התמודדות הקהילה עם תגובות של חוסר קבלה של הזהות שלנו 
(כפי שהתגלו בנושא המצעד בירושלים) 

בשנים האחרונות רבים מאתנו, ובפרט הפעילים שבינינו בארגוני להט"ב שונים, חשים כי לאחר הצלחות לא מעטות בתחום המשפטי והחקיקתי, הגענו כקהילה אל המנוחה ואל הנחלה.  אפשר במקומות מסוימים בארץ (באופן בולט בשנ/י מרחבים באיזור תל-אביב – שינקין וצפון העיר – אך גם במקומות נוספים) לקיים אורח חיים להט"בי בנוחות יחסית ובתחושה של קבלה ושוויון מצד הסביבה.  אולם מתוך כך, יתכן כי אנו נוטים לשכוח או לדחוק לקרן זווית את העובדה כי במרבית הערים, הכפרים, השכונות, הקהילות והקהלים שמרכיבים את החברה הישראלית, אנו נחשבים גם היום כנטע זר, כחוטאים, כסוטים, או כבעלי הפרעה נפשית.  החברה הישראלית ככלל אינה עוד מונוליתית או הומוגנית כפי שהייתה בעבר, ורבים מן המיעוטים האתניים והדתיים שמרכיבים את החברה, כפי שעולה גם כיום מדבריהם של מנהיגי ציבור וכמרי דת, פוסלים ושוללים את עצם קיומינו, או רואים בנו קבוצה קטנה של סוטים קולניים ומסוכנים, ולראיה, עיינו ערך: חרדים, דתיים, פלסטיניים נוצרים ומוסלמים, יוצאי אתיופיה ורוסיה, נציגי 3 הדתות שמקיימות כאן מוסדות דת וכו', בני/ות עדות המזרח, דרוזים, ארמנים ועוד.  במובן של הרכב האוכלוסייה שבה,  יתכן שירושלים העיר מהווה מיקרוקוסמוס של החברה הישראלית הרבה יותר מאשר אחותה, עיר החטאים תל אביב.  מכאן, יתכן שניסיונות ההתנכלות שנחוו בשנים האחרונות כלפי המצעד שמתקיים בירושלים מזה 6 שנים, חלקם מאורגנים היטב בידי השלטון המקומי, חלקם על-ידי כמרים נציגי 3 הדתות, וחלקם יזמה פרטית של אספסוף משולהב, משקפים עמדות כלפינו שרווחות בקרב הציבור הרחב בצורה הרבה יותר נאמנה מאשר התגובות של תל-אביביים כלפי המצעד שמתקיים בעירם, למשל.   
לנוכח ההתנכלויות הנ"ל ודברי הסטה שהושמעו נגד קיום מצעד בירושלים ונגד הקהילה באשר היא, בידי כמרי דת, מנהיגי ציבור ואנשי ציבור, נציגי מפלגות שונות ועוד, האם ניתן לומר כי קיים "קונפליקט" בינינו לבין מגזרי ציבור מסוימים, או שמא מדובר בתופעה נרחבת אך "רגילה" של הומופוביה, שנאה וחוסר סובלנות שמקורה בפחד מפני הזר, חוסר יכולת לשאת שוני מסוג כלשהו ותחושת איום כאשר שוני אמיתי או מהותי בין בני אדם מתגלה ונראה לעיני כל?  כאשר אנו צועדים בהפגנה בעד זכויות ונגד דיכוי ואפליה בירושלים, האם אפשר לטעון שהדבר מהווה פרובוקציה נגד חלקים רחבים של האוכלוסייה השוכנת בעיר הקודש?   כחלק מהשיח סביב קיומו של "קונפליקט": האם זהות להט"בית וזהות חרדית/דתית/נוצרית/מוסלמית//אתיופית/רוסית וכו' יכולות להתקיים בכפיפה אחת – במלים אחרות, האם אדם יכול להיות גם לסבית וגם חרדית?  האם יכול להתקיים הומו יוצא אתיופיה/רוסיה, או הומו פלסטיני מוסלמי המקובל בחברה הסובבת אותו?  ואם לאו, האם עלינו לצמצם את המאבק שלנו לאותם ציבורים שגם היום מוכנים לסבול את קיומנו, כדי להגן על בנות/י קהילתנו פן ירגישו פעם נוספת, את מלוא עוצמת הגזענות שקיימת סביב הזהות שלנו?  האם לנו כקהילה מאורגנת יש תפקיד בהתמודדות אל מול התבטאויות של שלילת קיום ופסילה שעולות וצפות על פני השטח סביב אירועים שונים, דוגמת המצעד בירושלים, ואם כן איזה תפקיד?  היו מנהיגים בתוך הקהילה הלהט"בית שהציעו כי עלינו לבטל את המצעד בירושלים לנוכח ביטויי האלימות וההתנגדות נגדו של מגזרים שונים, מתוך עמדה שרואה בפולמוס שנוצר, חזרה לימים חשוכים יותר, שבהם לא הייתה באף פינה בישראל סובלנות כלפי להט"בים.  אחרים דגלו בקיומו של המצעד דווקא בגלל אותם ביטויים, כסמל של מאבקנו למען זכויות האדם שלנו, למען שוויון, למען אותם רבבות הומואים לסביות בי וטרנס שחיים בירושלים ובכל מקום בישראל שאינם יכולים עדיין לחיות את חייהם ללא פחד, ללא דיכוי, באופן חופשי וגלוי.  האם יש לנו תפקיד במניעת עימות ואלימות, בהפחתת עוצמת העימות?  או שמא תפקידנו כקהילה להעלות את ההומופוביה הסמויה והרווחת מן האוב, לזהות אותה ואת אלה שמחויבים אליה ונושאים אותה בגאווה, כדי שניתן יהיה לגבש תנועה ופעילות שתאבק בה באופן גלוי ונחרץ?  האם אפשר לגשר בין שתי עמדות אלו?  אם כן, כיצד, ובכל מקרה, כיצד רצוי לפעול?
