
Με  αφορμή  σαν  σήμερα  το
θάνατο της Marsha Johnson…
της Άννας Λαζαρέτου

Σαν σήμερα, στις 6 Ιουλίου του 1992, η Marsha P. Johnson, η
εμβληματική τρανς ακτιβίστρια και ηρωίδα της εξέγερσης του
Stonewall, βρέθηκε νεκρή στα νερά του ποταμού Hudson στη Νέα
Υόρκη. Ο θάνατός της, που χαρακτηρίστηκε επίσημα ως αυτοκτονία
από  τις  αρχές  παρά  τις  σοβαρές  ενδείξεις  εγκληματικής
ενέργειας και τη μαρτυρία όσων τη γνώριζαν, παραμένει μέχρι
σήμερα μια ανοιχτή πληγή και ένα σύμβολο της ατιμωρησίας που
περιβάλλει  τα  εγκλήματα  μίσους  κατά  των  τρανς  ατόμων.  Η
απώλειά της δεν ήταν απλώς ο θάνατος μιας ακτιβίστριας, αλλά
ένα  πλήγμα  στην  ίδια  την  καρδιά  του  ΛΟΑΤΚΙ+  κινήματος,
υπενθυμίζοντάς μας ότι η ιστορία μας είναι γραμμένη με το αίμα
εκείνων  που  στάθηκαν  στην  πρώτη  γραμμή,  διεκδικώντας  την
ύπαρξή τους σε έναν κόσμο που επεδίωκε την εξάλειψή τους.

Η θυσία της Johnson και η αδικία που περιβάλλει τον θάνατό της
δεν αποτελούν μεμονωμένα περιστατικά, αλλά οργανικά κομμάτια
μιας ευρύτερης ιστορικής συνέχειας καταπίεσης, την οποία το
Pride γεννήθηκε ακριβώς για να αμφισβητήσει και να ανατρέψει.
Η ανάγκη να διατηρήσουμε ζωντανή τη μνήμη τέτοιων αγωνιστριών
συνδέεται άρρηκτα με τον λόγο ύπαρξης του ίδιου του κινήματος.

Το  Pride  αποτελεί  την  οργανωμένη  απάντηση  της  ΛΟΑΤΚΙ+
κοινότητας  απέναντι  σε  θεσμικούς  αποκλεισμούς,  ποινικές
διώξεις  και  συστηματική  βία.  Για  να  κατανοήσουμε  την
αναγκαιότητα  του  σήμερα  οφείλουμε  να  δούμε  τα  ιστορικά
γεγονότα που διαμόρφωσαν τη γέννηση και την εξέλιξή του σε
παγκόσμιο επίπεδο. Παράλληλα χρειάζεται να εξετάσουμε πώς οι
ταξικές  φυλετικές  και  έμφυλες  διακρίσεις  συνεχίζουν  να
διασταυρώνονται μέχρι και σήμερα. Συχνά η κυρίαρχη κουλτούρα
προσπαθεί  να  παρουσιάσει  το  Pride  ως  μια  ακίνδυνη  γιορτή
απογυμνωμένη από πολιτικό περιεχόμενο. Όμως αυτό το αφήγημα
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είναι επικίνδυνο. Παραβλέπει ότι το κίνημα δεν γεννήθηκε σε
αίθουσες συνεδριάσεων ούτε από κυβερνητικές πρωτοβουλίες αλλά
στους δρόμους μέσα από σύγκρουση οργή και ανάγκη για επιβίωση.
Η  ιστορία  του  ΛΟΑΤΚΙ+  κινήματος  είναι  ταυτόχρονα  ιστορία
διωγμών και ιστορία ανυποχώρητης αντίστασης.

Πριν από το ορόσημο του 1969 η πραγματικότητα για τα ΛΟΑΤΚΙ+
άτομα διεθνώς ήταν συνθήκες απόλυτης καταστολής. Στη Γερμανία
ο διαβόητος Παράγραφος 175 του Ποινικού Κώδικα που θεσπίστηκε
το 1871 και ενισχύθηκε από το ναζιστικό καθεστώς συνέχισε να
ποινικοποιεί  τις  ομόφυλες  σχέσεις  και  οδήγησε  χιλιάδες
ανθρώπους σε φυλακές και στρατόπεδα συγκέντρωσης. Στη Μεγάλη
Βρετανία η νομοθεσία περί «χονδρικής ανηθικότητας» οδήγησε το
1952 στην καταδίκη του Άλαν Τιούρινγκ και στον εξαναγκασμό του
σε χημικό ευνουχισμό με τραγική κατάληξη την αυτοκτονία του.
Στις Ηνωμένες Πολιτείες την περίοδο του Μακαρθισμού χιλιάδες
ΛΟΑΤΚΙ+ άτομα απολύθηκαν από το δημόσιο με το πρόσχημα ότι
αποτελούσαν κίνδυνο για την εθνική ασφάλεια. Παρά τον διωγμό
υπήρξαν και οι πρώτες μορφές οργάνωσης όπως το Ινστιτούτο του
Μάγκνους Χίρσφελντ στο Βερολίνο που καταστράφηκε από τους Ναζί
αλλά και οργανώσεις στις ΗΠΑ όπως η Mattachine Society και οι
Daughters  of  Bilitis  που  αρχικά  υιοθέτησαν  στρατηγική
αφομοίωσης μέχρι που αποδείχθηκε ανεπαρκής απέναντι στη βία
της εποχής.

Η έκρηξη του Stonewall το 1969 στη Νέα Υόρκη δεν ήταν τυχαίο
γεγονός αλλά σημείο κορεσμού μιας κοινότητας που ζούσε υπό
συνεχή  αστυνομική  βία  και  διωγμό.  Οι  νόμοι  της  εποχής
ποινικοποιούσαν  την  έκφραση  φύλου  και  επέτρεπαν  αυθαίρετες
συλλήψεις. Τα μπαρ ελέγχονταν συχνά από τη μαφία με συνεχή
αστυνομική διαπλοκή. Όταν η αστυνομία εισέβαλε στο Stonewall
Inn η βίαιη μεταχείριση των θαμώνων προκάλεσε την αντίδραση
του πλήθους. Έξω από το μπαρ συγκεντρώθηκαν εκατοντάδες άτομα
και η σύγκρουση κλιμακώθηκε. Στην πρώτη γραμμή βρέθηκαν τρανς
γυναίκες έγχρωμα άτομα drag queens εργαζόμενα στο σεξ και
άστεγα queer άτομα με εμβληματικές μορφές όπως η Marsha P
Johnson και η Sylvia Rivera. Η αντίσταση ήταν άμεση και μαζική



με  ρίψη  αντικειμένων  προς  την  αστυνομία  και  τελικά  την
υποχώρησή της μέσα στο ίδιο το κτίριο.

Οι συγκρούσεις συνεχίστηκαν για ημέρες και σηματοδότησαν μια
ιστορική τομή. Από αυτή τη συνθήκη γεννήθηκε το Gay Liberation
Front που συνέδεσε τον ΛΟΑΤΚΙ+ αγώνα με ευρύτερα κοινωνικά
κινήματα όπως το αντιπολεμικό κίνημα και οι Μαύροι Πάνθηρες.
Έναν χρόνο μετά πραγματοποιήθηκαν οι πρώτες πορείες μνήμης στη
Νέα Υόρκη και σε άλλες πόλεις των ΗΠΑ που αποτέλεσαν την αρχή
του σύγχρονου Pride.

Τη δεκαετία του 1970 το κίνημα επεκτάθηκε διεθνώς. Το πρώτο
Pride στο Λονδίνο το 1972 συγκέντρωσε μικρό αλλά αποφασισμένο
πλήθος. Το 1978 εμφανίστηκε η πολύχρωμη σημαία από τον Gilbert
Baker  μετά  από  παρότρυνση  του  Harvey  Milk  ο  οποίος
δολοφονήθηκε λίγους μήνες αργότερα. Το 1979 η μεγάλη πορεία
στην Ουάσιγκτον έδειξε τη μαζικοποίηση του κινήματος.

Η δεκαετία του 1980 σημαδεύτηκε από την κρίση του AIDS. Το
Pride μετατράπηκε σε αγώνα επιβίωσης καθώς κυβερνήσεις όπως
των Ρέιγκαν και Θάτσερ επέδειξαν αδιαφορία και στιγματισμό
χαρακτηρίζοντας τη νόσο με όρους που ενίσχυσαν τον κοινωνικό
αποκλεισμό. Η απάντηση ήρθε μέσα από οργανώσεις όπως το ACT UP
που με το σύνθημα Silence equals Death προχώρησαν σε δυναμικές
δράσεις και διαδηλώσεις απαιτώντας πρόσβαση σε θεραπεία και
κρατική παρέμβαση.

Στη συνέχεια σημειώθηκαν σημαντικές θεσμικές νίκες. Το 1990 ο
Παγκόσμιος Οργανισμός Υγείας αφαίρεσε την ομοφυλοφιλία από τη
λίστα  των  ψυχικών  ασθενειών.  Το  2001  οι  Κάτω  Χώρες
νομιμοποίησαν  τον  γάμο  ομόφυλων  ζευγαριών.  Παράλληλα  όμως
εμφανίστηκε η εμπορευματοποίηση του Pride και το φαινόμενο του
pinkwashing όπου εταιρείες και κράτη υιοθετούν συμβολικά τη
σημαία  του  ουράνιου  τόξου  χωρίς  πραγματική  δέσμευση  στα
δικαιώματα.

Παρά τη νομική πρόοδο οι δομικές ανισότητες παραμένουν έντονες
ιδιαίτερα για τα τρανς άτομα και ειδικά τις τρανς γυναίκες που



αντιμετωπίζουν υψηλά ποσοστά ανεργίας αποκλεισμό από την αγορά
εργασίας  και  συνθήκες  οικονομικής  περιθωριοποίησης.  Πολλά
ιστορικά πρόσωπα του κινήματος όπως η Marsha P Johnson και η
Sylvia  Rivera  έζησαν  στο  περιθώριο  και  δημιούργησαν  δομές
αλληλεγγύης  όπως  το  STAR  για  να  στηρίξουν  άστεγα  και
κακοποιημένα  τρανς  άτομα.

Αντίστοιχα  τα  ΛΟΑΤΚΙ+  μεταναστευτικά  και  προσφυγικά  άτομα
βιώνουν έναν διπλό διωγμό. Φεύγουν από χώρες όπου η ταυτότητά
τους τιμωρείται με φυλάκιση ή και θανατική ποινή και συχνά
αντιμετωπίζουν κακοποιητικές συνθήκες σε κέντρα κράτησης και
δομές φιλοξενίας. Η διαδικασία ασύλου πολλές φορές βασίζεται
σε εξευτελιστικές ερωτήσεις και στερεότυπα που καθορίζουν αν
μια ταυτότητα θεωρείται «αληθινή». Όσοι και όσες επιβιώνουν
συχνά καταλήγουν σε επισφαλή και ανασφάλιστη εργασία.

Η  συζήτηση  για  τις  αντωνυμίες  και  τη  γλώσσα  δεν  είναι
δευτερεύουσα αλλά αφορά τον ίδιο τον αυτοπροσδιορισμό. Τα μη
δυαδικά  άτομα  απορρίπτουν  τον  υποχρεωτικό  διαχωρισμό  σε
αρσενικό και θηλυκό και διεκδικούν γλωσσικές μορφές που να
τους περιλαμβάνουν. Η λανθασμένη αναφορά φύλου δεν είναι απλό
λάθος  αλλά  μορφή  κοινωνικής  ακύρωσης  που  μπορεί  να  έχει
σοβαρές  ψυχολογικές  συνέπειες.  Η  θεσμική  αναγνώριση  των
αντωνυμιών αποτελεί εργαλείο προστασίας και ορατότητας.

Σήμερα  το  Pride  παραμένει  αναγκαίο  γιατί  η  βία  και  οι
ανισότητες δεν έχουν εξαλειφθεί. Η άνοδος ακροδεξιών πολιτικών
κινημάτων  διεθνώς  έχει  οδηγήσει  σε  νέες  επιθέσεις  σε
δικαιώματα  ενώ  περιστατικά  ένοπλης  και  κοινωνικής  βίας
υπενθυμίζουν ότι η ασφάλεια δεν είναι δεδομένη.

Στην  ελληνική  πραγματικότητα,  χαρακτηριστικό  παράδειγμα
αποτελεί η στάση της ΣΤΑΣΥ, η οποία μετά από περίπου δέκα
χρόνια παρουσίας και προβολής, δεν επέτρεψε πλέον την ανάρτηση
της αφίσας του Pride στους σταθμούς του μετρό. Μια απόφαση που
στην πράξη περιόρισε την ορατότητα μιας δημόσιας κοινωνικής
διεκδίκησης σε έναν από τους πιο κεντρικούς χώρους μαζικής
μετακίνησης  της  πόλης.  Το  γεγονός  αυτό  δεν  ήταν  απλώς



διοικητικό αλλά εντάχθηκε σε ένα ευρύτερο πλαίσιο περιορισμού
της δημόσιας έκφρασης και πολιτισμικής ορατότητας, ειδικά σε
μια χρονιά όπως το 2026, όπου τέτοιες παρεμβάσεις επανέρχονται
με μεγαλύτερη ένταση.

Το Pride δεν είναι απλώς γιορτή αλλά δημόσια πράξη διεκδίκησης
και επιβίωσης. Είναι η συνέχεια μιας ιστορικής εξέγερσης που
ξεκίνησε το 1969 και συνεχίζεται μέχρι σήμερα, κουβαλώντας
πάντα το πνεύμα και την παρακαταθήκη αγωνιστριών όπως η Marsha
P.  Johnson,  η  οποία  με  τη  ζωή  και  τον  θάνατό  της  μας
υπενθυμίζει πως ο αγώνας για την ορατότητα και την ασφάλεια
δεν  σταματά  ποτέ,  παρά  μόνο  όταν  ανατραπούν  οι  δομές  που
καταπιέζουν τα πιο ευάλωτα μέλη της κοινότητας.


