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ABSTRACT 

 

I denna uppsats undersöker jag hur det är att arbeta som hbt-aktivist i Litauen, och redogör för 

hur man som aktivist förbereder sig inför landets första Prideparad: Baltic Pride. Uppsatsens syfte 

är att ur ett queerteoretiskt perspektiv undersöka hur litauiska hbt-aktivister arbetar för att 

synliggöras som grupp. Jag undersöker på vilka sätt litauiska hbt-aktivister förhåller sig till, och 

verkar inom, heteronormativa praktiker i sitt dagliga arbete och i förberedelserna av Baltic Pride. 

Mitt material består av sex semi-strukturerade intervjuer med litauiska hbt-aktivister. Resultatet 

visar att det litauiska samhällets i mångt och mycket negativa inställning till paraden påverkar hur 

aktivisterna väljer att presentera sig själva som grupp. I presentationen av sig själva vill 

aktivisterna bryta ner stereotypa bilder av homosexualitet genom att iscensätta ett genusbeteende 

som associeras till normalitet. Inom ramen för Baltic Pride innebär detta en slags Anti-Pride, där 

iscensättningen av hbt-identiteten som en del av normen uppfattas som en effektivare strategi för 

att utmana heteronormen snarare än att använda lekar med könsroller, stereotyper eller parodier 

av normativa genusbeteenden. 

 

Nyckelord: Queerteori, sexualitet, kön, identitet, Pride, aktivism  
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INLEDNING 

 

Bakgrund  

Den åttonde maj i år firades den första Prideparaden i Litauens historia. Baltic Pride, som året 

innan hölls i Riga, tog nu plats i Vilnius för att uppmärksamma homosexuellas, bisexuellas och 

transpersoners rättigheter i samhället. Tidigare år har liknande manifestationer mött motstånd 

både från Vilnius stad och från allmänheten. 2007 höll ILGA1Europe sin årliga konferens i 

Litauen. Vilnius stad gav inte tillstånd för arrangörerna att veckla ut en regnbågsflagga i stadens 

centrum och utanför konferensen pågick flera anti-demonstrationer. Två rökbomber detonerade 

också på en gayklubb där flera av konferensens deltagare höll till. Tidigare samma år avslogs en 

ansökan om att genomföra en demonstration i samband med ”The European Year of Equal 

Opportunities for All.” Demonstrationen gick ut på att veckla ut en regnbågsflagga samt att 

släppa in en buss i staden som skulle ställa upp informationsbord om hbt-frågor. Bussen som rest 

runt i Europa i fyra år, nekades för första gången inträde i ett EU-land (Utrikesdepartementet 

2007). 

 

I mars i år trädde dessutom en ny lag i kraft som förbjuder informationsspridning av den sortens 

familjebildning och äktenskap som avviker från Litauens civilrättsliga lagstiftning, där bara man 

och kvinna kan ingå i äktenskap. Att uppmuntra till samkönade relationer eller att genomföra en 

demonstration för hbt-personers rättigheter, kan därför tolkas som olagligt. Bara några veckor 

efter att lagen infördes användes den i syfte att stoppa Baltic Pride. I mars skrev en tredjedel av 

landets parlamentariker på ett upprop för att förbjuda paraden med hänvisning till att den skulle 

bryta mot den nya lagen. Deras upprop ledde aldrig fram till en dom, men två dagar innan 

paraden ägde rum drogs demonstrationstillståndet in av Vilnius riksåklagare som menade att man 

inte kunde garantera deltagarnas säkerhet. Arrangörerna av Pride överklagade beslutet och fick 

rätt – men paraden genomfördes under ett enormt säkerhetspådrag med dubbelt så många poliser 

som demonstranter, inom en liten avskild yta och med den stora floden Neris mellan 

Pridedeltagare och åskådare och motdemonstranter. Arrangörerna kallade ändå demonstrationen 

för en seger. Trots många om och men hade de fått fira sin första Pride.  

 

Men vad föregick paraden? Hur fungerar det dagliga arbetet som hbt-aktivist i Litauen? Hur vill 

man som hbt-aktivist utforma sitt lands första Prideparad, och ännu viktigare – hur vill man 

presentera sig själv?  

                                                             
1 International Lesbian, Gay, Bisexual, Trans and Intersex Association 
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Det är detta jag undersöker i den här studien. En månad innan paraden skulle äga rum begav jag 

mig till Vilnius där jag intervjuade sex hbt-aktivister om deras dagliga arbete och om deras 

förhoppningar och förberedelser inför Pride.2 Jag använder mig av paraden som en ingång för att 

undersöka hur litauiska hbt-aktivister synliggörs och vill synliggöras i Litauen, men är minst lika 

intresserad av hur detta synliggörande ser ut även i deras övriga dagliga arbete. En Prideparad kan 

uppfattas som en plats där man tillåts att bryta mot normer kring kön och sexualitet. Samtidigt 

finns det strikta regler för hur detta eventuella normbrytande får se ut. I sitt dagliga arbete och i 

förberedelserna av paraden förhåller sig aktivisterna till olika förväntningar på hur 

uppmärksammandet av hbt-personers rättigheter ska gå till, både inom aktivistgruppen och i det 

litauiska samhället. Aktivisterna måste också förhålla sig till mer allmänna idéer och normsystem 

som berättar hur män och kvinnor ska bete sig och hur sexualitet ska se ut. I Litauen uppbackas 

dessa normer genom olika praktiker och på flera nivåer i samhället – i lagstiftningen såväl som 

vardagslivet. Samtidigt tillhör landet numera EU vilket skapar andra normativa måttstockar för 

hur man får lov att bete sig – måttstockar grundade i olika styrdokument om mänskliga 

rättigheter. Detta visar att det finns många olika uppsättningar av normer och regler som hbt-

aktivisterna måste förhålla sig till. Så hur påverkar dessa normativa praktiker deras arbete?  

 

Syfte  

I denna studie har jag min utgångspunkt i ett queerteoretiskt perspektiv. Med ett sådant 

perspektiv utgår jag ifrån att det finns praktiker som sätter upp ramar för vilka sexuella uttryck 

som anses vara normala och vilka som anses vara avvikande – där samtidigt heterosexualiteten 

görs till ett det naturliga idealet. I ett heteronormativt sammanhang skulle en Prideparad kunna 

uppfattas som en manifestation i det avvikande. Syftet med denna studie är att undersöka hur 

litauiska hbt-aktivister arbetar för att som grupp synliggöras, och därmed även erkännas, i ett 

heteronormativt sammanhang. Studien undersöker på vilka sätt litauiska hbt-aktivister förhåller 

sig till, och verkar inom, heteronormativa praktiker i sitt dagliga arbete såväl som i 

förberedelserna av Baltic Pride. Det jag frågar mig är vilka utrymmen och möjligheter det finns 

för litauiska hbt-aktivister att arbeta inom? Hur arbetar man som hbt-aktivist i Litauen? Vilka 

strategier använder man för att synliggöra hbt-personer? I förberedelserna av ett lands första 

Prideparad, hur vill man presentera sig själva som grupp?  

 

 

                                                             
2
 Hbt-personer är en förkortning av homosexuella, bisexuella och transpersoner. Jag kommer fortsättningsvis att 

använda förkortningen även för att beskriva de aktivister som arbetar med att driva frågan om hbt-personers 
rättigheter.  
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Teoretiska utgångspunkter 

För att undersöka de normer om kön och sexualitet som omger litauiska hbt-aktivister utgår jag 

ifrån ett queerteoretiskt perspektiv. De begrepp jag använder mig av är performativitet, 

heteronormativitet och den heterosexuella matrisen. Jag kommer nedan att redogöra för dessa 

begrepp och inleder med några rader om den poststrukturalistiska forskartradition som 

queerteorin är en del av. 

 

Enligt poststrukturalismen är subjektet fragmenterat, bräckligt och statt i ständig förändring 

(Gemzöe 2002:138). Det finns inget ”helt” och stabilt jag. Könets natur är inte heller stabil, den 

konstrueras i specifika historiska och kulturella sammanhang och är därmed föränderlig. Det 

finns inget sant, stabilt eller naturligt kön som döljer sig bakom det konstruerade könet. Det finns 

bara iscensättningar av könet genom handlingar och tal. Dessa iscensättningar kallar 

queerteoretikern Judith Butler för performativa: hur manlighet och kvinnlighet finns bara i olika 

genustypiska handlingar (Butler 1990:173).  

 

Men att könet iscensätts betyder för den delen inte att iscensättningarna inte får högst verkliga 

konsekvenser. Om en kvinna använder ett förväntat manligt kroppsspråk och bryter mot de 

normerande idéerna om genus, så kan hon riskera att bli utsatt för ett stort socialt tryck (Gemzöe 

2002: 140). Det finns således olika normer för hur man får bete sig som man och hur man får 

bete sig som kvinna. Därför är det olika normaliseringsprocesser och genuspraktiker som sätts i 

centrum inom queerteorin. Normer är föränderliga och situationella. De är direkt kopplade till 

makt. Den makt som förr i tiden legitimerades med våld och fysiska bestraffningar har nu bytts ut 

mot olika normsystem som vi som individer ska passa in i. Istället för att vara rädda för den 

fysiska bestraffningen lever vi med en ständigt närvarande rädsla för att inte passa in 

(Ambjörnsson 2006:47). Inom normen ryms en makthierarki, där normen är överlägsen 

avvikelsen. I Queerfeministisk agenda förklarar Tiina Rosenberg: 

 

Normer är i praktiken sociala regelsystem som ofta förblir osynliga ända tills någon/något 

bryter mot dem. Normalitet är den trygghet som infinner sig vid känslan av att inte vara 

avvikande, medan normativitet i betydelsen föreskrivande alltid innehåller ett eller flera 

sociala eller moraliska imperativ, det vill säga krav på att människor följer regler som andra 

har beslutat om. Normativitet utgör det maktsystem som vidmakthåller och backar upp 

normer. (Rosenberg  2002:101) 
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Det är i normerna som det finns kunskap om våra kroppar – kunskap som gör kropparna 

begripliga för oss. Judith Butler menar att könet görs begripligt för oss enbart inom ett 

heterosexualiserat ramverk. Hon kallar detta ramverk för den heterosexuella matrisen (Butler 1990:9). 

Inom den heterosexuella matrisen finns det bara två separata, möjliga och tänkbara 

könskategorier: mannen och kvinnan. Kategorierna är olika, såväl fysiskt som psykiskt och 

mannen och kvinnan förväntas dessutom åtrå och ha sex med varandra (Ambjörnsson 2006:113). 

Att bete sig i enlighet med matrisen innebär att man blir begriplig som kvinna eller man – man 

uppför sig i enighet med det enligt normen förväntade beteendet. Om man på något sätt 

uppträder (gör genus) på ett annat sätt än det förväntade blir man betraktad med oförstående 

ögon; som avvikande, onaturlig och obegriplig. Man gör ett misslyckat genusframträdande.  

 

Den heterosexuella matrisen sätter alltså upp ramar för vad som är normalt och för vad som är 

onormalt. Men den förväntade heterosexualiteten är inte något naturligt, utan en bräcklig norm 

som kräver en ständig uppbackning genom performativa handlingar (jfr Ambjörnsson 2006). En 

utgångspunkt i queerteorin att undersöka hur heterosexualiteten upprätthålls och skapas som den 

sexualitet som ses som naturlig, eftersträvansvärd och förgivettagen. Man använder sig här av 

begreppet heteronormativitet som Fanny Ambjörnsson definierar som: 

 

…de institutioner, lagar, strukturer, relationer och handlingar som upprätthåller 

heterosexualiteten som något enhetligt, naturligt och allomfattande – alltså det som bidrar till 

att en viss sorts heterosexuellt liv framstår som det mest åtråvärda och naturliga sättet att 

leva (Ambjörnsson 2006:52).  

 

Tiina Rosenberg understryker att heteronormativiteten är aktivt normerande, vilket innebär att 

det som faller utanför normen klassificeras som avvikande och därmed fel (Rosenberg 2002:100). 

Det som uppfattas som naturligt och vanligt är helt och hållet beroende av olika uppsättningar av 

normer. Heterosexualiteten är kanske det statistiskt sett vanligaste sexuella uttrycket, men det är 

heteronormativiteten som upprätthåller heterosexualitetens uppfattade naturlighet och 

normalitet. Rosenberg menar att heteronormativiteten har två bärande principer: exkludering och 

inkludering av avvikelsen. Hon påpekar att normativiteten inte bara upprätthåller skillnaden 

mellan vi och dem genom uteslutandet av det avvikande. Normen tillåts också lägga beslag på det 

avvikande. Inkludering av det avvikande i normen yttrar sig som ett slags villkorat erkännande där 

det avvikande tillåts innefattas i normen – så länge det inte omtalas eller verkligen synliggörs 

(Rosenberg 2002:102). Den som uppfattas som avvikande riskerar olika bestraffningar som 

beroende på sammanhang kan inbegripa alltifrån fängelsestraff eller fysiska bestraffningar till mer 



5 
 

svårdefinierbara bestraffningar som stereotypisering, osynliggörande eller homofobi (Rosenberg 

2002:101).  

 

Pride – att vända skammen till stolthet  

Tiina Rosenberg beskriver i Queerfeministisk agenda hur det efter slutet av andra världskriget växte 

fram intressegrupper i USA som aktivt började arbeta för att hbt-personer skulle accepteras som 

fullvärdiga medborgare. Dessa grupper tillhörde den så kallade homofila rörelsen. 

Homofilrörelsen förespråkade assimilering utifrån universalistiska argument som utgick från att 

homosexuella inte är annorlunda från heterosexuella (Rosenberg 2002:32). Ordet homofil började 

användas istället för homosexualitet av hbt-aktivister under 50-talet som ett försök att öka 

förståelsen för homosexuella genom att minska associationerna till sex och ”oanständighet” och 

sätta fokus mer på samkönade kärleksrelationer. Den homofila rörelsen verkade i mångt och 

mycket i det tysta och hade inga tydliga krav på majoritetssamhället. Rosenberg refererar till 

historikern Jens Rydström som påpekar att den diskreta kampen blev den enda möjliga vägen i en 

tid i amerikansk historia som präglades starkt av konservativa vindar och McCarthy-eran häxjakt 

på avvikare och oliktänkande. Att driva en aggressiv kamp var därför inte en möjlig strategi 

(Rosenberg 2002:33). Men rörelsens universalistiska argument stängde dörren för de hbt-

personer som inte passade in i den ”anständiga” normen eller som bara ansågs spä på stereotyper 

om homosexuella, som prostituerade eller transvestiter. Denna exkludering bidrog till att nästa 

generation gayaktivister valde en annan väg.  

 

I slutet av 60-talet började den inåtvända kampen att bytas ut mot att istället konfrontera det 

övriga samhället med att homosexuella faktiskt existerar. Att behöva anpassa sig och leva sitt liv i 

tystnad sågs som alltmer ohållbart och under 70- och 80-talet började kampen bedrivas ute på 

gatorna. 1990 skapades gruppen Queer Nation som myntade slagordet ”We’re here, we’re queer, 

get used to it.” Deras kamp handlade om ta tillbaka den homosexuella identiteten och att sluta 

känna skuld och skam över att inte passa in i samhällets normer. Queer nation hade inte mycket 

till övers för en kamp där de som avvek från heteronormen skulle försöka förtrycka sin identitet 

eller kultur för att passa in. En viktig del i deras stolthetskamp gick därför ut på att ha tillträde till, 

och att ta plats i det offentliga rummet. En betydande del av deras aktivism, som fortfarande syns 

i dagens Prideparader, var att Queer Nation fokuserade på olikheten mellan homosexuella och 

heterosexuella. De betonade den egna traditionen och kulturen som värdefull och speciell för att 

bryta ner föreställningen om att den dominerande kulturen var allomfattande, normal och 

naturlig (Rosenberg 2002:38).  
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 Hbt-personers situation i Litauen  

Homosexuella handlingar avkriminaliserades 1993 i Litauen. Samkönade par får inte gifta sig eller 

ingå i partnerskap och har inte heller möjligheten att adoptera barn. Lesbiska par har inte tillgång 

till assisterad insemination. Den katolska kyrkan har ett starkt stöd i det litauiska samhället och 

intar en konservativ ställning gentemot homosexuella (Utrikesdepartementet 2007). Landet 

ratificerade 1995 Europakonventionen om mänskliga rättigheter, som förbjuder inskränkningar 

på de mänskliga rättigheter som ställs upp där. Sedan 2002 följer den litauiska lagstiftningen även 

EU-direktiv om förbud mot diskriminering på grund av sexuell läggning inom bland annat 

arbetslivet och skolan (RFSL 2009). 

 

Den 16 juli 2009 röstade det litauiska parlamentet Seimas igenom lagen “Law on the Protection 

of Minors against the detrimental Effect of Public Information”, som trädde i kraft den första 

mars 2010. Lagens syfte är att skydda minderåriga från den sorts offentliga information som 

anses vara skadlig för deras utveckling. Det gäller alltifrån information som uppmuntrar till våld, 

sex och hypnos till uppmuntran av skadegörelse och spel. Ursprungligen innehöll lagen en 

paragraf som slog fast att den sortens information som uppmuntrade homo- och bisexualitet var 

skadligt för minderåriga och därför skulle förbjudas (Seimas 2009). 

 

Lagen mötte omedelbart stort motstånd från människorättsorganisationer som Amnesty och 

Human Rights Watch och senare även Europaparlamentet, då den tolkades både som 

diskriminerande mot hbt-personer och som en inskränkning på yttrandefriheten (Human Rights 

Watch 2009, Amnesty International 2009). Den nuvarande presidenten Dalia Grybauskaitè, som 

motsatte sig lagen, bestämde därför att lagtexten skulle ses över. En kommitté tillsattes som tog 

bort de formuleringar som av kritikerna kallats diskriminerande, just då det gällde paragrafen om 

homo- och bisexuella. Paragrafen som tidigare hade slagit fast att information om homosexuella, 

bisexuella och polygama relationer var skadlig för minderåriga, togs bort. Den ersattes med 

formuleringen att information som uppmuntrar sexuella relationer, sexuella relationer mellan 

minderåriga eller sexuellt utnyttjande av minderåriga skulle förbjudas. Parlamentet la dessutom till 

en paragraf som slog fast att information ska förbjudas som uttrycker förakt mot 

familjevärderingar och som uppmuntrar till andra former av äktenskap och familjebildningar än 

de som är uppställda i den litauiska konstitutionen och i den civilrättsliga lagstiftningen (Seimas 

2009). 
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Det är fortfarande oklart vilka konkreta konsekvenser den nya paragrafen kommer få för litauiska 

hbt-aktivister i deras informationsarbete. Det finns inga tydliga straffsatser för brotten. Trots att 

paragrafen inte längre hänvisar direkt till homo- och bisexualitet så innebär den fortfarande att 

information om de relationer som inte stämmer överens med litauisk författning och civilrättsliga 

lagstiftning, där äktenskap bara kan ingås mellan man och kvinna, inte får spridas.  

 

Metod och material 

Jag kom i kontakt med merparten av informanterna genom snöbollsmetoden. Det finns två 

organisationer i Litauen som arbetar med att aktivt driva hbt-frågor, LGL, Lithuanian Gay 

League, och TYA, Tolerant Youth Association.3 Jag började med att skicka ut e-

postmeddelanden till de adresser jag kunde få tag på, dels genom de två organisationernas 

hemsidor, dels genom Baltic Prides officiella hemsida. De enda urvalskrav jag ställde upp var att 

de jag kontaktade på ett eller annat sätt arbetade som hbt-aktivister i Litauen, att de kunde bli 

intervjuade på engelska och att de kunde träffa mig i Vilnius i april. I slutet av meddelandena 

frågade jag alltid om de kände till fler personer som kunde tänka sig att ställa upp, vilket ledde till 

att jag fick fler e-postadresser och telefonnummer. Jag fick även hjälp att hitta aktivister genom 

en forskare på Vilnius universitet som har intervjuat lesbiska kvinnor till sina forskningsprojekt. 

Eftersom det var svårt att få tag på informanter och eftersom de flesta inte ens besvarade min 

förfrågan, så har jag inte gjort något ytterligare urval sedan jag fick svar. De personer som 

medverkar i studien är helt enkelt de som tackade ja. Urvalet har ändå skapat en viss likriktning. 

Alla aktivister liknar varandra i det att de är bra på engelska, är välutbildade eller 

universitetsstuderande och har erfarenhet och är intresserade av att prata med utländska 

journalister och människorättsorganisationer om sitt arbete.  

  

Jag har genomfört totalt åtta intervjuer. Mitt huvudsakliga material utgörs av sex 

semistrukturerade intervjuer som jag utförde med lika många hbt-aktivister, som på olika sätt är 

knutna till LGL och TYA. Samtliga intervjuer pågick i ungefär 90 minuter och är inspelade och 

delvis transkriberade. Informanterna fick själva välja var vi skulle träffas. Intervjuerna ägde därför 

rum på platser där de kände sig bekväma, på kontoret eller på favoritkaféet. De två ytterligare 

intervjuerna spelades även de in, men kan karaktäriseras som informella samtal som jag bara 

använt för min egen förförståelse av Litauen som land. Det ena samtalet inleddes spontant av en 

anställd på TYA när jag var på deras kontor och det andra samtalet hade jag med en kvinna som 

                                                             
3 Jag kommer fortsättningsvis att använda förkortningarna av organisationsnamnen. 
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jobbat som hbt-aktivist i tio år, men som inte gör det längre. Jag träffade samtliga aktivister i 

Vilnius under en vecka i april, cirka en månad innan Baltic Pride skulle inträffa.  

 

Intervjuerna genomfördes på engelska. Att intervjua på ett annat språk än mitt modersmål 

skapade både möjligheter och hinder. Varken jag eller informanterna hade möjlighet att uttrycka 

oss så precist och nyansrikt som vi vanligtvis kan och detta skapade både missförstånd och 

uteblivna svar. Vid ett flertal tillfällen krävdes det många ”omtagningar” av samma fråga för att få 

svar. Ibland kändes situationen frustrerande eftersom informanterna använde samma 

formuleringar och beskrivningar om och om igen och eftersom jag inte heller alltid kunde 

formulera förståeliga följdfrågor. Samtidigt ledde denna ömsesidiga frustration oftast till skratt 

och till en avslappnad intervjusituation med många öppenhjärtliga berättelser. Även om 

informanterna talade bra engelska så smög det sig in många grammatiska fel, ofullständiga 

meningar och omkastade ord här och var. Jag har valt att korrigera dessa fel och att översätta de 

citat jag använder till svenska. Detta eftersom jag anser att ofullständiga meningar och citat på 

engelska snarare stör och distanserar än tillför någonting till informanternas berättelser. I 

transkriberingen och översättningen av intervjuerna har jag istället strävat efter att skapa en 

närvaro och närhet till informanterna och intervjusituationen. De aktivister som jag intervjuade 

var alla homosexuella. De var oftast öppna med sin egen sexuella läggning och berättade bara i 

förbifarten om hur det var att komma ut eller om sina pojk- eller flickvänner. Jag valde ändå i 

slutet av varje intervju att fråga dem huruvida jag fick skriva att de var homosexuella eller inte och 

hur de i så fall ville bli beskrivna. De ord som jag använder för att beskriva dem, som gay, lesbisk 

eller homosexuell är således informanternas egna.  

 

Så till lite källkritik: De flesta av aktivisterna hade erfarenhet av att berätta om sitt arbete för 

journalister och forskare sedan tidigare. I många fall är det en av deras vanligaste arbetsuppgifter 

som aktivister. Att berätta om sin arbetssituation och att nå ut med sin berättelse till andra 

europeiska länder, blir på ett sätt en del i det motståndsarbete som de dagligen ägnar sig åt. 

Därför skulle denna studie och mina intervjuer kunna användas som ett verktyg för aktivisterna 

att synliggöras, som en megafon till Europa som skriker ut att deras arbete är betydelsefullt. Jag 

inledde också intervjuerna med att säga att jag utöver min forskning gärna skulle publicera en 

nyhetsartikel om aktivisternas arbete och med frågan om de var intresserade av att ställa upp – 

vilket alla var positivt inställda till. I min position som forskare, och i vissa fall journalist, fanns 

möjligheten att de såg mig som ett språkrör för deras frågor. Det medförde möjligheten att 

aktivisternas berättelser om homofobi och heteronormativa praktiker kan ha varit överdrivna för 
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att synliggöra hbt-personers utsatthet i Litauen ytterligare. Samtidigt har jag ingen strävan efter att 

i uppsatsen synliggöra en generell och ”autentisk” bild av hur det är att leva som hbt-person i 

Litauen. Uppsatsens empiri utgörs av de utvalda informanternas berättelser, utsagor och 

upplevelser – det är alltså detta jag undersöker. Ur min teoretiska utgångspunkt betraktar jag 

informanternas utsagor som meningsbärande handlingar som visar hur de förhåller sig till 

heteronormen. 

 

Disposition 

I följande två kapitel kommer jag att presentera och analysera mina intervjuer. I det första kapitlet 

redogör jag för informanternas berättelser om hur medier, politiker och kyrkan beskriver och 

uppfattar hbt-personer och Prideparaden. Jag beskriver även utrymmen där aktivisterna själva har 

möjligheten att formulera alternativa beskrivningar av hbt-personer. I det andra kapitlet redogör 

jag för hur informanterna bemöter, arbetar med, och förhåller sig till dessa beskrivningar, såväl 

som i sitt vardagsliv och sin aktivism. Som jag nämnde i inledningskapitlet har jag bara använt 

Prideparaden som en ingång till att undersöka hur man arbetar som hbt-aktivist i Litauen. 

Paraden är ett speciellt tillfälle för många av aktivisterna att för första gången på riktigt i 

offentligheten synas och visa vad de vill. Den kan därmed uppfattas som en normbrytande 

praktik. Men allt det arbete som aktivisterna ägnar sig åt och deras berättelser om vardagen kan 

uppfattas som minst lika normbrytande. Därför att detta en central del av analyskapitlet och det 

först avslutningsvis som jag uppehåller mig vid deras förväntningar och förberedelser inför Pride. 

Men för att ens förstå hur aktivisternas arbete går till, måste vi börja från början – med det 

omgivande samhällets berättelser om det som avviker från heteronormen. 
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BERÄTTELSER OM ICKE-NORMEN 

 

Ett återkommande tema i aktivisternas berättelser är hur de beskrivs av andra. Det handlar främst 

om litauiska medier, politiker och präster. Dessa beskrivningar av aktivisterna är centrala för att 

förstå vilka normer och ramar de har att arbeta, och även finnas till inom. Informanternas 

berättelser om hur de uppfattas av samhällets olika institutioner innehöll många motsägelser och 

inkonsekvenser, men också en återkommande erfarenhet av att känna sig utpekad som 

annorlunda. I detta kapitel kommer jag därför fokusera på de normativa praktiker i Litauen som 

drar upp gränserna för vad som är ett normalt och naturligt genusbeteende. Jag kommer även att 

redogöra för de sammanhang och platser där andra normer gäller och där aktivisterna själva har 

en möjlighet att ge alternativa beskrivningar av hbt-personer.  

 

Nakna demonstranter och provocerande kyssar 

En månad innan Prideparaden är förberedelserna i full gång. Arturas arbetar heltid på TYA och 

tar emot mig på deras lilla kontor i centrala Vilnius. Kontoret ligger inhyst på första våningen ett 

hyreshus, längst inne i en smal korridor med bucklig linoleummatta och omålade betongväggar. 

Inne på kontoret finns det två rum; ett arbetsrum med fyra datorer där några andra anställda 

sitter och jobbar, och ett grupprum. Jag och Arturas passerar pentryt och gör te och sätter oss 

sen i de uppblåsbara fåtöljerna i grupprummet. På bordet ligger filmer och spel – några rester 

från en av de aktivitetskvällar för unga hbt-personer som TYA ordnar några gånger i månaden. 

Arturas var en av de personer som startade TYA för sex år sedan och har jobbat här sedan dess. 

Efter att vi pratat ett tag frågar jag honom om han har några exempel på hur pressen skriver om 

Pride. Som svar på frågan reser han sig och hämtar en tjock pärm från bokhyllan som är fylld 

med tidningsutklipp. Han börjar bläddra och hittar ett utklipp från det han beskriver som en 

populär skvallertidning. Under en tjock, svart rubrik finns en bild på halvnakna 

karnevalsdeltagare i utmanande poser. Arturas berättar att bilden ursprungligen visar ett stilla 

demonstrationståg i Vilnius för mänskliga rättigheter, men mitt i fotot har man använt 

dataprogrammet Photoshop för att klippa in bilder från detta vilda karnevalståg. Kollaget ska 

illustrera det kommande Pridefirandet, säger Arturas, och översätter rubrikerna för mig: 

”Homosexualitet destabiliserar samhället” och ”Den äckliga homosexuella planen” läser han. 

 

Arturas berättar att Pride har rört upp starka känslor i Litauen. Han tror att den oro som finns 

över vad Pridefirandet ska föra med sig, bottnar i att homosexualitet oftast bara associeras med 

den sexuella akten, och därmed med något som ska stanna i den privata sfären – inte befinna sig 
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ute på gator och torg. Han berättar att en av de få öppet homosexuella offentliga personerna i 

Litauen, en parlamentsledamot, har gått ut i medierna och sagt att han inte stödjer paraden eller 

tänker gå med själv. Arturas säger att ledamoten motiverade sitt beslut med att säga att det som 

man gör i sängkammaren inte hör hemma i offentligheten.  Han är inställd på att medierna 

kommer att skriva skandalartiklar om Pride, och att det kommer leda till att de glömmer bort det 

egentliga budskapet med paraden i sin rapportering. Han blir frustrerad när han pratar det.  

 

Arturas: Om det kommer vara några personer som kysser varandra i paraden så kommer 

medierna förvränga det till ett annat budskap, som att ”De är så provocerande” eller ”Titta 

vad de gör, om vi tolererar det här nu så kommer de göra så hela tiden!” Men vad de inte 

tänker på är att heterosexuella personer också kysser varandra på gatan! 

 

Arturas fortsätter berätta. Han tror att många av skandalartiklarna om Pride har sitt ursprung i att 

medierna för några år sedan upptäckte att artiklar om homosexualitet genererade många fler 

läsarkommentarer än artiklar i andra ämnen. Jakten på fler läsare har lett till att de artiklar som 

blir publicerade oftast lyfter fram någon slags negativ skandal istället för neutrala nyheter. Arturas 

säger att det på grund av detta är svårt för TYA att få en helt neutral nyhet om deras arbete 

publicerad många av tidningarna i dag, eftersom en artikel som ska bli läst av många kräver 

kontroversiella uttalanden och skandaler – inte bara torr fakta. Han menar att detta leder till att 

många av de politiker som stöttar homosexuella, eller i alla fall inte motsätter sig homosexuella, 

ges mindre utrymme i medierna till förmån för de politiker som har starkt negativa åsikter om 

hbt-personer. Ett exempel på detta är Petras Grazulis, en parlamentsledamot som återkommer i 

flera av informanternas berättelser, som är en stark motståndare till homosexuella och Pride. 

Arturas berättar att Petras Grazulis för några månader sedan poserade framför tevekameror med 

ett stort leksaksgevär och skrattande sa att han skulle skjuta ner alla demonstranter i Pridetåget. 

Det blir personer som honom som ges utrymme när tevekanalerna vill ha fler tittare, menar 

Arturas. 

 

Vilma, som arbetar som projektledare för LGL, tycker också att medierna ständigt letar efter nya 

skandaler, framförallt då de skriver om den kommande Prideparaden. Hon berättar att många 

journalister började ge bilden av att det skulle vara fullt av nakna människor i paradtåget så fort 

LGL hade ordnat demonstrationstillståndet. Vilma säger att det oftast är det negativa som lyfts 

fram då medierna skriver om homosexualitet – vilket även leder till att lesbiska i de flesta fallen 

utelämnas ur mediernas rapportering. Hon berättar att medierna envisas med att kalla paraden för 

Gay Pride, och inte LGBT Pride, som den egentligen kallas. Hon säger att medierna antagligen 
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använder ordet gay eftersom det redan kommer med så många negativa associationer. Negativa 

associationer som ordet lesbisk saknar.   

 

Jag: Så vilka associationer har folk till ordet gay då? 

Vilma: Först kommer något sexuellt och snuskigt, och sen kommer kopplingar till pedofili. 

Vi har haft några historier i pressen de senaste åren om barn som har blivit sexuellt 

utnyttjade, så direkt börjar medierna… Om det finns en möjlighet att prata om 

homosexuella, så gör de kopplingar med pedofili och pedofiler. 

Jag: Och inga kvinnor? 

Vilma: Nä, aldrig några lesbiska. Och att överhuvudtaget hitta ordet lesbisk i medierna är 

komplicerat. Vi har ju såklart några artiklar om lesbiska som är positiva istället, men det är 

som om det inte är intressant nog att använda ordet lesbisk eftersom folk inte har negativa 

associationer till lesbiska, det har de bara till gaykillar, så varför ens prata om lesbiska då? 

 

 Arturas och Vilmas berättelser visar hur mediernas tillspetsade skandaljournalistik görs intressant 

för läsaren genom att betona skillnaden mellan hetero- och homosexuella. När medierna drar 

paralleller mellan pedofili och homosexualitet eller vid upprepande tillfällen ger bilden av att 

Pride handlar om att visa sig naken, så är det normativa handlingar som backar upp förståelsen av 

heterosexualiteten som något naturligt och normalt. Heteronormen får här sin uppbackning 

genom att avvikelsen – i detta fall homosexualiteten – både stereotypiseras och osynliggörs i 

medierna. Det blir stereotyper om den översexuella, homosexuella mannen det som synliggörs 

och får representera avvikelsen. Men det är inte den homosexuella mannens sexualitet i sig som 

är det mest hotfulla, utan att han i det offentliga rummet kommer iscensätta ett misslyckat 

genusbeteende (genom att exempelvis kyssa en annan man). Och som Arturas påpekar: det är 

aldrig någon som ifrågasätter att heterosexuella ska få kyssas. Det är bara när normen bryts som 

dess regelverk synliggörs och kräver uppbackning. När det kommer till bilden av den 

homosexuella kvinnan ser situationen annorlunda ut. I de litauiska medierna finns det inte lika 

många etablerade stereotyper om lesbiska. Som Vilma beskriver det: Det finns exempel på några 

positiva och neutrala artiklar om lesbiska, men eftersom de inte blir lästa av lika många 

människor blir det mer lönsamt att fortsätta skriva om de välkända stereotyperna om manliga 

homosexuella. Medan männens icke-förväntade genusbeteende straffas i form av 

stereotypisering, straffas kvinnorna genom att delvis osynliggöras av medierna. Om Vilmas 

medieanalys sen stämmer, att medierna inte finner lesbiska lika effektiva för att sälja lösnummer 

är mindre intressant. Faktum kvarstår; att hon uppfattar stereotyperna av män som ett 
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synliggörande, medan den grupp som hon själv identifierar sig med, lesbiska, bara får finnas till 

lite grann eller inte alls i det offentliga rummet. 

 

Heteronormativiteten verkar inte enbart inom de litauiska medierna, utan finns på flera nivåer i 

samhället. Vilma har många exempel på hur heteronormativiteten ser ut och verkar inom landets 

gränser. Hon arbetar bara som volontär för LGL. Sitt heltidsarbete gör Vilma istället på en 

litauisk organisation som arbetar för att förbättra sexualupplysningen för unga i landet. Det gör 

att hon många gånger i intervjun återkommer till att det ända sedan Sovjetstyret funnits en 

tystnad inte bara kring homosexualitet, utan även kring sexualitet i stort. Nu uppfattar hon att 

den tystnaden börjat brytas, men hon ser fortfarande många tecken på hur historien och 

traditionen lever vidare i dagens samhälle. Hon berättar att hon fortsätter förvånas över hur den 

katolska kyrkan beskriver homosexualitet.  

 

Vilma: Kyrkan är det som gett alla värderingar och stereotyper en grund i Litauen. Först och 

främst så säger de öppet att homosexualitet är en sjukdom, och alltid kring större högtider 

som julen och påsken så säger prästerna ”Vi ska älska varandra, men inte på det sättet”… och 

jag blev faktiskt chockad, för jag var hemma över påsken och då lyssnade min familj på 

Maria radio, som är ett slags katolskt radioprogram där prästen talar, och helt och hållet 

öppet så sa han att folk ska tycka synd om homosexuella, att man ska be för att vi ska hitta 

rätt väg i livet. Förstår du hur det är då? 

 

Vilmas anekdot från påskhelgen visar att den katolska kyrkan med jämna mellanrum upprepar 

berättelser som upprätthåller bilden av det heterosexuella parförhållandet som det naturliga och 

rätta. Prästerna i exemplet gör detta genom att säga att homosexuella är sjuka och har inte förstått 

den rätta vägen i livet än – den där man lever i ett heterosexuellt förhållande. Här används alltså 

en av den heteronormativa praktiker som Tiina Rosenberg pekar på: exkluderingen av avvikelsen. 

Genom att peka ut avvikelsen och patologisera homosexuella säger man att de, så länge de väljer 

”fel” väg i livet, inte är fullvärdiga människor.  

 

Vilma tror att en stor anledning till att Pride mött så mycket motstånd är för att finns få hbt-

personer som väljer att öppet berätta om sin sexuella identitet eller läggning. Jag frågar henne 

varför det är så. Hennes förklaring är att arvet från Sovjet lever kvar än idag, bland annat i hur 

människor förhåller sig till företeelser som bryter mot normen. 
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Vilma: I Sovjetunionen så uppfostrades man på ett väldigt konservativt sätt. Barnen fick lära 

sig att man måste respektera sina föräldrar, det är den ena saken, och den andra är att 

föräldrarna alltid förväntade sig någonting av barnen, som att flickor förväntades bete sig 

såhär och såhär och såhär, så det spädde på fördomar om hur man ska bete sig och de här 

två delarna skapade barn som alltid var rädda för att vara annorlunda, och det tror jag är en 

del i allt det här, att människor är oroliga att de ska göra den personen besviken som redan 

har så höga förväntningar på dig. 

 

Vilma fortsätter att berätta och säger att rädslan för det annorlunda lever kvar på många olika 

plan i det litauiska samhället, och att rasism och xenofobi därför är minst lika vanligt som 

homofobi. Hennes beskrivning av livet i den forna Sovjetunionen ringar in hur beroende normer 

är av sitt sammanhang. Att heterosexualiteten i många samhällen i världen framställs som naturlig 

innebär inte per automatik att heteronormativiteten ser likadan ut överallt. Det innebär också att 

normens påverkan på människors liv skiljer sig åt beroende på sammanhanget. I Litauen har en 

viss form av heterosexuellt beteende gjorts naturligt och förgivettaget, bland annat genom den 

katolska kyrkans kärnfamiljsideal men även genom landets historia, där oliktänkande och avvikare 

från normen (både den politiska och privata) länge straffades hårt. Trots allt var homosexuella 

handlingar förbjudna i landet fram till 1993. Denna bakgrund skapar ett visst maktförhållande, 

där de som anses vara avvikare från normen har ett mindre handlingsutrymme en de som anses 

passa in. Det finns alltså ett specifikt heteronormativt sammanhang som hbt-aktivister i Litauen 

måste förhålla sig till. Ett specifikt sammanhang som avgör deras handlingsutrymme. 

 

Ingrida är en aktivist som även hon har gott om exempel på vad som händer om man öppet ger 

en annan bild av kärlek än den heterosexuella. Hon arbetar som volontär på LGL och möter mig 

på ett kafé i centrala Vilnius. Ingrida berättar att organisationen fick ett brev skickat till kontoret 

för några veckor sedan från en kvinna som sa åt dem att ta på sig kläder under Pride och inte gå 

nakna. Hon skrattar och säger att hon inte hört talas om en enda person som tänker vara naken i 

paradtåget. Jag frågar henne vad hon tänker om ett sådant brev, och om hon tror att Pride 

kommer se ut som det gör i andra länder. 

 

Jag: Så inga nakna personer? Ingen som klär ut sig? 

Ingrida: Nej, jag hoppas faktiskt att det inte kommer bli så den första gången vi har Pride. 

Jag: Varför inte?  

Ingrida: Folk är ju så rädda för nakna kroppar, de är rädda för bli homosexuella själva så fort 

de tittar på homosexuella (skrattar). 
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Jag: Tror du verkligen det? 

Ingrida: Såklart! De tror att det är som en livsstil, som om man kommer bli sån själv och 

upptäcka att man gillar det, bara man tittar på det. Rätt otroligt egentligen, tycker jag.  

 

Ingridas berättelse visar att det finns en föreställning om att homosexualitet i offentligheten ses 

som något smittsamt; som ett hot mot betraktaren. Detta är ett tema som hon återkommer till 

under ett annat tillfälle i intervjun när hon börjar berätta om projektet Gender loops. Gender loops var 

ett EU-finansierat projekt som gick ut på att byta erfarenheter länder emellan om hur man kan 

bryta ner könsstereotyper på förskolan. I Litauen inleddes projektet med att man delade ut en 

sagobok på några av landets förskolor, ”Prince and Prince”, som handlade om två prinsar som 

levde tillsammans och sedan gifte sig med varandra. Ingrida berättar att denna inledande aktion, 

att dela ut denna bok, mottog så massiva protester att Gender loops arrangör valde att lägga ner hela 

projektet efter bara två veckor. Allmänheten reagerade kraftigt på att boken lärde ut att två pojkar 

kunde gifta sig med varandra. 

 

Ingrida: Det var en massa föräldrar som blev arga och sa ”Ni vill göra mina barn 

homosexuella” och sånt. Men… det handlade ju inte alls om det. Projektet handlade om att 

göra barn mer accepterande, om tolerans, det handlade ju inte om att göra barn till 

homosexuella. Så jag vet inte. Ibland känns det bara som att människor inte tänker efter 

överhuvudtaget.  

 

I förhållande till Ingridas båda ovanstående exempel blir det intressant att diskutera vad som 

händer när man iscensätter ett misslyckat genusbeteende. En bok om två pojkar som gifter sig 

framställs som ett hot, som om uppvisningen i något som bryter mot det förväntade är en verklig 

risk. Samma sak gäller för den ”smittorisk” man utsätts för som betraktare av Pride. Men vad är 

det egentligen som är så skrämmande? Ingridas sista exempel sätter fingret på att könsbeteende är 

någonting man lär sig, och framförallt någonting som lärs ut. Det handlar om performativa 

handlingar. Ändå framställs vissa beteenden som naturliga och stabila (som att flickor ska vilja 

gifta sig med pojkar). Det är först när någon får för sig att visa en annan bild av kön och 

sexualitet, genom en bok eller en demonstration, som reaktionerna kommer. Och reaktionerna 

framställer i de här exemplen den avvikande bilden som effektiv propaganda, konstig och icke-

önskvärd. Att Gender loops las ner visar också på normernas kraft över människors 

handlingsutrymme. En högljudd skara som upprepande gånger pekar ut det avvikande som 

obegripigt har makt över den individ som vill ge alternativa skildringar av hur kärlek kan se ut. 
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Det är genom dessa normativa handlingar som den avvikandes handlingsutrymme förminskas, 

och som heterosexualitetens ställning som naturlig och allomfattande upprätthålls.  

 

De normativa handlingar som jag redogjort för ovan skapar inte hela det sammanhang som man 

som litauisk hbt-aktivist verkar inom. Det finns även exempel på alternativa beskrivningar av hbt-

personer i offentligheten. Något som återkommer i intervjuerna, framförallt då Vilma och 

Arturas beskriver pressens bevakning av deras arbete, är att de sett en positiv förändring i hur 

man talar om sexualitet under de senaste åren. Förut var det nästan inga artiklar eller nyheter som 

gällde hbt-personer överhuvudtaget, men nu ser situationen annorlunda ut. Arturas berättar att 

den nya lagstiftningen och den kommande Prideparaden har bidragit till att de litauiska medierna 

har börjat rapportera mer om homo- och bisexuella än tidigare. Även om många medier väljer att 

fortsätta att lyfta fram skandaler och stereotyper så börjar det också publiceras fler och fler 

artiklar med ett annat innehåll. Den tystnad som funnits kring hbt-frågor är nu bruten, vilket 

också öppnar för en diskussion som tidigare inte var möjlig. Arturas tror att en stor del i 

förändringen ligger i att så många intresseorganisationer och andra EU-länder genom den nya 

lagens införande fick upp ögonen för hur hbt-personer behandlas i Litauen. Kritiken som 

riktades mot landet ledde till att litauiska politiker också blev tvungna att debattera mer öppet om 

sexualpolitik än tidigare (och inte minst om vilka rättigheter hbt-personer ska ha). Att just så 

många människor nu valt att bryta tystnaden, är någonting som Arturas tror bär på ett frö till 

förändring. Han ser stolt ut när han berättar om en politiker som öppet stöttar hbt-aktivister i 

deras kamp; den socialdemokratiska parlamentarikern Marija Ausrine Pavilioniene. Hon är en 

välkänd feministisk profil i Litauen som under de senaste åren valt att alltmer högljutt driva 

frågor om hbt-personers likabehandling. Även om Arturas vet att majoriteten av parlamentet inte 

delar hennes åsikter, så tolkar han även motståndet, mediernas stereotyper och de livliga 

diskussionerna som ett framsteg. 

 

Arturas: Vårt land har alltid varit homofobiskt, men förut var hbt-frågor någonting gömt 

som ingen pratade om, som om alla var toleranta egentligen. Men sen började vi prata om 

hbt-rättigheter och sexualitet mer öppet, och vi sa att lagen verkligen var homofobisk. Och 

då fick folk reda på hur situationen är för oss i verkligheten, att den verkligen är svår här. Jag 

skulle säga att det är en slags hysteri i medierna just nu i Litauen på grund av Pride, men jag 

tror att sånt är viktigt också eftersom det i alla fall öppnar för möjligheten att prata om hbt-

rättigheter… Det finns många homofobiska artiklar och nyheter men bredvid dem kan man 

ändå se nyheter som är helt annorlunda nu. 
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Det som Arturas beskriver som en hysteri kring Pride, väljer han alltså att tolka som något bra 

eftersom bevakningen åtminstone synliggör hbt-personer som grupp – om än ofta genom 

stereotyper. Pratet om sexualitet öppnar för möjligheten att ifrågasätta heterosexualitetens 

skenbara naturlighet, framförallt eftersom man nu har möjligheter att visa fler bilder av hbt-

personer än man kunde tidigare och därmed på sikt kan förskjuta betydelserna av norm och 

avvikelse. Det som kan vara relevant att nämna här är det faktum att transpersoner enligt 

informanterna fortfarande är en extremt osynlig grupp i det litauiska samhället. Sett ur ett 

queerteoretiskt perspektiv skulle transpersoner kunna förstås som de som i detta specifika 

sammanhang uppfattas som allra mest obegripliga i sitt genusframträdande och därmed inte 

heller synliggörs överhuvudtaget. Många av aktivisterna jobbade själva med att informera om 

transpersoners situation i landet för att visa en mer diversifierad bild av hbt-kollektivet. Samtidigt 

följde deras egna berättelser oftast också heteronormativitetens förenklade logik av det 

annorlunda då de valde att för det mesta diskutera sin kamp för homosexuella. Något som gör att 

även mina beskrivningar tenderar att utesluta vissa sexuella uttryck till förmån för de som 

uppmärksammas och redan är delvis synliggjorda i Litauen.  

 

Alternativa berättelser och rum för motstånd 

Som jag redogjorde för i stycket ovan har det skett en positiv förändring i hur hbt-personer 

synliggörs i det offentliga rummet i Litauen. För några år sedan gavs man nästan inte någon plats 

alls i medierna eller i de politiska debatterna, men nu ser situationen annorlunda ut. Trots denna 

positiva förändring så består många av de stereotypa skildringarna av hbt-personer i den litauiska 

offentligheten – något som informanterna i egenskap av att vara hbt-aktivister måste förhålla sig 

till. De stereotypa skildringarna av homosexuella som förekommer i pressen har bidragit till att de 

flesta aktivister på LGL och TYA idag väljer att använda andra platser och kanaler för att nå ut 

till allmänheten. Jag kommer i detta stycke beskriva de platser, situationer och sammanhang där 

aktivisterna känner att de har stöd och kontroll över informationsflödet på ett annat sätt än i de 

litauiska medierna. Platser som kan förstås som subversiva då de erbjuder aktivisterna att själva 

definiera vad det innebär att inte tillhöra heteronormen. 

 

De stereotypa skildringarna i pressen av hbt-personer är någonting som i allra högsta grad 

påverkar hur man arbetar på LGL och TYA. De flesta aktivisterna som jobbar med 

informationsarbete om den egna organisationen berättar för mig att de helt och hållet har valt att 

utesluta kommunikation med de tidningar som de vet skriver homofobiskt. Rädslan för att citat 

ska förvrängas och spetsas till har bidragit till att aktivisterna väljer sina kanaler ut i offentligheten 
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mer noggrant än för några år sedan. Till exempel har både LGL och TYA genom åren knutit till 

sig ett stort nätverk av hbt-vänliga journalister runtom i Litauen som de kan utnyttja eftersom de 

skriver mer neutrala och positiva artiklar om dem. Man skickar också numera bara ut 

pressmeddelanden och ge intervjuer till de tidningar som ger en mer balanserad bild av Pride än 

skandalpressen. Dessa strategier har bidragit till en del av den förändring som Arturas berättade 

om, att det numera finns neutrala och positiva artiklar jämte de homofobiska. Detta innebär att 

vissa platser i medierna ger andra bilder av kön och sexualitet än skandalpressens 

heteronormativa. Vilma har också märkt av förändringen och tror att en stor del av förklaringen 

till den ligger i den ökade utländska bevakning av Litauen som följde på den nya lagens införande. 

Hon säger att hon upplever den utländska pressen som både en motvikt och tröst, som några 

man kan lita sig på och vända sig till istället för journalister som hon vet bara kommer förvränga 

hennes ord. 

 

Vilma: Allting började med den nya lagen, för att vi fick så mycket uppmärksamhet från 

utländska organisationer och medier. Så jag har gett många intervjuer under den senaste tiden 

och jag tror att det är viktigt att man talar ut om sina rättigheter, och då spelar det egentligen 

inte någon roll om man pratar med litauiska medier eller inte, för det känns fortfarande bra. 

Jag: Men känns det lika meningsfullt även om det bara är en svensk tidning? 

Vilma: Ja, det tycker jag. Kanske först och främst för att det är ett sätt att få en god 

erfarenhet av att bli intervjuad. För om du ger en intervju i Litauen så förutsätter du nästan 

att artikeln inte kommer bli så som du hoppades på./…/ Det handlar kanske också om att 

våra medier gillar det kontroversiella, och det gör att man aldrig kan lita på dem, aldrig veta 

vad de kommer skriva om dig. Man kan känna för att gråta efteråt för att de skrivit att du 

sagt något som du verkligen aldrig skulle säga. 

 

Att vända sig till den utländska pressen innebär inte bara en försäkran om att som intervjuobjekt 

behandlas bättre. Vilmas exempel visar också på att de normativa måttstockarna ser annorlunda 

ut beroende på situation (eller i detta fall mediekanal eller land). Att välja att låta sig intervjuas av 

utländska medier, innebär också att som aktivist kunna arbeta under andra villkor än man kan 

göra inom landets gränser, eftersom utländska medier kan ha andra normativa måttstockar för 

vad som är naturligt och normalt genusbeteende. Vilma söker sig till utländska medier för att hon 

vet att hon kommer att förstås av dem - något hon aldrig vågar hoppas på i hemlandet. Utländska 

medier blir därmed ett utrymme där hon inte behöver vara inställd på att stereotypiseras på grund 

av sin politiska kamp eller sexuella läggning. 
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Ett annat möjligheternas rum som återkommer i många intervjuer är internet. Vilma berättar att 

hon har upplevt en ökad öppenhet bland hbt-personer i Litauen, om än inte ute på gator och torg 

så inne på sociala medier som Facebook. Hon säger att hon för några år sedan kände ”som om 

hon var den enda lesbiska i hela Litauen”. Nu ser Vilma däremot många lesbiska par på Facebook 

som är öppna med att de lever ihop och som lägger upp bilder på varandra – något som inte alls 

var vanligt förut. När hon ser hur människor skriver om Baltic Pride på Facebook upplever hon 

att det verkligen ligger en förändring i luften, och hon lyser upp i hela ansiktet när hon berättar 

att det finns en supporter-grupp för paraden på Facebook som växer sig större och större för 

varje dag som går.  

 

Det är fler av aktivisterna som upplever internet och sociala medier som möjligheternas rum. 

Andrius arbetar heltid på TYA och tar emot mig i deras grupprum. Han har sin dator uppfälld 

under hela intervjun och avbryter ofta sig själv mitt i en mening för att entusiastiskt visa upp 

artiklar, hemsidor och inbjudningar till olika hbt-evenemang. Att datorer är viktigt för Andrius är 

inte förvånande. Han har under de senaste åren arbetat hårt för att förbättra Litauens största 

hemsida för hbt-personer: Gayline. Han ser stolt ut när han visar hemsidan där TYA tillsammans 

med sju andra administratörer publicerar nyheter om hbt-frågor, politik och mänskliga rättigheter. 

På Gayline samlar man också bloggare som skriver om hbt-frågor och driver ett 

diskussionsforum där man tar upp aktuella ämnen. Som besökare kan man skapa en personlig 

profil och via den chatta med andra besökare. I Litauen är Gayline den enda hemsidan som riktar 

sig till hbt-personer som blandar nyheter med personliga profiler och den har blivit ett alltmer 

populärt forum. Andrius beskriver hemsidan som en stor tillgång för TYA eftersom det är en 

plats där de kan förena hbt-personer i hela Litauen och publicera artiklar helt och hållet på sina 

egna villkor. Samtidigt understryker Andrius att Gayline är ett slags underground-projekt 

eftersom organisationen inte är helt och hållet öppen med att de är en av administratörerna. Det 

finns inga direkta kontaktuppgifter som kan knyta hemsidan till TYA:s anställda och alla övriga 

administratörer är anonyma de också. Andrius säger att alla besökare på Gayline ändå vet vilka 

det är som ligger bakom hemsidan. Liksom Vilma har han sett en ökad öppenhet bland hbt-

personer, framförallt då det kommer till hur man utformar sin personliga profil på Gayline. Han 

berättar att det har hänt mycket under de senaste två åren. Förut var det nästan inga personer 

som la upp bilder på sig själva, sina partners eller sina vänner, men idag har det blivit mycket 

vanligare.  

 

Andrius: Jag tror att det handlar om att man når en kritisk punkt när antalet användare blivit 

så många, för då tänker folk att ”om tusen personer inte är rädda för att visa sig här så 
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kanske inte jag ska vara rädd heller.” Och jag tror att det är lite samma sak med Pride, att om 

det är väldigt få personer som demonstrerar så kommer man känna sig obekväm, men om 

det kommer fler dit så kommer det förändras. Då kommer folk inte vara lika rädda för att gå 

med längre. 

 

Andrius fortsätter att berätta om Gayline. Han säger att han ser hemsidan som en stor tillgång 

och maktfaktor för hbt-aktivister.  Gayline en värdefull portal eftersom hemsidan är en plats där 

de garanterat kan informera om hbt-frågor på sina egna villkor. Det är också en plats där de ges 

en möjlighet till direktkommunikation med den grupp som kan tänkas vara intresserad av deras 

evenemang och projekt. Andrius säger att han som aktivist aldrig kan tvinga någon att gå med i 

Prideparaden, men att han däremot kan utnyttja utvalda mediekanaler för att informera så många 

som möjligt i Litauen om de frågor som han driver – med sina egna ord. Han tror att det i 

längden bidrar till en förändrad syn på hbt-personer.  

 

De platser som Vilma och Andrius berättar om skulle kunna förstås som platser där man som 

aktivist dels tillåts utmana normer kring sexualitet, dels kan få andra reaktioner än i de litauiska 

medierna. Genom att noggrant välja vilka kanaler man kommunicerar genom kan man som hbt-

aktivist få ett större handlingsutrymme – i detta fall möjligheten att uttrycka sig, se ut och bete sig 

som man vill utan att behöva vara rädd för att tystas eller stereotypiseras. Vilma och Andrius 

beskriver platser där den heteronormativitet som de oftast är hänvisade att anpassa sig efter inte 

är lika påtaglig, och därmed inte har lika stor möjlighet att styra deras handlingsutrymme. Detta 

syns i hur Vilma beskriver känslan av att låta sig intervjuas av utländska medier, eller i hur hon 

beskriver att många hbt-personer väljer att synas på Facebook istället för i tidningarna. Det blir 

ännu tydligare när Andrius pratar om Gayline, eftersom hemsidan verkligen är ett rum där hbt-

aktivisterna själva har full kontroll över vilka bilder som ges av det som avviker från 

heteronormen. Som Andrius berättar så är hemsidan också en plats där hbt-personer kan få en 

chans att bete sig som de vill och vara öppna med sin sexuella läggning, genom att till exempel 

våga lägga upp bilder på sig själv och sin partner (något man kanske inte vågar göra på andra 

offentliga platser). En normaliseringsprocess sker här av det som annars ifrågasätts, om än bara 

inom hemsidans gränser. Samtidigt visar anonymiseringen av Gaylines administratörer att det 

finns en medvetenhet om att detta kan uppfattas som just ett normbrytande – och att man därför 

bör skydda personerna som ligger bakom. 

 

Men det finns fler platser som presenterar annorlunda normer och måttstockar än de litauiska. 

EU är en sådan plats. Den nya lagstiftningen som började gälla från och med i mars i år, som 



21 
 

förbjuder informationsspridning om sådana familjebildningar som bryter mot kärnfamiljsnormen, 

skulle kunna förbjuda stora delar av LGL:s och TYA:s arbete. Men när jag frågar om lagen ger 

ingen av aktivisterna uttryck för någon verklig oro över att dömas. Det är här EU kommer in i 

bilden. Om lagen skulle användas för att stoppa exempelvis informationsspridning om rätten till 

partnerskap (eller för att stoppa en Prideparad) så skulle den bryta mot yttrandefriheten, som 

ingår i de konventioner om mänskliga rättigheter som alla EU-länder måste respektera. Det är 

således EU som är den instans som bestämmer vad man får informera om som medborgare i ett 

unionsland. I informanternas berättelser om den nya lagen finns EU alltid med på ett hörn, som 

beskyddare av mänskliga rättigheter och som en resurs man kan utnyttja när politiker och präster 

motsätter sig informationsspridning om homosexualitet i offentligheten. Jag frågar Andrius vad 

han tycker om den nya lagen. Han säger att han inte är orolig över att dömas eftersom han är 

övertygad om att EU alltid kommer stå på hbt-aktivisternas sida. 

 

Andrius: Vi funderar till och med på att medvetet bryta mot den här lagen, så att vi kan 

komma till domstolen, till högsta domstolen och tillslut till Strasbourg. För om vi har några 

slags rättigheter som EU-medlemmar, som de grundläggande mänskliga rättigheterna, och 

om vi når domstolen i Strasbourg ,så kommer de tvinga Litauen att ändra på lagen. 

 

EU blir i detta fall den samhälleliga institution som har vetorätt på vilka saker man får säga inom 

unionens gränser. För Andrius råder det inget tvivel om att det kommer bli Litauen som måste 

anpassa sig, och inte vice versa. Det innebär också att Litauens lagstiftare inte äger 

tolkningsföreträde på vilka slags sexuella relationer man får visa upp i offentligheten. Den 

litauiska lagen kan ur ett queerperspektiv ses som en starkt heteronormativ handling, som 

inskränker handlingsutrymmet för hbt-personer i allmänhet och för hbt-aktivister i synnerhet. 

Men eftersom Litauen är ett EU-land så finns det i alla fall i unionens lagtexter en starkare 

normerande kraft – de mänskliga rättigheterna. Därmed blir EU-medlemskapet en trygghet för 

aktivisterna som förvissar dem om att deras arbete, i alla fall i EU:s ögon, inte är olagligt.    

 

Rasa, som arbetar som volontär på LGL sedan några månader tillbaka, har också många åsikter 

om Litauens relation till EU. Hon upplever att det är svårt att förändra mediernas bild av 

homosexuella och försöker istället att informera människor ansikte mot ansikte. I det arbetet tror 

hon att det är viktigt att betona att Litauen som EU-land har en skyldighet att följa de mänskliga 

rättigheterna.  
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Rasa: Det enda sättet som verkligen fungerar är personlig kontakt med folk. Och jag känner 

att när det kommer till medierna är det nästan omöjligt att förändra folks åsikter, så vad vi 

försöker göra är att uppmuntra hbt-personer att bli involverade själva och att upprepa 

samma sanningar om mänskliga rättigheter om och om och om igen, om lagar och om 

europeiska värderingar och så. 

 

Intressant att notera här är att Rasa kallar de mänskliga rättigheterna för sanningar. EU blir enligt 

Rasa och Andrius den institution som äger tolkningsföreträde för vad som är tillåtet och vad som 

inte är tillåtet. Vilka former av genusbeteende som får visas offentligt avgörs genom de mänskliga 

rättigheterna och därmed blir EU ett skydd för aktivister som känner sig orättvist behandlade av 

det egna landet. Exemplet EU visar att makten över vad man får göra inte bara bestäms av olika 

normerande processer, utan också genom diskursiva formationer som skapar ett visst slags 

vetande. Det vetande som lyfts upp som sanning är också det som är kopplat till makten. Detta 

vetande kallar Michel Foucault för en ”sanningsregim”; de diskurser som formulerar 

samtalsordningen, som upplyfts till sanning och skapar kunskaper om vad som är normalt och 

vad som är avvikande (jfr Månsson 2003). I detta fall blir de mänskliga rättigheterna den 

sanningsregim som i slutändan avgör samtalsordningen. 

 

De platser som öppnar en möjlighet för motstånd behöver inte nödvändigtvis vara så abstrakta 

som mina ovanstående exempel. De kan också utgöras av de faktiska, konkreta projekt och 

evenemang som aktivisterna anordnar. Eftersom TYA främst är en ungdomsorganisation så går 

en stor del av deras arbete ut på hitta platser där de kan informera unga om tolerans, mänskliga 

rättigheter och hbt-frågor. Ett av organisationens årliga projekt är att arrangera ungdomsläger 

som informerar om dessa frågor. Lägren är till för både heterosexuella och hbt-personer, men 

eftersom TYA lägger upp inbjudningar på Gayline är det oftast mest den sistnämnda gruppen 

som är i majoritet. Arturas berättar att lägren har blivit väldigt populära och att de är en bra 

möjlighet för organisationen att informera om hbt-frågor och samtidigt stärka sammanhållningen 

mellan unga litauiska hbt-personer. Han blev också positivt överraskad i fjol då fem av de trettio 

lägerdeltagarna var heterosexuella. Deras reaktioner gjorde att han kände att han hade makt att 

förändra människors attityder gentemot personer som bryter mot heteronormen.  

 

Arturas: Det var bra att de kom, faktiskt, för när vi frågade några av dem vad de tyckte om 

lägret så var det en tjej som sa ”Om jag hade vetat från början att det var så många hbt-

personer här så hade jag inte kommit hit, men efter det här lägret så skulle jag gärna åka 

igen.” 
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Reaktionen visar att ungdomslägret är en plats för dialog och eftertanke, och att de erbjuder en 

möjlighet för TYA att inte bara stärka sammanhållningen mellan unga hbt-personer, utan också 

att minska avståndet mellan homo- och heterosexuella. Ett annat projekt som några av 

aktivisterna från TYA har deltagit i är Living library. Projektet riktar sig oftast till unga och har 

blivit ett populärt inslag på festivaler och kulturevenemang. Living library är ett tält som 

festivaldeltagarna kan gå in i för att läsa böcker som de väljer från en katalog. Alla böcker 

representerar grupper i samhället som ofta stereotypiseras, som homosexuella och 

funktionshindrade eller blonda och asiater. Det som är speciellt med böckerna är att de i själva 

verket är riktiga personer från de stereotypiserade grupperna. När man valt sin ”bok” så sätter 

man sig ner tillsammans och får fråga om allt det som man undrar över. Andrius beskriver Living 

library som någonting som verkligen har potentialen att förändra människors åsikter. Han har 

själv deltagit som ”den homosexuella boken” vid ett flertal tillfällen, och har uteslutande positiva 

erfarenheter av att bli utfrågad av nyfikna ungdomar. Andrius berättar att det har blivit som en 

cool grej att testa bland unga – att gå dit och läsa många böcker och sen kunna berätta om allt 

man fått reda på för sina kompisar. Han säger att den vanligaste frågan han får är hur man kan se 

om en person är gay. 

 

Jag: Vad svarar du då, om de frågar så? 

Andrius: Jag säger att det mest handlar om stereotyper, som sådana fördomar att en kille som 

har hål i högra örat är gay, eller att gaykillar är feminina och att lesbiska är väldigt maskulina 

och så vidare… Sen har vi bara en diskussion om det där, om stereotyper. Och i katalogen 

med alla böckerna så står alla de vanligaste stereotyperna nedskrivna, så då är det något som 

besökarna kan minnas och berätta om för sina kompisar senare./…/ 

Jag: Men när du sitter där, känner du att du kan förändra människors attityder då? 

Andrius: Det behöver inte handla om att förändra deras sätt att tänka helt och hållet, det 

handlar mer om att göra små hål i deras uppfattningar, att visa att vissa saker som de 

uppfattar som sanna faktiskt inte har någon verklighetsförankring… Och kanske är det så att 

de förändras efter att ha besökt ett Living Library, att det bildas små hål i deras uppfattningar 

om världen och att hålen bildar sprickor som blir större och större, som tillslut leder till att 

de börjar ifrågasätta… Jag hoppas det i alla fall.  

 

En av Andrius aktivistkollegor på TYA, Vytautas, har också många anekdoter från när han deltog 

i ett Living library. Han tycker att evenemanget öppnar för en dialog med människor och fungerar 

bra för att bryta ner stereotyper, framförallt eftersom han tycker att den litauiska pressen ger en 

så ensidig bild av homosexuella. Som deltagare har han själv fått bemöta några av mediernas 

stereotyper, som att homosexuella skulle se ut på ett särskilt sätt.  
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– Det var roligt, för när jag var med på ett Living library en gång så var det tjej som satte sig 

ner och började prata med mig. Och efter ett tag så utbrast hon ”Det är helt fantastisk hur 

duktiga skådespelare ni är här inne”. Jag sa ”Vadå?” och hon fortsatte ”Ja, du spelar ju teater, 

du är ju inte gay på riktigt” och jag sa ”Jo, det är jag” och då sa hon ”Men du ser ju inte ut 

som att du är gay” och då började jag förklara att det ju bara handlar om stereotyper, att man 

inte kan se om någon är gay eller inte. Men hon bara fortsatte och sa ”Fast du ser ju normal 

ut!” och jag bara ”Och?”. Så märkligt liksom! Hela grejen handlar ju om att bryta ner 

stereotyperna! 

 

Händelserna som Arturas, Andrius och Vytautas berättar om kan delvis visa på att det finns 

tydliga stereotyper av hbt-personer som man som aktivist måste bemöta. Men exemplen visar 

också att där det finns en dialog, finns möjligheten att förändra normerna. Eller som Andrius 

uttrycker det: att göra små, små hål i det som människor tar för att vara sant. Både på 

ungdomslägren och Living library kan blotta synliggörandet och isärplockandet av 

genusstereotyper också rucka på det man annars tar för givet. Därmed är dessa platser där 

aktivisterna kan omformulera idéer om vad som är naturligt och onaturligt; platser där de kan ge 

andra kunskaper om könet utrymme än de kunskaper som genom heteronormativa praktiker tas 

för sanna. De blir platser för motstånd. 
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STRATEGIER FÖR ATT SYNAS 

 

I det inledande analyskapitlet Berättelser om icke-normen har jag redogjort för de ramverk av 

normativa praktiker som utgör de villkor och regler som man som litauisk hbt-aktivist har att 

förhålla sig till. Jag har också visat att dessa normativa praktiker har olika stor påverkan på 

aktivisternas handlingsutrymme beroende på plats och sammanhang. Detta leder till att 

informanterna omsorgsfullt väljer att befinna sig i de utrymmen där de har större 

handlingsutrymme att själva definiera och presentera den grupp som avviker från heteronormen. 

Men hur väljer aktivisterna att agera inom det specifika heteronormativa sammanhang som den 

litauiska offentligheten utgör? Vilka strategier använder de sig av för att synas? I detta kapitel 

kommer jag undersöka just det. Jag kommer att inleda med ett stycke som beskriver några av de 

strategier informanterna använder sig av i sitt dagliga arbete för att sedan avsluta kapitlet med ett 

stycke som redogör för hur aktivisterna vill presentera sig själva som grupp i landets första 

Prideparad.    

 

Anpassning eller stolthet? 

En stor del av LGL:s och TYA:s dagliga arbete utgörs av att informera om sin verksamhet. I 

informationsarbetet använder aktivisterna många av de strategier jag tidigare redogjort för, som 

går ut på att hitta utrymmen i medierna där de kan synas på sina egna villkor. Men de använder 

också olika strategier för att styra bilden av sig själva när de låter sig intervjuas, något som Rasa 

har gott om exempel på. Rasa är en av de aktivister som arbetar allra mest med 

informationsarbetet om LGL:s verksamhet och deras förberedelser inför Pride. En månad innan 

paraden är hon det ständiga intervjuobjektet eftersom organisationens ledning är för upptagna för 

att träffa medierna. Hon berättar att det är lite av en balansgång att försöka informera om 

Prideparadens budskap, eftersom hon inte vill riskera att provocera någon med det hon säger.  

 

Den senaste tiden har Rasa försökt att hitta personer utanför hbt-kretsarna i Litauen som kan 

symbolisera att Baltic Pride handlar om allmänna mänskliga rättigheter, som även heterosexuella 

personer kan stödja. Nu när hon informerar om Pride till exempel, så brukar hon använda den 

svenska EU-ministern Birgitta Ohlsson som reklam för paraden. Rasa ser till att om och om igen 

upprepa för medierna att hon ska komma till dit. Den svenska EU-ministern har länge pratat om 

situationen för hbt-personer i baltstaterna och ska hålla tal efter paraden. Att en heterosexuell 

gravid kvinna ska delta i Pride är viktigt för att bryta ner stereotyper, menar Rasa. 
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Rasa: Det handlar om att bryta stereotypen om att, jag menar, vi har kanske tre öppet 

homosexuella killar som jobbar med det här som folk känner till, så alla tror det bara är de 

som jobbar för öppenhet och sånt. Men när folk ser en ”normal” person som pratar om 

samma rättigheter så börjar de kanske tänka att det här är något som vi alla borde fundera 

över – att det inte bara är en fråga för tre konstiga killar. 

 

Birgitta Ohlsson blir här en användbar normaliserande symbol för hbt-rörelsen i Litauen, i 

egenskap av att hon representerar den naturliga heteronormativiteten (heterosexuell, gift och 

dessutom gravid!) men samtidigt väljer att stödja Pride. Rasa berättar också att det finns vissa 

frågor som man inte ens nämner i samband med informationsarbetet inför paraden. Hon tar till 

exempel aldrig egna initiativ till att väcka frågan om rätten till partnerskap. Hon tror att det är för 

provocerande. 

 

Jag: Vad tycker du är det viktigaste budskapet att nå ut med när det kommer till Pride då? 

Rasa: Att det finns homosexuella personer, att det inte bara är tre personer. Och också att 

bryta ner stereotyper, och att säga att om vi är likadana som er så ska vi också ha samma 

rättigheter. I framtiden tror jag att det kommer finnas en diskussion om partnerskap och 

äktenskap, men nu är vi rädda för att börja prata om sånt. Ingen säger rätt ut att paraden 

handlar om att kämpa för partnerskap, men visst, när människor frågar oss vad vi vill så kan 

vi faktiskt svara att det vi vill ha är samma rättigheter som heterosexuella har.  

 

Det finns alltså vissa frågor som fortfarande är för känsliga att driva för hbt-aktivisterna i Litauen. 

Rasa väljer att hålla en låg profil då det kommer till de önskemål om att ha rätt till partnerskap 

och äktenskap som redan är formulerade inom den egna gruppen. Inte för att hon inte tycker att 

det är en viktig fråga, utan för att hon anpassar sig efter de spelregler som ställts upp för henne 

redan innan. Hennes strategi handlar om att anpassa sig till de uppsättningar av normer som finns 

i det omkringliggande samhället; att synliggöra sina intressen på heteronormativitetens villkor 

(vilket ibland innebär att inte synliggöra dem överhuvudtaget). Det handlar om att delvis anpassa 

sig efter den heteronormativa princip som går ut på att normen lägger beslag på avvikelsen 

genom ett villkorat erkännande som säger: Ni får finnas till om ni inte gör väsen av er eller driver 

en egen agenda (jfr Ambjörnsson 2006).  

 

Det är inte bara i sitt samtal med medierna som aktivisterna känner att de balanserar på en tunn 

tråd. Att få in pengar för sin verksamhet som aktivist handlar också om att inte provocera någon i 

onödan. Många av informanterna berättar att det är svårt att få pengar från den litauiska staten. 

Detta har lett till att de har många olika strategier för att kunna få anslag för sina projekt hur som 
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helst. I många fall handlar det om att försöka att inte väcka anstöt och att anpassa sig efter de 

ramar som de verkar inom, men i andra fall handlar det om att inte anpassa sig alls – att vara 

öppen med sitt uppsåt men istället riskera att inte få några pengar.  

 

TYA valde från första början att anpassa sig efter de heteronormativa spelreglerna i landet. 

Organisationens namn, Tolerant Youth Association, är en anpassningsstrategi i sig. Arturas 

berättar att de redan från början visste att det skulle bli problematiskt att arbeta med sina frågor 

om de hade ord som ”gay” eller ”homosexualitet” i namnet.  

 

Arturas: Med den nya organisationen så ville vi framförallt kunna involvera fler människor, 

och att de ville vara våra medlemmar… Om vi hade startat en organisation som hade ord 

som gay eller homosexualitet i vårt namn så skulle det blivit väldigt svårt att förena hbt-

personer här. Och det var därför vi bestämde oss för att starta Tolerant Youth Association.   

 

Arturas fortsätter berätta. När han startade organisationen trodde han att de inte skulle lyckas få 

några medlemmar om de var en renodlad hbt-organisation med ordet ”gay” i namnet; att det 

skulle betyda att man kom ut om man blev medlem, något som han trodde skulle avskräcka hbt-

personer från att ansluta sig till dem. Arturas startade organisationen 2004 och den huvudsakliga 

idén var att skapa en ungdomsorganisation som arbetade med hbt-frågor. På ett tidigt stadium 

förde han och hans aktivistvänner samtal med LGL, Lithuanian Gay League, om att bli en del av 

deras organisation, men det var något som Arturas kände sig kritisk till. Han trodde att de skulle 

nå ut till en bredare grupp om de var försiktigare med sin framtoning och inte bara arbetade med 

hbt-frågor, utan istället var en bredare organisation för mänskliga rättigheter i stort. Därför 

bestämde de sig för att inte bli en del av LGL.  

 

Även om det huvudsakliga målet med TYA:s arbete var och är att informera unga i Litauen om 

hbt-frågor har de idag blivit en organisation som till största del driver integrationsprojekt för 

flyktingar. Detta eftersom det är så svårt att få pengar för projekt som uteslutande behandlar hbt-

frågor. Så hur fungerar det här i praktiken? Jo, Arturas och de sju andra heltidsanställda på TYA 

får sin lön från organisationens flyktingarbete, detta år genom integrationsprojektet Välkomna!. 

Det är först efter arbetstid som han och de andra jobbar oavlönat med hbt-rättigheter. Pengarna 

från Välkomna! går åt till att finansiera det specifika projektet, men också till att ha råd med 

organisationens lokaler och datorer – som de anställda utanför arbetstid kan använda till sina hbt-

projekt. Arturas berättar att det är tur att de valt att arbeta med integrationsprojekt också. I år har 

de inte fått några pengar för att arbeta med hbt-frågor från litauiskt håll överhuvudtaget. Däremot 
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har de fått anslag för två projekt som finansieras av den nederländska ambassaden och en fond 

från EU. Men de anslagen räcker inte till några löner, berättar Arturas. De räcker bara för att 

täcka kostnaderna för de specifika projekten, som att rusta upp Gayline, stärka organisationen 

och ha råd att köpa in spel och filmer för deras aktivitetsskvällar.   

 

Men även om TYA har svårt att få pengar för sina projekt, så finns det exempel på när deras 

anpassningsstrategi har lönat sig. Förra året fick de pengar från Litauen för ett av sina 

ungdomsläger, där fokus ändå ligger på hbt-frågor. De fick också pengar för andra evenemang 

där de informerade om tolerans och om stereotyper av hbt-personer. Andrius tror de lyckats få 

pengar för dessa projekt eftersom organisationen inte alltid är öppen med att fokus i deras 

informationsarbete faktiskt ligger på de mest kontroversiella frågorna: homo- bisexuella och 

transpersoners rättigheter. Jag har svårt att hänga med i hans beskrivningar om organisationen 

och ber honom berätta hur de bär sig åt för att få pengar.  

 

Jag: Är det svårt för er att få pengar för alla olika frågor? 

Andrius: Ja, det är rätt svårt faktiskt. Man får till exempel inga pengar från Litauen för hbt-

inriktade projekt. Och jag kommer inte riktigt ihåg men… För några år sedan så gjorde vi 

flera försök att söka bidrag för några olika hbt-projekt, men efter att vi hade gjort det så 

insåg vi bara att det inte fungerade, att det är för politiskt och känsligt. 

Jag: Så ni försöker inte ens söka pengar för sådana projekt längre? 

Andrius: De senaste åren så har vi inte försökt söka bidrag från Litauen för hbt-frågor. Vi 

har valt att kalla det för tolerans istället, så vi arbetar med tolerans men med fokus på hbt-

frågor. Fast vi behöver ju inte nämna att vi har fokus på just de frågorna i våra 

ansökningar…  

 

Andrius menar att ordet tolerans är användbart när organisationen söker anslag från litauiska 

myndigheter, eftersom tolerans även kan inkludera en kamp för hbt-personers rättigheter. TYA 

brukar oftast ta med hbt-frågor i sina övriga anti-diskrimineringsprojekt. I en bok som 

organisationen arbetade fram som handlade om tolerans och mångkulturellt lärande i skolan, så 

tog de också med forskning om hur kvinnor och hbt-personer behandlas av utbildningsväsendet. 

På så sätt kan de driva sina hjärtefrågor även inom bredare projekt. Samtidigt berättar Andrius att 

de är mycket mer öppna när de söker bidrag utomlands. 
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Andrius: Om vi skriver till utländska organisationer så vet vi att de förmodligen inte är 

homofober. Och då skriver vi att våra mål är att arbeta för hbt-personers rättigheter, men 

om vi skriver till personer i Litauen så skriver vi att vårt huvudsakliga mål är att arbeta för 

ökad tolerans. 

 

Så vad säger då Arturas och Andrius ovanstående berättelser om hur de arbetar för att synliggöra 

hbt-personer inom ett heteronormativt sammanhang? Organisationens anpassning efter de 

litauiska spelreglerna har faktiskt många paralleller till den tidiga gayaktivismen i USA som Tiina 

Rosenberg (2002) redogör för i Queerfeministisk agenda. Homofilrörelsen arbetade för att verka 

inom den egna gruppen snarare än utåt och var försiktiga i sina anspråk på lika rättigheter. Detta 

eftersom det var den enda möjliga strategin i USA:s konservativa politiska klimat under 50-talet 

(jfr Rosenberg 2002). TYA väljer på ett sätt samma väg, åtminstone då de söker pengar och stöd 

inom Litauens gränser. Inom den egna gruppen och i sina egna forum är organisationens agenda 

välkänd, men när man vänder sig till litauiska myndigheter för stöd ger man sken av att inte 

arbeta med frågor som man vet provocerar (alltså projekt som innehåller orden ”gay” eller 

”hbt”). Organisationens anpassningar görs visserligen för att kunna genomföra en sådan 

verksamhet som kan uppfattas som normbrytande, genom att exempelvis lära unga personer om 

hbt-frågor och i förlängningen att informera om andra sätt att finnas till på än de som 

heteronormativiteten utmålar som begripliga och naturliga. Ändå avgörs deras strategier helt och 

hållet efter någon annans måttstockar; efter de specifika heteronormativa villkoren de jobbar 

inom. Anpassningen blir därför den enda möjliga vägen att få pengar från litauiskt håll. Som 

Andrius beskrev det: När de var öppna med sitt uppsåt fick de inga anslag alls. 

 

Genom anpassningen kan organisationen få in pengar för sina projekt och inte behöva riskera att 

lägga ner delar av sin verksamhet. Men det innebär också att behöva heltidsarbeta med helt andra 

projekt och att först på övertid och obetalt kunna jobba med hbt-frågor. Liksom i fallet med 

Rasas tystnad kring partnerskap, finns även här intressanta kopplingar till den heteronormativa 

princip som går ut på att normen lägger beslag på avvikelsen genom ett villkorat erkännande. Att 

anpassa sig efter denna princip – och alltså inte väsnas och synas på ett alltför besvärande sätt 

som avvikande grupp – har ett pris. I anpassningen riskerar TYA:s kamp för hbt-frågor att 

osynliggöras på vissa arenor i den litauiska offentligheten eftersom den anses vara opassande 

enligt de normativa praktiker som organisationen förhåller sig till. När det kommer till att söka 

anslag i utlandet är strategin däremot en helt annan. Där anpassar sig organisationen efter andra 

normativa måttstockar och ges också ett större utrymme att uttrycka sig precis så som man vill, 
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och att synas och väsnas så som man vill. I dessa sammanhang kan de också öppet driva projekt 

som kan uppfattas som för normbrytande att söka pengar för inom landets gränser.  

 

På LGL, Lithuanian Gay League, ser situationen helt annorlunda ut. Organisationen grundades 

1993 och har sedan starten haft som en öppen målsättning att stärka hbt-personers rättigheter i 

samhället. På LGL handlar alla projekt om hbt-frågor och Vilma berättar att organisationen oftast 

är väldigt instabil eftersom hela deras verksamhet är beroende av om de kan få sina projekt 

finansierade eller inte. I organisationens topp är två personer anställda och sedan finns en 

ledningsgrupp som är med och tar beslut om olika projekt, men utöver ledningen så skiftar 

antalet anställda från år till år. Vilma berättar att de inte nästan inte hade några pengar alls förra 

året och att allt kändes svårt då, eftersom de inte hade råd att anställa någon som kunde jobba 

med deras projekt. I år har de däremot fått pengar från EU och en norsk stiftelse för att 

genomföra projektet Partnership for Equal Rights. Projektpengarna ska användas bland annat till att 

stärka organisationen och sammanhållningen mellan hbt-personer i Litauen. LGL har också 

använt pengarna till en nu pågående seminarieserie där man diskuterar hbt-frågor ur olika 

perspektiv. Seminarieserien hålls på organisationens ungdomscenter, dit unga hbt-personer kan 

vända sig om de behöver hjälp eller bara vill komma dit och umgås och använda deras datorer. 

När Vilma och jag ses, tar hon emot mig i ungdomscentrets lilla konferensrum. Utanför finns ett 

stort grupprum som i skymningen bara är upplyst av de två datorer som några unga tjejer sitter 

som klistrade framför. Organisationen har i likhet med TYA också fått stöd från den 

nederländska ambassaden för några av sina projekt. Men som det ser ut nu kan Vilma ändå inte 

få betalt för sitt arbete som projektledare för LGL. Det glöder till i hennes ögon när hon delar 

med sig om sina åsikter om TYA:s anpassningsstrategier och hon säger att det enda som LGL 

kan vara säkra på när det kommer till pengar är att de inte kan få några från Litauen. 

 

Jag: Är det så svårt att få pengar från Litauen? 

Vilma: Ja, såklart. Alla är rädda för att finansiera våra projekt för att vi har ett så öppet 

namn… För några år sedan så bråkade vi, eller inte jag, killarna som jobbade här då, med 

Tolerant Youth Association eftersom de upplevde att det var orättvist, för medan LGL var 

öppna och använde ordet gay så gömde Tolerant Youth Association sina åsikter. Nu jobbar 

de inte bara med hbt-frågor, men ändå… Tolerant är ju inte samma som gay, så visst, de får 

finansiering, de har lättare att få pengar från Litauen än oss. Vi har mest stöd från olika 

ambassader, nu är det från den nederländska ambassaden som hjälper oss, så vi försöker bara 

använda en massa andra sätt att söka pengar på hursomhelst. 
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Jag: Men känner du att det skulle vara lättare att inte vara så öppen? Att inte ha ordet gay i ert 

namn? 

Vilma: Men varför skulle vi inte ha det? Vi är vana vid det här nu, och dessutom – hur kan 

du kämpa för dina rättigheter om du inte ens erkänner vem du själv är? 

 

Det Vilma säger bär på ett eko från det sena 1980-talets slagord ”We’re here, we’re queer, get 

used to it.” Den hbt-aktivism som växt sig allt starkare under 70- och 80-talet handlade inte 

längre om att ta över de dominerande gruppernas värderingar eller att framstå som ”anständiga” 

för att ges samma rättigheter. Där fanns det inte någon tillstymmelse till en vilja att anpassa sig, 

och det gör det inte heller i Vilmas fall. Den strategi som LGL väljer, går istället ut på att nå ett 

erkännande genom att från början synliggöras som annorlunda. Organisationen säger inte ”Vi 

jobbar för tolerans”. De säger ”Vi jobbar för gay-rättigheter”. Fanny Ambjörnsson (2006) 

påpekar att det finns många likheter mellan den här typen av särskiljande gayaktivism och etnisk 

identitetspolitik. Då den homofila rörelsen i 50-talets USA förespråkade assimilation, valde den 

efterföljande gayrörelsen att förenas kring stoltheten över att ha en specifik kulturell identitet; att 

vara gay (Ambjörnsson 2006:17). Man ville nå ett erkännande genom att betona olikhet, att det är 

annorlunda att vara straight än att vara gay. Det var också här hbt-aktivismen flyttade ut i det 

offentliga rummet, eftersom man ville visa att den homosexuella identiteten inte var något privat 

och individuellt, utan en politisk och offentlig angelägenhet. Att hävda sin särart blev enligt 

Ambjörnsson en möjlighet att synliggöra icke-heterosexuella som grupp och att därmed även 

kunna kräva samma rättigheter som andra samhällsgrupper (jfr Ambjörnsson 2006).  

 

Det är denna kamp som LGL ansluter sig till i sin öppna strategi. Denna öppenhet skapar en 

annan form av osynliggörande i form av uteblivna bidrag och en vacklande organisation. Att inte 

få pengar är trots allt även det att bakbindas och osynliggöras. Organisationen måste därmed 

också anpassa sig efter de heteronormativa praktiker som omger den, trots sin kompromisslösa 

hållning. Men genom att vara öppna med sin ”gay-indentitet” så ges LGL också möjligheten att 

definiera sig själva som grupp och att kunna därmed peka på ojämlikheter mellan heteropersoner 

och hbt-personer. Genom denna öppenhet löper de alltid risken att inte få några anslag för sina 

projekt från det egna landet. Men eftersom det finns andra uppsättningar av normer i andra 

sammanhang kan de trots allt få pengar. De söker helt enkelt bidrag utomlands istället och kan på 

så sätt fortsätta att vara kompromisslösa och öppna. 
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Anti-Pride. Att synas utan att provocera. 

I detta stycke avslutar jag min analys genom att redogöra för aktivisternas förhoppningar, 

förberedelser och farhågor inför paraden. Som jag nämnt tidigare kan en Prideparad uppfattas 

som en offentlig manifestation i det som bryter mot heteronormen – som en plats där normen 

kan ställas på ända. Samtidigt har jag i tidigare kapitel visat på hur aktivisterna måste förhålla sig 

till olika heteronormativa praktiker i sitt arbete för att synliggöra hbt-personer som grupp. Så hur 

tillåts man att synas inom dessa normativa ramar? Och hur väljer man att presentera sig själva på 

landets första Prideparad?  

 

Den plats som valts ut för Baltic Prides paradtåg är långtifrån det ställe som arrangörerna hade 

tänkt sig från början. När Rasa och jag träffas, har hon precis varit på ett första säkerhetsmöte 

med polisen för att gå igenom alla rutiner inför paraden. De har visat henne var paraden ska gå 

och hon säger att det hela känns som ett dåligt skämt. Rasa ber mig att ta fram min turistkarta så 

hon kan peka var de ska demonstrera. Hon viker ut den lilla kartan över bordet och ritar ett kryss 

i utkanten av Vilnius centrum. Där, på andra sidan floden Neris, har de fått tillstånd att hålla sin 

parad. Rasa säger att hon är besviken över att de inte får demonstrera inne i stan som alla andra. 

Platsen för Pride har ändrats flera gånger och nu har arrangörerna lagt ner de misslyckade 

försöken att ha paraden mitt inne i stadens centrum. Myndigheterna i Litauen anger värnandet 

om demonstranternas säkerhet som anledning till varför de måste demonstrera i utkanten av city. 

Många motdemonstranter beräknas komma och för att garantera säkerheten för paraddeltagarna 

får de bara befinna sig inom ett mindre, väl avskilt område. Floden får bli en naturlig barriär 

mellan de olika grupperna – men också mellan demonstrant och betraktare. Rasa fortsätter 

berätta. Hon säger att det är mycket med Pride som inte blivit som de tänkt sig och att paraden 

förmodligen inte kommer se ut som den gör i Stockholm.   

 

Jag: Men vad har du för förhoppningar inför firandet av Pride då? 

Rasa: Det finns ingen möjlighet att det kommer kännas som ett riktigt firande. Jag har aldrig 

varit på en Pride utomlands så jag kan bara tänka mig hur det är i andra länder, som i Sverige 

där det är en festival och en fest, men i Litauen känner vi att vi inte här någonting att fira än. 

Det är mer en politisk fråga. 

Jag: Så skulle det kännas fel om det var mer som en festival? För dig? 

Rasa: Nä, egentligen inte... När vi började organisera Pride så sa vi ”Det ska bli som en 

festival – som något som hela stan kan vara med och fira”. Men när vi mötte verkligheten 

och insåg att det inte var någon som ville fira med oss, så bestämde vi att paraden skulle se 

annorlunda ut. 
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Rasas beskrivning av paraden som ett slags icke-firande säger en hel del om de normativa gränser 

som man som aktivist, arrangör av Pride och hbt-person måste hålla sig inom för att 

överhuvudtaget tillåtas att synas. Hennes ovilja att fira har sin grund i det omgivande samhällets 

reaktioner inför landets första Prideparad – även om den ursprungliga tanken var att ordna en 

fest som alla kunde glädjas över och delta i. Den ”verklighet” som Rasa beskriver att hon mötte 

var de heteronormativa gränsdragningarna som säger vilket slags genusbeteende som är 

acceptabelt på en offentlig plats i Litauen. Utrymmet för paraden är villkorat. Man får bara synas 

efter att ha anpassat sig till normens villkor. Eller med andra ord: man ges bara en möjlighet att 

genomföra en Prideparad om man går med på att inte befinna sig i city. Myndigheternas beslut att 

förlägga demonstrationen i stadskärnans utkant fattades visserligen för att kunna skydda 

demonstranterna från våld. Men det som händer när ett sådant beslut fattas – utifrån det 

förväntade motståndet - är att det som uppfattas som avvikande delvis förpassas ut ur 

offentligheten, ut ur allmänhetens åsyn. Demonstranterna kommer bara synas på avstånd, genom 

de dubbla kravallstaketen och på andra sidan floden. Det är alltså inte hbt-aktivisterna själva som 

får avgöra hur de ska synliggöras som grupp. Detta visar tydligt på hur det som uppfattas som 

avvikande inkluderas i normen, på normens villkor. Man ges inte samma utrymme som andra 

demonstranter, som får skandera sina slagord inne på de breda esplanaderna i city. Att Rasa inte 

längre känner för att fira är inte grundat i en ovilja till Pride som en lättsam gatufest. Det handlar 

helt enkelt om att det inte finns ett utrymme att fira när myndigheternas och allmänhetens svar på 

ansökan om en Prideparad är att de betraktare som kommer möta demonstranterna utgörs av 

personer som inte ens vill att en parad för hbt-personer ska få existera.  

 

Vilma förbereder sig inte heller på ett lekfullt och glatt festivaltåg. Hon vill inte ens kalla Pride för 

en parad. Under hela intervjun säger hon att det är en ”demonstration” för att markera sitt 

ställningstagande som arrangör – det här är en politisk aktion, inte en fest. Hon tycker visserligen 

att Pride är någonting som är värt att fira eftersom det är första gången i landet och eftersom de 

har så många utländska supportrar. Samtidigt säger hon att det inte finns så mycket mer att fira 

än, att det skulle kännas lite som en lögn att bara vara glad, klä upp sig och skratta. Hon säger att 

hon har tonat ner sina förväntningar på paraden eftersom hon förbereder sig på att det kommer 

finnas många människor på plats som inte vill att Baltic Pride ska finnas överhuvudtaget. Ändå 

tror Vilma att alla protester och diskussioner både för och mot demonstrationen bär på ett frö av 

förändring. För trots allt är även ett paradtåg inringat av kravallpoliser en möjlighet att synas, eller 

som Vilma uttrycker sig: ”Ett meddelande till samhället att vi här.”  Detta tänkande återkommer i 
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flera av intervjuerna – att själva tillfället är så pass stort i sig eftersom man som hbt-aktivist för 

första gången ges en möjlighet att i den litauiska offentligheten synas och formulera sina mål.  

 

Men Pride är inte bara en manifestation riktad till utomstående betraktare. Vytautas säger att ett 

minst lika viktigt budskap är att visa för hbt-personer i Litauen att det går bra att vara öppen med 

sin sexualitet och att det finns många där som stöd. Han tycker att det är viktigt att våga för sin 

egen skull, att man måste börja med sig själv för att få med andra. 

 

Vytautas: Jag tror att det finns många personer som är rädda för att ens erkänna för sig själva 

att de är gay, och det är så sorgligt. Så Pride handlar inte bara om att visa upp oss för andra, 

det är också viktigt för att visa för hbt-personer att det är okej, att de inte behöver vara 

rädda, att det finns många som är gay och så/…/ 

Jag: Har du varit rädd också? För att komma ut?  

Vytautas: Nä, inte nu längre. Jag tänker bara ”Om inte jag – vem?” och ”Om inte vi – vilka?” 

och svaret blir ”Ingen”, att man måste starta med sig själv och försöka förändra små saker, 

steg för steg. 

 

Det Vytautas berättar om visar att demonstrationen inte bara handlar om ett synliggörande inför 

resten av samhället. Det handlar också om att visa för andra hbt-personer att man får ta plats på 

gator och torg i Vilnius och att man har rätt att synas i offentligheten även om man avviker från 

en stark norm.  

 

Det är många av aktivisterna som är besvikna över det utrymme i offentligheten som 

paraddeltagarna tilldelats. När jag frågar Ingrida om hennes förhoppningar inför Pride så suckar 

hon bara. Hon säger att demonstrationståget bara kommer kunna vandra några hundra meter, 

och att hon tycker att det är konstigt att så många andra grupper får tillåtelse att demonstrera inne 

på huvudgatorna i city, men inte de som demonstrerar för hbt-frågor. Sen tillägger hon sarkastiskt 

att platsen i alla fall är praktisk för henne - hennes lägenhet ligger precis intill. Hon skrattar till 

och sitter sedan tyst och tankfull ett tag. Jag frågar henne om hur hon vill att Pride ska vara. 

 

Ingrida: Jag vill bara att alla ska känna sig säkra och bekväma, att ingen skriker på oss. Men 

självklart kommer det ju alltid finnas människor som har andra åsikter, och det är väl bra 

antar jag, men nu är det viktigaste för mig att Pride faktiskt blir av. Det skulle vara ett så stort 

och viktigt steg för hbt-personer här och i de baltiska staterna, det är den andra Pride i 

baltstaterna någonsin. Och så vet jag att det kommer många människor för att stödja oss – 

det kommer förmodligen vara fler utländska än litauiska demonstranter på Pride. 
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Jag: Tror du att Pride kommer förändra något? 

Ingrida: Jag tror det. Jag vet inte riktigt, men kanske kommer folk se att vi är ”normala” 

personer med ”normala” värderingar och att man inte bara behöver vara en kvinna och en 

man i ett förhållande. (gör citationstecken i luften när hon säger ordet normal) 

 

Ingrida uttrycker här i mångt och mycket samma hållning som Vilma och Rasa. Ingrida 

förbereder sig även hon på motstånd, vilket i allra högsta grad påverkar hennes förhoppningar. 

Det viktiga för henne är att paraden faktiskt blir av, inte att just denna gång få fira och festa – 

även om det innebär att behöva anpassa sig efter normens gränsdragningar. Ingrida visar också 

att det motståndet som man förhåller sig till inte bara utgörs av arga motdemonstranter. Det 

består också av de heteronormativa praktiker som jag redogjort för i tidigare stycken, som gång 

på gång framställer icke-normen som onaturlig, obegriplig och besvärlig. Ingrida signalerar med 

sina citationstecken i luften att hon själv vet att hon är normal och har rätt till samma saker som 

heterosexuella samhällsmedborgare. Men hennes uttalande visar också att hon och de andra 

aktivisterna ständigt förhåller sig till de normativa praktiker som hävdar motsatsen. Därför blir en 

viktig del i synliggörandet av hbt-personer att iscensätta sin egen normalitet. Frågan är bara vad 

Ingrida menar med att folk kommer se att deltagarna på Pride är ”normala” och vilken slags 

anpassning efter normen som detta innebär. Hur vill man förmedla normalitet till de som 

betraktar paraden? 

 

 För att förstå den kontext som Baltic Pride iscensätts inom, är det relevant att här diskutera vilka 

bilder av andra Prideparader som finns inom aktivistgruppen. Det är också en central del i 

förståelsen av hur de vill presentera sig själva för paradens åskådare. Aktivisternas förväntningar 

på Pride innehåller inte bara förhållningssätt till vad den tilltänkta publiken kan förväntas tycka 

om deras presentation av sig själva. De förhåller sig också ständigt till den andra sortens Pride, 

som till exempel den svenska, som är lekfull och provokativ. Detta slags Pridefirande kom som 

en motreaktion på alla de anpassningar efter normen som präglade hbt-aktivismen under 60-70- 

och 80-talet. Fanny Ambjörnsson menar att den utåtriktade och provokativa queeraktivismen 

under 1990-talet blev ett svar på det anpassningstänkande som under många år stängt ute de 

personer som inte ansågs nog ”anständiga” för att passa in i den offentliga hbt-kampen 

(Ambjörnsson 2006: 25). Ur ett queerteoretiskt perspektiv kan uppträdanden som idag är vanliga 

i Prideparader som till exempel cross-dressing eller drag förstås som subversiva eftersom de 

parodierar den skenbart naturliga heteronormativa ordningen, där kroppar begripliggörs enbart 

då det fysiska könet överensstämmer med könsbeteendet (Ambjörnsson 2006:148). Det finns 

också exempel på hur stereotyper av homosexuella har används för att synliggöra den egna 
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gruppen; som en motståndshandling. Ingeborg Svensson har i sin avhandling Liket i garderoben 

visat just detta. Hon menar att den grupp som ständigt utpekas som avvikande aldrig kan 

undkomma den skam och de stereotyper som majoritetssamhället sammankopplar med den. 

Istället för att försöka anpassa sig för att motbevisa stereotyperna (ett omöjligt projekt), kan man 

bejaka dem och strunta i hur man framstår. Detta blir en möjligheternas utgångsposition för 

subjektet, eftersom skammen skapar identitet (Svensson 2007:172-173). Det blir ett sätt att inte 

behöva kräva den normativa ordningens erkännande, men också ett sätt att synas.  

 

Det som framgick tydligt i intervjuerna var att ingen av aktivisterna hade ett intresse av att 

använda skamfyllda stereotyper eller att synas genom att parodiera heteronormativiteten. Detta 

eftersom de förutsatte att det överdrivna, stereotypa eller parodiska bara skulle misstolkas och 

ytterligare ge kraft till de heteronormativa praktiker som gör skillnad mellan vad som är normalt 

och vad som inte är normalt. När jag frågar aktivisterna om vad de tycker är det viktigaste 

budskapet att nå ut med i Prideparaden, blir svaret istället som Ingridas: att man ska visa att man 

är ”normala” och genom detta kunna bryta ner stereotypen om den ”oanständiga” och 

översexuella hbt-personen. Att klä ut sig, leka med könsroller och att provocera fram en reaktion, 

ser de inte som ett alternativ den här gången. Andrius berättar att det säkert finns många som 

tycker att arrangörerna av Pride är tråkiga som inte vill festa och fira och klä ut sig. Men han tror 

inte att det är läge för den sortens parad än. 

 

Andrius: Det finns två sidor av det här. Å ena sidan så är vi fria att göra precis vad vi vill, vi 

kan vara uppklädda i färgglada kläder och bara glädjas för det här speciella tillfället, å andra 

sidan så handlar det om att bryta mot stereotyper, jag menar… Jag ska ge dig ett exempel. 

När en tjej och en kille kysser varandra på gatan så är det okej, och två killar som kysser 

varandra hemma är också okej, men när två killar kysser varandra på gatan så heter det är de 

visar upp sin sexualitet, att de gör något snuskigt och oanständigt. Och om någon skulle göra 

det på Pride… Jag menar, det är fortfarande så i Litauen att folk hittar några negativa saker 

och sen fokuserar de på dem. Och även om det inte finns någon sanning i stereotyperna så 

kommer fokus hamna där ändå. Så vi har ett val. Antingen så säger vi ”Ja, vi är såhär, vänj 

er” eller så säger vi ”Nej, vi är inte sådär, det är bara stereotyper.” 

 

Andrius citat visar tydligt de positioner som han tänker sig att man erbjuds som deltagare i Baltic 

Pride 2010. I Andrius beskrivning av sina förberedelser av Litauens första Prideparad, finns det få 

likheter med hur paraderna ser ut i andra länder, där provokationer och parodier av olika 

genusframträdanden ingår i många av paraddeltagarnas standardrepertoar. Snarare räds han 



37 
 

provokationerna, de potentiella stereotyperna (de oanständiga, kyssande homosexuella) och 

parodierna eftersom han tror att dessa kommer missförstås av allmänheten. Rädslan för att 

misslyckas i sin kamp för likabehandling om man som aktivist visar upp det som anses vara 

provocerande, avgör aktivisternas presentation av sig själva som hbt-personer. Som Andrius säger 

så har man som aktivist två alternativ – att antingen visa vem man är, bryta mot normen och 

riskera att missförstås och stereotypiseras, eller att inte visa vem man är fullt ut och på så sätt 

luckra upp normen genom att bryta ner stereotyperna. Liksom i de andra aktivisternas berättelser 

är just denna gång det allra viktigaste att bryta ner stereotyperna. Därför blir strategin att anpassa 

sina handlingar – alltså att till exempel inte kyssa någon av samma kön framför åskådarna. Men 

denna anpassning efter heteronormativitetens stereotypa skildringar av det avvikande kommer 

också med ett pris. Det handlar om att behöva kontrollera sitt eget beteende i offentligheten så 

att det aldrig kan riskera att provocera någon genom att bryta mot det förväntade 

genusbeteendet.  

 

Tiina Rosenberg påpekar att den politik som söker anpassa den exkluderade gruppen in i normen 

är problematisk eftersom spelreglerna är uppgjorda på förhand, och dessutom bestämda av de 

privilegierade grupperna i samhället. De är redan uppgjorda av den heteronormativa princip som 

bara erkänner den exkluderade gruppen om den inte väsnas eller driver en egen agenda. 

Spelreglerna (här: de heteronormativa måttstockarna) presenteras som alltomfattande och 

naturliga, vilket leder till att den uteslutna grupp som försöker nå ett erkännande genom 

anpassning ofta får kämpa förgäves (Rosenberg 2002:102-103). Gruppen hamnar i en slags 

varken-eller position, där de varken tillåts vara annorlunda eller på allvar synliggörs inom normen. 

Man tillåts aldrig ha ett lika stort handlingsutrymme som de som passar in i normen. Som 

Andrius beskriver det finns det starka normativa praktiker som säger att ett samkönat par som 

kysser varandra i offentligheten är provocerande och oanständiga, medan heterosexuella par som 

gör samma sak inte väcker någon uppståndelse överhuvudtaget. Andrius exempel visar också 

tydligt hur maktsystemen i samhället är direkt kopplade till normer, men också att de är 

införlivade i subjekten; att det vi fruktar mest kanske inte är fängelsestraff eller fysiskt våld, utan 

att utpekas som avvikare och att inte passa in (jfr Ambjörnsson 2006). Vi måste förhålla oss till 

det hegemoniska vetande om kön som sätter upp ramar för vad som är ett begripligt 

genusbeteende. Att inte kyssas på en Prideparad blir en slags självövervakning för att inte behöva 

riskera att återigen utpekas som annorlunda.  
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Så på vilket sätt vill man då som hbt-aktivist presentera sig själv i Litauens första Pridefirande? 

Jag väljer att kalla informanternas strategier för synliggörande för en slags Anti-Pride. Deras val 

handlar inte om att känna skam eller skuld (alltså ”shame”) men likväl handlar de om att anpassa 

paraden efter de förutsättningar som redan på förhand är bestämda utifrån heteronormativa 

villkor. Dessa anpassningar innebär på många sätt att inte i onödan väcka anstöt eller iscensätta 

alltför obegripliga genusbeteenden. Inom ramarna för det litauiska samhället 2010 ser 

informanterna den enda möjliga strategin som att vänta med det lekfulla, parodiska och 

otänkbara för att nå ut med sitt budskap och krossa stereotyperna. Deras budskap blir: Vi är vare 

sig sjuka eller oanständiga. Era stereotyper har ingen verklighetsgrund. Men de har ett annat 

budskap också. För även om aktivisterna väljer att synliggöras som grupp genom att anpassa sig 

efter normens måttstockar, så innebär Baltic Pride ändå ett synliggörande som de aldrig tidigare 

tillåtits i Litauen. Detta är för många av de jag intervjuade en seger nog. Trots att aktivisterna 

genomför paraden inom heteronormativa villkor, i ett avskilt område och utan de iscensättningar 

av kön som kan tänkas framstå som alltför utmanande av normen, så innebär den att de aktivister 

som deltar i paraden gör avtryck och utmanar heteronormen bara genom att vara där. I detta 

sammanhang och denna tid är deras blotta existens som Pridedeltagare normbrytande nog. Eller 

som Vilma sammanfattar det: Det är ett meddelande till samhället att vi är här. 
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AVSLUTNING 

 

Sammanfattande diskussion 

Syftet med denna studie har varit att undersöka hur litauiska hbt-aktivister arbetar för att som 

grupp synliggöras, och därmed även erkännas, i ett heteronormativt sammanhang. Jag har 

redogjort för hur aktivisterna förhåller sig till olika heteronormativa praktiker i sitt dagliga arbete 

och i förberedelserna av landets första Prideparad. I detta avslutande stycke kommer jag 

sammanfatta mina slutsatser.  

 

För att kunna besvara frågan om vilka utrymmen och möjligheter det finns för hbt-aktivister i 

Litauen av att arbeta inom, har jag redogjort för de heteronormativa praktiker som de har att 

förhålla sig till i sitt dagliga arbete. Dessa praktiker är det som backar upp föreställningen om att 

heterosexualiteten är naturlig och normal och att icke-heterosexualiteten är något onaturligt och 

onormalt. Praktikerna verkar genom heteronormativitetens två bärande principer; där det 

avvikande utesluts ur normen genom stereotypisering och patologisering, men samtidigt innesluts 

i normen genom osynliggörande och assimilering. Jag har redogjort för hur dessa praktiker finns 

på flera nivåer och platser i det litauiska samhället. I medierna återfinns stereotypa skildringar av 

homosexuella och i kyrkan patologiseras de som avviker från kärnfamiljsnormen. 

Osynliggörandet av hbt-personer syns i mediers tystnad kring bland annat lesbiska och 

transpersoner, men också i den nya lagstiftningen som förbjuder uppmuntran av den sortens 

sexualitet som avviker från traditionella familjevärderingar.  

 

Den heteronormativitet som jag beskrivit är situationsbestämd, vilket också ger specifika 

förutsättningar för aktivisterna att arbeta under. De stereotypa berättelserna om icke-normen som 

tidigare tagits för sanna har nu börjat utmanas av andra berättelser som också verkar normerande. 

De normer som finns i Litauen utmanas dels genom EU, dels genom att aktivisterna byggt upp 

rum där de inte behöver förhålla sig till landets specifika, heteronormativa sammanhang. I EU 

finner aktivisterna stöd eftersom unionens normativa praktiker grundar sig i mänskliga 

rättigheter, vilket garanterar att hbt-personer fredas från såväl trakasserier och som 

osynliggörande. EU-lagstiftningen är något som alla unionens länder måste följa vilket bidrar till 

att dess tolkning av vad som är otillåtet och tillåtet genusbeteende i offentligheten väger tyngre än 

de heteronormativa praktiker som syns i den litauiska lagstiftningen. De skyddade rum som 

aktivisterna byggt upp fungerar också som platser där de har större handlingsutrymme och 

möjligheter att bryta mot det som anses vara normalt. Dessa rum kan utgöras av TYA:s hemsida 
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Gayline, av utvalda journalister eller utländska medier såväl som av ungdomsläger eller 

evenemang som Living library. Det blir rum för motstånd; för alternativa berättelser om genus och 

sexualitet som bryter mot det som i enighet med normativiteten utmålas som naturligt och 

normalt. 

 

Som hbt-aktivist i Litauen påverkas man av att arbeta inom landets specifika heteronormativa 

spelrum. De normativa praktikerna jag redogjorde för ovan är någonting som aktivisterna måste 

förhålla sig till i sitt dagliga arbete. Bland annat syns detta i aktivisternas självvalda tystnad kring 

kravet på partnerskap, men också i deras strategier för att söka pengar för sina projekt. De 

strategier som TYA och LGL använder sig av visar på att man oavsett strategi tvingas förhålla sig 

till det normativa sammanhang som de verkar inom. TYA har valt att, i likhet med den tidiga 

gayrörelsen i USA, driva en diskret kamp och anpassa sig till det normativa spelets regler för att 

på så sätt få in pengar för sina projekt – åtminstone då de söker pengar inom landets gränser. 

LGL har däremot valt att öppet driva hbt-frågor i en ”we’re here, we’re queer, get used to it”-

anda och att i alla projekt de söker pengar för vara tydliga med sina målsättningar. Jag visar hur 

båda organisationerna riskerar att tystas av normen genom sina strategier. TYA genom att de 

aldrig på allvar i den litauiska offentligheten väljer att formulera sina önskemål och krav, LGL 

genom att de på grund av sin kompromisslösa hållning kan tvingas att stå utan pengar för sina 

projekt. På ett sätt tystas organisationen, men även då de står bakbundna för att de inte har några 

pengar vägrar de att kompromissa bort sin gayidentitet. Genom att om och om igen säga ”vi är 

gay”, ansluter de sig till de gayrörelser som med hjälp av ett särartstänkande kan presentera sig 

själva som en specifik kulturell grupp som därmed kräva samma rättigheter i samhället som 

andra.  

  

I förberedelserna av Prideparaden måste aktivisterna också förhålla sig till normativa praktiker. 

Paraden tar plats i en specifik kontext, i ett EU-land som tidigare motsatt sig alla försök att 

anordna liknande evenemang. Det förväntade och reella motståndet gör att paraden bara får lov 

att finnas till inom ett villkorat rum, där demonstranter och betraktare befinner sig på varsin sida 

av dubbla kravallstaket och floden Neris. Man ges som demonstrant för hbt-frågor inte samma 

rättigheter att synas som andra intressegrupper och det motstånd som arrangörerna mött, 

påverkar också den bild som man vill ge av sig själva till den litauiska allmänheten. Istället för att 

presentera sig själva genom en lättsam, karnevalslik gatufest där deltagarna klär ut sig och leker 

med könsroller, väljer man att fokusera på den politiska kampen genom en seriös demonstration. 

Detta eftersom aktivisterna upplever stereotyperna av hbt-personer som så pass påtagliga att de 
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är den viktigaste heteronormativa myten att krossa. Det handlar om att visa sig ”normal” – att 

inte sticka ut för mycket och därmed riskera att åter stereotypiseras eller osynliggöras. I Baltic 

Prides fall anses detta av arrangörerna som den enda möjliga vägen för att på allvar kunna göra 

sitt synliggörande politiskt och inte riskera att förlöjligas i medierna. Men anpassningen kommer 

med ett pris – att inte få visa upp de delar av sig själv som kan tänkas befästa stereotyperna. 

Samtidigt som aktivisterna uttrycker en frustration över att behöva anpassa sig för att synas, är 

ändå själva paraden en seger i sig: ett synliggörande. För första gången ges de ändå chansen att 

visa för både allmänheten och andra hbt-personer att de existerar, kämpar tillsammans och har 

rätt att ta plats i det offentliga rummet. 

 

Avslutningsvis vill jag diskutera hur normer oundvikligen är kopplade till maktrelationer och hur 

detta påverkar människor i deras vardagsliv. Jag har sparat en sista berättelse som synliggör detta. 

Vilma berättade för mig att hon förändrades väldigt mycket av att delta i en Prideparad i 

Reykjavik för några år sedan, då hon för första gången i ett offentligt sammanhang kände att hon 

fick glädjas över att vara homosexuell. 

 

Vilma: Jag tror att det är så här, att om du bor i ett homofobiskt land så blir du tillslut 

homofobisk själv, för det är väldigt svårt att prata om alla de här sakerna här. Och jag tror att 

jag förändrades när jag åkte till Island för att vara med på ett genusseminarium för några år 

sedan och efteråt så var vi med och firade deras Gay Pride. Och det viktigaste för mig var att 

uppleva känslan i landet, att alla var glada för vår skull, oavsett vem du var, att Pride var en 

slags familjefest där mormödrar gick omkring med sina barnbarn och firade tillsammans… 

När du ser allt det där så slutar du känna skuld, du slutar känna dig obekväm och känner bara 

glädje istället. Och det är då du förändras. 

 

Vilmas berättelse visar att normer inte är abstrakta regelsystem som man kan distansera sig ifrån. 

De är något du alltid måste bära med dig. Att leva i ett land där du antingen kallas sjuk och 

snuskig eller inte synliggörs överhuvudtaget, är något som sätter djupa spår i dig. Vilma visar med 

detta citat vad hennes och de övriga hbt-aktivisternas kamp går ut på. Att din identitet och ditt 

vardagsliv oundvikligen är något politiskt eftersom de normer som bestämmer vem som är 

normal och vem som är onormal alltid inbegriper en maktrelation; där de som passar in det 

påstått normala ges andra rättigheter och större rörelsefrihet än de som är påstått onormala.  
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Intervjuer  

 

Intervju 1 (1h och 45 min): Arturas, 26 år, heltidsanställd projektledare på Tolerant Youth 

Association. Arbetar nära huvudarrangörerna för Baltic Pride och gör mycket informationsarbete 

för organisationen och för deras site Gayline. Har en högskoleexamen i juridik. 

 

Intervju 2 (1h och 20 min): Ingrida, 25 år, hbt-volontär som arbetar med informationsarbete för 

Lithuanian Gay League. Har precis gjort klart sin högskoleutbildning i pedagogik och är arbetslös.  

 

Intervju 3 (1h och 20 min): Rasa, 21 år, hbt-volontär som arbetar med PR och informationsarbete 

för Lithuanian Gay League. Läser statsvetenskap på universitetet. 

 

Intervju 4 (1h och 30 min): Vilma, 30 år, heltidsanställd projektledare på en organisation som 

arbetar med sexualupplysning. Annars projektledare på Lithuanian Gay League. Arbetar bland 

annat med att förbereda den konferens om mänskliga rättigheter som hölls under Baltic Pride. 

Har en högskoleexamen i pedagogik. 

 

Intervju 5 (1h och 35 min): Andrius, 25 år, heltidsanställd projektledare på Tolerant Youth 

Association. Arbetar bland annat med att stärka Vilnius hbt-community och att administrera 

nyheter om hbt-frågor på siten Gayline. Har en högskoleexamen i webbdesign och datateknik. 

 

Intervju 6 (1h och 40 min): Vytautas, 22 år, hbt-volontär för Tolerant Youth Association. Arbetar 

med allt möjligt för organisationen när han får tid över. Läser ljudproduktion på universitetet. 

 

Bakgrundsintervjuer 

 

Intervju 7 (1h och 10 min): Ruta, 26 år, är inte aktiv HBT-aktivist men har jobbat volontärt som 

sexualupplysare för unga de senaste tio åren.  

 

Intervju 8 (15 min): Ruslanas, heltidsanställd på Tolerant Youth Association. 


