruga, to je za nekakve
LGBT udruge izrazito nefer zbog toga $to u ranim devedesetima se, ono, vrlo tesko
moglo osnivat LGBT udruge.

Kao 3to komentira Dean Vuleti¢, “predsjednik i njegova stranka Hrvatska demokratska
zajednica (HDZ), koji su zajedno vladali Hrvatskom kroz cijele devedesete, jedva da su
posvecivali ikakvu pozornost pitanju homoseksualaca i lezbijki” (Vuleti¢ 2004: 138), pa su
bili zanemarivani i po pitanju dodjeljivanja prostora. Drugim rije¢ima, organizacije poput
primjerice sportskih udruga koje su se mogle nesmetano osnivati u devedesetim godina-
ma, za razliku od udruga koje se bave tada osjetljivim LGBT temama, na natjecajima za
gradski prostor ¢e zbog svojeg duzeg postojanja dobiti veci broj bodova, §to “odmah neke
organizacije stavlja u povoljniji polozaj”, zakljucuje Zdunié.

Iz istog razloga bodovanje prema broju posjetitelja dogadaja koje organiziraju queer
udruge takoder takvim udrugama otezava utakmicu za dodjeljivanje prostora, jer takve
dogadaje ne posjecuje velik broj gradana. O tome svjedoci Gabrijela Ivanov:

Za prvi natjecaj trebalo je priloZiti potpisne liste, fotografije sa evenata koje ste or-
ganizirali, zna¢i domace, medunarodne, gdje su medunarodni gosti bili, znagi, cijelu
dokumentaciju. [..] | takoder se boduje to da li si ve¢ prije dobio prostor od grada ili
drzave i ako jesi, ako si ga renovirao, onda znaci da si super, da ¢e$ i ovaj put i da ¢e$
dobit dodatne bodove... to su neki novi modeli koji... ja se nadam da ¢e se to mijenjati,
ali je stra3no nepovoljno i jako sporo.
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Drugim rije¢ima, nesenzitivnost izrade kriterija bodovanja na posebne okolnosti rada
i organiziranja LGBTIQ udruga dovodi te udruge u inferioran poloZaj u samom startu
natjecanja za javne prostore.

Dodjeljivanje prostora udrugama Cesto “uvelike ovisi o tome tko je na vlasti i o aktual-
noj politickoj situaciji”. lva Tomeci¢ s portala CroL.hr komentira kako se to odrazava na
LGBTIQ zajednicu koja se i zbog toga Cesto nalazi u vrlo nepovoljnoj situaciji: “recimo,
nekoliko godina si siguran u tom svom prostoru i mozZe3 normalno radit svoj posao, a s

promjenom vlasti taj prostor gubis”. To dovodi do situacije u kojoj “ne mozes dugoro¢no
planirati”, zaklju¢uje Gabrijela Ivanov.

Cak i kada neka queer udruga spletom sretnih okolnosti dobije prostor na koristenje na
duze vrijeme, obi¢no se ne radi o trajnom rjesenju, o emu svjedoci Zoran Dominikovié¢ iz
udruge Iskorak. Za Iskorak je sretni trenutak bio

to §to se ILGA™® odrzala u Zagrebu i to je bilo interesantno Uredu gradonacelnika i na taj
nacin su primili Iskorak i Kontru i razgovaralo se u biti o samoj konferenciji, $to Zagreb
moze uciniti za konferenciju, ali i op¢enito o problemima u zajednici i tako se pojavila
ideja samog LGBT centra i Grad je dosta izasao u susret, pronaao prostor u centru
grada, blizu policije, gotovo po svim zahtjevima koji su bili tada. Medutim, taj je prostor
sad pres$ao u drzavno vlasnistvo, kao 3to je slu¢aj sa mnogo gradskih, i sada smo tu u
nekoj meduzoni hoce li se taj ugovor produziti, nece se produziti, dosta je kompleksno
i zapravo istrazujemo razliite opcije tako da, sada smo sa Zagreb Prideom isto se javili
na natjecaj za drugi prostor pa ¢emo vidjeti kako ¢e se to razvijati. Ali treba srece u gradu
Zagrebu, za razliku od grada Rijeke.

Brojne queer udruge moraju ¢esto mijenjati svoju adresu, povremeno raditi “od doma” ili
se snalaziti na neki tre¢i nacin, a prostor koji im bude dodijeljen putem natjecaja u pravilu
zahtijeva velika financijska ulaganja da bi se uopée doveo u upotrebno i funkcionalno sta-
nje. Na to upozorava Nikola Zduni¢ iz udruge Zagreb Pride koja je prvo djelovala u Mediki,
“koja je jedno vrijeme bila jako super prostor, koja je, kad su dolje partiji, idealna za nekakvo
druzenje”. No s vremenom je taj prostor postao neadekvatan, a trazenje novog prostora
Cesto znaci obilazenje brojnih “Supa” jer su prostori na dobrim lokacijama uglavnom stari,
zapusteni, “u uzasno lodem stanju” i zahtijevaju financijska ulaganja za koja ovakav tip
udruga Cesto nema sredstava. Portal Crol je jedno vrijeme radio bez vlastitog prostora,
“od doma”. Isti je slucaji s portalom Vox Feminae, Cija je redakcija, prema rije¢ima Gabrijele
Ivanov, radila kod kuce “prije Cetiri, pet godina, a onda nekako smo se s prvom instituci-
onalnom potporom Nacionalne zaklade za razvoj civilnog drustva preselili u jedan maniji
prostor, to je bilo 2011./2012”, no otad je redakcija portala jo$ tri puta mijenjala adresu.

Ovakvom gradskom politikom i uz natjecaje koji su posebno nepovoljni za queer udruge
i zajednicu, dok istovremeno gradske i drzavne institucije smanjuju financijska sredstva

0 ]LGA je akronim za International Lesbian, Gay, Bisexual, Trans and Intersex Association, odnosno za
Medunarodnu lezbijsku, gej, biseksualnu, trans i interseksualnu organizaciju.
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potrebna za funkcioniranje queer zajednice," toliko se otezava njihov rad da zaista mozemo
re¢i da dobrobit i razvoj queer zajednice, kao ni podizanje razine njihovih prava i sloboda
nisu od trenutnog interesa ili prioriteta glavnog grada. U takvoj situaciji ne moze se ni
ocekivati neki vedi ili trajniji utjecaj queer zajednice na drustvo jer ona ostaje getoizirana.
Pogotovo zato $to u slucajevima kada se queer udruge susre¢u s nemoguéim uvjetima
rada i funkcioniranja, one svoju frontu sele u novi tip lokaliteta (Plese 2011: 394), odnosno
u virtualni prostor internetskih foruma i drustvenih mreza. U tom smislu mozemo reci
da kiberprostori, osim $to potvrduju ili u¢vrséuju fizicki-prostorno, teritorijalno utemeljenu
pripadnost, kako su primijetile Capo i Gulin Zrni¢ (2011: 55), takoder mogu ojacati ili ¢ak
stvoriti zajednice koje inicijalno nisu bile fizicki-prostorno povezane. O kiberprostoru kao
mjestu stvaranja zajednice govori kroz primjer portala CrolL Iva Tomeci¢:

Crol je, konkretno, budu¢i da postojimo ve¢ sedamnaest godina, nasa prica je pocela
1999, dakle u proslom stolje¢u kad su vremena isto bila crna, premda su danas mozda
malo crnja, ali dobro. | to je bio virtualni prostor. Znagi, bio je forum, nije bilo portala
kakav je danas... Medutim, taj prostor, virtualni prostor je s vremenom postao stvaran
na nacin da je CrolL bio prvi koji je organizirao isklju¢ivo Zenske partije. To je bilo u
tadasnjem Bad Boyu, ne znam jel se itko od vas sjeca, je li ¢uo za to mjesto. To je bio
jedan od prvih gej klubova u Zagrebu, bio je tada na Ksaveru, znaci totalno dislociran
iz centra jer nije bilo kao danas. | otad se ta tradicija zadrzala do dandanas. Jednom
godisnje imamo Crol parti. Kazu nam da bi trebalo dvaput godignje, triput godisnje, ali
to ¢emo jos vidjet. Ali nije samo rije¢ o partiju, nego je rije¢ o tome da su se i posjetiteljice
na forumu mnogo puta samoinicijativno organizirale i organizirale neka svoja interna
druZenja pa bi doslo njih dvadeset, njih trideset i tako dalje. A isto tako, tijekom godina
se vidi nekakav pomak od nekakvih partija na koji su djevojke koje su prije vodile CroL
morale doslovno dovlaciti djevojke i Zene i govoriti im: “Ne morate se bojat, nec¢e vas
nitko istu¢!” Strah je bio golem. Strah je bio golem... od toga da vas netko ne vidi, da ne
sretnete, ne daj BoZe, nekog s posla. To su bila crna vremena, zbilja. Znaci, imali ste prvo
pet djevojaka, onda deset itd. Danas na parti dolazi tristo, tristo pedeset ljudi, nekad i
vise. Ja se nadam da ¢e se ta brojka povecavat.

lako virtualni prostori nisu dovoljni za razvoj drustvenog i kulturnog zivota queer zajednice
ili za njihovu drudtvenu borbu, iz spomenutog i sljedecih primjera vidljiv je njihov mobili-
zacijski potencijal.

Tako Zoran Dominikovi¢ zakljucuje:

" Prema financijskim izvjestajima udruge Zagreb Pride godine 2012. prihodi od donacija iz proracuna
jedinica lokalne i podruéne (regionalne) samouprave iznosili su 44.500 kn, 2015. godine 27.075 kn, dok
2016. i 2017. godine oni iznose 21.000 kn. Situacija je jos alarmantnija ako se pogledaju prihodi te udruge
od donacija iz drzavnog proracuna. Oni su 2016. godine iznosili 126.000 kn, a godinu kasnije tek 10% tog
iznosa, odnosno 12.000 kn (http://www.zagreb-pride.net/new/wp-content/uploads/2017/06/Bilanca-i-iz-
vjestaj-o-prihodima-i-rashodima-neprofitnih-organizacija-2012.pdf; http://www.zagreb-pride.net/new/wp-
content/uploads/2017/04/Zagreb-Pride_Bilanca_i_lzvjestaj_o_prihodima_i_rashodima-2015r.pdf;  http://
www.zagreb-pride.net/new/wp-content/uploads/2017/06/Zagreb-Pride_Bilanca_i_lzvjestaj_o_prihodi-
ma_i_rashodima-2016.pdf; http://www.zagreb-pride.net/new/wp-content/uploads/2018/03/financijski-iz-
vjestaj-2017.pdf, pristup 7. 11. 2018.).
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Gay.hr postoji i nekako prije mog vremena, imam osjecaj, i danas kada se korisnici zovu
“hr”, tako da je na neki nac¢in postao znacajan dio zajednice i u Hrvatskoj. Ja mislim da je
dosta vazno posebno za mlade i za osobe van Zagreba da imaju mjesto na koje mogu
dodi sa njihovom anonimnosti s kojom se osjecaju u tom trenutku sigurno. | mislim da
je to vazno da postoje takva mjesta na koja ljudi mogu istupiti. Gay.hr je jako aktivan i
danas, ima preko 10 000 korisnika, tako da ga definiramo kao drustvenu mrezu.

Kao sto je primijetio Nikola Zduni¢ iz Zagreb Pridea, virtualni prostori posebno su vazni
za queer populaciju u manjim sredinama i za mlade koji su ovisni o roditeljima pa ¢esto
zbog straha moraju Zivjeti dvostruke Zivote. Za njih virtualni prostor postaje “mostom”
(Vukusi¢ 2011: 400) koji ih povezuje s osobama istih afiniteta i problema diljem zemlje, kao
u primjeru koji opisuje Marko Jur¢i¢ iz Zagreb Pridea:

Evo, recimo, Cisto za primjer, jedan decko, djec¢ak u tom trenutku je zapravo htio samo s

nekim se dopisivat. | to je do3lo do toga da je bio jako izoliran u malom mjestu u Hrvat-

skoj i on je vidio Pride kao nesto $to se dogada, postoji na televiziji, izguglao, poslao mejl,

i U biti je trebao samo preboliti tih godinu dana do upisa na fakultet.

Virtualni prostori i komunikacija koja se u njima odvija omogucuju osobama koje se nadu
u nekoj izvanrednoj situaciji da dobiju pomo¢ kada im ona najvie treba - ako mlade
LGBTIQ osobe roditelji potjeraju od kuée, ako su suocene s agresijom vrénjaka u skoliili u
drustvu i sl. Kao sto navodi Nina Colovi¢ iz AUT-a:

konkretno su se javile neke osobe koje su napisale da se nalaze u nekim sredinama iz
kojih moraju oti¢i zbog velike doze homofobije. Njima je trebala podrika da nadu posao
i stan u Zagrebu, $to se pokazalo vrlo znatajno, da postoji neka izgradena mreza na
koju se moZete osloniti, vidjet kako onda omogucit osobama da se kre¢u unutar svih tih
barijera u kojima se nalaze.

lako u Zagrebu sluzbeno ne postoji sigurna LGBTIQ kuéa u tipu prihvatilista, gdje bi osobe
koje su na racun svog rodnog ili seksualnog identiteta priviemeno ostale bez smjestaja
mogle potraziti zaklon, zahvaljujuéi solidarnosti i brzoj intervenciji koja se putem virtualnih
mreZa moze organizirati, takvim se osobama uspije pomo¢i. Nina Colovi¢ opisuje jednu
takvu situaciju kada je pruzena instantna pomo¢ studentici:

A imali smo i konkretan slu¢aj da nam se obratila jedna redovna studentica, trans
osoba, koja je izgubila podrsku obitelji. | jednostavno jedan dan imate negdje spavat i
imate pristup nekakvim osnovnim resursima, a sutradan razmisljate hocete li modi platit
stanarinu i priustit si neke samo bazi¢ne stvari. [...] Mi smo tada odlucili prikupit novac
jer je trebalo reagirati u momentu. | onda smo na jednoj tribini postavili teglicu KSFF,
gdje smo zamolili studente i studentice da solidarno daju nesto §to mogu dat. Naravno
da to nije rjesenje...
Marko Jurci¢ iz Zagreb Pridea, najeksponiranije udruge kada su u pitanju queer identiteti,

navodi sli¢an primjer:

Pa, 3to se tite samog pitanja osoba koje su u kriznoj situaciji, iskreno, najéesce se takve
stvari rjeSavaju tako da netko zna nekoga, pozoves, pruzis kauc, topli obrok. | imali smo
takvih situacija, zapravo.
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No, takve su okolnosti potakle queer zajednicu da stvori prve, poluformalne sigurne pro-
store. Kako zaklju¢uje Gabrijela Ivanov:

To je pri¢a s Virginijom na Tre$njevci koja bi bila i kafi¢, ali i neki oblik hrane ima tamo,
plus kao community soba koja sluzi za potrebe zajednice... onda na taj nacin, recimo, se
mogu moZda rijesiti te dvije klju¢ne potrebe koje su hrana i smjestaj, ako to ide direktno
iz zajednice jer ja ne racunam pretjerano da ¢e se ova drzava pobrinuti za to. Tako da,
ovaj, to je nesto $to treba do¢ mozda iz same zajednice.

Nadalje, o¢ita potreba LGBTIQ osoba za raznim oblicima pomodi i odsutnost pruzanja iste
od strane drzave ili grada, potakle su queer zajednicu da po¢ne razmisljati o ukljucivanju u
natjecaje Europske unije, odnosno Europskog socijalnog fonda s projektima koji bi se od-
nosili na pobolj$anje kvalitete Zivota i zbrinjavanja LGBTIQ osoba niZzeg socijalnog statusa,
queer beskuc¢nika ili osoba koje su privremeno zbog svojeg seksualnog identiteta ostale
bez financijskih izvora za podmirivanje osnovnih Zivotnih troskova poput hrane i smjestaja.
Tu ideju posebno podrzava Gabrijela Ivanov, koja misli “da bi se akteri koji su tu najduze
na sceni u smislu udruga, inicijativa trebali skupiti, vidjeti koje su tu moguénosti. Ja sam
prili¢no sigurna da se za ovako nesto iz Europskog socijalnog fonda mogu dobiti sredstva’”.

Dakle, queer udruge se u svojim nastojanjima za dobivanjem materijalnog prostora u
gradu Zagrebu susre¢u s netransparentnim natjec¢ajima, neadekvatnim zahtjevima i kri-
terijima bodovanja ili pak rezultati natjeaja ovise o tome koja je stranka na vlasti ili kakav
je odnos gradonacelnika prema odredenoj udruzi. Takve okolnosti znatno otezavaju rad
udruga, a ponekad ga i u potpunosti onemoguc¢uju. Nadalje, trenutni nacin bodovanja za
dodjelu gradskih prostora omoguéuje manipuliranje u odlu¢ivanju o dodjeli prostora kada
se odredeni tip udruga Zeli izbaciti iz utakmice. Stoga se veliki dio aktivnosti LGBTIQ udru-
ga seli u virtualni prostor i ostaje nevidljiv 3iroj zajednici, $to dodatno oteZava nastojanja
queer zajednice da se izbori za jednaka prava u drustvu.

PERFORMATIVNI PROSTORI

Da bismo za neki prostor, u ovom slu¢aju grad, mogli re¢i da prihvaca kulturne razlic¢itosti,
te bi se razli¢itosti trebale moéi bez straha i neometano pokazivati i vidjeti u javnom
prostoru grada. No, s LGBTIQ gradanima u Zagrebu to nije slucaj. U na3oj, zapadnoj,
kulturi javni prostori su naturalizirano heteroseksualni, a mo¢ heteroseksualnosti vidi se u
njenoj sposobnosti da stalno ispocetka definira ljude i prostor na odredeni nacin (Valentine
2002: 155). Kao $to smo ve¢ spomenuli, repetitivne radnje koje ¢ine svakodnevni hetero-
seksualni prostor grada normiraju ponasanje, oblikuju kriterije o tome koje je pona3anje u
javnim prostorima prihvatljivo i primjereno, pa s vremenom odredena ponasanja u javnom
prostoru postanu naturalizirana, “normalna” i ritualizirana, a neka druga neprihvatljiva i
upravo se U tome manifestira nasilje arhitekture. Kao $to kaze Tschumi, “ritual podrazumi-
jeva gotovo zamrznut odnos prostora i tijela” (Tschumi 2004: 102) i tesko se mijenja zbog
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toga 3to su heteroseksualna ponasanja u javnom prostoru dio “regulatornih rezima koji
postoje kako bi disciplinirali i ogranicavali ponasanja koja su dopustiva” (Valentine 2002:
155). Upravo zbog toga je vidljivost LGBTIQ osoba u javhom prostoru grada istovremeno
nuzna i nemoguca. No, regulativni su rezimi, iako &vrsti i moéni, usli u krizno razdoblje,?
pa vjerovanje u mogucnost promjene nije iluzorno. Ona je moguca, §to je vidljivo i kroz
interpretaciju prostora kao performativnog. Performativno videnje denaturalizira prostor
koji je pretpostavljeno heteroseksualan i destabilizira postoje¢e odnose moci u njemu. Ako
se ritualima ustanovljuje red i onemogucéuje promjena poretka, onda “pripisujuci zadanom,
pretpostavljeno ‘autonomnom’ prostoru proturje¢an program, taj prostor dobiva nove
razine znacenja” (Tschumi 2004: 102). Buduéi da javni prostori nisu unaprijed zadani kao
heteroseksualni, ve¢ se tako definiraju zbog ponavljanja odredenog tipa radniji u prostoru,
uvijek postoji moguénost promjene u njihovu znacenju, a time i u drustvenoj stvarnosti.
“Drugim rije¢ima, heteroseksualnost svakodnevnih prostora je uvijek djelomicna, u
procesu nastajanja i nestabilna” (Valentine 2002: 155), a kulturna transgresija provocira
se, izmedu ostalog, aktivistickim akcijama u razli¢itim prostorima javne komunikacije. Te
akcije mozemo okarakterizirati kao “izvorne dogadaje”, kako Tschumi naziva nered koji
nastaje u javnom prostoru kada neke nove akcije stvore napetosti izmedu tijela i prostora,
kada se zamrznuti odnos izmedu prostora i tijela po¢ne mijenjati ili izmakne kontroli.

Na ulogu aktivista upozorile su Lauren Berlant i Elizabeth Freeman (1992), koje u ¢lanku
“Queer Nationality” opisuju kako je queer pokret u Americi kroz upotrebu javnih prostora
radio na inkorporiranju queer identiteta u ameri¢ki normativni nacionalni identitet. Ame-
ricki gej pokret Queer Nation koristio je krizu nacionalnog identiteta devedesetih godina,
kao i drustveno-ekonomsku krizu u Americi koja joj je prethodila kako bi se izborio za
bolju poziciju LGBTIQ osoba u americkom drustvu i izgradio $to jaci i uCinkovitiji otpor
heteronormativnosti. Queer Nation se u toj borbi sluzio javnim prostorom tako $to ga je
koristio za poigravanje s normativnim americkim stilom Zivota koji je oponasao i Zelio
mu sli¢iti 3to vise, ali ga i u¢initi inkluzivnim tako da obuhvaca i queer gradanstvo. U tu
je svrhu Queer Nation intervenirao u javni prostor brojnim akcijama poput masovnog
ljublienja homoseksualnih osoba u strejt kafi¢cima i sli¢nim intervencijama ciji je zadatak
bio opona3anje formi heteroseksualnog drustvenog Zivota egzibicionistickim akcijama,
reklamnim kampanjama itd.

12 Zahvaljujuéi raznim oblicima organizacije gradanstva, novim oblicima prosvjeda i gradanskom nepo-
sluhu, kao i ve¢em opcem znanju o biopolitickim rezimima upravljanja, regulativni rezimi odnosno biopolitika
se danas susrece s novim oblicima otpora upravljanju Zivotima i provodenju politika kojima je Zivot objekt
politickih strategija i koje ga oblikuju i transformiraju u svrhu postizanja odredenog cilja, postuliraju McCor-
mack i Salmenniemi (2016: 3-4).
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TRANSGRESIVNE QUEER AKCIJE U HRVATSKOJ

U Hrvatskoj se LGBTIQ aktivizam intenzivnije razvija tek poc¢etkom novog milenija i s
dolaskom socijaldemokrata na vlast. Kao 3to je u intervjuu s lvanom Pavliéem napomenuo
jedan od organizatora prve Povorke ponosa, Damir Hrak, u prvih deset godina hrvatske
samostalnosti HDZ-ova vlada je gej osobama “jasno davala do znanja da smo izopéenici i
da ne mozemo biti punopravni ¢lanovi ovoga drustva”” No unato¢ nenaklonosti vlasti, jo$
krajem milenija javljaju se prve borbe za queer zajednicu u okviru opée borbe za zastitu
ljudskih prava. ATTACK! (Autonomna tvornica kulture) koji nastaje 1997. godine je ubrzo
“prepoznat i nizom akcija i dogadanja izvedenih u javnim prostorima” kao transgresivni
projekt (Marjani¢ 2014: 205), a jedna od prvih akcija ATTACK!-a je protest “Svi smo mi
anarho-lezbace” koji je organiziran zbog otkazivanja najma prostora udrugama jer je medu
udrugama bila i lezbijska grupa Kontra. lako djeluje od 1998. godine kao neformalna lez-
bijska grupa, Kontra je tek 2002. godine registrirana kao udruga (Marusi¢ 2014). Od 1999.
postoji lezbijski forum Crol, kasnije razvijen u portal. Godine 2000. u Rijeci je osnovana
LORI - udruga za informiranje i senzibiliziranje javnosti za prihvac¢anje pripadnica/ka
seksualnih i rodnih manjina. Tada je osnovan i Iskorak kao organizacija civilnog drustva
za zastitu ljudskih prava LGBT osoba. Godine 2002. LGBTIQ aktivisti organizirali su i prvi
Gay Pride, odnosno Povorku ponosa u Zagrebu. Nakon toga, udruge, inicijative, festivali
i internetski portali za LGBTIQ zajednicu rastu i brojem i raznoliko$¢u™ te postaju vazan
faktor u ozivljavanju stalne LGBTIQ kulturne scene u Zagrebu i Rijeci, nesto kasnije i u Spli-
tu, kao i u kreiranju javnih politika na nacionalnoj razini. Brojnim intervencijama u javnom
prostoru koje izazivaju ¢udenje, zgrazanje, znatizelju, sablaznjavanje hetero gradanstva,
odnosno njihov izlazak iz zone komfora, poznatog i prihvatljivog, umjetnici i queer aktivisti
nagrizaju heteronormativnu matricu. Jednom kada im je omoguceno djelovanje, udruge,
kao i javni dogadaji i manifestacije koje te udruge organiziraju, doprinijeli su vecoj vidljivosti
LGBTIQ osoba u javnosti i senzibilizaciji gradanki i gradana za LGBTIQ teme.

Najupecatljivija manifestacija tog tipa je Povorka ponosa, koja je specifi¢an i vazan oblik
politickog preodgoja gradanstva. Kako postulira Skoki¢, “samo na ulicama marginalne
grupe Cine sebe javnima i time politicki dovoljno vidljivima da se ubrajaju u legitimne
&lanove drzavnog uredenja” (Skoki¢ 2006: 287). Buduéi da znacajan postotak gradanstva
u Hrvatskoj ne poznaje ni jednu LGBTIQ osobu,” fizickim istupanjem i prolaskom LGBTIQ

S https://www.voxfeminae.net/cunterview/politika-drustvo/item/10014-aktivisti-ice-o-prvom-zagreb-
prajdu-nakon-rusenja-hdz-ove-vlasti-pojavila-se-kriticna-masa-na-lgbt-sceni (pristup 22. 2. 2018). Isto
misljenje izrazili su u dokumentarnom filmu Prajd za sve nas aktivisti Trpimir Matasovi¢ i Branka Juran (film
je dostupan na: https://www.youtube.com/watch?v=FaFdVuFwevo&t=6s).

% Zenska soba 2003., Domino/Queer Zagreb festival 2003., konferencija Transgresija roda 2005.
godine u organizaciji Zenske sobe, FemFest 2007, osnivaju se K-zona, Vox Feminae itd.

S Prema istrazivanju koje su izradili u nekoliko zagrebackih srednjih 3kola Bijeli¢ i Hodzi¢, ¢ak 40,4%
ispitanih ucenica i u¢enika izjavilo je da ne poznaje osobno geja ili lezbijku (Bijeli¢ i Hodzi¢ 2012: 39). Da je
fenomen homoseksualnosti nevidljiv u svakodnevnom Zivotu moze se procitati i u lzvjed¢u o drustvenom
razvoju u Hrvatskoj iz 2006. godine (Bayley i Goranci¢-Lazeti¢ 2006: 116).
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osoba kroz centar grada konacno se materijalizira ono $to za vecinu hrvatskih gradanki i
gradana postoji tek na apstraktnoj razini. Godine 2002. Damir Hr3ak, jedan od organizatora
prve Povorke ponosa, s govornice postavljene u paviljonu na Zrinjevcy, to izrazava sljede-
¢im rijecima: “Od danas vie nema povratka u tisinu, od danas prestajemo biti nevidljivi‘®
Otad, jednom godisnje, ulicama u uzem centru grada prolaze nasi LGBTIQ sugradani i
njihovi podrzavatelji koji pozivaju na preispitivanje stavova prema LGBTIQ populaciji i
stereotipova o njima te ukazuju na to da homoseksualne osobe nisu negdje drugdije, veé
su dio zajednice koja ih Cesto ne percipira i/li ne uvazava. Za samu LGBTIQ zajednicu
Povorka je jednako vazan €in jer se istupanjem u javhom prostoru, javnim iskazivanjem
svog rodnog i/li seksualnog identiteta, LGBTIQ osobe oslobadaju velikog tereta tajnog ili
dvostrukog identiteta koji “podrazumijeva stalno laganje, strah, izolaciju i samoprezir””
Povorka ponosa destabilizira heteronormativni diskurs te predstavlja trenutak diskon-
tinuiteta unutar diskursa kojim se rasprsuju postojece i stvaraju nove pozicije subjekta
(usp. Foucault 1994; Laclau i Mouffe 1985). Iskorakom u javnost pokazuje se i brojnost
LGBTIQ zajednice, a veéi broj znadi i vecu politicku snagu. To jednodnevno prisvajanje
centra glavnog grada performativni je i transgresivni ¢in (usp. Bertosa i Antulov 2012)
koji intervenira u dominantnu, heternonormativnu matricu javnog prostora, ali i privatnih
Zivota heteroseksualnog gradanstva, destabilizirajuéi opéu heteronormativnost i otvarajuci
polako put “pokvirenoj kulturi”’® odnosno oblicima drustvene stvarnosti za kakve se kao
pokret i zalaze. Povorkom queer zajednica privremeno prisvaja javne prostore i koristi ih za
“revidiranje opce povijesti” i “jacanje zajednickog identiteta” LGBTIQ osoba (isto).

Dok su prve Povorke ponosa bile performativni ¢inovi u najdubliem smislu te rijeci kao
dogadaji koji proizvode novu stvarnost (Butler 1990; Osborne i Segal 1994), tj. novi pore-
dak diskursa (Foucault 1994), ritualiziranim se ponavljanjem njihova snaga kao dogadaja
smanjuje. Berlant i Freeman nazivaju Povorke ponosa “vidljivim javnim ritualom” (1992:
165). Na snimkama u dokumentarnom filmu Prajd za sve nas® koji je povodom petnaeste
godignjice organiziranja Povorke ponosa izradila udruga Zagreb Pride moze se uoditi taj
prijelaz od izvornog dogadaja k ritualu. Naime, kako u prvim godinama taj performativni
¢in ne biizmaknuo kontroli, trasu Povorke obiljezavao je koridor specijalne policije i zastitari
iz Sokol osiguranja, 3to je stvaralo “neki osjecaj da si ti stvarno kao neka zasti¢ena Zivotinja
u kavezu. Kavez bi bio svi ti policajci koji su bili u nekoliko redova”.?° Kako navodi Branka
Juran, Povorku su pratile “uvrede koje se izvikuju, nacisti¢ki pozdravi, pljuvanje, ogromna

' https://www.youtube.com/watch?v=FaFdVuFwevo&t=6s (pristup 22. 10. 2018.).

7 Citat iz letka Zagreb Pride: Zasto je super biti out iz 2010. (http://www.zagreb-pride.net/hr/hrvat-
ska-to-moze-progutati-zasto-je-super-biti-out-zagreb-pride-zagreb-2010/, pristup 18. 2. 2018.).

'8 Sintagmu “pokvirena kultura” preuzimam iz rada Berto$e i Antulov iz 2012. u kojem autorice objasnja-
vaju da se pojmovi “pokvirivanje, pokviriti, pokviren/-a/-o upotrebljavaju u znagenju ‘u¢initi da nesto ili netko
postane queer; pripisati ne¢emu ili nekomu neka od obiljezja koja se klasi¢no vezuju uz taj pojam’. Autorice
se izmedu dviju grafijskih mogu¢nosti - poqueeriti i pokviriti — opredjeljuju za potonju, koju i sama prihvacam
u ovom radu.

' https://www.youtube.com/watch?v=FaFdVuFwevo&t=6s (pristup 22. 10. 2018.).

20 Jana Budisavljevi¢ u dokumentarnom filmu Prajd za sve nas (https://www.youtube.com/wat-
ch?v=FaFdVuFwevo&it=6s, pristup 22.10. 2018.).
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koli¢ina mrznje koja se skoro pa i mogla opipati. Pepeljare su se itekako mogle opipati”.
Upravo ovakav opis is¢itavamo kao simptom dogadaja koji ima potencijal stvaranja nove
drustvene stvarnosti. Kako navodi Tschumi: “Beskona¢no ponavljani, ti rituali obuzdavaju
sve aspekte izvornog ¢ina koji su izmaknuli kontroli, izbor vremena i mjesta, odabir Zrtve”,
a “bilo kakvo organizirano ponavljanje dogadaja, jednom najavljeno, postaje program,
deskriptivno biljezenje formalnog niza postupaka” (Tschumi 2004: 100-107). Drugim
rijecima, ponavljanjem i ritualizacijom dogadaj dolazi u opasnost da prestane biti dogada;.
Zato Povorka jednoga dana nece biti dovoljna da bi potakla promjenu. To naglasavaju i
neki “umirovljeni” queer aktivisti koji novijim generacijama zamjeraju sve manje aktivistic-
kih intervencija u javnom prostoru tijekom godine, i $to im je “projektizam postao vazniji
od aktivizma”.?' Stalno nove i drugacije aktivisticke intervencije u javnom prostoru nuzne
su kako bi se postigla Zeljena promjena.

Povorka ponosa samo je jedna medu brojnim akcijama koje koriste javni prostor za
politicku pedagogiju i destabilizaciju heteronormativnosti. Jos 2002. godine, kada se u
Zagrebu odvija prva Povorka ponosa, rije¢ka udruga LORI lansirala je kampanju za promi-
canje prava homoseksualnih osoba pod nazivom “Ljubav je ljubav”. Queer Zagreb od svog
osnivanja 2003. godine neprestano upozorava javnost na zanemarivanje prava LGBTIQ
osoba. Godine 2004. je u sklopu festivala Queer Zagreb na Star¢i¢evom trgu postavljena
instalacija umjetnika Silvia Vuji¢i¢a pod nazivom Queer Zebra, a te godine Hrvatsku je
obisla i serija jumbo plakata LGBTIQ tematike (fotografije 1i 2) kako bi se upozorilo javnost
na Siroku prisutnost homofobije u Hrvatskoj. Serija plakata koja reklamira Out-ware brand
Lezzbe, a koju su osmislile umjetnice Helena Janeci¢ i Ana Opali¢, izazvala je “veliku po-
zornost prolaznika jer je rije¢ o motivima s vrlo otvorenim definiranjem homoseksualnosti,

odnosno eksplicitnim lezbijskim radovima”.??

2" Na primjer, aktivist Gordan Duhacek u tekstovima dostupnima na: https://www.oxfeminae.net/cun-
terview/politika-drustvo/item/10098-kako-je-hrvatski-lgbt-pokret-poslije-2005-godine-usao-u-svoju-re-
nesansu (pristup 22. 2. 2018)), i https://www.crol.hr/index.php/politika-aktivizam/7287-deset-lgbt-dogada-
ja-godine-u-hrvatskoj (pristup 22. 2. 2018.). No, radi se o aktivistickom projektizmu, odnosno o premjestanju
fronte na nova polja borbe. Clanice Pridea tijekom ¢itave godine odrzavaju edukacijske radionice u skolama
i na fakultetima te u neformalnim obrazovnim centrima poput Centra za mirovne studije i Centra za zenske
studije. Edukacijom se obuhvaéaju i institucije uklju¢ene u obradu zlocina iz mrznje i diskriminacije protiv
LGBTIQ osoba i njihovi djelatnici (Ministarstvo unutarnjih poslova - Policijska akademija i policijske postaje,
pravnici, Drzavno odvjetnistvo, Ministarstvo pravosuda itd.).

22 https://www.jutarnji.hr/arhiva/ana-i-helena-na-gay-jumbo-plakatima/3371129/ (pristup 22. 2. 2018.).

88



NU 55/2, 2018. str. 75-103 SANJA BURIN | QUEER AKTIVIZAM | TRANSFORMACIJA GRADA

L= L= S P T e

ol i
-

Fotografija 2: plakat iz serije Lezzbe, aktivisticka intervencija umjetnica Helene Janeci¢ i Ane Opali¢
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Kao sto postuliraju Berlant i Freeman, s komunikacijskim kanalima koji se odnose na
kupovinu i konzumerizam, pa tako i na trgovacke centre, povezujemo ideju “obiteljskog
okruzenja”, okruzenja koje “stvara nostalgi¢nu sliku centra grada kao Cistog i sigurnog
mjesta” (Berlant i Freeman 1992: 167). Istupajuci kao queer u trgovackim centrima i na
jumbo plakatima, queer populacija remeti njihovu antisepticku aseksualnu povrsinu,?
“kontaminira” ih. Na isti se na¢in mogu opisati akcije kolektiva kugA - kulturno-uli¢ne gej
Akcije. Naime, 2008. godine povodom Dana izlaska iz ormara kugA je ukrasila dvadese-
tak bista u centru grada maramama duginih boja, a 2009. godine je $est gradskih fontana
obojila bojama iz duginog spektra koje ¢ine LGBT zastavu (fotografije 3 i 4).

Fotografija 3: ukrasena bista iz no¢ne akcije kugA-e 2008. godine

25 Aseksualno u ovom primjeru ima jednako neutralnu poziciju kao i heteroseksualno. O paru koji se
na nekoj reklami drzi za ruke ne razmisljamo nuzno kao o hetero paru, odnosno uglavnom ga doZivljavamo
aseksualno sve dok se taj prikaz ne izazove istovjetnim prikazom homoseksualnog para.
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Fotografija 4: na karti su oznacena mjesta iz KugA-ine akcije bojanja fontana duginim bojama 2009. godine

Poigravanje normativnim stilom Zivota takoder kontaminira prostor i izaziva sablazan
dijela hetero populacije, postuliraju Berlant i Freeman (1992). Na Zrinjevcu su 2008.
godine aktivisti organizirali ljubljenje istospolnih parova, a kao 3to u televizijskom prilogu
komentira RTL-ova voditeljica Amela Cili¢, “za reakciju nije trebalo dugo”.2 Naime, gradani
koji su se u vrijeme odvijanja te akcije zatekli na Zrinjevcu svoje su zgrazanje izrazavali
uzvicima poput “va pederi!”, “fujl”, “gamad!”, “kak ih nije sram?”. Takve “militantno-erotske
intervencije”, u kojima i vlastite genitalije mogu postati oruzje protiv opresije, proizvode
zbunjenost, uZitak, spektakl, Zudnju i optuzbu koji se ispreplicu u proizvodnji skandala
(Berlant i Freeman 1992: 163). lako se u ovom slu¢aju radilo samo o ljubljenju, a ne i o
upotrebi genitalija, skandaloznost dogadaja nije izostala. Rije¢ima jednog prolaznika: “To
je sodoma i gomora.” Akcijama poput masovnog ljublienja homoseksualnih osoba na
javnim prostorima i sli¢nim intervencijama zadatak je opona$anje formi strejt drustve-
nog Zivota. No time queer populacija 3alje i heteroseksualnom gradanstvu poruku da je
heteroseksualnost javnih prostora ovisna, izmedu ostalog, o volji i Zelji homoseksualnih
osoba da ostanu nevidljive u istom tom prostoru. Ljubljenje u javnim prostorima stvara
nelagodu kod hetero populacije jer se tim ¢inom prelazi granica toleriranog ekscesa oko
koje je drustvo “suglasna”, zakljucuju autorice. Osvajajuci (poljupcima) javni prostor, queer
populacija kroz sentimentalnost i uzitak porucuje da su i queer tijela samo obic¢na tijela, i
da svatko ima pravo na ljubav.

24Video prilog dostupan je na: https://www.youtube.com/watch?v=cfzSTh3uwll (pristup 22. 2. 2018.).
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Aktivisticki se radilo i na osnazivanju same LGBTIQ zajednice. Kao $to kaze Pavli¢,
razdoblje izmedu 2006. i 2011. godine aktivisti nazivaju vremenom “renesanse $to za
LGBT aktivizam, $to i za samu zajednicu koja po prvi puta zaista postaje svjesna svoje
snage, integriteta i vaznosti za socijalni pluralizam”.?® lako je to i vrijeme najvece koncen-
tracije nasilja nad LGBTIQ gradanima, “to je i period u kojem se aktivizam gotovo isklju¢ivo
posveduje izgradniji i ocuvanju zajednice koja kreée postojati, ali je svejedno veoma krhka”.
Tom tipu aktivnosti moze se pripisati i akcija/prosvjed “Ljubi bliznjeg svog” koji je odrzan
2013. godine pred Zagrebackom katedralom, a u kojem se pozivalo sve LGBTIQ gradane:
“Ljubite jedni druge jer na to imate pravo. Ljubite se na trgovima, ljubite se na ulicama,
ljubite se gdje god to Zelite jer na ljubav i poljupce vam nitko ne moze oduzeti pravo”. Pro-
svjed je organiziran kao reakcija na homofobne izjave “crkvenih uglednika”® koji od 2013.
godine Sire mrznju prema queer populaciji.?” Zbog toga se LGBTIQ aktivisti u posljednje
vrijeme posebno obracaju njima, Eesto u svojim akcijama koristedi citate iz Biblije i stihove
vjerskih pjesama. Jedna takva akcija pozivanja klera na ljubav zbila se 2015. godine kada
je grupa aktivistica povodom Medunarodnog dana borbe protiv homofobije iscrtala preko
zebre ispred zgrade Hrvatske biskupske konferencije zastavu duginih boja. Povodom akci-
je su izjavile: “Duga je iscrtana u kasnim noénim satima s nedjelje na ponedjeljak s ciliem
Sirenja poruka ljubavi, mira i tolerancije. Upravo zato je kao poruka odabrana duhovna
pjesma Ima jedna duga cesta, kao i Ljubi bliznjeg svog.”®

Pobrojane akcije, kakvih je zadnjih godina sve manje,?® intervencijom u razli¢itim
komunikacijskim i/li javnim prostima, prelazenjem granica, zaokupljanjem prostora, opo-
nasanjem normativnih privilegija i simuliranjem nacionalnog polako rastavljaju postojedi
aparat normiranja i standardiziranja seksualnih praksi i provociraju kulturnu transgresiju.
LGBTIQ aktivizam je upravo iz tog razloga ponekad grub prema svojim ¢lanovima koji se
ne zele autati, “iza¢i iz ormara”, odnosno javno iskazati svoj seksualni identitet. Ormarske
strategije asimilacije nekima su neprihvatljive s obzirom na to da je vidljivost bitna ukoliko
se Zeli postic¢i sigurna javna egzistencija queer osoba. No, buduéi da regulativni prostori
dugo nisu davali podrsku autanju, na taj su se ¢in odvazili rijetki. U nastavku opisujemo
koje su se bitne promjene u polju regulative, i uz velike drustvene borbe, dogodile i 3to one
znace za LGBTIQ zajednicu u Zagrebu i u Hrvatskoj.

% https://www.voxfeminae.net/cunterview/politika-drustvo/item/10098-kako-je-hrvatski-lgbt-pokret-
poslije-2005-godine-usao-u-svoju-renesansu (pristup 22. 2. 2018.).

26 Gordan Duhacek u ¢lanku “Kako smo prosvjedovali pred Katedralom” (https://www.crol.hr/index.php/
politika-aktivizam/6368-kako-smo-prosvjedovali-pred-katedralom, pristup 22. 2. 2018.). Video prilog akcije
dostupan je na: https://www.youtube.com/watch?time_continue=1&v=-LLvf_y1R54 (pristup 22. 2. 2018.).

27 Godine 2013. najavljen je referendum o uvodenju definicije braka kao zajednice muskarca i zene u
Ustav RH, a dogadaiji koji su prethodili referendumu, a u koje je bila uklju¢ena Crkva, ojacali su i raspirili
mrznju prema LGBTIQ populaciji, o ¢emu ¢e biti rijec u sljede¢em poglavlju (v.i Opaci¢ i Jurci¢ (2014); Hodzi¢
i Stulhofer (2017); Burin (2017)).

% https://www.telegram.hr/zivot/razgovarali-smo-s-ljudima-koji-su-ispred-biskupske-konferencije-na-
crtali-lgbt-zastavu-i-objavili-video-svoje-nocne-akcije/ (pristup 22. 2. 2018.).

29 Sto je, izmedu ostalog, i rezultat uskracivanja materijalnih prostora i financijskih sredstava LGBTIQ
aktivistima i udrugama, kao i rezultat preusmjeravanja energije aktivista u projektno djelovanje, podizanje
svijesti i edukaciju u€enika, policijskih djelatnika i pravnika o zlo¢inima iz mrznje prema LGBT osobama, ali
isto tako i rezultat odlaska brojnih aktivista iz zemlje.
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REGULATIVNI PROSTORI

Chris Shore i Susan Wright, urednici knjige Anthropology of Policy, upozorili su na to kako
su javne politike, kao i njihovi organizacijski koncepti kao 3to su “obitelj” i “drustvo”, postale
najveca institucija upravljanja na Zapadu i na medunarodnoj razini. No, dok teoreti¢ari po-
tonjim konceptima pristupaju svjesni njihova ideoloskog i politickog potencijala, konceptu
odnosno kulturnom fenomenu javnih politika jo3 uvijek se Cesto pristupa kao politicki i
ideoloski neutralnom (Shore i Wright 1997: 5) iako on to nije. Javne politike klasificiraju,
sluze kako bi opravdale ili osudile sada3nji trenutak, mogu osnaziti neke drustvene grupe
ili utisati neke druge (isto: 6). Javne politike utje¢u na Zivote gradana i aktivno oblikuju
drustvenu stvarnost i zato su Cesto mjesta prijepora i drudtvenih borbi. Prisutnost queer
populacije u regulativnom prostoru stoga je nuzna ukoliko se Zeli posti¢i bolja pozicionira-
nost LGBTIQ osoba u drustvu, pogotovo u situacijama kada brojne klerikalne udruge Zele
borbu za jednaka prava prikazati kao zahtijevanje posebnih privilegija. lako u Hrvatskoj
queer udruge od svog osnutka prate rad drzavnih tijela po pitanju prava LGBTIQ gradana,
sustavni rad na sukreiranju javnih politika koje se ticu LGBTIQ gradanstva potaknula je,
izmedu ostalog, eskalacija nasilja prema LGBTIQ osobama za vrijeme i nakon Povorke
ponosa 2007. godine. Otad su se queer aktivisti izborili za izmjene u Kaznenom zakonu,*°
za dono$enje Zakona o Zivotnom partnerstvu te rade na pobolj$anju administrativnih
procedura kroz koje prolaze osobe u tranziciji.

IZMJENE U KAZNENOM ZAKONU

Izmedu prve Povorke ponosa 2002. godine, kada se, prema rije¢ima organizatorica, nasi-
lie donekle i ocekivalo, pa i pojavilo unato¢ podrici tadasnje vlasti,*' i 2007. godine, tijekom
povorki i nakon njih nije bilo veéih i masovnijih eskalacija nasilja.3? Pitanje je koliko je razlog
tomu veéa senzibiliziranost gradanstva za pitanja LGBTIQ osoba, koliko jako policijsko
osiguranje kojim se sudionike Povorke &titilo od homofobnih pojedinaca i grupa, a koliko
sama ideja vodilja organizatorica Povorke.** Doduse, ve¢ su neki dogadaji ranijih godina

30 Aktualni Kazneni zakon dostupan je na https://www.zakon.hr/z/98/Kazneni-zakon (pristup 7. 11.
2018.). Na istoj su poveznici dostupne i starije verzije zakona.

31 Da podsjetimo, od 2000. do 2003. vecinsku vlast imala je koalicija SDP-HSLS-LS-HNS, od 2003. do
2011. u dva mandata vlada HDZ-a s HSLS-om, HSS-om i manjim koalicijskim partnerima, od 2011. do 2015.
vladu vodi Kukuriku koalicija (sastavljena od cetiriju politickih stranaka: SDP-a, HNS-a, IDS-a, HSU-a), a od
2015 vecinsku vlast opet ima HDZ-ova koalicija.

32 Gay bash karta biljezi pet slucajeva nasilja nad LGBTIQ osobama od 2003. do kraja 2005. godine
(https://www.google.com/maps/d/viewer?hl=en&t=h&msa=0&z=12&source=embed&ie=UTF8&mid=zf-
3CcxsDbn90.kb_yohLyhnDs, pristup 13. 2. 2018.).

33 Analiziraju¢i slogane Povorki, Bertosa i Antulov (2012) uocile su kako su u prvim godinama Povorke
svojim sloganima i temama u vecoj mjeri apelirale na heteroseksualnu vecinu da razumije i prihvati LGBTIQ
osobe, zbog ¢ega su, prema misljenjima nekih, bile suvise mlake i submisivne (Duhaéek 2011; Dota 2011), te
se u svojim transparentima vodile logikom uklju¢ivanja heteroseksualne vecine, koju se pozivalo na djelova-
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dali naslutiti kako bi se situacija glede Povorke mogla razvijati u godinama koje slijede.
Naime, za vrijeme trajanja Povorke 2005. godine dogada se prvi protuskup. Tada grupa
ljudi na Zrinjevcu, mjestu odakle je Povorka kretala i gdje je zavr$avala, istiCe transparente
kojima negoduje zbog visokih troskova “gay parade” (vidi fotografiju br. 5).

A PEDERLUK [MA S

Fotografija 5: prvi protuskup Povorci ponosa

U oZzujku 2006. godine zabiljezen je napad na LGBTIQ osobe koje su sudjelovale na gej
tulumu u klubu Santos u Zagrebu. Kako se navodi u opisu dogadaja: “Zbog nepravilnosti
u policijskom postupku i karakteriziranja dogadaja kao ‘barske tu¢njave’ u kojoj se krivnja
napadnutih izjednacava s napadacima krivci, iako identificirani, nikada nisu osudeni za na-
pad.”** Iste te godine, za vrijeme gostovanja u TV emisiji Nedjeljom u 2 premijer Ivo Sanader
javno je izjavio da Vlada ne podrzava odrzavanje Povorke ponosa.*> Godinu dana kasnije,

nje i s kojom se zajedno Zeljelo “potaknuti pozitivne promjene u hrvatskome drustvu” (Bertosa i Antulov 2012:
779). U kasnijim godinama to se znatno promijenilo i prvotni “poziv na zajednistvo i solidarnost” usmjerio se
prema ‘“izrazitoj separaciji na dvije polarizirane skupine (mi i vi)” (isto: 787). Organizatorice Povorke smatrale
su da provokacija heteroseksualne vecine treba biti eksplicitnija, a manjina svoju submisivnost treba zami-
jeniti ponosom, jasnim zahtjevima i odlu¢nom mobilizacijom. Organizacijski odbor Povorke odlucio je 2007.
godine da se priviemenom okupacijom javnih povrsina na jedan dan poveca vidljivost LGBTIQ osoba. U
tu je svrhu prvi put promijenjena ruta Povorke, koja se sada krece sirom gradskom jezgrom, a na glavnom
zagrebackom trgu vijore se zastave duginih boja. Pove¢avanjem vidljivosti zeljelo se intenzivnije destabilizirati
hegemonijski heteronormativni diskurs.

34 Gay bash karta (https://www.google.com/maps/d/viewer?mid=1m5TgieP58L71BGz108 AILmWsLPs
&hl=en&ll=45.81538999999999%2C16.0129660000000068&2=13, pristup 10. 3. 2018.).

35 Uoci odrzavanja Povorke ponosa, u TV emisiji Nedjeljom u 2 gostovao je premijer Ivo Sanader. Alek-
sandar Stankovi¢ pitao ga je: “Regionalni gay pride, regionalni, dakle, ne samo hrvatski, u lipnju u Zagrebu.
Sto vi mislite o tome?” Sanader: “Nista. Nismo ni dosad podrzavali, ne¢emo ni sada. Mislim, smatramo da se
Vlada ne treba mijesati u to” (https://www.youtube.com/watch?v=y8h75IIXsCc, pristup 10. 3.2018.).
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2007. godine, odrzala se Povorka koja je ostala zabiljezena kao najnasilnija. Na Povorku je
bio organiziran napad molotovljevim koktelima koji je policija sprijecila u posljednjem tre-
nutku, a nakon Povorke pretuceno je preko tridesetoro njezinih sudionica i sudionika. Nasilje
prema LGBTIQ osobama ne jenjava ni sliedecih godina. Organizatorice Povorke shvatile su
da na zlo¢ine iz mrznje, kakvima su podvrgnute one same i ostali sudionici, moraju reagirati
organizirano i sustavno. Organizacijski odbor odlucio se na osnivanje udruge Zagreb Pride
koja ¢e, izmedu ostaloga, poticati Zrtve nasilja da prijavljuju slu¢ajeve nasilja policiji te im
pruzati pravnu zadtitu i zastupanje. Citava ideja pravne podréke i sustavnog pritiska na dr-
Zavne institucije jos je vise dobila na snazi nakon napada na dvojicu mladiéa koji se dogodio
1. studenog 2010. godine ispred kluba Sirup,*® 3to je potaklo tri najvece nevladine queer
udruge (Lezbijsku organizaciju Rijeka - LORI, Queer Zagreb i Zagreb Pride) da pokrenu
Stalnu sluzbu pruzanja direktne pomoci napadnutim i diskriminiranim LGBTIQ osobama u
Republici Hrvatskoj.3” Nakon spomenutog dogadaja, queer udruge uputile su apel ministru
unutrasnjin poslova i potpredsjedniku vlade za osudu tog homofobnog napada, nakon
¢ega je tadasnji ministar Tomislav Karamarko izjavio da Ministarstvo unutarnjih poslova
(MUP) nece tolerirati zlocine potaknute mrznjom i homofobijom.*® Jos iste godine queer
aktivisti, sada organizirani u udrugu Zagreb Pride, postaju dio radne grupe za izradu nove
Nacionalne politike za promicanje ravnopravnosti spolova koja pokriva i podru¢je LGBTIQ
prava, a daju i svoje komentare na nacrt Strategije nacionalne sigurnosti RH. Hrvatska je u
to vrijeme vodila pregovore za ulazak u Europsku uniju, a velike probleme imala je s poglav-
liem 23 koje se odnosilo na pravosude i temeljna prava, pa je Zagreb Pride ubrzo prepoznat
kao relevantan partner u izradi javnih politika vezanih uz teme diskriminacije, nasilni¢kog
kriminala, ravnopravnosti spolova i prava LGBTIQ osoba. Najve¢a promjena u podrucju
regulative, a koja je donijela olak$anje brojnim LGBTIQ osobama koje su dozivjele nasilje,
jest izmjena Kaznenog zakona iz 2011. godine. Tom se izmjenom za pojedina kaznena djela
uvode kvalifikatorni oblici po kojima se nasilje nad LGBTIQ osobama definira kao kazneno
djelo pocinjeno iz mrznje i kao takvo procesuira se po sluzbenoj duznosti, a ne na prijedlog
ili privatnom tuzbom, kao $to je to bio slu¢aj dotad. Tako Kazneni zakon koji je na snazi od 1.
sije¢nja 2013. godine predvida stroze kazne za djela u kojima se kao motiv pocinjenja moze
detektirati mrznja.>® Uz novi Kazneni zakon, propisan je i Protokol o postupanju u slu¢aju
zloc¢ina iz mrZnje, a Zagreb Pride je kroz projektnu suradnju s Policijskom akademijom

36 “Dvojica huligana u ranim jutarnjim satima napala su dva mladi¢a pri izlasku iz no¢nog kluba
Sirup uz povike: ‘Pedercine, ubit ¢emo vas!’ Zbog pretrplienih ozljeda prevezeni su u KBC Rebro gdje je
jednome ustanovljeno nekoliko laksih tjelesnih povreda i masnica, a drugome masnice, $avovi na lijevom
obrazu, ruci i prsima. Policija, koja se nalazila nedaleko od napada, nije reagirala na povike upomo¢ sve
dok jedan od napadnutih razrezan nije izasao pred njih” (Gay bash karta. https://www.google.com/maps/d/
viewer?hl=en&t=h&msa=08&z=12&source=embed&ie=UTF8&mid=zf3CcxsDbn90.kb_yohLyhnDs, pristup
10. 3.2018)).

37 http://www.babe.hr/hr/vijesti/ 762-stalna-sluzba-pruzanja-pravne-i-psiholoske-pomoci-zrtvama-ho-
mofobije-i-transfobi/ (pristup 10. 3. 2018.).

38 http://www.dubrovacko-neretvanska.policija.hr/76510/433.aspx (pristup 10. 3.2018.).

3% To su kaznena djela pocinjena zbog rasne pripadnosti, boje koZe, vjeroispovijesti, nacionalnog ili
etnickog podrijetla, invaliditeta, spola, spolnog opredjeljenja ili rodnog identiteta, prema ¢l. 87, t. 21 Kaznenog
zakona (https://www.zakon.hr/z/98/Kazneni-zakon).
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osigurao edukaciju buduc¢ih policijskih kadrova, kao i postoje¢ih, o tome kako postupati
u slucajevima zlocina iz mrznje nad LGBTIQ osobama (projekt pod nazivom “Zajedno
protiv diskriminacije LGBTIQ osoba”). Sama promjena unutar Zakona kao i program obuke
struénog osoblja bili su potrebni zbog toga sto je

primije¢eno da policijski/e sluzbenici/ice, kada im se prijavi nasilje motivirano mrznjom,
umijesto kaznene prijave protiv pocinitelja, podnose prekriajnu prijavu zbog remecenja
javnog reda i mira, i to jednako protiv Zrtve i pocinitelja. Ovakva praksa potpuno je nepri-
hvatljiva. [...] Naime, prekrsajnim gonjenjem i kaznjavanjem pocinitelja za kaznjivo djelo
motivirano mrznjom, onemogucuje se pokretanje kaznenog postupka zbog zlocina iz
mrznje. Time se pocinitelja neosnovano blaze kaznjava (prekrsajnim sankcijama) te se
gubi smisao postojanja zlocina iz mrznje u zakonskim propisima. (Popov 2011: 26-7)

Dok su, dakle, nasilnici i nasilnice prolazili tek s upozorenjem, LGBTIQ osobama zlocini iz
mrznje uzrokuju snaznije psihicke boli te vode do depresije, ljutnje, anksioznosti, straha,
¢ak i suicida (usp. Piki¢ i Jugovi¢ 2006). Takoder, preblage kazne za takve zlocine nisu
djelovale preventivno ni odgojno na potencijalne pocinitelje nasilja.

Zagreb Pride je 2011. godine projektnom suradnjom s Centrom za LGBT ravnopravnost
razvio i sustav prijave diskriminacije i zlo¢ina protiv LGBTIQ osoba #RoziMegafon kojim
se potiCe Zrtve da prijave nasilje te im se osigurava pravno savjetovanje, zastupanje preko
suradnickog odvjetni¢kog ureda, a prema potrebi i psiholodka pomo¢. Te iste, 2011. godine
uz asistenciju #RozogMegafona donesena je pravomoéna presuda vezana uz kazneni po-
stupak zbog zlocina iz mrznje. No unato¢ sve odlu¢nijoj legislativi i javnim politikama koje
se, 3to pritisnute zahtjevima EU-a §to potaknute entuzijazmom pojedinih politic¢ara, obliku-
ju obzirno prema LGBTIQ osobama, homofobija u Hrvatskoj ne jenjava. U prilog toj tvrdnji
idu i tzv. antigay skup,*® koji se u organizaciji Hrvatske Ciste stranke prava i grupe Hrvatski
nacionalisti odrzao 2009. i sljedecih godina u vrijeme odrzavanja Povorke ponosa, nasilje
koje je popratilo prvu splitsku Povorku ponosa 2011. godine, kao i referendum o ustavnoj
definiciji braka 2013. godine, nakon kojeg posebno i kontinuirano raste homofobija.

INICIJATIVA ZAKON O ZIVOTNOM PARTNERSTVU

Pod sloganom “lmamo obitelj, tisuélietni hrvatski san”, Povorka ponosa 2012. godine
najavila je kojim ¢e se regulativnim prostorom queer aktivisti baviti u sljede¢em razdoblju.
Te je godine Zagreb Pride izradio Prijedlog zakona o Zivotnom partnerstvu i predstavio ga
Ministarstvu uprave koje je bilo nadlezno za pripremu zavrdnog teksta Prijedloga zakona
kojim bi se reguliralo podrugje obiteljskog Zivota istospolnih parova. U rujnu 2012. godine
formirana je Radna grupa za izradu Zakona o registriranom (Zivotnom) partnerstvu, a kao

40 Novinski su napisi izvjestavali kako policija nece zabraniti antigay skup. Vidi npr. http://www.
slobodnadalmacija.hr/novosti/hrvatska/clanak/id/54882/vruca-subota-u-metropoli-desnicarski-anti-
gay-skup-u-isto-vrijeme-kad-i-zagreb-pride (pristup 18. 2. 2018.).
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jedna od predstavnica udruga civilnog drustva u radnu je grupu bila pozvana i aktivistica
iz Zagreb Pridea. Rasprava oko dono3enja tog Zakona izazvala je veliku mobilizaciju gra-
danstva. Naime, te je godine nova, uvjetno receno lijevo orijentirana vlada, sukladno svom
predizbornom programu trebala uvesti vide relevantnih promjena u obiteljske politike: osim
Zakona o zivotnom partnerstvu, raspravljalo se i o Zakonu o medicinski potpomognutoj
oplodniji te o uvodenju zdravstvenog i gradanskog odgoja u $kole. Provocirajuéi teme koje
proizlaze iz organizacijskih koncepata poput “Zivota” i “obitelji”, nova je vlada vrlo brzo
navukla na sebe gnjev Crkve i klerikalnih organizacija, udruga i inicijativa, a rasprave oko
uvodenja novih zakona prerasle su u visegodisnji verbalni rat izmedu Vlade i Crkve koji je
svoj vrhunac dozivio upravo uoci rasprave oko dono3enja Zakona o Zivotnom partnerstvu.
No, uplitanje Crkve u javne politike i njezino $irenje mrznje prema LGBTIQ zajednici iza-
zvalo je revolt velikog dijela gradanstva, koje je 2013. godine na Povorci ponosa u veéem
broju nego ikada dotad iskazalo podrsku queer zajednici (fotografija 6), kojoj su odredene
klerikalne udruge i inicijative Zeljele uskratiti prava uno3enjem definicije pojma “brak” u
Ustav. Kao §to navode Shore i Wright (1997), rije¢ je o stvaranju jo$ jednog organizacijskog
koncepta u rezimima upravljanja populacijom.

Naime, 2013. godine je prema procjenama organizatorica u Povorci pod sloganom “Ovo
je zemlja za sve nas” sudjelovalo vise od 15 000 gradana i gradanki, medu kojima su
bile i brojne osobe iz javnog, kulturnog, politickog, akademskog i umjetni¢kog Zivota, a i
mediji su joj davali podr3ku. Velik odaziv gradanstva bio je svojevrstan odgovor na najavu
referenduma o ustavnoj definiciji braka koju u to vrijeme pokre¢e udruga U ime obitelji.
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Gradansku opoziciju inicijativi U ime obitelji pokre¢u queer aktivisti koji sazivaju sastanak s
predstavnicima civilnog drustva i apeliraju da se kroz javne rasprave i medijsku kampanju
krene u borbu protiv referenduma. U tu svrhu organizira se savez Gradani glasuju protiv u
koji se ukljucilo osamdeset osam razli¢itih organizacija, grupa i inicijativa te velik broj javnih
osoba, posebno iz kulturnog Zivota, koje apeliraju na gradane da se glasanjem “protiv” na
referendumu odupru jatanju i Sirenju mrznje prema drugim i drugacijim osobama.*!

Referendum je odrzan 1. prosinca 2013. godine, a pozivu se odazvalo 1,436,163,
odnosno 37,88% gradana. Za ustavnu definiciju braka kao zajednice muskarca i Zene
izjasnilo se 65,87% osoba, a protiv takve definicije 33,51%,% ¢ime je sakupljen dovoljan
broj glasova da se u Ustav unese trazena promjena. Takvi rezultati bili su razlog vise da
se ubrza proces ozakonjenja istospolnih brakova i prepoznavanja istospolnih parova kao
zajednice obiteljskog Zivota. Vrlo brzo nakon referenduma, u srpnju 2014. godine, izglasan
je, uz aplauz u Saboru, Zakon o zivotnom partnerstvu*® koji je, kako smatraju neki, jedan
od najboljih zakona te vrste u regiji (Moss 2014: 228).

No aktivnosti queer zajednice u regulativnim prostorima nisu bezazlene i referendum
ima duboke posljedice u Hrvatskoj. U 2013. godini zabiljezena je poveéana aktivnost #Ro-
zogMegafona i to najvise zbog pokretanja prekrsajnih i kaznenih prijava u dvama periodi-
ma: za vrijeme skupljanja referendumskih potpisa (svibanj-lipanj 2013), kao i u zavr§nom
dijelu referendumske kampanje.* Isto tako, istrazivanje koje su nakon referenduma izradili
Opaci¢ i Jurti¢ pokazuje da je Sirenje negativnih stavova i mrznje prema LGBTIQ oso-
bama za vrijeme referendumske kampanje ojacalo diskriminaciju i agresiju prema njima
nakon odrzavanja referenduma, a ona traje i danas, gotovo pet godina kasnije. Nakon
referenduma takoder rastu strah, tjeskoba i zabrinutost za vlastiti Zivot kod osoba LGBTIQ
orijentacije u Hrvatskoj (Opacic¢ i Jurci¢ 2014: 45-6).

ZALAGANJE ZA PRAVA TRANS OSOBA

S obzirom na to koliko je vidljivost homoseksualnih osoba u Hrvatskoj slaba, kao $to to
pokazuju rezultati brojnih istrazivanja (Dobrovi¢ i Bosanac 2007; Bijeli¢ i Hodzi¢ 2012: 39;
Bayley i Goranci¢-Lazeti¢ 2006: 116), ne treba nas ¢uditi jo3 slabija vidljivost trans osoba.
One u Hrvatskoj kao da ne postoje, ni u politickom diskursu ni u medijima ni u popularnoj
kulturi.® Ni znanost im ne posvecuje previse paznje: malo je strucnih tekstova (na primjer

“1Vige o referendumu vidi u Sljivi¢ i Mlinari¢ (2016); Burin (2017).
42 http://www.izbori.hr/arhiva-izbora/index.html#/app/referendum-2013 (pristup 17. 2. 2018.).

4 Zakon je donesen na trinaestoj sjednici Hrvatskog sabora, 15. srpnja 2014., s 89 glasova “za’
(SDP-HNS-IDS-HSU-Laburisti-SDSS-manjine-nezavisni) i 16 “protiv” (HDZ-HDSSBHSS-HSP AS).

44 Informacija je preuzeta iz Godi$njeg izvjestaja udruge Zagreb Pride za 2013. godinu (www.zagreb-pri-
de.net/new/wp-content/uploads/2017/04/Godisnji-izvjestaj-Zagreb-Pride_2013.pdf).

4 Prema statistikama, oko 1,7% novorodencadi rodi se kao interspolno - s razli¢itim postotkom funkci-
onalnih muskih i zenskih spolnih organa (Fausto-Sterling 1993; Fausto-Sterling 2000).
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iz podrugja klinicke psihologije, pedagogije, medicine, kulturne antropologije) napisano na
temu interspolnosti, transpolnosti ili transrodnosti u Hrvatskoj. Opéenito se transrodnost
jo$ uvijek precesto spominje u okvirima patologizacije i kriminalizacije (Williams 2014), pa
se tako i u Hrvatskoj ona smatra psihijatrijskim poremecajem ili poremecéajem spolnoga
identiteta (Gruji¢ Koracin 2013: 182; Joki¢-Begi¢ 2008: 116; Batinica 2010: 52). Lije¢nici su
¢esto skloniji prepustiti se predrasudama o transpolnosti nego stjecati nova znanja o njoj
(Grabovac i dr. 2014; Joki¢-Begi¢ 2008).4¢ Nadalje, u hrvatskom drustvu, nesenzibilizira-
nom za queer i nenormativno izrazavanje vlastitog rodnog identiteta, kao i zbog iznimno
$turog znanja cjelokupnog drudtva o transpolnosti i transrodnosti, trans osobe su zbog
svojeq izgleda potencijalne Zrtve osudivanja, fizitkog nasilja i diskriminacije. Zbog svega
navedenog takve osobe ¢esto svoje Zivote provode tjeskobno i u izolaciji.

Kako bi ukazali na taj problem, queer aktivisti su jo§ 2004. godine na Povorci ponosa
skrenuli paznju na transrodne osobe, a danas je zastupanje i borba za jednaka prava trans
osoba jedna od misija udruga Zagreb Pride i Trans Aid. lako Zakon o drZzavnim maticama
omogucuje pravno priznavanje roda trans osobama, u praksi to znaci i promjenu oznake
spola u dokumentima koja nije ni jednostavna ni brza. Transrodnim osobama to otezava
svakodnevicu u brojnim situacijama, posebno kod upisa u $kolu ili na fakultet, ali i kod
prelaska granice i u sli¢nim situacijama identifikacije. Kako primjec¢uje Jurci¢, “zakoni i
podzakonski akti na snazi u RH nisu osjetljivi na promjenu spola osobe. Dokumenti koje
izdaju razna tijela vlasti ili javne institucije (npr. sveucilidta) u vecini slucajeva nisu pri-
lagodljivi promjeni upisa spola i identiteta osoba te ne 3tite njihovu privatnost” (Jurcié
2013: 68). Veliki problem imaju transrodne osobe u tranziciji i osobe koje ne namjeravaju
operativnim zahvatima prilagoditi tijelo svom rodnom identitetu, a koje ¢esto zbog toga
ostaju neprepoznate u sustavu te im je otezan dolazak do dokumenata ili zdravstvene
skrbi. Queer aktivisti su bili dio radne grupe za izradu Pravilnika o nacinu prikupljanja me-
dicinske dokumentacije te utvrdivanju uvjeta i pretpostavki za promjenu spola ili o Zivotu
u drugom rodnom identitetu te kroz udruge rade na daljnjem pobolj3anju administrativnih
procedura kroz koje prolaze osobe u tranziciji. U svojim djelatnostima pravne zastite i
zastupanja, udruga Zagreb Pride pruza pravnu pomo¢ te prati procedure dodjeljivanja
dokumentacije s novim rodnim identitetom trans osobama kako bi se one odvijale uz
zastitu od diskriminacije i postujuéi pravo trans osoba na privatnost, a udruga Trans Aid
sustavno prati izradu javnih politika koje se ticu trans osoba.

ZAKLJUCAK

Cilj ovog rada bio je istraziti kako se queer udruge organiziraju u materijalnom prostoru i
koliko ih Grad Zagreb u tome podrzava, kako se bore za svoju slobodu u areni regulativhog

46 Vidi i “Transseksualnost” (Centar za klinicku psihologiju) (http://www.klinicka-psihologija.hr/7.html,
pristup 22. 2. 2018.).
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prostora odnosno javnih politika te kako LGBTIQ aktivizam mobilizira performativni po-
tencijal prostora kako bi transformirao grad Zagreb iz heteroseksualnog prostora u prostor
koji prihvacda kulturne razli¢itosti i one drugacije, u ovom slucaju nehetero ili queer seksual-
ne identitete. Ukazali smo na brojne probleme na koje queer zajednica nailazi kada se Zeli
izboriti za materijalne prostore u gradu koji su joj nuzni za osnovno djelovanje, organiziranje,
i razvijanje. Netransparentni natjecaji i problematicni kriteriji ocjenjivanja rada udruga na
osnovi kojih se dodjeljuje prostor s jedne strane ¢esto dovode queer zajednicu u a priori
nepovoljniji poloZaj, a s druge strane isto tako omoguéuju manipuliranje i namjestanje re-
zultata natjeCaja. Unato¢ takvim nepovoljnim okolnostima, LGBTIQ zajednica je uspje$na
U samoorganiziranju i u organizaciji pomoci potrebitim queer gradanima koji joj se obrate
za pomo¢. No taj se dio aktivnosti odvija uglavhom u virtualnom prostoru zbog ¢ega
zajednica ostaje nevidljiva u materijalnom prostoru grada, $to smatramo problemati¢nim
bududi da je vidljivost bitna za drustvenu promjenu kao i za sigurniju egzistenciju LGBTIQ
gradana. U regulativnim je prostorima queer zajednica potakla vise znacajnih promjena
kako bi svoj zivot i boravak u javnim prostorima uc¢inila $to ugodnijim i mogla uzivati privi-
legije koji su sastavni dio Zivota hetero populacije: od drzanja za ruke u javnim prostorima
do sklapanja braka i stjecanja prava i obaveza koji iz toga proizlaze. Te promjene idu ruku
pod ruku s akcijama u performativnim prostorima koji su mjesta stalne provokacije hetero
gradanstva i heteronormativnosti, mjesta trenutacne, “blic” vidljivosti queer populacije i
queer svakodnevnog Zivota, a koje su najpotrebnije za politicku pedagogiju gradanstva. U
zadnje vrijeme ti su se prostori previe institucionalizirali i ritualizirali, $to smanjuje njihovu
snagu pokretaCa promjene, a $to smatramo posebno problemati¢nim u kontekstu jacanja
mobilizacije protiv jednakosti rodnih i seksualnih manjina danas u Hrvatskoj.
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QUEER ACTIVISM AND THE TRANSFORMATION OF THE CITY:
HOW THE LGBTIQ COMMUNITY IS FIGHTING FOR ITS SPACE
IN THE CITY OF ZAGREB

According to architect Bernand Tschumi, architecture and the organization of space play
a significant role in the creation and limitation of personal and political freedom. Tschumi
refers to this power of architecture over citizens as ‘violence of architecture’. Space and
events which happen in a particular space influence each other. Gill Valentine describes
public spaces as the product of social forces. Just like place has an active role in the crea-
tion and reproduction of social identities, social identities, meanings and relations create
material and symbolic spaces, notices Valentine. Further, Gill Valentine distinguishes three
levels of space: material, regulatory and performative. In this paper | will try to demonstrate
how these three levels of space correspond to the queer community in the city of Zagreb.
First, | describe how queer groups organize in material spaces of the city and how the city
authorities support their organization on the material space level. Then, | present how
queer groups use regulatory space, i.e. public policies, to accomplish rights and freedoms
that straight citizens already have and take for granted. And finally, | describe how queer
activism is mobilizing the performative level of space in order to transform the city of
Zagreb from a straight heterosexual space to a space of cultural differences, i.e. a space
which includes non-hetero or queer sexual identities.

Keywords: space, regulation, performativity, LGBTIQ, Zagreb
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