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A house is no less real for the fact that it was built; we need shelter,

and building a house is a fine way to give ourselves shelter. The

longer we live in the house and the more comfortable we become

in it, the more difficult it is to remember a time when the house did
not exist.

Paula C. Rust



Kazalo

Uvod
Metodologija
Definicija biseksualnosti i drustvena percepcija

FetisSizacija, (hiper)seksualizacija, komodifikacija -
nevidljivost biseksualnih osob

Kroz oCi drugoga/druge - o (ne)stabilnosti
identiteta, bifobiji i homofobiji

Bifobija i homofobija
Obitelj, pripadanje i manjinski stres
Zaklju€ak

|zvori

16

23

30

36

43

44



Uvod

Rad “Bikuriozna¢ Ne, biseksualna. - IstraZivanje o biseksualnim
identitetima i diskriminatornim konceptima” oslanja se na moj
preddiplomski rad u kojem sam, potaknuta osobnim motivima,
istrazivala koncept biseksualnosti. Ovaj rad je temeljen na devet
polustrukturiranih intervjua koje sam provela tijekom rujna i
listopada 2022. godine.

Biseksualnost u hrvatskom akademskom prostoru nije pretjerano
istrazena. S druge strane, postoje zajednice rastrkane po
virtualnom prostoru, primijecena je povecana vidljivost mladih
biseksualnih osoba tijekom dogadanja na temu LGBTIQ+ prava,
kao i odredeno pozicioniranje mikro-zajednice unutar queer
prostora u smislu vidljivosti, glasno¢e, oformljivanja i gradenja
naratfiva. U tom smislu, pomaci jesu vidljivi, no oni su neusporedivi
s vidljivosti npr. lezbijskih i homoseksualnih zajednica. Jasno je
da unutar LGBTIQ+ i/ili queer identiteta postoji sijaset onih koji
nisu istrazeni i traze svoj prostor unutar zajednice, no ovaj rad
se bavi upravo biseksualnoscu: uz pojavnosti bifobije, brisanja i
nevidljivosti kao usko vezanih koncepata analize intervjua.

Ako je pocCetna tocka promisljanja biseksualnosti definirana kao
“brisani prostor” unutar binarne distinkcije heteroseksualnosti i
homoseksualnosti, ona ili poprima diskriminatorne nazivnike od
strane obiju zajednica (homoseksualne i heteroseksualne) ili se
ne validira. Drustveno je prihvatljivo nositi jedan, monoseksualni
identitet. Klju€no je i promatranje biseksualnosti kroz oci drugoga/
druge, odnosno determiniranje seksualnosti osobe iskljuCivo
prema identitetu njegovog/njezinog partnera/partnerice, Cime
se ponovno brise zaseban identitet i donose nerijetko krive
pretpostavke.
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Metodologija

Cilj istrazivanja je bio prouciti glavne koncepte i ideje koji se
ponavljaju kroz narativ o biseksualnosti, i to kroz glasove upravo
biseksualnih osoba.

Metodologija ovog rada bazira se na analizi dijela postojece
literature i etnografskog ispitivanja pomocu polustrukturiranog
intervjua. Istrazivacko pitanje je "Kako biseksualne osobe zive
svoj identitet te s kojim diskriminirajucim konceptima se susrecu”.
Polustrukturirani intervjui provedeni su u rujnu i listopadu 2022.
godine te su pratili teorijski utemeljene koncepte koje vezujemo
uz biseksualnost, kao sto su bifobija, unicorn hunting/fetisizacija
i objektivizacija, nevidljivost, stabilnost seksualnog identiteta,
drustvena percepcija biseksualnosti, biseksualnost kao most
koji spaja homoseksualnost i heteroseksualnost, razlika izmedu
bifobije i homofobije, queer zajednica, manijinski stres.

Sudionice i sudionici su se u istrazivanje ukljucili putem obrasca
distribuiranog drustvenimmrezamau 2021.ilisu se, nakon saznanja
da se istrazivanje provodi, javili drugim kanalima. U istrazivanju je
sudjelovalo pet cis-zena, jedna rodno nebinarna osoba, jedna
agender osoba i dva cis-muskarca. Istrazivanje je provedeno
na platformi Zoom, a intervjui su snimani, tfranskribirani te potom
kodirani i obradeni. Nakon sedmog intervjua doslo je do teorijske
saturacije, odnosno do ponavljanja sadrzaja odgovora. Buduci
da je bilo nuzno ostvariti bolji omjer sudionica i sudionika u smislu
rodnih identiteta, provedena su jos dva intervjua.

Radi jednostavnosti predstavljanja ispitanin osoba koristit e se
aliasi i godine, rod, regija rodenja, trenutno prebivaliste, najvisi
zavrseni stupanj obrazovanja, fip zaposlenja, jesu li monogamni
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ili poliamorni, status veze, jesu li neurotipicni ili neurodivergentni:

- lvana (46), cis-zenaq, iz Slavonije, zivi u Zagrebu, VSS, zaposlena
u korporaciji, monogamna, nije u vezi, neurotipicna;

- Marta (32), cis-zenaq, iz Istre, zivi u Zagrebu, VSS, zaposlena
u civinom sektoru, monogamna, u vezi sa cis-muskarcem,
neurotipicna;

- Sasa (31), nebinarna osoba, iz Istre, Zivi u Istri, VSS, nezaposlena,
monogamna, nije u vezi, neurodivergentna;

- Bojan (36), cis-muskarac, iz BiH, zivi u Zagrebu, VSS, slobodni
umjetnik, poliamoran, u vezi sa cis-zenom, neurodivergentan;

- Filip (43), cis-muskarac, iz Dalmacije, zivi u Splitu, VSS, zaposlen u
javnom institutu, poliarmoan, ozenjen za cis-zenu, neurotipican;

- Marija (31), cis-zena, iz Zagreba, zivi u Zagrebu, SSS, radi u
internacionalnoj organizaciji civinog drustva, monogamna,
zaruc¢ena za nebinarnu osobu, neurotipicna;

- Jakov (41), agender, iz Istre, Zivi u Zagrebu, VSS, radi u civinom
sektoru i vlasnica je obrta, poliamoran, u vezi sa cis-zenom,
neurodivergentna;

- Vesna (28), cis-zena iz Zagreba, Zivi u Zagrebu, VSS, radi u
civinom sektoru i vlasnica je obrta, monogamna, nije u vezi,
neurodivergentna

- Ana (27), cis-zenaq, iz Zagreba, zivi u Zagrebu, VSS, radi u
privatnoj firmi, monogamna, u vezi s muskarcem, neurotipicna.

KoristeCi interpretativno konstruktivisticku paradigmu tijekom
odrzavanja polustrukturiranin intervjua imala sam mogucénost
saznati misli i osjec¢aje sudionica i sudionika, zadrzavajuci pravo
na interpretaciju sukladno literaturi i iskustvu.

Grada je analizirana tako da su intervjui transkribirani i kodirani
kroz postupak visestrukog Citanja, da bi se naposljetku kodovi
isprofilirali u temate koje je valjalo obraditi.
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Definicija biseksualnosti i drustvena percepcija

“Kako definiras biseksualnoste” i “Kako drustvo percipira
biseksualnost” pitanja su na koja ¢e u ovom poglaviju biti
ponudeni odgovori, kroz prizmu izjava sudionica i sudionika
razgovora. Drustvena percepcija biseksualnosti provlaci se kao
nit vodilja u cijelom radu, s obzirom na to da je (svaki) identitet
neodvojiv od drustva u kojem egzistira.

Sudioniciisudionice su na pitanje “Kako definiras biseksualnoste”
odgovarali vlastitim definicijama, koje se gotovo u potpunosti
mogu svesti na definiciju biseksualne aktivistkinje, profesorice i
spisateljice Robyn Ochs: “Nazivam se biseksualnom jer prihvacam
da u sebi imam potencijal biti privucena - romanticno i/ili
seksualno - prema ljudima koji pripadaju razlicitim rodovima, ne
nuzno uisto vrijeme, ne nuzno naistinacin ine nuzno na istoj razini.
Za mene se bi u biseksualnost referira na potencijal priviacnosti
prema ljudima roda slicnog ili razlicitog od mojeg.”

Pet od devet sudionica i sudionika biseksualnost definira svojim
rjeCima upravo u ovoj §irini, dok Ivana objasnjava kako su
za nju biseksualne osobe one kojima “... se u jednakoj mijeri
emocionalno ili seksualno svidaju i muskarci i Zene. Netko tko
je u stanju zaljubiti se u oba spola.” Ana na pitanje odgovara:
“Biseksualnost definiram kao seksualnu i romantic¢nu priviacnost
prema vise od jednog spola.” Filip, na primjer, biseksualnost
definira kroz nesto Siru lecu: “Biseksualnost definiram na tri razine:
love (ljubav), lust (pozuda) i longing (Ceznja). Dakle, romantika,
liubav i seksualna priviacnost prema osobama istog ili razlicitog
spola od sebe i ne uvijek u istom kapacitetu na toj ljestvici (s
vremenom se moZze mijenjati prema jednom ili drugom ili N-tom
polu).” Slicnu definiciju uvodi i Marta, objasnjavajuci kako je za
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nju biseksualnost “sentimentalno-ljubavno-seksualna priviacnost
prema muskarcima i Zzenama, u isto vrijeme.” Navodi i kako je s
vremenom promijenilasvoju “oznaku”ili “label” u panseksualnost!.

Razvidno je kako sudionici i sudionice biseksualnost definiraju na
dvije razine: prvaje, s obzirom na dijapazon rodnih identiteta koje
prepoznajemo i u kontekstu roda, ukljuCiva, dok je druga nesto
uza, odnosno orijentira se prema spolu kao kategoriji oznake
identiteta druge osobe, to jest romanticnog i/ili seksualnog
interesa. Kako je iz rakursa promatranja biseksualnosti nuzno
promatrati i panseksualnost, postavlja se jasno pitanje: gdje je
granica izmedu panseksualnosti i biseksualnosti? Je li mozda

biseksualnost zastarjela u diskursu o seksualnosti?

Da bi se razlozio problem definiranja identiteta, nuzno je osvrnuti
se i na postojece definicije identiteta kao entiteta za sebe. Ovim
pitanjem bavilasamse uradu “O nekim aspektima biseksualnosti”,
oslanjajuci se na tekst Amartye Sena “Reason before identity”
u kojem autor koristi deskriptivni kut pisanja o identitetu. “Kada
prebacimo paznju s ‘biti identicno’ na ‘dijeljenje identiteta’ i
dodamo ideju samoidentifikacije s drugima iz odredene grupe,
Sto je centralno nekim uobicajenim koristenjima ideje identiteta,
kompleksnost se pojaCava. To je taj teski problem: drustveni
identitet i njegova uloga i implikacije.” (Sen, 1991:1). Dakle,
identitet sam za sebe, bez zajednice i drustva nema nikakve
funkcije, nema validnog para za usporedbu i istovjetnost.
Identitet istovremeno je i nije opce mjesto: on je pregovorljiv,
uvjetovan bivanjem dijelom zajednice, vezan uz kontekst i
njegovo aktiviranje ili zatomljavanje, dok je istovremeno krucijalni
moment izgradnje osobe kao zasebnog drustvenog entiteta.

1 Panseksualnost je romanti¢na, seksualna ili emocionalna priviacnost prema
osobama neovisno o njihovom rodu ili prezentaciji.
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Osobekoje ne koriste oznake, zatim biseksualnost, panseksualnost,
queer, seksualna fluidnost i drugi, kao da oznacavaju izuzetno
slicne identitete, odnosno seksualne identitete koji su specificni
po tome da apsolutno nisu monoseksualni?. No, rasprave se vode
i unutar same biseksualne zajednice, kako je razvidno iz razliCitih
odgovora na pitanje “Kako definiras biseksualnoste”. Cini se da
je termin “panseksualno” roden iz potrebe da se uze definicije
biseksualnosti oslobode okova rodnih odredenja i postanu -
ukljuCive. Vodimo li se teorijom Robyn Ochs, startha definicija
je ukljucCiva i otvara se prostor za dodatne rasprave o tome
na koji nacin definirati panseksualnost, na koji nacin definirati
biseksualnost i gdje je diskurzivno podrucje preklapanja tih dvaju
identiteta.

Zavisnost drustvaiidentitetaje dotaknutaipitanjem “Kako drustvo
percipira biseksualnoste”. Marija odgovara: “Ovisi koje drustvo
se pita. Ako gledamo drustvo kao zajednicu u kojoj se ja krecem,
zivim i djelujem koja je uglavhom queer ili LGBTIQ+ friendly, na
biseksualnost se Cesto gleda kao na fazu, kao nesto prijelazno,
‘vidi ti ides iz strejt u gej’ ili nesto slicno. To sam vidjela ¢esto i u
opcoj javnosti, gdje je to samo eksperimentiranje, neodlu¢nost
i slicno tome. Podcrtala bih tu rijeCi faza, eksperimentiranje i
neodlucnost. Mislim da se najvise radi o tome. Kada razmisljam
o0 nekom sSirem kontekstu, percipira se kao nekakvo ruglo ili
nesto Sto nije prirodno, osim naravno ako se radi o fazi. Faza
eksperimentiranja je relativno prihvacena. Ali ako se netko u
duzoj zivotnoj fazi definira kao biseksualna osoba, definitivho
nije prihvaceno od strane opce javnosti” O razumijevaniju
biseksualnosti kao “faze” u kontekstu drustva govorili su i drugi
sudionici i sudionice.

2 Monoseksualni identitet - seksualni identitet u kojem se priviacnost osjeca
samo prema jednom spolu i/ili rodu



Vesna, na primjer, zalazi u samo poimanje Sire definicije
biseksualnosti kroz svoja opazanja: “Mislim da postoji puno
predrasuda i omalovazavanja i da opcenito jako izazivamo
drustvenu tendenciju binarnosti - drustvo voli da je crno
ili bijelo, ili aili b, a kad je nesto i jedno i drugo teze je s time
funkcionirati. U igru ulazi i heteronormativnost i patrijarhat i
Zene koje eksperimentiraju i muskarci koji se srame. Postoji puno
stereotipa i postoji puno nerazumijevanja. | ta neka stigma da
je biseksualnost a priori transfobna, sto je meni sumanuto jer po
mojoj osobnoj definiciji apsolutno nije. | sviesna sam percepcije
da biseksualnost podrzava prisilnu binarnost roda, sto meni nema
smisla.”

Da je biseksualnost u drustvu percipirana kao zanimljiv, ponekad
i humoristican fenomen, potvrduju i izjave drugih sudionica
i sudionika. Tako Bojan objasnjava: “Rekao bih, s jedne strane
definitivno kao nekakav $tos, nekakvu rekreaciju u kontekstu
pornografije i fantasma koji iz toga proizlazi, dakle definitivho
kao nekakvu vrstu seksi razonode za Zene, a s druge strane
postoji i uZzasno je zanimljiv dvostruki standard, to je bas nesto s
¢ime sam se susreo i prije nego sto sam poceo o sebi razmisljati
kao biseksualnoj osobi. Kad su cure u pitanju, to je samo faza,
istrazivanje i tako dalje, kad su muskarci u pitanju - ‘ah, pa

1"

naravno gej cijelo vrijeme’'.

Ivana, s druge strane, povlacCi paralelu izmedu drustvene
percepcije biseksualnosti i tfransrodnosti: “Na slic¢an se nacin
percipiraju biseksualne i trans osobe, pogotfovo od diela
feministiCcke scene - kao, vrlo neozbilne. ‘Ne znaju sto cCe,
neozbiline su’. Slicno se dozivljavaju i biseksualne osobe. ‘Dobro,
kao dodi ¢e ona na sebe, sad joj se mozda svidjela djevojka,
ali ona je strejt’. Kao da smo nestabilne osobe jer ne znamo $to
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¢emo same sa svojim identitetom, malo bi bile s muskarcima,
malo sa zenama, a identitet biseksualne osobe kao da ne postoji
-ilisi gej, ili silezbijka, i that's it, iskristalizirat ce se kroz godine. Tako
razmisljaju i lezbe i pederi. Kad sam nekim frendicama lezbama
pricala da mi se svida lik govorile bi mi da ne serem, da sam
razocarana u vezu sa Zenom i sad bih malo bila s tipom. To je ta
percepcija.”

Poveznicu s tfrans tfemama vidi i Jakov: “Sad opet postoje razlike
izmedu biseksualnosti osoba koje se identificiraju kao Zene ili
kao muskarci i biseksualnosti ostalih ljudi, ali da se ili fetisizira,
pogotovo ako se radi o Zenama i da se gleda kao nekakav,
sto ja znam, polu-ormar ili nepriznavanje viastite seksualnosti u
sebi u slu¢aju muskaraca. Ne prihvaca se kao puni identitet.
Mislienja o tome su jako polarizirana... Ako ¢emo Koristiti skale,
heteroseksualnost je priviacnost prema suprotnom spolu ili rodu,
a homoseksualnost priviacnost samo prema istom, i onda dolazi
do shvacanja da je biseksualnost 50/50, ili mora biti - ne znam.
Takvo je nekakvo razumijevanje, a ne da imas npr. preferenciju
prema identitetima koji su vise feminizirani ili maskulini. Sve je to
jako kompleksno i tu mislim da ima neka poveznica, mozda s
nekakvim trans temama. Ali da, simplificira se, fetisizira, lijepe se
predrasude, trivijalizira se najvise.”

S obzirom na ponavljanje rijeci “faza” i srodnih izraza u analizi
intervjua, ocCito je kako se radi upravo o ideji nestabilnosti
biseksualnosti kao identiteta, sto je zanimljiva percepcija brisanja
biseksualnog identiteta u drustvu. Uzmemo li u obzir Cinjenicu da
je identitet neodvojiv od samog drustva, moglo bi se reci da je
odbacivanje biseksualnosti kao legitimnog seksualnog identiteta
posliedica remetilaCke snage unutar monoseksualninh matrica i

posliedica zanemarivanja jednog identiteta kao “nedostatnog” i
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“nestabilnog”, unato¢ povijesnoj borbi za prava LGBTIQ+ osoba,
gdje je upravo “majka Pridea”, Brenda Horwat, bila biseksualna
osoba. Paula C. Rust u “Bisexuality and the Challenge to Lesbian
politics” navodi kako je biseksualnost “izazov kategorijskom
promisljanju seksualnosti i to ne samo radi toga $to ne spada
niti U jednu od dvije postojece kategorije, vec zato $to je sama
po sebi teska za definirati u terminima kategorizacije. Kada bi
biseksualne osobe imale zajedniCke karakteristike kojima bi ih
se moglo definirati kroz razlike u odnosu na homoseksualne i
heteroseksualne osobe, biseksualnost bi zauzela poziciju trece
kategorije” (Rust, 1995: 238). S obzirom na ovu teoriju, kao i
Kinseyevu skalu ljestvice seksualnosti, sudionici i sudionice su
upitani i upitane smatraju li da je biseksualnost “most” koji spaja
monoseksualne momente heteroseksualnosti i homoseksualnosti.
Marija na pitanje odgovara: “Ne nuzno. Zato $to opet povezujem
fo s nekom fluidno3cu, ako je most od jednog prema drugom
il unazad, taj most moZze u bilo kojem trenu na bilo kojoj tocki
mosta i moze ne biti most. Stoga, ne nuzno.”

Danijela nudi nesto Sire objasnjenje, ukljucujuci i pojam
nebinarnosti kao fluidnosti rodnog identiteta: “To me podsjeca
na to kako neki shvacaju nebinarnost kao nesto sto je izmedu,
a neki kao nesto $to je potpuno odvojeno od toga. Pa, iskreno,
tesko mi je to tako shvatiti, zato $to je opet ta binarnost nekako
nastala. Netko je morao to reci, ono postoje ovakvii onakvi ljudi.
Ako ne ulazimo u Kinseyevu skalu i kazemo da ne postoji taj
kulturni fenomen, onda je biseksualnost nesto najprirodnije sto
postoji, Sto dobiva svoje ime tek iz pozicije drugoga. Zasto¢ Zato
sto imamo monoseksualne identitete koji se predstavijaju kao
jedine opcije i odjednom imamo i biseksualnost. Ali da nemamo
monoseksualne identitete ne bi morali i definirati biseksualnost,
nego bi to jednostavno bilo tako kako je, da svatko dejta koga
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Zeli dejtati.”

Ivana se takoder osvrée na identitete: “Pa ja bih rekla smo mi
zasebni identitet. Meni je ovo neozbilino shvacanje biseksualnih
osoba, odlucite se za jedno ili za drugo. Ne Zivimo u binarnom
svijetu. Bar po meni. Mislim da je to identitet za sebe.”

Jakov, s druge strane, s potpunim pravom propituje legitimnost
monoseksualnih identiteta: “Pa evo, ja ¢u sad zbog svoje
nekakve biseksualno-predrasudne pozicije rec¢i da meni nisu
jasni monoseksualni identiteti i teSko mi je to pojmiti. Iz osobnog
kontakta s ostalim biseksualnim osobama vidim da neke imaju
preferencije prema vlastitom rodu, spolu, a neke prema razlicitim
rodovima ili spolovima. Stoga smafram da bi seksualnost frebalo
generalno shvacati kao fluidnost. KuZim da neki ljudi imaju
preferencije koje nisu samo vezane za spol i rod, ali biseksualnost
je dobar primjer da nije sve uklesano u kamenu i da se ne moze
pretpostaviti o nesto o nekome i da je pitanje samoidentifikacije
i nekakve otvorenosti prema samom sebi itd.”

“Ne, zapravo vidim kao nesto frece. Ne vidim niti kao most niti
kao kompromisnu varijantu. Vidim kao nesto trece, drugacije, u
dobrom smislu. Pozicija s koje stvarno mozes percipirati neke stvari
koje uzimamo zdravo za gotovo oko seksualnosti i veza, iz koje
mozes dovesti u pitanje | heteroseksualnost i homoseksualnost
kao neke drustvene konstrukte”, objasnjava Bojan, dovodedi u
pitanje cijelu drustvenu konstrukciju seksualninh identiteta.

Zaklju¢no, sve sudionice i sudionici vide biseksualnost kao
zasebnu kategoriju, koja je i Sira i ukljuCivija od kategorija
homoseksualnosti i heteroseksualnosti i shodno tome, ukljuCiva i

prilagodljiva u svojoj definiciji.



Fetisizacija, (hiper)seksualizacija,
komodifikacija - nevidljivost biseksualnih osoba

Ovo poglavlje ¢e obuhvatiti pitanja “Jeste li se ikada susreli
s unicorn huntingom/fetiSizacijom vlastitog identiteta2” i “Je
li biseksualnost nevidljiva osim u kontekstu seksa2”. Americki
seksolog Fritz Klein je 1978. godine, u svojoj pionirskoj studiji
o biseksualnosti, opisao biseksualne osobe kao “socioloski
nepostojece”, nevidljive u crkvi, drustvu i znanosti (Shepherd,
C. A., 2019: 4). S obzirom na prirodu ovog rada, nevidljivost u
crkvi nije toliko klju¢na koliko je to nevidljivost u drustvu i znanosti.
Naime, kako je i navedeno u uvodnom dijelu, biseksualnost jeste
brisani prostor LBGTIQ+ zajednice i Sireg drustvenog konteksta,
odnosno ne percipira se kao punopravni seksualni identitet, vec
kroz oCi drugoga, u odnosu na partnera i/ili partnericu. Isto tako,
Nnuzno je navesti da se “fetisizacija” u ovom radu ne koristi kao
omalovazavanje kulture fetiSa i zajednice osoba koje prakticiraju
fetiSizam, ve¢ kao diskriminatorna tocka individualnog identiteta
osobe koja se identificira kao biseksualna.

Na pitanje je li se ikada susrela s fetiSizacijom svog biseksualnog
identiteta, Marta odgovara: “Cesto. Vjerojatno mi je to najgore
iskustvo koje sam imala glede seksualnog identiteta. Vecina,
gotovo svi muski partneri s kojima sam ikada nesto zapocinjala ili
s kojima je bilo potencijalno da ¢e nesto poceti, jedna od prvih
njihovih reCenica bi bila: ‘A, ti biseksualna, mozemo u troje’. Nije,
nije, nije to toliko negativno iskustvo, samo je jako iritantno kad
se ponavlja u toj mjeri da skoro svi to pitaju. Monogamna sam.
Nije stvar u orijentaciji. Jednostavno, gradimo vezu nas dvoje, ali
valida kad se Cuje da si biseksualna osoba, onda se automatski
ide za pretpostavkom: mozemo u troje.”

Jakov pak govori o zanimljivom obratu situacije: “Uglavnom,
16



nekoliko, i to uglavnhom heteroseksualnih Zena s kojima sam
dejtao, koje bi bilo jako opsjednute time da s njima ili pricam ili
da mi radimo nekakve seksualne prakse na koje strejt muskarci,
mozda prema mojim predrasudama, ne bi pristali. Bas sam
osjetio da njima vopce nije bitno kako se ja osjecam, vec samo
fetisizacija oralnog ili analnog seksa i tako dalje.”

Bojan vidi fetisSizaciju kao jedan od oblika komodifikacije
identiteta i objasnjava: “Susreo sam se s fetiSizacijom, i to u
nekim okruzenjima koja nisu bila visoko stresna, naprosto nekim
usputnim interakcijama, ali da. U vise navrata, bas kad sam s
nekim djevojkama recimo razgovarao, koje sam sretao na
dejting aplikacijama ili bi se upoznali, kliknuli i krenuli druZiti je bio
nekakav moment, opet, u nekim sluCajevima. Znalo se dogoditi i
kao ‘wow, tivolisidecke!’ i odjednom bi se pojavio interes za koji
ranije nisam imao osjecaj da postoji, odnosno priviacim li nekoga
seksualno. Kada spomenem biseksualnost, krenu i pitanja i sale
i pojavljuje se interes i neka skroz nova perspektiva. Mozda jeste
pretierano reci da je fetisizacija, ali je oblik komodifikacije.”

Ana se, na primjer, susrela i s objektivizacijom i fetiSizacijom
svog identiteta: “Objektivizacija mi se dogodila na Tinderu prije
nekoliko godina. Bilo je smijesSno iskustvo, jer sam prije toga dosta
Citala o tome, ali nije mi se cinilo kao nesto $to bi se moglo
meni dogoditi. | dogodilo se, ali je bilo vise smijeSno nego bilo
Sto drugo”. Vezano uz fetiSizaciju, navodi kako je imala takvih
iskustava i to najvise od strejt muskaraca. Navodi primjer svog
prvog partnera, kada je imala 19 godina: “...outala sam mu se
nakon nekoliko mjeseci Sto smo bili u vezi jer sam mislila da bi
bilo OK da zna i na prvu mi se Cinilo, s obzirom na to da je ion iz
konzervativnije obitelji i da ima konzervativnije poglede na svijet
nego ja, daje prihvatio to dobro. To me jako pozitivnho iznenadilo,
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ali nakon nekog vremena poceo me ispitivati. Kad bi nesto radili
U seksu pitao bi me kako bih nesto radila sa zenom, sto me prvo
iznenadilo, a onda je s viemenom postalo sve neugodnije jer mi
se Cinilo da sve sto radimo seksualno ilisve sto radimo romanti¢no,
on usporeduje s fom nekom imaginarnom zenom s kojom bih ja
mogla biti. Nakon nekog vremena mi je priznao da masturbira na
sliku mene s nekom Zenom, $to mi se nije svidjelo. Nismo prekinuli
izricito zbog toga, ali to je bio jedan od faktora u fome svemu.”

Nastavno na Anino iskustvo, Marija dijeli ne§to kra¢u misao: “Da,
ali ne bih rekla da je to bilo intenzivno kao s§to neke osobe znaju
iskusiti. Najvise se to odnosilo na * OK, tivolis cure, ja bi volio vidjeti

rn

dvije cure kako se ljube, meni je to seksi’.

Dakle, sudionici i sudionice su se susreli s objektivizacijom i
fetiSizacijom svog identiteta, no iz sliedecih odgovora vidjet
¢emo i da su se susreli i s takozvanim unicorn huntingom. To je
praksa kojom se trazi unicorn - tre¢a osoba za seksualni odnos,
a najcesce se na to odlucuju heteroseksualni parovi. Na pitanje
o unicorn huntingu, Jakov odgovara: “Znam ljude koji su unicorn
hunteri, mislim da sam ja bio hunted, recimo, znam za taj pojam.
Dakle, ovako, ima pretezZito heteroseksualnih Zena koje zele,
imaju neku fantaziju, da se seksaju s nekim muskarcem Koji
nije straight ili da gledaju muskarce kako se seksaju. | onda je
njima to kao nekakva sigurna zona gdje ¢e oni u paru istrazivati
njegovu biseksualnost ili nesto tako.” S unicorn huntingom kao
teorijskim pojmom susreo se i Filip i fo kroz pricu o poliamoriji,a ne
o biseksualnosti. Njegova supruga, kaze, nije poliamorna i oni kao
bracni partneri ne bi trazili trecu osobu, no njemu se dogodilo da
su ga na aplikaciji za dejtanje pitali bi li se on ukljucio u trojku, te
jesu lioni supruga zainteresirani za seks u troje?

“Nevidljivi smo, ali smo vidljivi kroz lecu koja je prihvatljiva strejt
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muskarcima i patrijarhalnom drustvu, kroz hiperseksualizaciju bi
identiteta, trojke - ali samo sa Zenama, gdje je jedna Zena bi,
Sto dovodi do toga da je to totalno jednodimenzionalan prikaz.
Cijeli se nas identitet stavlja negdje sa strane i objektivizira nas se
jer je to jedini prihvatljivi format u kojem smijemo postojati. Jako
puno ljudi se u njima nece htjeti prepoznati i nemamo bi price
i bi narative nego imamo narrative koji potjecu iz mizoginije”,
pojasnjava Vesna, dajuci jasno do znanja da se biseksualnost
tretira kao produkt pozude heteroseksualnog cis-muskarca i
konzumeristiCkog drustva, sto se takoder oslanja i na ono §to je
Bojan izjavio.

“Smatram da je biseksualnost doista potfisnuta. Postoji ideal
Zenske biseksualnosti koji je, bas radi fetisSizacije i komodifikacije,
vrlo pogodan za komercijalnu eksploataciju, pornografsku. |
pornografija i polu-mainstream marketing guraju fu ideju niz
grlo, ali naravno u isfantaziranoj formi koja se tice ispunjavanja
mastarija i fetiSa, ne stvarnih ljudi i njihovih osje¢anja. U drugom
svijetu, stvarnih ljudi koji jesu biseksualni i Zive svijet i meduljudske
odnose na taj nacin, da, mislim da je vrlo Cesto potpuno negdje
izvan percepcije i da je jako tesko ljudima konceptualizirati i
govoriti i o meduljudskim odnosima u ljubavnim i seksualnim
vezama, ali uzimajuci postojanje biseksualnosti kao neke zaista
legitimne i validne seksualne orijentacije i doZivljavanja svijeta”,
govori Bojan, i dodaje: “Tesko to uzimaju u obzir.*

Moze se reci da se na biseksualnost gleda na minimalno dvije
razine: kao drustveno prihvatljivu, pornografsku, seksualnu,
razonodu, fetiSizaciju identiteta na razini objekta, te na drugoj
razini, onoj nevidljivoj, odnosno neprepoznato] kao referentnoj
i validnoj, gdje se ignoriraju osjecqji, veze, ljubav i pripadnost,

a sve zbog nerazumijevanja okoline i nedostatnog shvacanja
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biseksualnosti kao identiteta za sebe koji egzistira neovisno o
drustvenim faktorima u kontekstu hiperseksualizacije.

“Nevidljivost biseksualnih osoba u kontekstu seksa... Kao kuzim,
zasto bi to netko mislio | rekao | odakle potjece ta izjava. Ako
gledam stvari bas iz svoje perspektive, kod mene je biseksualnost
visSe izrazena u nekom romantiCnom nego seksualnom smislu.
Ali s obzirom na to koliko ljudi vole fetisizirati biseksualne osobe,
rekla bih generalno da da, da se gleda iskljuCivo kroz kontekst
seksa”, izjavila je Ana, koja opet uvodi razliku izmedu seksualne i
romanti¢ne ljubavi, i s odmakom od viastitog iskustva dolazi do
zaklju€ka da se radi o hiperseksualizaciji seksualnog identiteta
koji egzistira i van vakuuma komodifikacije i marketinga.

Pojam nevidljivosti usko je vezan i uz mo¢ dominantne grupe,
odnosnodominantningrupaiiznimnoje vazno naglasitizajednicko
ucesce obiju zajednica u postupku brisanja cijele skupine ljudi
odredene seksualne orijentacije. “Moja hipoteza je”, navodi
Kenji Yoshino u “The Epistemic Contract of Bisexual Erasure”:
“da su biseksualne osobe nevidljive jer i samo-identificirane
heteroseksualne i samo-identificirane homoseksualne osobe
imaju preklapajuci politicki interes u brisanju biseksualnosti. Kao
da su samoidentificirane heteroseksualne i samo-identificirane
homoseksualne osobe dosle do zakljucka da se oni, neovisno o
svim drugim neslaganjima, slazu u tome da biseksualne osobe ne

postoje.” (Yoshino, 2000: 391).

Problem lezi u diskurzivnom smijestaju biseksualnih osoba, kao i
drugih osoba koje prakticiraju biseksualno ponasanje, tako da se
naglasak stavlja iskljuc¢ivo na njihovu seksualnost, zanemarujudi
druge aspekte njihovih identiteta, i to na vrlo objekfivizirajuci

nacin. Tu se nalazi i problem nevidljivosti same zajednice, gdje
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se dozvoljava da se biseksualne osobe svode na svoj seksualni
identitet i u tome se vidi jedina poveznica sa zajednicom, dok se
recimo zanemaruju i druge identitetske odrednice, sto bi npr. bila
neurodivergentnost, rodniidentitet, monogamnost ili poliamorija,
zaposlenje, itd.

Generalno govoredi, nema smisla osobe koje pripadaju LGBTIQ+
zajednici svesti iskljucivo na seksualnost kao glavnu odrednicu,
pogotovo imajuci u vidu da se npr. unutar lezbijske zajednice
Zzene povezuju na temelju toga jesu li butch ili ne, bave li se
glazbom ili ne, te prema brojnim drugim interesima. Stoga bih
slobodno moglarecida, kadarazgovaramo o seksualnimirodnim
identitetima, zajednica doista proizlazi iz osjecaja pripadnosti, ali
se osjecqj pripadnosti pojavljuje po principu lijevka: npr. da, sve
smo mi biseksualne osobe, ali je dio nas neurodivergentan i po
tom kljuCu cemo naciteme i osjecaje koji nas Cine “zajednicom”,
ne po kljucu same biseksualnosti. | u fome je problem nevidljivosti,
jer se identifikacijski klju¢ svodi iskljuCivo na seksualnost, sto je
potpomognuto iizostankom narativa koji bi to dekonstruirali, kao
i kolokvijalnog govora (npr. lezbijke ili lezbe?, gejevi ili pederi*),
dok su biseksualne osobe ili bi(seksualne osobe) ili bipsici, a $to je

izraz koji je u svakom kontekstu pogrdan.

Stogasu, povijesnogledano,ilezbijskaigejzajednicakonsolidirane
zajednice koje ukljucuju razlicite podskupine, dok je biseksualna
zajednica brisana i nevidljiva kako unutar LGBTIQ+ zajednice,
tako i u drustvu. Naravno, ovdje se ne radi o pity olympics, vec o
navodenju situacije kakvajeste. Nuzno je zadrzati pogledina poly

zajednici, zajednici nebinarnih osoba, trans* osoba, interspolnih

3 Izraz "lezbe” moze biti smatfran pogrdnim, ovisno u kojem se kontekstu koristi i
tko ga koristi

4 Izraz "pederi” moze biti smatran pogrdnim, ovisno u kojem se kontekstu koristi i
tko ga koristi
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itd. Klju€no je shvatiti da svaka mikrozajednica unutar LGBTIQ+ ili
queera nosi vlastiti set problema vezan uz vidljivost, nevidljivost i
krive percepcije drustva i zajednice.

Tako Jakov na pitanje o nevidljivosti u drustvu odgovara: “U
Sirokom smislu, pogotovo u Hrvatskoj, da. Mogu reci da prakticno
ne znam niti jednu musku osobu, niti osobno, za koju bih znao
da je biseksualan. lako nosim narukvicu “biseksualnih” boja,
nitko me nikad nije zaustavio i pitao. Mislim da ljudi to joS uopce
ne percipiraju kao nekakav identitet i obiljezja javne vidljivosti.
Ne vidim javne osobe, ionako je malo javnih osoba koje su iz
rainbow flaga out, a iz bi price minimalno. To se po meni moze
svesti na prste jedne ruke.”

Marta potencijalno nudi odgovor na neizgovoreno pitanje zasto
je tome tako: “Mislim da je vidljivost gej populacije puno veca
nego tog biseksualnog spektra koji se uglavnom seksualizira, a s
druge strane imam osjecaj da se ne izlazi, i da same biseksualne
osobe ne izlaze toliko za promocijom, tj. za osvjestavanjem tog
identiteta, zato sto sumozda manje ugnjetavane ilimozda manje
osjete potrebu. Nisam sigurna zasto.”
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Kroz oCi drugoga/druge - o (ne)stabilnosti
identiteta, bifobiji i homofobiji

Pitanje “Vidis li biseksualnost kao stabilni seksualni identitet2” je
okosnica ovog poglavlja. Radi bliskosti temata koji se pojavljuju,
u ovom poglaviju nalaze se i odgovori na pitanja “Osjecas li
bifobiju u svom zZivotu i ako da, u kojim situacijoma?2” te “Vidis li
razliku izmedu homofobije i bifobije2".

Biseksualnost jeste nevidljiva zbog vise faktora: jedan od njih
svakako je aktiviranje i pregovorljivost identiteta samog po sebi,
Sto je u raspravi o biseksualnosti jasno, ali freba uzeti u obzir i
faktore kao $to su nedostatak narativa, drustvenu percepciju,
autobifobiju, potencijalno iskljuCenje iz queer i ne-queer
prostora, kao i vilastito razumijevanje identiteta kao kategorije
Ciju fluidnost priznajemo ili ne priznajemo ili pak unutar krutosti
identiteta dozvoljavamo odredenu dozu fluidnosti u kontekstu
roda/rodova koji nas priviace.

“Kao i svaki identitet, on se moze mijenjati i mijenja se. To je
potpuno normalno zato sto jednostavno identiteti imaju odnose
prema zajedniciikulturiu kojoj Zivimo, gdje Ce se kad tad mijenjati.
I svi mi imamo pravo pokazati taj dio sebe ili ne pokazati taj dio
sebe. Mislim da je stabilan, ali je nasa volja ho¢cemo i taj dio
pokazatiiline ili cemo ga izrazitina drugi nacin” navodi Danijela.

Marta daje osobni primjer: “Kod mene je fakat stabilno. Stvarno
se zaljubljuiem u osobe. Muskarac, tj. muski ili zenski spol ili bilo
Sto izmedu mi nije definirajuca karakteristika. Vise se radi o
karakteristkama kao Sto je visina, teZina, dob, obrazovanje,
humor, vidim fluidnost. Usamoj, generalnoj seksualnoj priviacnosti,
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doista se radi upravo o osobi koja mi se svida, neovisno o spolu/
rodu.”

Ivana je takoder sigurna u stabilnost viastitog identiteta, kao i
Marija, koja povezuje stabilni identitet i fluidnost na diskurzivnoj
razini: “Uvijek sam seksualnost promatrala kao nesto fluidno i u
tom smislu, stabilnost mi je fluidnost. Tijekom svog zZivota sam se
susretala da sam neka vise naginjala bivanju s ovim rodom ili
spolom, ali nikad nisam u svojim seksualnim pohodima iskljuCivala
jedno, drugo, trece ili deseto, tako da mislim da kad razmisljiam
o stabilnosti u biseksualnosti, ja to vidim kao fluidnost. Stabilnost
jednako fluidnost u mom sluc¢aju i to naravno ne vrijedi za sve.”

Slicnog je stavaiBojan: “Biseksualnost vidim kao poziciju iz koje se
seksualni identiteti uvijek iznova mogu propitivati, mislim da nije
do kraja svodiva na identitet u smislu identity politics i da zato
izaziva nelagodu na raznim stranama politickog i drustvenog
polja.”

Zanimljiva je oprecnost odgovora na pitanje o stabilnosti
vlastitog identiteta (ili apsolutna sigurnost, apsolutna sigurnost u
kombinaciji s fluidnos¢u, kao i viecno propitivanje) i prinvatljivosti
Cinjenice da je biseksualnost osobama ponekada “usputna
stanica” za definiranje vlastite seksualnosti, $to je vecdina
ispitanih spomenula fijekom razgovora, kao dio odgovora na
razlicita pitanja. Odnosno, tijekom intervjua je u vise trenutaka
spomenuto kako razumiju da postoje osobe koje koriste termin
biseksualnosti na svom putu samoidentifikacije, kako razumiju
da se to dogada i kako nemaju problema s time, ali da je
nevjerojatno frustrirajuc¢e kada se njihova seksualnost definira ili
prema rodu osobe s kojom jesu u vezi ili odnosu, ili kad im se
govori da su lezbijke ili homoseksualci, samo da ne zele priznati,
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$to je takoder spomenuto vise puta fijekom intervjua. Nesporno
je da je koristenje odredenog nazivlja i politicki uvjetovano.

Npr. Jakov objasnjava: “Znam za neke biseksualne Zene koje su
U vezi sa Zenama, a koje se identificiraju kao lezbijke. Zapravo su
tehnicki biseksualne. Znam i za neke koje imaju seksualne odnose
s muskarcima jer su u otvorenim vezama i slicno i identificiraju se
kao lezbijke, tako da... Ljudima je mozda lakse. Mislim da je to
kao neki politicki statement, sto opetovano donosi do nevidljivosti
biseksualnih osoba.”

No, isto tako - tko je tre¢a osoba koja ima pravo definirati tudu
seksualnost na ovoj razini i koji je krajnji cilj definiranja?

Na pitanje osjecaju li bifobiju, sudionici i sudionice imaju
razliCite uvide, nerijetko obojene ocekivanjima drugog. Danijela
objasnjava: “Rekla bih da osjecam. Zato sto se uvijek pretpostavija
da c¢u imati decka, da c¢u se udati i jednostavno se stalno brise
faj moj identitet i vjerujem da je tako sa svim bi ljudima, da
svi doZivljavaju taj €in brisanja, Sto je, ja mislim, definitivno dio
bifobije, ta nevidljivost odnosno brisanje bi identiteta, tako da
da, definitivno.”

Marta je ispricala kako je u svega nekoliko situacija osjetila
bifobiju, i to od prijatelja koji su govorili “fuj” kada je rekla da je
biseksualna, kao i na spoju s lezbijkom kada je njoj bilo neugodno
reci da je biseksualna: “... ali drugog spoja nije bilo, tako da je to
sve uredu.”

Jakov, s druge strane, navodi: “Pa rekao bih da. U smislu
neprihvac¢anja mog identiteta, s obzirom na to da je moj primarni
odnos s osobom koja ima femininije rodno izrazavanje, tako da
se biseksualnost zapravo ne shvaca ozbilino kao nekakav moj
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identitet. | s hetero muskarcima je to tema o kojoj se tesSko govori
ili se ne moZe razgovarati uopce i prave se da to ne postoji.
Javlja se i blagi osjec¢aj nelagode ako spomenem nesto o svojim
emotivnim, seksualnim ili drugim interakcijama s muskarcima ili
osobama koje se prezentiraju kao muskarci - ngjcesce se svede
na glumu da se to nije dogodilo i nastavija se dalje.”

Iskustvo o kojem Jakov govori se moze staviti u korelaciju s
hiperseksualizacijom biseksualnosti u okvirima zenskog iskustva,
gdje se moze raspravljati o tome koliko je pozeljno da su zene
biseksualne unutar mainstream kulturnog koda, ali ne i muskarci,
jer jednostavno nisu dovoljno profitabilni u kontekstu Sirokih masa
da bi bili hiperseksualizirani. Odnosno, patrijarhalan je proces
hiperseksualizacije i komodifikacije zenskog tijela radi, naravno,
zarade, a u ftu jednadzibu iskustva biseksualnin muskaraca
naprosto ne pristaju, vec se briSu i odbacuju kao nebitni.

Bojan bifobiju svodi vise na nedostatak nego fobiju kao takvu:
“Zaista osjecam nekakav nedostatak prostora, nedostatak
vopce rijeci, nekad jezika, koncepata, i tako dalje, koje mogu
koristiti kada razgovaramo o biseksualnosti. Bifobiju dozivljavam
suptilnije, kao neku potpunu nemogucnost da s ljudima
razgovaram, da govorim o sebi i svojoj seksualnosti, to da,
definitivno.”

Brisanje biseksualnosti je evidentno i u nacinu kako Sira zajednica
komunicira o queer i/ili LGBTIQ+ zajednici, svodedi ju na “gej
prava”, polazec¢i od ideje da je homoseksualnost “prirodna
suprotnost” heteroseksualnosti te da se izuzetno malo rasprava
vodi o pravima biseksualnih osoba i gotovo nimalo se ne
raspravlja o pravima aseksualninh osoba (King, 2016: 19), na sto
se direktno oslanja Bojanova opservacija.
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Ana je navela da rijetko kada osobno dozivi bifobiju, alizna pratiti
rasprave na drustvenim mrezama, za koje govori da znaju biti
uznemirujuce ilirazoCaravajuce - ovisno od koga dolaze. Dala je
primjer s Cro Reddita, iz rasprave koja je vodena tijekom kasnog
ljeta 2022. godine: “Bio je thread Zene koja se predstavila kao
lezbijka i napisala da joj je tesko nadi partnericu. Sto vise razmislja
o tome, Cini joj se da i strejt muskarci prolaze kroz slicno. Razvila
se rasprava kako je lezbijkama teze nego strejt muskarcima i
Zenama. | netko je spomenuo svoju bivsu biseksualnu partnericu.
lena koja je napisala originalni post je napisala kako nije jos
toliko jadna da dejta bipsice. Kada sam to procitala, post je bio
star par dana i komentar je imao masu upvoteova. To je bila bas
otvorena i neugodna bifobija. Svi su dosta pozitivnho reagirali na
fo.”

Navela je i primjer s Twittera, gdje su ljudi pisali o tome kako ih
nerviraju biseksualni ljudi, pogotovo biseksualne zene koje samo
nastoje privuci pozornost. “Nekad me uhvati nespremnu jerimam
dojam da vecina ljudine razmislja o biseksualnim ljudima dovoljno
da bi bili bifobni. Specificno, bifobija nije toliko na radaru jer ne
razmisljaju o tome i onda naletim na nesto izuzetno specificno sto
me uznemiri, jer cijelo vrijeme imam osjecaj da znam nesto $to ti
lijudi ne znaju, o svom identitetu. Ali kad se uspostavi da oni znaju
nesto o biseksualnosti, nesto vrlo specificno i nesto vrlo specificno
mrze oko toga, to mi bude jako neugodno, kao da sam cijelo
vrijeme hodala u sjeni i onda je netko upalio ogroman reflektor i
uperio ga na mene.”

Nerijetko se biseksualnost promatra kao “tranzicija”, odnosno faza
koju osobe koriste dok ne shvate jesu li zapravo heteroseksualne
ili homoseksualne, ali uz drustveno ocekivanje i ideju da na
kraju “odaberu” izmedu jednog monoseksualnog identitetq,
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Sto dovodi do nerazumijevanja jer praksa pokazuje da tome
nije tako, odnosno da biseksualnost puno cesce nije faza, vec
identitet za sebe, a nepoznavanje uzrokuje strah, sto naposljetku
dovodii do bifobije.

“Nisam se susrela s osobom koja to nije osjetila na svojoj koZzi.
Osjetim, Cesto, mislim Sto se tiCe opce javnosti i tih nekih Sirih
krugova, apsolutno u vidu ovoga ‘daj se odIuci’, ili ‘proci ¢e te
fo, to si samo htjela nesto probati, vidjet ¢es'”, govori Marija,
dodajuci kako je znala Cutii “dodi k meni da ti pokazem da nisi
biseksualna ili gej nego da si strejt.”

U kontekstu LGBTIQ+ zajednice navodi da je znala vidjeti da se
bi osobe ne dozivljava ozbiljno sto se tice njihovog biseksualnog
identiteta: “... jer opet kazem, stalno se vrtimo oko tih nekih
faza, to je nesto sto sam najvise Cula i iz i van queer zajednice.
Cesto nas se dozZivljava neodlué&nima, neozbilinima, samo se
zabavljamo, da zapravo ne dozZivliavamo ili nismo dovolino gejili
nismo dovoljno strejt, ako idem u te dvije krajnosti samo. Dozivjela
sam bifobiju i unutar i van LGBTIQ zajednice.”

Vesna je rekla kako priznaje da je privilegirana i ima malo
iskustva direktne bifobije, ali da je imala situacije kada su ju ljudi
pitali je li se odlucila. “To su suptilni oblici, koji su i dalje legitimni
oblici bifobije i nemam kapaciteta uopce Zivcirati se oko njih i ne
dozivljavam ih pretjerano. No, to je moja privilegija jer ne moram
fo trpjeti svaki dan doma i ne ugrozava mi egzistenciju. Kad me
netko pita jesam li odluCila, kazem da jesam - odlucila sam da
sam biseksualna.”

Naglasava i da je bifobija koja dolazi iz hetero-patrijarhalne
zajednice ne dira toliko, izuzev kad postaje prijetnja njojilinekome
oko nje. “To $§to neki hetero krkan ne vjeruje da biseksualnost
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postoji, mene to stvarno ne dira, ali me dira ako dolazi unutar
zajednice i bilo me strah da ¢u ofi¢i na Pride i doZivjeti napad na
moje pravo da pripadam zajednici. Citala sam o tome i bilo mi
je ironi¢no ‘bi si i nemas sto traZiti na Prideu’, ali majka Pridea je
biseksualna Zzena, pa tko ima pravo ako ne mi.”
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Bifobija i homofobija

Svisudioniciisudionice su daliiscrpne odgovore na pitanje orazlici
izmedu homofobije i bifobije, te se primjecuje uzorak, odnosno
ponavljanje fvrdnje da je bifobija ¢es¢a unutar LGBTIQ+/queer
zajednice, nego u Sirem drustvu.

Marija vidi razliku u smislu: “...unutar zajednice i izvan zajednice.
Kad razmisljiam o homofobij, LGBT zajednica dozivljava
homofobiju od strane vanjskog svijeta, dok bifobiju dozivljavaju
liudi i od strane vanjskog svijeta i od strane zajednice. Bifobiju
vidim kao duplu fobiju koja se dogada biseksualnim ljudima.”

Vesna se izjasnila kako ne voli pity olympics i komparativhu
patnju i natjecanje u diskriminaciji, smafra da to nikome ne
pomaze vec Steti i rasipa energiju. Smatra da je homofobija
namjerna, ciljana i maliciozna i da su ljudi svjesni sto rade. “Ima
one casual homofobije kad ljudi ne promisle Sto kazu, ali dio je
ciliano maliciozan. Homofobija djeluje na cijelu queer zajednicu.
Bifobija je drugacija jer je vise casual, ljudi je nisu svjesni, narocito
ako pricamo o strejt populaciji. Naravno da je gore ako me netko
prebije na ulici nego da mi kaze pa dobro ti si malo bi. To nisu
iste kategorije napada na identitet. Bifobija dolazi iz Cinjenice da
nas se Cini nevidljivima. Na primjer, kada se govori o seksualnosti
neke povijesne licnosti, govori se samo o dvije seksualnosti - zato
mi je i bilo tesko prepoznati vlastiti identitet, jer se o tome ne
govori. Bifobija se puno vise pokazuje kroz brisanje postojanja,
brisanje narativa, dok je homofobija nasilnija na neke druge
nacine. Jednako su mi grozne, ali se manifestiraju kroz razlicite,
ali ne potpuno razlicite medije.”

“Mislim da je bifobija samo jedan dio homofobije, ali mislim isto
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tako da nije svaka homofobija bifobija”, navodi Ana, i dodaje:
“Bifobija je vrlo specificno usmjerena na biseksualne ljude i
mozZe se reci da je to mrinja prema seksualnom identitetu koji
nije monoseksualan te se moze manifestirati na razlicite nacine,
drugacije od homofobije. Cesto znam naletjeti na bifobi¢ne
stereotipe, npr. biseksualni muskarci su gej, biseksualne Zene su
strejt, ali se prave da vole Zene zbog pazinje ili cega vec. To su
specificni oblici homofobije s kojima se homoseksualne osobe ne
susrecu.”

Nastavno na poglavlje o stabilnosti identiteta, i premisa da
biseksualne osobe lazu o vlastitom identitetu moze se svrstati
pod specificne oblike bifobije koji rezultiraju brisanjem identiteta
i nevidljivosti skupine ljudi unutar LGBTIQ+ zajednice.

Filip kaze da konceptualno ne vidi razliku izmedu bifobije i
homofobije, ali da “...se bifobija moze dogoditi od strane hetero
osoba i osoba koje su homoseksualne orijentacije. Osobno nisam
imao takvih iskustava, ali dosta toga slusam i gledam i Citam.
/nam da mogu biti razliciti uzroci, posliedice, statistike i tako
dalje.”

Razliku u smislu izvora fobije i netrpeljivosti, te identifikacije
objekta netrpeljivosti vidi Bojan. Kada kaze homofobija, navodi,
“...mislim opcenito na mrinju prema neheteroseksualnim i
neseksualno normativnim i rodno nenormativnim osobama,
praksama, ponasanjima, konceptima itd. Homo i fransfobiju
vidim kao nekakav problem drustvene prakse, ideolosku poziciju
i tako dalje. Kad kazem bifobija tu mi je nekako asocijacija, ‘joj
ti neki biseksualci siebavaju nam drustvo, rasturaju, uzimaju nam
poslove’ | tako dalje, ali radi te marginaliziranosti, nevidljivosti,
neizgovorljivosti  biseksualnosti ona se zapravo vrlo rijetko
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pojavijuje eksplicitno kao neki objekt, naravno da staje na
implicitnom. | netrpeljivosti prema biseksualnosti. Ne pojavijuje
se, ne spominje se jer je nevidljiva.”

S druge strane, Jakov zakljuCuje kako je homofobija prozeta
kroz razlicite slojeve naseg drustva i sasvim utkana u njegovo
tkivo. “Bifobija je”, objasnjava, “s druge strane, puno prisutnija u
samoj LGBTIQ+ zajednici, suptilnija je, ovisi o drugim faktorima - s
kime si frenutno u vezi, kako se ponasas, izrazavas, na koji nacin
komuniciras o svom ljubavnom ili seksualnom zivotu.”

S Jakovom se slaze i Ilvana: “Vidim, homofobiji su sklonije
heteroseksualne osobe, osim neke internalizirane homofobije, a
bifobiji su skloni svii ceS¢e sam osjetila bifobiju od queer osoba.”
Marta takoder navodi kako ima osjec¢aj da je vise bifobije na
strani LGBTIQ+ zajednice.

Danijela vidi jasnu razliku: “Vidim razliku - zato Sto je bifobija
dvostruka, dakle dogada se u strejt i u queer zajednici, dok se
homofobija dogada u drustvu. Kako mozes biti u queer zajednici
i bitt homofoban, to jednostavno ne moze... Bifobija se dogada
i u prostorima gdje bi trebali biti sigurni i osjecati se svojima i bez
straha pokazivati tko smo, ali se ipak dogada tako da definitivho
nisu iste.”

Naime, uz nevidljivost biseksualnog identiteta i brisanje istog iz
pozicije osoba koje pripadaju dominantnim skupinama u smislu
heteroseksualnosti i homoseksualnosti, dvostruka diskriminacija
je produkt i bifobije. “Bifobija, ili monoseksizam, se odnosi na
vierovanje da je monoseksualnost superiorna. Monoseksualnost
se odnosi na seksualnu ili romantiCnu priviacnost prema
jednom rodu. Monoseksizam se odnosi na pojavnost stigme,
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predrasuda i diskriminacije prema biseksualnim osobama radi
njihove seksualne orijentacije” (Medical News Today, 2021).
lako, sama bifobija se moze kontekstualizirati i kao “dvostruka
diskriminacija” radi jednostavnosti izraza i shvacanja. Termin
“bifobija” je u uporabu uvela Kathleen Bennet kako bi adresirala
“predrasude prema biseksualnosti” i “klevetu biseksualnosti
kao Zivotnog izbora”. Definicija je razviena do “bilo kakvog
portretiranja ili diskursa koji degradira ili kritizira muskarce ili zene
na osnovi njihovog pripadanja biseksualnom socioseksualnom
identitetu, ili ne dozvoljavajuciim da ga koriste. Umjesto bifobije
se moze koristiti izraz i ‘antibiseksualna stajalista’. Uz bifobiju i
antibiseksualna stajalista, u uporabu je usao i termin ‘biseksualni
teret’, koji naglasava dodatni stres kojeg biseksualne osobe
mogu dozivjeti, u usporedbi s lezbijkama i gej muskarcima.”
(Monro: 2015: 23).

S obzirom na ranije navedenu egzistenciju biseksualnosti
unutar oprecnosti dualnog sustava, kao i drustvenom ugovoru
koji kontinuirano zanemaruje biseksualnost kao trec¢u opciju
seksualnosti, izmedu dvije razmede, neminovno je da osobe
koje toj skupini pripadaju dozivljavaju diskriminaciju i od skupine
heteroseksualnih i homoseksualnih osoba. “Moze biti posebno
teSko biseksualnim osobama kada su iskljuCene od, ili odbijene
od strane lezbijki i gej osoba ili grupa, a gdje su se nadali da
¢e pronaci sigurnost i zajednicu.” (Barker et al. 2012: 21).
Povijesni primjeri takvih iskljuCivanja su zabrane sudjelovanja
na povorkama ponosa, stavljanje biseksualnih osoba na kraj
povorke ilinedozvoljavanje biseksualnim osolbama na pozornicu,
protiv cega su se pripadnici i pripadnice biseksualne zajednice
kontinuirano borili. Nadalje, neke usluge i klubovi bili su iskljuCivo
za homoseksualne osobe - radi ¢ega su biseksualne osobe
morale lagati ako su zeljele biti uklju€ene. (Barker et al., 2012: 21).
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No, biseksualne osobe mogu dozivjeti homofobiju, kao i bifobiju,
te jednako kao i homoseksualne osobe Cesto pate od visoke
razine manjinskog stresa. U istrazivanju “Manjinski stres i zdravlje:
Implikacije za lezbijke, gej, biseksualne, transrodne i propitujuce
(LGBTQ) mlade osobe"” autorica Cathy Kelleher navodi: “Jedan
teorijski pristup koji je koristen kako bi se razumjelo utjecaqj
stigme na LGBT osobe je model manjinskog stresa koji predlaze
da stigma, predrasude i diskriminacija sacinjavaju jedinstveni,
kronicni, psihosocijalni stresor koji moze voditi ka negativnim
zdravstvenim ishodima” (Kelleher, 2009: 374).

Istrazivanja ukazuju na to da je antibiseksualna stigma razlicita
od stigme usmjerene ka lezbijskoj ili gej zajednici, i to na
dva nacina: iako oba ftipa stigmatizacije ukljuCuju hostilnost
spram stigmatizirane grupe (lezbijki, gejeva i biseksualnih
osoba), antibiseksualna stigma ukljuCuje jos dvije komponente
stereoftipizacije. Kako je i ranije navedeno, biseksualnost se vidi
kao nesigurnost u vlastiti seksualni identitet, kao i potencijalna
seksualna neodgovornost. Drugo, antibiseksualna stigma
je prisutna u obje dominantne grupe (homoseksualnoj i
heteroseksualnoj), gdje se pretpostavlja da je stigma spram
lezbijki i gejeva rezultat predrasuda unutar heteroseksualne
populacije (Dyar i London, 2018: 2). Posljedicno, diskriminacija
koju dozivljavaju biseksualne osobe jeste posliedica predrasuda,
zastarjelin koncepata te nepotpuno pripadanje, uvjetno receno,
seksualno homogenih skupina - bile one heteroseksualne ili
homoseksualne.

Nesigurnost seksualnog identiteta (nemogucnost
samoidentifikacije s odredenim, fiksnim seksualnim identitetom)
mogao bi biti procesni element manjinskog stresa za biseksualne
osobe, potvrduju istrazivanja. Govori se 0 nesigurnosti koja

34



proizlazi iz stigmatizacije biseksualnosti u kombinaciji s vanjskim
pritiskom na konformizam binarnosti seksualne orijentacije.
Christina Dyar i Brian A. Feinstein u “Binegativity: Attitudes Toward
and Stereotypes About Bisexual Individuals” (2017.) prosiruju
ovu teoriju, uvodecdi elemente internalizacije stereotipa da je
biseksualnost nelegitiman i nestabilan seksualni identitet koji
posreduje vezu izmedu antibiseksualnih iskustava i nesigurnosti
seksualnog identiteta, a sto temelje na empirijskim dokazima.
Iz istrazivanja i teorije moze se zakljuCiti kako antibiseksualna
iskustva predstavljaju porast u internaliziranoj binegativnosti sto
dovodi do jo§ vece krize seksualnog identiteta (Dyar i London,
2018: 2-3).

Dakle, kada govorimo o dvostrukoj stigmatizaciji biseksualnosti,
govorimo o nizu predrasuda, drustvenin ugovora, strahu i
iskljuCivanju iz obje dominantne grupe (homoseksualne i
heteroseksualne), sto pridonosi povecanju intenziteta manjinskog
stresa i straha od diskriminacije te inherentnog nepripadanja, ali
i veoma realnom riziku po zdravlje i dobrobit koje biseksualne
osobe dozivljavaju na svakodnevnoj razini.
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Obitelj, pripadanje i manjinski stres

Uovom, ujednoizadnjem poglavlju nalaze se odgovori na pitanja
o odrastanju i obitelji, shvacanju biseksualnosti i pripadaniju
zajednicama te manjinskom stresu.

Na pitanje kada je osvijestio svoju (bi)seksualnost Bojan je rekao:
“Mijenjalo se u vise navrata kroz djetinjstvo, adolescenciju i
odrastanje. Na razlicite nacine sam pristupao i razumijevao svoju
seksualnost. Nekakvu ideju da mozda nisam hetero | da postoje
drugi svjetovi izvan heteroseksualnosti - negdje u tinejdzZerskim
godinama. 14-15, prvi srednje.”

Vesna odgovara: “Negdje 19-20 godina, na faksu. Refrospektivho
su neke stvari dobile smisao. Moji roditelji su rastavljeni i odrasla
samsmamom, s tatom sam prekinula kontaktsa 16 godina. Mama
je liberalna i odgojeni smo u ftom duhu. Kad je bio referendum ja
jos nisam osvijestila svoju seksualnost, ali svismo znali na kojoj sam
strani... Svi u mojoj obitelji znaju, stariji brat je prva osoba kojoj
sam rekla, znaju i mladi i mama. Nije big deal, OK je".

Marija je razmisljala o tome dok je bila mlada, ali nije bila svjesna
kako se to zove, §to je to i smije li se. Misli da je osvijestila svoju
biseksualnost kada se volonterski aktivirala u Prideu, s 22 godine.
Ono §to je interesantno je to da je Marija odgovor na pitanje o
bifobiji, ujedno i nevidljivosti, nadopunila sa sliedecim: “Mozda
je to moj subjektivni doZivljaj, ali unutar zadnjih par godina
zanimljivo mi je vidjeti da se neke mlade generacije vise osjecaju
ili ponasaju slobodno apropos svoje seksualnosti. Prije nekoliko
godina na prajdovima na Balkanu je bilo po dvije tri bi zastave.
Zadnje dvije-tri to su mahom mladi ljudi, srednja skola, pocetak

faksa, koji masu s tim bi zastavama i full su ponosni na svoje bi
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identitete i to me ispunjava nadom i srecom. | mislim da se u tom
smislu situacija malo mijenja Sto se tice vidljivosti i osnazenosti
mladih bi ljudi. | moZda ¢e jednog dana cijela LGT ekipa i ostatak
zajednice nas ozbiljinije doZivjeti upravo zbog tih nekih novih
mladih snaga.”

Uz Pride kao mijesto osvjestavanja, javlja se i notorni referendum
kojim je udruga U ime obitelji kroz ustavne izmjene ogranicila
pravo na brak LGBTIQ+ osobama, ali je ujedno djelovao i kao
katalizator osvjestavanja za mladu LGBTIQ+ populaciju i/ili tocka
za aktivizam gdje su svojidentitet stavili u prvi plan kako bi osvijestili
Siru javnost o tome $to ¢e se dogoditi kada se “zabrane” brakovi
koji nisu izmedu osoba suprotnog spola.

Danijela je rekla: “Dolazim iz tradicionalne obitelji. Svoju
biseksualnost sam osvijestila oko 25. godine. DruZila sam se s
queer ljudima, bilo je i glasanje o braku u Hrvatskoj i ja sam se
fu ukljuCila... Kad sam dosla na faks, kad je bio referendum,
onda sam se vise ukljucila u to | kasnije sam se pocela druZziti
s queer ljudima, to jest s ljudima iz Inicijative out s FFZG i tamo
sam upoznala puno queer ljudi... | zapravo tad sam osvjestavala
sebe i svoju seksualnost. | to je bio pocetak”.

lako vecina sudionika i sudionica navodi kako dolaze iz obitelji
koje su ili parcijalno liberalne ili potpuno liberalne, uz pojedine
Clanove i Clanice koji i koje su konzervativniji, Ana ne dijeli tu
sudbinu, i jasno navodi: “Moji roditelji su u braku, veoma su

konzervativniireligiozni. Ne znaju da sam biseksualna.”

lluzorno je govoriti o seksualnostima bez spominjanja moci kao
nuznog preduvjeta za ostvarivanje punine identiteta i slobode
u drustvu. Kako je moc¢, prema francuskom filozofu Michaelu
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Foucaultu, slozena strateska situacija u odredenom drustvu, u
domeni hrvatskog drustva mozemo Citati hegemonijske obrasce
heteroseksualnosti kao nositelie moci kroz razlicite izvore,
primjerice kroz zakonodavni okvir koji eksplicitno diskriminira
neheteroseksualne paroveiudomeniusvajanja, braka, medicinski
potpomognute oplodnje i sl. U tom kontekstu, nuzno je povudi
paralelu i s pobunom protiv moci: biseksualne osobe, nastojedi
prakticirati viastitu seksualnost na nacin koji njima odgovara i
trazecisvojprostorunutar LGBTQ zajednice, izazivaju moc na dvije
razine: onoj koju drzi i odrzava heteroseksualni poredak stvari, ali
i podredenoj zajednici u vidu homoseksualne zajednice, koja
takoder trazi svoj prostor za prakticiranje identitetskin pozicija i
zauzimanja pozicija moci unutar drustva. No, prakficirajuci
svoju seksualnost Ciji fokus moze biti usmjeren ka muskarcima,
zenama ili drugim rodnim odredenjima, kada se radi o onom
rodu koji je u binarnoj opoziciji s rodom biseksualne osobe, ta
osoba de facto preuzima heteroseksualne obrasce ponasanja,
Uz pojavnhost preuzimanja heteronormativne uloge unutar
veze. To je uloga kojom se opet kreira privid heteroseksualnog
odnosa modi, na primjer u vezi butch lezbijke® koja preuzima
drustveno konstruiranu ulogu “muskarca” u vezi i biseksualne
Zzene koja preuzima drustveno konstruiranu ulogu zene u tom
odnosu. Naravno, ovakav razvoj dogadanja nije pravilo te se u
qgueer vezama ne preuzimaju nuzno ovakvi obrasci, iako cesto
jesu vidljivi i prepoznati. S druge strane, biseksualna zena moze
odabrati biti u vezi s muskarcem kako bi zadovoljila drustvena
oCekivanja te tako pokusati izbjeci manijinski stres, iskljuCivanje i
neprihnvacanje queer zajednice.

Utom smislu, postavljeno je pitanje manjinskog stresa unutar queer

5 RjeCnik "Merriam — Webster” pojam “butch” definira kao 1) posebno ili namjer-
no muskog izgleda ili ponasanja te 2) kratko osisSana, iz Cega proizlazi da se ter-
min butch koristi za osobe Zenskog spola koje se prikazuju maskulino, ali nisu Nnuz-
no pripadnice trans* zajednice, ukljucujuci zajednicu rodno nebinarnih osoba.
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zajednice. Ana na pitanje o manjinskom stresu nedvosmisleno
odgovara: “Da, rekla bih da da. Nedavno sam cCitala o tome
kako biseksualni ljudi moraju dva puta izaci iz ormara: i strejt i gej
ljudima i moram priznati da sam se poistovjetila s time. Jedan
kolega na poslu, gdje sam relativno nova, otvoreno je gej.
Suzdrzavala sam se od toga da mu kazem da sam bi jer nisam
znala hoce li on imati reakcije u stilu ‘bipsicka’ ili kao ‘ej, super’
ili pak nesto neutralno. Iste stvari koje se prolaze sa strejt ljudima,
smijes liim reci ili ne, hoce li te fetidizirati, napasti ili sto. Rekla bih
da je to definitivno manjinski stres unutar queer zajednice.”

Jakov odgovara kako ne osjeca Cesto manjinski stres unutar
zajednice, samo povremeno. Na potpitanje “Jesi li ikad bio u
situaciji da pristupis muskarcu iz zajednice i on te odbije radi
toga sto si biseksualan2” odgovara: “Jako duhovito pitanje. Da,
95% vremena. To je moje generalno iskustvo s ovom nasom bi
zajednicom. Uglavnom, stvar je u fome $to su biseksualni muskarci
U Hrvatskoj na stranicama i aplikacijama za upoznavanje,
uglavnom muskarci koji su u vezama sa Zzenama, a one ne znaju
da su oni biseksualni i/ili misle da su oni strejt. Oni su isto zapravo
na tom nekom spektru i moja pretpostavka ili predrasuda je da
su gej ili duboko u ormaru. Vecina ih je jako nesigurna u taj svoj
identitet. Kad sam bio mladi muskarci su mi cesto govorili kako su
i oni bili biseksualni i kako ih je to onda proslo, da je to faza i samo
sam sebi to govoris.”

S druge strane, Danijela osjec¢a primarno frustraciju: “Stres je kod
mene uglavnom frustracija i to je frustracija koja se odnosi na
neke jasne reprezentacije biseksualnih osoba koje onda kroz
lecu monoseksualne kulture, a to je gej kultura u queer zajednici,
prestaje biti bi i postaje odjednom gej. | to me jako frustrira. Kad
pomislim na Freddieja Mercuryja kojije bio biseksualan, na primjer,
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a to je samo jedan primjer, stvarno se osje¢am izdano kada ga
predstavljaju kao gej muskarca. On je zapravo bi ikona. Inace,
da, osje¢am se isfrustrirano kad ostanem nevidljiva zato Sto, eto,
dejtam decka i onda kad imam potrebu pokazati da sam bi i
onda netko kaze 'a zakaj, pa tisis deckom’, ili kad ljudi oCekuju
da prestanem govoriti da sam bi jer sam s osobom drugog spola.
Frustrirajuce je i to je najvedi stres kojeg doZivljavam.”

Svojom zajednicom vidi specificno bi zajednicu i pojasnjava: “Ne
dozivljavam predrasude i diskriminacije unutar queer zajednice
jer sam dio zajednice koju sam ja stvorila i otvorena je za sve
manijine i kod nas vecina ljudi je nebinarna i time odbacujemo
koncept binarnog roda, kamoli binarne orijentacije. Tako da ne,
drzim se svoje zajednice i zbog toga se osjecam prihvaceno.
Sad, da mozda idem u neku homogeniju queer zajednicu koja je
vecainije toliko posvecena biidentitetima, mozda bi se osjecala
fako. § obzirom na to da se druzim s biseksualnim ljudima, ne
osjecam se lose.”

Marija manjak vidljivosti percipira kao generator manjinskog
stresa: “... na okupljanjima koja se desavaju, u manjku vidljivosti
Sto se tice kulture, to vidim u manjku npr. zastupljenosti sto se tice
odlaska na konferencije, programa koji se rade za zajednicu,
nekako se to B uvijek izgubi ili je na kraju ili ostaje za open
discussion i self organized space. Uvijek se B nekako izgubi.”

Vesna navodi primjer manjinskog stresa unutar aktivistickog
kolektiva koji je po svojoj definiciji queer: “Malo da, osjec¢ala sam
jako kad sam morala unutar svog aktivistickog kolektiva, koji mi
je trebao biti siguran prostor to objasnjavati. Jako sam na cCisto s
time tko sam i ne destabilizira me kad mi netko dovodi u pitanje
identitet. Uvijek negdje moram doci spremna na potencijalno
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odbacivanje. Dosta je da ga dozivliavamo van zajednice, ne
freba mi stavka unutar zajednice. | zato Sto mi je to nesto Sto
je uzasno bitno i dio je mene te mi je teSko racionalno voditi
rasprave jer meni to nije filozofska debata nego moje postojanje.
Tako da tu definitivno uZzasno puno emocionalnog angazmana
mi zahtjeva da pricam o tome | prestala sam nasiroko pricati
o tome nego kazem da ¢u poslati Clanke i neka sami Citaju.
Najgore mi je kad netko krene glumiti davoljeg odvjetnika i to mi
je uzasno naporno.”

Postoji razlika u percepciji manjinskog stresa kod onih koji su
uronjeniji u zajednicu. Bojan se identificira s queer zajednicom
na odredenoj razini: “Da, u nekom bas u smislu u kojem to
kazes queer. To mi je najbliza odrednica”, ali se ne identificira
s drustvenim skupinama ili  drustvenom perspektivom U
kontekstu organiziranog djelovanja ili drustvene perspektive:
“... nisam nikad bio dio nekih organizacija, jesam bio u queer
prostorima, ali nisam bio dio organizacija, dio necega gdje
bih zaista tako nastupao, djelovao, s ljudima ili institucijama,
da bi se negdje od zajednice osjetio marginaliziranim. Od
pojedinaca svakako, ali ne od zajednice kao kolektiviteta”.

Filip se uopce ne osjec¢a dijelom queer zajednice, i objasnjava:
“Ne bih se osobno identificirao kao queer, ali mije prakticno blisko
sve Sto pod queer prolazi. Tako da to mi je jedan od momenata
kao da ovo je krovni pojam pod kojim ¢e se naci nesto sto mi
je interesantnije, ali ne bih se tako identificirao. Identificirao bih
se kao pan ili biseksualna osoba, ali ne queer. Doduse, ako mi
je u nekom momentu lakSe nekome tko razumije queer nesto
objasniti, mogu se posluZiti tim pojmom umjesto objasnjavati
biseksualnost.”
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Jakov navodi da se povremeno osjeca dijelom queer zajednice.
Shvaca da se njegov seksualni identitet obiljezava kroz identitet
primarne partnerice, a nedostaje mu i referentni okvir da bi
biseksualnost bila vidljiva.
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Zakljucak

Povod za provodenje ovih intervjua i pisanja ovog rada je
Cinjenica da su biseksualne osobe drustveno nevidljive: odnosno,
drustveno su nevidljive u punini identiteta, dok se njegovi upisani
fragmenti (npr. hiperseksualizacija) potenciraju i koriste kao
leca kroz koju se biseksualne osobe diskriminira i omalovazava
njihovo postojanje. Kroz izostanak narativa o biseksualnosti i
zajednice kao homogene skupine, sudionici i sudionice ukazuju
kako je biseksualni identitet u okviru LGBTIQ+ zajednice Cesto
marginaliziran, sto dovodi do nevidljivosti i u kontekstu manjinske
skupine kojoj biseksualne osobe nedvojbeno pripadaju.

Kroz devet intervjua i pripadajuce teorijske koncepte iz domene
teorije biseksualnosti i identiteta, uz opreku heteronormativnosti,
monoseksualnosti i diskriminacije, vidljivo je koliko biseksualne
osobe propadaju kroz mrezu Stetninh drustveno prinvacenin
koncepata iz domene ljubavi, seksualnosti i romanticnih odnosa.
No, to apsolutno ne znaci da biseksualne osobe imaju potrebu
traziti nesto sto im ne pripada: kao i druge osobe unutar LGBTIQ+
zajednice i unutar Sireg drustvenog konteksta, jednostavno teze
k tome da se njihova iskustva Cuju i validiraju, $to je linija koja
je zajednicka svim osobama, neovisno o seksualnoj orijentaciji
i drugim, za ovaj rad manje bitnim, identitetskim odrednicama.
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