Enkele observaties over het actierepertoire van de
homobeweging

JAN WILLEM DUYVENDAK

Op Wereld Aidsdag gaan homo's helemaal uit hun dak op het zogenaamde Love
Ball of Love Dance. Zo doen homo's dat namelijk: ze weten overal een feestje van te
maken. Dat het misschien wat wonderlijk is om uitbundig feest te vieren op Wereld
Aidsdag komt bij de meesten van ons, mannelijke homoseksuelen, niet eens meer
op. En dart leidr soms tot pijnlijke taferelen. Toen Job Cohen 1 december 2005 rond
middernacht in Paradiso de zaal toesprak en daarbij wees op de hoge aantallen
slachtoffers van aids en de enorme aantallen hiv-positieven, kreeg hij na ieder getal
een driewerf hoera van de uitzinnige zaal...

Wij zijn namelifk vrolijk, altijd vrolifk (onze boekhandel heet, niet toevallig, ook
20), want wij zijn gay. Maar waarom zijn homo's zo vrolijk? Is vrolijk zijn een, wel-
licht aangeboren, persoonlijkheidskenmerk van homoseksuelen? Of is vrolijk zijn
karakreristiek voor homo's die zich publiekelijk manifesteren, is het een onderdeel
van het actierepertoire van de homobeweging? Ik vermoed dat vrolijk zijn de histo-
rische uitkomst is van de emancipatiestrijd van homoseksuelen. Zeker, je kunt her
slechter treffen, maar hoe is dat eigenlijk zo gekomen?

In dit korte opstel kan ik geen gedetailleerd beeld schetsen van de ontwikke-
ling van de homobeweging in Nederland, noch in de rest van de wereld. Ook gai
niet in op verschillen tussen homo's en lesbo's — terwijl het een interessante vraag
is waarom lesbo’s een stuk minder vrolijk ogen of, aardiger gezegd, minder de druk
lijken te ervaren om altijd overal gay te zijn.

Uit de grote hoeveelheid literatuur over de ontwikkeling van de Nederlandse en
buitenlandse homo-emancipatie wil ik niettemin twee elementen destilleren die
van wezenlijk belang zijn om iets te begrijpen van de (vrolijkheid van de) homobe-
weging, In de eerste plaats de coming-out van homoseksuelen, die we als publicke
daad vooral sinds de jaren zestig van de vorige eeuw tegenkomen. Het is een belang-
rijk element (een routine — in het Engels) van het actierepertoire van de beweging
geworden. Hierbij gebruik ik de termen repertoire en routine in de betekenis die

Charles Tilly hieraan geeft: “A repertoire as a set of routines that a protest group
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In de tweede plaats, en hier nauw mee verbonden, de voor de homo-emancipatie

N

o kenmerkende omkering van slachtof’ferscbap in een houding van trots. Yoor je
homoseksualiteit uitkomen, is sinds de jaren zestig niet langer een door schaamte
en schande omgeven kwestie die zich in de privésfeer voltreke, maar een statement
dar luid en publiekelijk moet worden gemaakt. Mannelijke homoseksuelen zijn

namelijk proud fo be gay.

Typerende verhoudingen

Strategiegn en actierepertoires zijn geen uitvindingen van betrokkenen zelf, Acti-
visten imiteren elkaar, actierepertoires verspreiden zich als een olieviek over steden
en landen. Deze processen van diffusie maken dat acties van één sociale beweging,
op verschillende plekken vaak sterk op elkaar lijken (en dat maake het weer moge-

lijk om over ‘de’ homobeweging of “de’ vro uwenbeweging als relatief homogene

Carel Warffemius
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pertoires and Cycles of Collective Action (Dutham 1995) pp. 15-42.
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Charles Tilly, ‘Contentious Repertoires in Great Britain, 1758-1834. In: Mark Traugott (ed.), Re-
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entiteiten te spreken); het is her actierepertoire dat een beweging haar specifieke
gezicht geeft.* Dar wil niet zeggen dat ieder aspect van zon repertoire overal aan-
slaat, dat iedere routine overal door een sociale beweging kan worden toegepast. De
lokale context bepaalt namelitk in hoge mate welke ruimte activisten hebben, wel
mogelijkheden er zijn voor het in de prakeijk brer 1gen van een bepaald actiereper-
toire,

Onder historici en sociale wetenschappers werd en wordr al lan nge t 1}& gediscus-
sieerd over de vraag hoe bepalend de maarschappelijke context is voor her al dan

niet in beweging (kunnen) komen van individuen en groepen. Hoeveel ligr er vast?
Hoeveel ruimte is er voor maatschappelijke veranderin g door het opr de’q van
individuen en bewegingen? Uiteindelifk kunnen alleen i okale, empirische studies
een goed antwoord geven op dergelijke grote vragen. Uir dergelijke studies blijke
dat mensen soms onder barre omsrandigheden tot verrassend veel verzet in staat
zijn. Uit andere studies blijkt daarentegen dat siruaties van onderdrukking vaak
ook niet tot verzet leiden maar rot passiviteit, tot ongeloof in eigen kunnen. Op
grond van de vele empirische studies die naar emancipatieprocessen zijn gedaan,
kunnen we enkele patronen — typerende verhoudingen — schetsen, die inzichrelijk
malken welke mogelijkheden onderdrukte groepen hebben om iets aan hun situatie
te veranderen. Deze schets is behulpzaam bij het beantwoorden van de vraag waar
al die vrolijke homd's nu vandaan komen.

Schematisch gesproken kunnen we een aantal typerende verhoudingen onder-
scheiden tussen een dominante meerderheid en een overheerste minderheid. Deze
verhoudingen gelden zeker niet alleen voor homo’s, maar ook voor andere onder-
drukte minderheden.’ De mate waarin en de manier waarop deze minderheden
zich tegen bepaalde vormen van onderdrukiing kunnen weren, verschilt echter
wel. In deze schets zal ik in eerste instantie voorbeelden uit de geschiedenis van de
homobeweging geven, verderop zal ik ook kort i ingaan op verschillen in strategi-
sche mogelijkheden russen minderheden, ook al omdat deze ons iets kunnen leren
over de vraag waarom het bij uitstek homno's zijn die door hun emancipatieproces
zo vrolijk zijn geworden.

2 Sean Chabort and Jan Willem Duyvendak, ‘Globalization and transnational diffusion between
social movements: reconceptualizing the dissemination of the Gandhian repertoire and the “co-
ming out” routine. Theory and Society, 31 (2002, 6) pp. 697-740.

Zie: Jan Willem Duyvendak, ‘Gay Subcultures berween Movement and Marker. In: Hanspeter
Kriesi, Ruud Koopmans, Jan Willem Duyvendak and Marco G. Guigni, New Social Movesents in
Western Europe (Minneapolis 1995) pp. 165-180; Joyce Outshoorn, ‘Op zoek naar de vrouwenbe-
weging in de jaren negentig. In: Thijl Sunier, Jan Willem Duyvendak, Sawitri Saharso en Fridus
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Steiflen (ved.), Emancipatie en subcultuur. Sociale bewegingen in Belgié en Nederland (Amsterdam
2000), Pp. 32-49.
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In tijden van repressie kan een gediscrimineerde groep zich schamen voor haar

anders-zijn en haar best doen om zo snel mogelijk normaal’ te worden, of althans
de steen des aanstoots zo onzichtbaar of onschuldig mogelijk maken. Zo hebben
homoseksuelen zich tot voor kort zoveel mogelijk schuil gehouden — en in vele lan-
den doen zij dit nog steeds. Als zij zich al publiekelijk gingen manifesteren — zoals
het coc dit zeer schuchter begon te doen na de Tweede Wereldooriog — dan toch
op een Bijna verexcuserende toon: homoseksualiteit werd niet Voorgestel& als iets
normaals dar de meerderheid moest accepteren, nee, men vroeg om meer consi-
deratie en begrip voor iets dat betrokkenen zelf ook nog nauwelijks als normaal
beschouwden. Zo waren er homo's in de jaren viiftig van de vorige eeuw die om enig
mededogen vroegen zoals dat ook bestond voor andere vormen van handicap. Dit
illustreert dat een minderheid onder condities van repressie en dwingende vormen
van normaliteit’ niet de mimte heeft om een positief zelfbeeld te onrwildkelen.

Hoewel — er is ook een andere reactie mogelijk op repressie, zo leert de jongste
geschiedenis van de homobeweging. In dar geval wil de minderheid haar ‘abnorma-
liteit’ juist bevestigd zien, ze is er trots op en wil van de dominante groep erkenning
van haar anders zijn. Deze tweede reactie op repressie — de viering van het abnor-
male — staat mijlenver af van de eerste, de vraag om begrip en enige consideratie.
In de geschiedenis van de homobeweging vindt in de loop van de jaren zestig een
overgang plaats van de eerste reactie naar de tweede: voor beschroomde ‘homofie-
len komen dan strijdbare ‘potten’ en flikkers’ in de plaats. Deze overgang kon alleen
plaatsvinden omdat de repressie in Nederland vanaf de jaren vijftig langzamerhand
minder werd. In tijden van totale repressie is een trotse reactie van een minder-
heid bijna niet mogelijk, daarvoor moeten er enige openingen in het bastion van de
dominante meerderheid zijn ontstaan.

In tijden van tolerantie komen we ook twee opstellingen tegen aan de kant van
de betrokken minderheid. Uit de ene attitude spreeke dat de voorheen gediscri-
mineerde groep niet anders wil zijn dan andere groepen in de samenleving. Ze
relativeert haar eigen identiteit nu deze minder gediscrimineerd wordt. Zo vinden
nogal wat homoseksuelen in het relatief tolerante Nederland de homobeweging en
de homosubcultuur overbodig en gedateerd: nu de strijd gestreden is, wordt het
onderstrepen van een publieke homo-identiteit in hun ogen steeds minder rele-
vant,

Een andere opstelling is echrer ook mogelijk: discriminatie mag dan zijn afge-
nomen en het leven als homo een stuk aangenamer, dat betekent nog geenszins dat
de betrokkenen van plan zijn hun identiteit, hoe anders ock dan voorheen, min-
der te profileren. Integendeel, de nieuw verworven ruimte wordt met beide handen

aangegrepen om zichzelf te manifesteren, Vaak niet eens zozeer in een politieke
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beweging als wel door de eigen cultuur ror volle wasdom re laren komen. Juist in
tijden van tolerantie is het leuk om ‘anders’ te zijn. Deze tweede reactie zien we ook
rerug bij homoseksuelen in Nederland: de deelname aan de jaarlijkse ‘politieke’ Gay
Pride in Nederland mag over haar hoogrepunt heen zijn, festiviteiten als de Gay
Games, homosportverenigingen, wandelgroepen, zangkoren en de Canal Parade,
bloeien als nooit revoren,*

De eerste strategie in tijden van repressie, Zo onzichtbaar mogeﬁjk i)ﬁjven, is
overigens lang nier alle onderdrukee groepen gegeven — maar homo’s wel. Zoals
homobewegingspecialist Dennis Altman dat omschrijft: “Cur gayness is not some-
thing, like skin color, or sex, immediately apparent to both us and others, We have
o discover our homosexuaﬁty, and having discovered it, we have a wide range of
options, hardly available to others who are stigmatized, as to how far we should
reveal our stigma’® Omdat zich bij homoseksualiteir weinig rot niets direct aan
het lichaam laat aflezen, besraat de keus om er wel of niet voor ‘uit te komen. Deze

keuze speelde en speelt zowel voor individuen (spreken zij over hun homoseksu-

Affiche van de Hot Rubber Company, Berlijn. 1mr1a-
Homodok-Lesbisch Archief Amsterdam

4 Jan Willem Duyvendak, De verzuiling van de bamobeweging (Amsterdam 1994).
5 Aleman in: Chabot en Duyvendak, ‘Globalization and transnational diffusion), p. 711
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ele gevoelens met anderen?} als voor homo-organisaties.

PR

nia — tussen pa’iwec 1920 enig6o — kende Neder!

meer ondergrondse homo-organisaties. Pas in de jaren zestig traden steeds meer
k]

organisaties niaar buiten, daarmee van hun leden ook vragend om zich publiekelik

te manifesteren als homoseksueel.

Trots op anders-zijn

‘Waarom kon deze omslag plaatsvinden? Wanneer werd een publieke coming-out
mogelifk? In de jaren zestig was er nog sprake van een s teri{ mate van repressie
maar er ontstond langzamerhand ook enige ruimre om ‘uir te komen. Het was
in deze situatie — waarin er enerzijds een sterke {hererc-) normaliteit bestond en
anderzijds een groeiend zelfbewustzijn ~ dat homoseksuelen trots werden op hun
anders-zijn. In plaats van de meerderheid te bevestigen in het idee dat hen een
beldagenswaardig lot had getroffen en dat homoseksuelen daarom zo snel moge-
fjk zouden willen assimileren, benadrukte de homobeweging juist haar anders-
zijn. Zij kon voor zon opstelling kiezen op het moment dat sprake was van enige
openingen in de voorheen zo vijandige buitenwereld, met name doordat vooraan-
staande maatschappelijke, kerkelijke of politieke autoriteiten pleidooien begonnen
te houden voor een ruimhartiger opstelling. Harry Oosterhuis laat in zijn proef-
schrift fraai zien hoe onder katholicken in de jaren vijftig een beweging ontstaat
die om een andere pastorale benadering van ‘homofiele’ katholieken vraagt.® Ver-
gelifkbare ontwikkelingen deden zich voor onder protestanten. Er ontstond een
klimaat waarin positieve geluiden over homoseksualiteit niet meteen de kop in

werden gedruke,

Handen maken het vagina-teken op een Liever Lesbies-
button., Beeldarchief 11av

6 Harry Qosterhuis, Homoseksualiteit in katholick Nederland. Fen sociale geschiedenis 1900-1970
(Amsterdam 1992).
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Het is in een dergelijke context van openingen, of nogbeter: verdeeldhei
de dominante groep, dat emancipatiebewegingen een hoge viucht kunnen nemen.

Zij zien dat verandering muogelijk is omdat zich invloedrijke alliantiepartners

1

manifesteren. De mogelijkheid van maatschappelijke veranderin

’3‘

3
in beeld, hetgeen een enorm mobiliserend effect heeft op de be

Dt

heid. Het zelfbewustzijn groeit en de schuld voor de benarde situatie Wordt niet
meer binnen de eigen groep (of eigen persoon) gelegd, maar bij de buitenwereld die
niet snel genoeg verandert. Het is in deze situatie, die de Amerikaanse socioloog
McAdam “cognitive iberation’ " heeft genocemd, dat de omkering van schaamte na
trots kan plaatsvinden.”

Inde jaren zestig en zeventig voltrok deze verschuiving zich bij talloze groepen:
feministen spraken over vrouwelijke waarden en een Women'’s world; lesbos waren
Tiever iesbxscf'; en ouderen begonnen het loflied van de derde levensfase te zingen.
Hen bekend voorbeeld van deze striidbare attitude is ook de burgerrechtbeweging
in de Verenigde Staten, die optrad met de leuze ‘black is beautiful’ En bij delen van
de patigntenbeweging komen we deze trotse tendens eveneens tegen. Zo publi-
ceerde de Gehandicaptenraad een nota onder de titel Recht op anders zijn.

Mannelijke homoseksnelen belichamen deze nieawe houding wellicht nog het
meest en ook het meest lerterlijk: zij geven zich vrolijk bloot door van de nood
van weleer, de homoseksuele zonde, een deugd te maken, Door het uitstralen van
schoonheid en uitzinnige vrolijkheid tonen homoseksuele mannen dat zij zich in
hun relaties en in hun seks verreweg superieur achren aan heteroseksuelen met hun
armzalige relationele en seksuele repertoire. De strategie van de gay pride vraage
niet alleen om een individuele en collectieve coming-out, maar ook om een spe-
cifieke beleving en vertoning van de homoseksuele identiteit: zichtbaar moet zijn
hoe leuk het is om homoseksuee] te zijn. Omdar homoseksualiteit niet vanzelfspre-
kend van het lichaam is af te lezen — zoals bij gender, kleur of handicap — moet zij
nadrulkelijk en onderscheidend worden gemanifesteerd. Dat vraagt dus om ziche-
bare, herkenbare lichamen (liefst getraind en aantrekkelifk) en om permanent vro-
lijke gezichten.

Zitten er dan geen grenzen aan deze strategie van trots zijn? Zeker, trots zijn op
een bepaald kenmerk van jezelf lijkt vooral te lukken wanneer je daarvoor iets hebe
gepresteerd. Homoseksueel, zwart, vrouw of patiéne zijn, is echrer niet zozeer een
verdienste maar veeleer iets dat je ‘overkomt. Dat er in de emancipatiestrijd vaak

een fase optreedt waarin betrokkenen trots zijn op hun onderscheidende kenmerk,

7 Doug McAdam, Political process and the Development of Black Insurgency, 1g30-1970 (Chicago
1982).
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betekent dan ook nog niet dat deze trots op de lange duur kenmerkend voor de
beweging hoeft te blijven. Vaak willen activisten vervolgens ‘gewoon’ met respect
worden behandeld.

Niet meer trots hoeven re zijn, lijkt met name bij de patiéntenbeweging rot grote
opluchting te leiden. Zeker bij patiénten valt de trotse houding vaak moeilijk vol
te houden. Als het even kan, wil men immers wel van de handicap verlost worden.
Activisten uit de patiéntenbeweging, zoals gehandicapten, willen domweg respect,
ook al omdat de ziekte of de handicap nooit normaal zal worden (en zeker niet iets
waar men blijvend trots op wil zijn).8 '

In het geval van homoseksuelen is het trots (moeten) zijn op den duur vooral een

beetje vermoeiend en soms ook misplaatst®, zeker wanneer men homoseksualiteit

Foto voor affiche van Club

Chique. Erwin Olaf

8  Jan Franssen, ‘Gehandicaptenbeweging en identiteitenpolitiek. In: Trots en treurnis. Gebandicapt

9

in Nederland (Utrecht 1996); Dick Oudenampsen en Majone Steketee, ‘De patiéntenbeweging:
van afhankelijkheid naar eigen regie.. In: Sunier e.a., Emancipatie en subcaltuur, pp. 74-97.

Jan Willem Duyvendak, ‘Homoseksuelen. Een nieuwe minderheid in ontzuilend Nederland'. In:
Sunier e.a., Esancipatie en subcultuur, pp. 14-29.
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eigenlijk als een relatief banaal of normaal aspect van het leven is gaan beschouwen
omdar de discriminatie sterk is afgenomen.’® Echr trots zijn op homoseksnaliteit
is dan ook geen blijvende boodschap gebleken — maar laten zien datr homosek-
sualiteit een vrolijke, en misschien wel benijdenswaardige aangelegenheid is, dat
heeft onder homo's wel beklijfd. Iedere publieke manifestatie gaat dan ook gepaard
met luidruchtige opwinding, Verkleedpartijen en imposante spierbundels — én met
subtiele(re) vormen van vrolijkheid, die zich uiten in camp.

Deze yrolijkheid naar buiten is overigens niet louter de erfenis van de rrots, zoals
we die kennen uit de hoogtijdagen van de emancipatiebeweging; zij weerspiegelt
ook de kenmerken van de subcultuur, waarin het er vaak ook vrolifk aan toegaar.
Homd's ontmoeten elkaar immers in clubs en cafés omdat ze zin hebben in een
feestje, in een partner of in contact met anderen. Plezier en vrolijkheid zijn de zuur-
stof van de subcultuur, ook al wordt die behoefte aan contact vaak niet bevredigd,
ook al is het zoeken van een partner lang niet voor iedereen altijd een lolletje en ook
al is er onder die opzichtige vrolijkheid vast sprake van eenzaamheid en onvrede.

De vrolijkheid die publiekelijk wordt gemanifesteerd, is dus nier alleen een reac-
tie op decennia van discriminatie. Deze vrolijkheid sluit aan op wat betrokkenen
bindt, los van discriminatie. Het actierepertoire van vrolijke strijdbaarheid heeft
zich weliswaar ontwikkeld in wisselwerking met de repressieve buitenwereld maar
heeft juist deze vorm en inhoud gekregen omdat het aansluit op kenmerken van de
binnenwereld, van de subcultuur.

Trots, vrolijkheid en kwetsbaarheid

De trots en vrolijkheid, die vaak zo onbekommerd ogen, vragen overigens veel van
betrokkenen. Of preciezer: de trots van toen en de vrolifkheid van nu zijn kwets-
baar, juist omdat het bij de homobeweging om doelen gaat die direct verbonden
zijn met eigen lijf en leden. Bij de homobeweging is immers sprake van een ‘exi-
stentiéle’ inzet: personen vechten voor en met hun eigen lichaam, zijn existentieel
betrokken bij repressie en hebben in botsingen met autoriteiren dus veel meer te
verliezen dan louter hun ketens.” Anders dan in het geval van de milieubeweging
of bij solidariteitsacties met de derde wereld, is bij de homobeweging sprake van

een type betrokkenheid waaraan men niet kan ontsnappen. Men kan de homo-

70 Saskia Keuzenkarnp, David Bos, Jan Willem Duyvendak en Gert Hekma, Gewoon doen (Den
Haag 2006).

11 Josh Gamson, ‘Silence, Death, and the Invisible Enemy: arps Activism and Social Movement
Newness.. Social Problems, 36 (1989, 4) pp. 351-367.
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identiteit niet afleggen, zoals men dit wel kan met de identiteit van milieuactivist of
sympathisant van derde wereldgroepen. Deze inzet van de ‘eigen persoon’ maake de
coming-out enerzijds mogelijk (het is deze persoon, dit lichaam dat homoseksueel
is), maar anderzijds ook riskant: men kon (en kan) als persoon geraakt worden door
publickelijk uit te komen (door het verlies van werk, van vrienden, van een goede
naam of faam}. Trots en publiek optreden, in plaats van beschroomd en onzicht-
baar, was dan ook een reuzensprong in de jaren zestig, waarbij velen persoonlijk

P

risico hebben gelopen.

Velen waren bang om politieke en religieuze autoriteiten ‘onnodig’ te provoceren
en vreesden politiecontroles en onaangename publicke en politieke debatten, mer
alle repercussies van dien. Zij pleitten voor voorzichtigheid en het vermijden van
conflicten met wereldlijke en religieuze autoritenten. Deze wat angstige opstelling
pastin het algemene beeld dat uit onderzoek oprijst, namelijk dat voor de homobe-
weging geldt dat zij vanwege de kwetsbare positie van haar deelnemers overwegend
voorzichtig zal opereren.” Hoewel zij soms geneigd is tot ferm optreden vanwege
aangedaan onrecht, loopt de homobeweging grote risico’s wanneer zij het op een
harde confrontatie met de poliriek laar aankomen.* Niet alleen omdat zij ten alle
tijden rekening moet houden met de media en de publieke opinie, maar ook omdat
altijd een directe verslechtering van de leefsituatie van homoseksuelen dreigt. De
eigen identiteit is immers inzet van het politieke conflict — en in een dergelijk con-
flict zijn minderheden inderdaad slechts minderheden die veel te verliezen heb-
ben.

Het naar buiten treden in de jaren zestig was dan ook bepaald niet vanzelfspre-
kend, zeker niet voor hen die de voorafgaande decennia bewust hadden meege-
mazke, Dat de acties vazk een ludiek en vriendelijk karakeer hadden, maakte de
stap naar de publieke coming-out voor betrokkenen wel kleiner — zeker toen bleek

dat een deel van het publiek welwillend op deze acties reageerde.

Dat brengt me bij een derde aspect van een mogelijke verklaring voor de vrolijk-
heid van homo's en hun acties. In de literatuur over sociale bewegingen wordt vaak
gesteld dat er twee manieren zijn om de aandacht van het publiek en de politiek re
vangen: radicaal, 6f massaal actievoeren. Maar wie niet radicaal kan zijn (vanwege

de risico’s) en wie niet massaal kan mobiliseren (omdat homo's maar een kleine

12 Hanspeter Kriesi, Ruud Koopmans, Jan Willem Duyvendak and Marco G. Guigni, New Social
Movements in Western Europe (Minneapolis 1995).

13 Michaél Pollak, Les homosexuels et le sida (Paris 1988).

14 Jan Willem Duyvendak, Homoseksuelen. Een nieuwe minderheid), PP 14-26.
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Jos Brink en zijn levensgezel Frank Sanders werden in 1988 onderscheiden met de vierjaarlijkse
gouden Gay-krant Award. Lezers van het blad vonden dat het paar zich verdienstelijk had
gemaakt voor de homo-emancipatie. Foto: anp/Dick Coersen
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minderheid vormen), die zal allicht iets anders moeten verzinnen, zoals... vrolijk
zijn en het publiek verleiden.

Her is dus nier alleen omdat trots en vrolijkheid een antwoord zijn op schaamre
en schande, niet alleen omdat trots en vrolijkheid aansluiten op de holmosu’ocull
taur, maar het is ook vanwege het verleidelifk effect dat trots en vooral vrolijk-
heid zon belangrijk kenmerk zijn geworden van moderne homoseksuelen en hun
publieke optreden.

Een toekomst voor de trotse en vrolijke homoseksueel?

Homoseksuelen worden in Nederland vandaag omarmd door welhaast alle poli-
tieke partijen (ook door partijen die zich tot voor kort weinig gelegen lieten ligge:
aan vrouwen- of homo-emancipatie). Wat betekent dit voor de toekomst van de
trotse en vrolijke homoseksueel? Heeft de coming-out-routine door een zekere nor-
malisering c.q. popularisering van homoseksualiteit nu afgedaan als onderdeel van
het actierepertoire van de homobeweging?

Nee, zo luids mijn stelling, de politieke strijd gaar juist weer over de publieke
zichtbaarheid (zie ook het onderzoek van het Sociaal en Cultureel Planbureau
(scp) Gewoon doen).® Whaar de homoseksueel vroeger ziek of zondig was, daar
mogen betrokkenen tegenwoordig thuis weten wat zij doen, maar staan publicke
manifestaties van homoseksualiteit onder druk. Bezorgde discussies over de a}(te
provocerende Gay Canal Parade zijn manifestaties van dieperliggend ongemak,
0 niet weerzin, tegen niet-heteroseksuele vormen van liefde en seksualireit in de
openbare ruimre. Naar het zich laat aanzien doet deze moderne vorm van homo-
negativiteit zich onder vele lagen van de Nederlandse bevolking voor. Ook veel
islamitische migranten blijken zo geintegreerd te zijn dat zij hun homonegatieve
uitspraken steeds minder baseren op Koranteksten en steeds meer het standpunt
huldigen dat homoseksualiteitr wel mag, maar dat het toch vooral niet te zichthaar
moet zijn.

Daarmee bevinden zij zich dan in het gezelschap van de publicist Paul Scheffer,
bekend van zijn essay over het zogenaamde ‘drama van de multiculturele samen-
leving), die zich onlangs, tijdens een forumdiscussie, ook keerde tegen “demonstra-
tieve vormen van homoseksualiteit”, Het publiek anders zijn dan de mainstream
blijkt bepaald omstreden, als zelfs een PvdA—ideeioog als Paul Scheffer daar zoveel
moeite mee heeft. En let wel, hierbij gaat het niet om de aloude kwestie dat het in

15 Keuzenkamp e.a., Gewoon doesn.
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Parade is de laatste jaren

Amsterdam 1996. Foto: Jan £

BE GAY, OFWEL EEN LICHTE VERPLICHTING TOT VROLLKHEID

de poliziek altijd meer zal gaan om gelijke rechten en non-discriminatie dan om
erkenning van ‘anders zijn. Het is nu eenmaal eigen aan wetgevers dat zij beter met
gelijkheid dan met verschil uir de voeten kunnen®

Nee, het gaat hier om meer danlouter dejuridische moeilijkheid om recht te doen
aan zowel gelijkheid als verschil, Het gaat om de bredere maatschappelijke tendens
dat welhaast alle groepen in Nederland recentelijk een groot probleem hebben om
in hun ‘eigenheid’ te worden erkend. Waar lange tijd de verzuiling een gangbaar
emancipariemodel was, daar is het oprichten en instandhouden van een ‘eigen iden-
titeit’ sterk omstreden geraake. Wie de opstelling van de politiek in Nederland ten
aanzien van uiteenlopende minderheden wil begrijpen, zal zich moeten verdiepen
in de afnemende waardering voor groepsidentiteiten. De jaren waarin de Neder-
landse politiek groepsverschillen institutioneel en informeel erkende (de jaren van
de verzuiling), worden heden ten dage geassocieerd mert blikvernauwing en spruit-
jeslucht. Mede hierdoor bestaat er weinig politicke ruimte voor de erkenning van

de identiteit van zich emanciperende groepen.”” Door de ontzuiling en de domi-

_ nantie van het liberale idee dat individuen pas werkelijk geémancipeerd zijn wan-

neer zij zich los hebben gemaake van hun achtergrond en achterban, ontbreekt het

Het bloot op de Canal
omstreden geworden,

Carel Warflemius ¢

16  Amy Guumann, Identity in Democracy (Princeton and Oxford 2003).
17 Charles Taylor, Multiculturalisme (Amsterdam/Meppel 1995).
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op dir moment in de Nederlandse politiek aan ruimte om zich te laten voorstaan

op een eigen identiteit — laat staan om daar trots op te zijn. Er bestaat als reactie
op de tijden van verzuiling, toen verschillen een afgedwongen karakeer hadden, een
uitgesproken negartieve visie op ‘verschil®®

In het debat aan het begin van de 21°° eeuw treft dit vooral migranten die wor-
den gemaand om zich te assimileren, maar de vraag is of deze ‘beperking niet ook
voor andere minderheden zal gaan gelden. De uitspraak van Paul Scheffer lijke
daarop te wijzen: bij sommigen bestaat de wens om het publieke domein te vrijwa-
ren van alle groepskenmerken, Het republikeinse Franse model waarin de publieke
raimte volstrekt neutraal zou moeten zijn, geldt in deze kringen als lichtend voor-
beeld. Dat daarmee dominante identiteiten als vanzelfsprekend de publieke ruimte
bezetren (kijk eens naar de samenstelling van het Franse parlement!) hoef ik hier
niet uit te leggen.

Deze normaliserende druk om vooral niet demonstratief, opzichtig of ostenta-
dief in de publieke ruimte aanwezig te zijn, vergt van een sociale beweging als de
homobeweging het opnieuw doordenken van haar strategie. Het gaat in de nieuwe
situatie niet meer om corming-out, maar om permanente zichtbaarheid, om staying
out. Maar impliceert dit ook een toekomst vol publieke trots en nog lang volgehou-
den vrolijkheid?

De Canal Parade laat zien dat juist die publicke, manifeste identiteit voor
betrokkenen zowel bevrijdend als benauwend kan zijn. Bevrijdend omdat aan
homoseksualiteit (opnieuw) een vrolifk gezicht wordt gegeven dat door veel om- en
buitenstaanders wordt gewaardeerd. Benauwend omdat er een zekere uniformiteit
spreeke uit de boten en beelden die voorbijtrekken. Deze uniformiteit is noodzake-
lijk wil men homoseksualiteit zichtbaar maken, een gezicht en een lichaam geven.
Maar war zal er gebeuren als de politieke strijd steeds meer zal gaan over de zicht-
baarheid van homoseksualiteit? Zal deze druk rot uniformering dan nog groter
worden? Wordt herkenbaarheid-door-vrolijkheid dan een politieke opgave? Voor
homo's zoals ikzelf, die er niet aan moeten denken om permanent publiekelijk vro-
lijk en trots te zijn, is er dan wel een probleem. Want hoe herkenbaar is de niet eeu-
wig gaye homoseksueel?

. . ] o . .. Lo
18 'Thijl Sunier, Jan Willem Duyvendak, Sawitri Saharso en Fridus Steijlen (red.), Emancipatie en
subcultyur. Sociale bewegingen in Belgié en Nederland {Amsterdam 2000).
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Kroesje en het revolutionair potentieel
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“Als ik jouw taal spreek, kom je dan naastm

ANNA C.M. TIJSSELING

“Slaat Kroesje op kroeshaar?” en “Vindt Loesje dit wel goed?” zijn de twee meest
gestelde vragen aan de Kroesjekraampjes op manifestaties georganiseerd door bij-
voorbeeld Keer het Tij, her Nationaal Sociaal Forum of het Bevrijdingsfestival.
Inmiddels zijn de Kroesjejongeren getraind in het beantwoorden van deze vra-
gen. “Kroesje slaat op smeltkroes”, luidr steevast het antwoord op de eerste vraag.
De tweede vraag leidt vrijwel altijd tot een wat ongemakkelijkere formulering. “Ja,
Loesje vindt dit goed. We hebben om toestemming gevraagd voor we begonnen.”
Wel beschouwd moet daaraan worden toegevoegd dat Loesje aanvankelijk niet al
te positief ten opzichte van dit initiatief stond.

Naast Smoesje (anti-roken posters) en Visje (christelijke evangelisatiequotes)
vormt Kroesje zich in de loop van 2002 als een multiculturele variant op Loesje.
Liever had Loesje een ander format gezien, en ook een andere naam. Maar als
Kroesje een onafhankelijke, aparte stichting zou worden dan kreeg Kroesje Loes-
jes zegen. Waarom is Kroesje opgericht? Waartegen richt Kroesje zich? Op welke
wijze geeft Kroesje vorm aan haar protest? En: is Kroesje ook de multiculturele

pendant van Loesje?

Door de opkomst van Pim Fortuyn en vooral na 6 mei 2002 — de moord op Fortuyn
— wordt het in Nederland, op straat en in de verschillende media steeds gebruike-
lijker om ‘te zeggen wat je denkt en te doen wat je zegt. Dat motto levert onder
andere in de Haagse jongerencultuur spanning op. De aanwezigheid van alloch-
tonen in Nederland wordr een hot issue en dat merken met name de niet-westerse
allochronen (Turken en Marokkanen) en niet-blanke allochronen (Surinamers en
Antillianen). Taalverwerving door immigranten is de meest besproken publicke

kwestie op dat moment. Zij, ‘de allochtonen, moeten de taal leren spreken.

1 Fleur van der Bij, L{kr)oesje: de formule voor een nieuwe generatie idealisten (RuG 2004, ongepubli-
ceerd werkstuk voor het college ‘Het biografische in de twintigste eeuwse geschiedschrijving van
Barbara Henkes).

159



