הגירה, סחר בנשים וזנות: המקרה של נשים מהגרות מברית המועצות לשעבר בישראל

ריטה חייקין, אשה לאשה – מרכז פמיניסטי חיפה; חנה ספרן, אשה לאשה ומכללת עמק יזרעאל

החל מראשית שנות התשעים ועד אמצע שנות האלפיים (2000-2005), הייתה ישראל אחת ממדינות היעד העיקריות של סחר בנשים משטחי ברית המועצות (ברה"מ) לשעבר. לתופעה תרמו התפרקותה של ברה"מ, הזעזועים הכלכליים והחברתיים שנלוו לה והגירתם של למעלה ממיליון אזרחים/יות של ברה"מ לישראל, שהקלה על כניסת הסוחרים והקורבנות כאחד. אך מעל לכל, תרמה להתפתחותה של תופעה זו הלגיטימציה הקיימת בחברה הישראלית לקניית שירותי מין בכסף, כמו גם אדישותה ובורותה של חברה זו לעצם קיומה של התופעה (לבנקרון ודהן, 2003). 
בעקבות שורה של מאבקים מוצלחים נגד סחר בנשים, ניכרת בשנים האחרונות הפחתה משמעותית בכמות הנשים הנסחרות לישראל ובעקבות כך נגרם שינוי משמעותי בדפוס של תופעת הזנות בארץ. מזעור תופעת הסחר בנשים לא שינה את העובדה לפיה רבות מהנשים בזנות כיום הינן נשים שהיגרו לישראל בשני העשורים האחרונים. מיגור הסחר הפחית אמנם את שיעורי הנשים המוברחות לארץ באופן לא חוקי, אך לא שינה את עובדת ניצול מצבן של נשים רבות בעת תהליכי ההגירה כפרצה המאפשרת את "שילובן" בתעשיית המין. מחקר זה מבקש לנוע על הציר המחבר בין תופעת הסחר לתופעת הזנות בקרב נשים מהגרות.
במאמר זה נתאר את הרקע ההיסטורי, הכלכלי והחברתי שהביא לפריחתו של הסחר בנשים ולפתיחת ערוץ הסחר בין ארצות ברה"מ לשעבר לישראל. נתאר את ההתארגנות למאבק נגד הסחר בנשים ואת המצב כיום. המחקר מתייחס לנשים מהגרות בישראל אשר הגיעו מברה"מ לשעבר ונוצלו בתעשיית המין בארץ. חלק מהנשים הגיעו לישראל כקורבנות סחר וחלק היגרו לישראל והידרדרו לזנות לאחר הגעתן. בעיותיהן של נשים מהגרות שעלו לישראל באופן חוקי ואלו של נשים שנסחרו לארץ או של מהגרות ללא מעמד כזה, דומות ולעיתים אף זהות. במאמר זה אנחנו מבקשות לתהות על ההשפעות והתהליכים שגרמו להן להידרדר לזנות. הקשיים בהם נתקלות נשים בשתי הקבוצות דומים ביותר וסיפורי התדרדרותן האישיים חוברים לכלל סיפור משותף המשלב הגירה וזנות. הערכים התרבותיים שבתוכם התחנכו הנשים שונים מהנהוג בארץ, ורובן המכריע של הנשים סבל בעבר מאלימות, תקיפות מיניות ואונס. 
הדברים שיובאו במאמר מושתתים על הניסיון שנרכש על ידינו במהלך הפעילות של אשה לאשה – מרכז פמיניסטי, חיפה למאבק בזנות ובסחר בנשים שהחל את דרכו לקראת סוף שנות התשעים (של המאה ה- 20) והפך לאחד הפרויקטים המרכזיים בארגון מאז שנת 2001. המאמר יסקור את ההיסטוריה של הפרויקט ואת תחומי עשייתנו, ויקשר בין עבודתנו עם נשים והמציאות שנגלתה בפנינו, לבין דברים ששמענו מפי הנשים עצמן.

במאמר החשוב שכתבו מאשה בומן וסוניה סולומניק Solomonick & Buman, 2009).) על המרחב התרבותי של נשים מהגרות מברה"מ לשעבר לישראל, הן מתארות את הפער התרבותי הגדול בין נשים שגדלו בתרבות הרוסית לבין נשים שגדלו בישראל. הן עומדות על ההבדלים התרבותיים שבין הפמיניזם המערבי, ממנו הושפע הפמיניזם בישראל, ובין תפישות פמיניסטיות שהתבססו בברית-המועצות מאז המהפכה הסובייטית ובמשך 75 שנה. לגבי דידן, שתי קבוצות נשים אלו – בלא לבטל את קיומם של הבדלים פנימיים בין קבוצות המשנה המרכיבות אותן – מהוות כל אחת עולם שונה ואחר בהשוואה לרעותה. מחברות מאמר זה מבקשות להרחיב את ההתייחסות ולשאול האם ניתן לגשר על הבדלים אלה ומה משמעותם כאשר נשים בנות שתי הקבוצות חוברות יחדיו על-מנת להלחם בתופעה האיומה של ניצול נשים ודיכוין.  נקודת המוצא ממנה החלו להיכתב דברים אלה הייתה הרצון לספר על הפרויקט, על פעילותו ועל הניסיון שצברנו במאבק נגד סחר בנשים, במטרה לחשוף את התפישות והעשייה בפני נשים וגברים אחרים בארץ ובעולם, שיוכלו ללמוד מניסיוננו ולהשתמש בו למטרות דומות. 

הניסיון בעבודה עם נשים אשר נסחרו או הידרדרו לזנות בישראל ואשר הגיעו לכאן מתרבויות שונות לחלוטין, מראה שטיפול ועזרה מוצלחים מחייבים רגישות תרבותית.  כמו כן הוא מעיד על כך שארגון פמיניסטי יכול לגשר על הפערים שבין נשים מקומיות לבין נשים מהגרות ולהוביל מאבק מוצלח נגד דיכוין של נשים מהגרות. רק הבנה עמוקה של הצרכים השונים של הנשים, בנוסף לטיפול ועזרה הרגישים לדפוסים התרבותיים של החברה מקרבה באו, יוכלו להבטיח להן עזרה והגנה באופן שישנה את מצבן ויסייע בידן להיחלץ מהניצול וההשפלה הכרוכים בזנות. במאמר זה נקשיב לקולותיהן של נשים שמוצאן בברה"מ לשעבר, ננסה לעמוד על ההבדלים התרבותיים בין חברת המקור שבו גדלו לזו שפגשו בארץ ואת משמעותם, ונצביע על החשיבות של פיתוח רגישות תרבותית כבסיס להצלחתו של שינוי חברתי במאבק  בזנות ובסחר בנשים. 

הגירה ותרבות: קשר בל ינותק 

כדי להבין את הרקע ההיסטורי ואת ההתייחסות לערכים התרבותיים בחברת המקור, יש להבחין בין שתי תקופות משמעותיות: התקופה של קיום ברה"מ כמדינה קומוניסטית וסוציאליסטית והתקופה שבאה לאחריה – מראשית שנות התשעים ועם התפרקות ברה"מ, ששינתה את המצב הגיאו-פוליטי במזרח אירופה ללא הכר. התקופה הראשונה של התפרקות ברה"מ  התאפיינה, בין השאר, בכעס גדול של הציבור על השלטון הישן ובכך שהמדינות החדשות החלו את דרכן העצמאית ללא חקיקה מתאימה, ללא נהלים וללא תקציבים. כתוצאה ממצב זה החלה הידרדרות כלכלית קשה במצבן של האוכלוסיות השונות, שכללה מחסור בשירותים חברתיים ובמערכות חינוך ורווחה. ראשונות להיפגע היו נשים בפרט ומשפחות צעירות בכלל. 

ראוי להדגיש כי בברה"מ, על אף מאפייניה הסטריאוטיפיים והממשיים כמדינה קשה וטוטליטארית, זכו הנשים ביתרונות חשובים. דוגמא לכך הייתה מערכת התמיכה בהורות, שכללה גני ילדים שפעלו מבקר עד ערב, מערכת של חוגים ופעילויות לילדים בכל הגילאים, ללא תשלום. לימודים והשכלה גבוהה ניתנו אף הם בחינם והסטודנטים/יות קיבלו מלגות חודשיות. מערכת תמיכה זו לא הספיקה אמנם לצרכי מחיה, אך הבטיחה אפשרות קיום במקביל ללימודים. לאחר סיום הלימודים האקדמיים הסטודנטים/יות לא היו צריכים להתפנות ולחפש עבודה, המדינה היא שעסקה בשיבוצים לשוק התעסוקה, בהתאם למקצוע שלמדו.  מבנה חברתי ייחודי זה שתמך והגן על יחידים ומשפחות נעלם לחלוטין בחטף עם נפילת ברה"מ.  
קריסתם של מעגלי התמיכה המוכרים והתפרקות המערכת החברתית והקהילתית, השפיעה קשות במיוחד על נשים שמעמדן הכלכלי והחברתי התדרדר במהרה. מקצועות בהם עסקו בעיקר נשים החלו לאבד מערכם, נוצר קושי גדול במציאת עבודה, מקצועית או בלתי-מקצועית ומרבית הנשים איבדו את פרנסתן. מערכת התמיכה של ההורים מהדור המבוגר יותר התמוטטה גם היא, עקב פיטורים המוניים, ומשפחות רבות החלו לסבול מקשיים כלכליים שלא אפשרו עזרה רב-דורית או פנים-משפחתית. על כתפיהן של הנשים נפל עומס רב, מפני שהן הפכו למפרנסות עיקריות כשבמקביל הן מגדלות את ילדיהן ואף נאלצות לתמוך בהוריהן. מצב זה הביא ליחסים קשים, לפירוקן של משפחות רבות ולעלייה חדה בשיעורי הפרידות והגירושין.  
הבדל משמעותי נוסף עבור הנשים היה מצבן של האמהות החד-הוריות. חד-הוריוּת הייתה בברה"מ מצב אפשרי ומקובל יחסית, מפני שהמדינה תמכה באמהות חד-הוריות והמערכת החינוכית ושירותי התמיכה בנשים עובדות היו נגישים וזולים. עם התפרקותה של ברה"מ, מצאו עצמן 40% מהנשים שהוגדרו באותה עת כאמהות חד-הוריות, מתחת לקו העוני. מספר זה אף היה במגמת עליה במהלך כל שנות התשעים. מחקרים ארוכי טווח שנעשו לגבי מצבן של האמהות החד-הוריות בארצות ברה"מ לשעבר, הראו שאלה היו עניות לאורך זמן ובמידה רבה יותר ממשפחות אחרות(Lokshin, M. and Popkin, B.M., 1999. Emerging underclass in Russia: income dynamics, 1992–1996. Journal of Economic Development and Cultural Change 47 4, pp. 803–829.Lokshin & Popkin, 1999) . 

העוני, חסרונם של מקומות עבודה והדאגה להורים חסרי הפרנסה, הביאו למצב של ייאוש וחוסר תקווה וכך במעגליות אכזרית עלה אחוז הגירושים עוד יותר והביא להגברת המצוקה.  מגמה נוספת שהביאה לערעור התא המשפחתי, אופיינה במחקרה של נטליה חודריבה (2006), ממנו עולה כי מרבית הנשים אשר החלו לחיות בזוגיות ברוסיה שלאחר פירוק ברה"מ, פיתחו  ציפיות לא ריאליות כלפי בני הזוג, תוך ציפייה מהגברים למלא את התפקיד המסורתי לפי המודל המערבי של אחריות בלעדית להבאת פרנסה למשפחה. תהליך זה תרם אף הוא ללחץ בלתי אפשרי על הזוגיות וחיי המשפחה .  
הפיכתן של  מדינות ברה"מ לשעבר, בראשית שנות ה-90, לישויות עצמאיות התאפיין, בין השאר, בהתפשטותן של רשתות פשע מאורגן. המצב הכאוטי והשתלטות הפשע המאורגן הביאו למעשי פשיעה גלויים שלא זכו לשום תגובה או התערבות מצד המדינה. כמו במקומות אחרים במזרח אירופה, רשתות הפשע המאורגן ידעו לנצל את המצב החדש וראו בעוני המתפשט הזדמנות לניצול במיוחד של נשים. חיילים משוחררים רבים אשר חזרו מהמלחמות השונות וסיימו את שירותם הצבאי, החליפו את המדים הצבאיים במדיהן של חברות שמירה ואבטחה המשתפות פעולה עם רשתות פשע. דפוסים אלה, של אבטלה גבוהה, פשע מאורגן והתמוטטות מוסדות המדינה היוו קרקע פורייה להתפתחות של סחר בנשים בכל מזרח אירופה. הבסיס התרבותי המשותף למדינות השונות, כמו גם השימוש המשותף בשפה הרוסית, תרם אף הוא את חלקו והקל על תהליך ההתפשטות וההתרחבות של תופעת הסחר בנשים (Lebow, 1994).
בשנים טרום פירוקה של ברה"מ היו גבולותיה סגורים ליציאה, אלא בהינתן אישור מיוחד מטעם השלטונות, בניסיון למנוע השפעה של רעיונות מערביים ובפרט כאלה הנוגעים בתפישות של חירות וחופש. גם מי שהיה זכאי לקבל אישור יציאה לנסיעה לחו"ל, היה חייב לעבור וועדות שונות שפשפשו במעשיו, עיינו במסמכיו ובדקו האם האיש/ה מוכן/ה מבחינה פוליטית לנסיעה למדינה מערבית - כשהחשש הגרוע ביותר היה, כמובן, האפשרות שמי שיסעו יישארו במערב כמהגרים. כתוצאה מכך, תרבות המערב ורעיונותיו היו סגורים למעשה בפני הציבור הסובייטי. הציבור היה מצוי במסגרת פוליטית שהייתה מנוהלת על ידי שלטון  ריכוזי ודיקטטורי אשר שלט על התודעה הציבורית מאז המהפכה הסובייטית בשנת 1917 .(Sulaimonova, 2006) 
ההיכרות עם  רקע זה חשובה ביותר לניתוח והבנה של מצב הנשים שיצאו מברה"מ למערב בחיפוש אחרי פרנסה. לציבור זה לא היו שום מושג והבנה בנוגע למקומות אליהם הגיעו. הבעיה התעצמה במקרים הרבים בהם מדובר בנשים שהגיעו מכפרים ועיירות קטנים ונדחים ברחבי ברה"מ לשעבר.  נשים אלו לא יצאו לעיתים מגבולות אזור מגוריהן כלל עד שנכפתה עליהן ההגירה למדינות אחרות. 

בעיית הסחר בישראל

קיומה של תופעת סחר בנשים לצורך ניצולן הגופני, הנפשי והרוחני, הגיעה בפעם הראשונה לידיעתו של הציבור הישראלי הרחב בשנת 1997, עם פרסום דו"ח בנושא של שדולת הנשים בישראל ונדרברג, 1997). הידיעה וההכרה במתרחש החלו לחלחל למודעות הציבור לאיטן, ובמקביל לכך הוקמה קואליציה של ארגונים לא-ממשלתיים שמטרתה מאבק בתופעה. דו"ח נוסף, שהוציא ארגון אמנסטי בשנת 1999 Human Rights Abuses Affecting Trafficked Women in Isreal's Sex Industry , תרם אמנם למאבק הארגונים בכך שחידד את חומרת המצב, אך לא הצליח להביא לשינוי המיוחל במדיניות הרשמית של מדינת ישראל. 
לאחר שהארגונים החברתיים הפיצו ברבים את המידע שנאסף לגבי מימדי התופעה וחומרתה, התפרסם בשנת 2000 דו"ח של מחלקת המדינה האמריקאית TIP 2000   (Trafficking in People Report), שסקר את היקפי ואפיוני הסחר בבני אדם בעולם באותה תקופה. ארה"ב החלה למיין ולדרג את המדינות השונות בעולם עפ"י מאבקן בתופעת הסחר. לפי ממצאי הדו"ח דורגה ישראל בקטגוריה השלישית והאחרונה של מאבק מדינות העולם השונות בסחר בנשים.  בעקבות הדירוג הנמוך שקבלה ישראל והאיום הכלול בדירוג זה בדבר הפסקת התמיכה בישראל, שינתה המדינה את יחסה לנושא הסחר בנשים, הפסיקה את ההתעלמות השלטונית מהתופעה והחלה להיאבק כנגד הסחר בגבולותיה.  
רק לאחר פרסומו של דו"ח חמור זה, זכה הנושא לראשונה להתייחסותה הרשמית של המדינה. בעקבות זאת חוקקה הכנסת חוק חדש שאסר על סחר בבני אדם למטרות זנות. מאוחר יותר,באוקטובר 2006, הוכנס תיקון משמעותי לחוק אשר שינה לחלוטין את התייחסותה של מדינת ישראל כלפי התופעה; החוק הורחב לכלל הגדרה מקיפה יותר של סחר בבני אדם, מתוך שיקוף תפישה המבקשת לקשור בין איסורים שונים כמו סחר בעבדים, באיברים וכדומה. 

עד שלב זה נחשבו קורבנות הסחר לנשים עברייניות, מעצם הימצאותן בארץ ללא היתר ובניגוד לחוקי ההגירה. בשנים 1999 ועד תחילת שנת 2004 רוב הנשים הנסחרות  גורשו מהמדינה, ובהעדר נהלים ברורים לגבי נתינת סיוע, חלקן הגדול לא זכו לקבל לפני או במהלך תהליך הגירוש כל סעד או סיוע. המצב החדש שנוצר במסגרת האיום לפיו ישראל עלולה לאבד את הסיוע האמריקאי, מתוקף הגדרתה כמדינה אשר אינה נאבקת בסחר נשים, הוא זה אשר הביא לשינוי בחוקים ובנהלים. כתוצאה מכך ובעקבות שיתופי הפעולה שנוצרו מאז עם ארגוני הנשים וארגונים לזכויות האדם, מקבלות כיום רוב הנשים אשר מוגדרות ומזוהות לפי הנוהל כקורבנות הסחר סיוע וליווי משפטי ואחר. 

כחלק מהשינויים, החלה לפעול בשנת 2000 ועדת חקירה פרלמנטארית שמטרותיה מיגור תופעת הסחר בנשים וסיוע לנשים הנסחרות. במסגרת השלב הראשון של המאבק המשפטי הגישה הוועדה שש-עשרה הצעות חוק בתחומים שונים הנוגעים לסחר בבני אדם. שש מהצעות החוק הללו עברו קריאה ראשונה במליאת הכנסת, הצעת חוק נוספת עברה בקריאה טרומית ותשע הצעות חוק הונחו על שולחן הכנסת. בחודש דצמבר 2002 הגישה הועדה דו"ח ביניים בנושא, בו בחרה להתמקד בהיבטים המשפטיים ובנתינת מענה אופרטיבי למאבק בתופעה, בעיקר באמצעות חקיקה מקיפה בשורה של נושאים קשורים.   

בשנת 2003, יזמה ועדת החקירה הפרלמנטארית את עריכתו של סקר שבחן, לראשונה בישראל, את מודעות הציבור ועמדותיו הערכיות כלפי התופעה ותפיסת הקשר בין סחר בנשים לפגיעה בזכויות אדם. תוצאות הסקר הצביעו על כך שבתודעה הציבורית בישראל, הסחר בנשים לא התקשר כמעט להפרה של זכויות אדם, אלא נתפס כחלק מבעיית העובדים הזרים במדינה, ונחשב כעבירת מוסר יותר מאשר כהפרה של זכויות אדם. ממצאי הסקר העידו על עיוורון הציבור בכל הקשור לשמירה על כבוד האדם, חירותו וזכויותיו ועל ניכור של החברה הישראלית כלפי מי שאינו ישראלי (הלר, 2003).
עד שנת 2004 קיבלה תופעת הסחר בנשים עדיפות נמוכה ביותר ככל שהדבר נגע במדיניות הטיפול של מדינת ישראל, וזאת בהקשר ישיר לחוסר תשומת-הלב שהפגינה המדינה כלפי תופעת הזנות בכלל. באותה תקופה חשנו במצוקה קשה: לא עמדו לרשותנו משאבים לסייע לכמות גדולה כל כך של נשים קורבנות סחר זרות ולא היה לנו למי לפנות בנושא. מה שיכולנו לעשות היה להתמקד במאבק בסחר בנשים זרות, אשר המכונים היו מלאים בהם באותם ימים, ולנסות לתת מענה ראשוני לנשים אלה. יחד עם זאת, מתוך תפישתנו את המאבק בסחר בנשים כחלק בלתי נפרד מהניסיון לשינוי בתופעת הזנות, התחלנו כבר באותה עת לסרוק את השטח, לאסוף נתונים ולעשות מאמץ לפענוח היקף ומאפייני תופעת הזנות בישראל בכללה. 

בראשית שנות האלפיים ועד שנת 2004, לא הייתה בארץ אף מסגרת טיפולית בה יכלו הנשים נסחרות לשהות בזמן עדותן נגד הסוחרים. דוגמא אופיינית להתנהלות דאז, היה מקרה שארע בחודש אוגוסט 2003, במהלכו קיבלנו פניה מסניף מולדובה של ארגון  IOM (ארגון ההגירה הבינלאומי International Organization for Migration)), בבקשה לסייע לאשה שלמיטב ידיעתם הייתה כלואה במכון בתל-אביב. הצלחנו ליצור קשר עם האשה וקיבלנו ממנה את פרטי המקום בו הייתה סגורה. למרות תחנונינו בפני נציגי מחלק מוסר במשטרת תל-אביב כי ילכו וישחררו את האשה, חלף שבוע עד שעלה בידינו להגיש לה סיוע. במהלך פעולת השחרור התגלו במקום עשר נשים נוספות אזרחיות מולדובה. חוקרי המשטרה התקשרו לריטה חייקין, שעמדה בראש הפרויקט, ושאלו לעצתה -  מה לעשות עם 10 נשים אזרחיות מולדובה ששוחררו מכלאן ואין להן לאן לפנות? מקלט לא היה בנמצא, ומנהלת ההגירה לא הייתה מוכנה לוותר על מקום פנוי במתקן המשמורת לעובדות זרות בשביל הנשים הנסחרות, מפאת חוסר מקום. על פי חוקי המדינה, המשטרה לא יכלה לעצור את הנשים מפני שהן לא היו עברייניות, אך היא יכלה לעצור אותן בגין שהות בלתי חוקית בארץ וכך עשתה. מתקני הכליאה בארץ היו מלאים באותה תקופה בעובדות זרות,. מציאות זו יצרה צורך דחוף במציאת בתקציב למימון השהייה של הנשים הנסחרות עד הסדרת מסמכיהן ועזיבתן את הארץ, תקציב שכמובן לא היה בידינו. במקרה מסוים זה, הנשים שוחררו וכל אחת נשלחה למצוא לבדה את דרכה בארץ הלא מוכרת, ללא יכולת להבטיח להן סיוע כלשהו. האשה לגביה קיבלנו את הפניה מ-IOM, קיבלה מאוחר יותר, הודות לבקשות חוזרות ונשנות, מקום זמני במקלט לנשים מוכות, עד שמסמכיה הוסדרו והיא שבה לארץ המוצא.
מקרה נוסף הממחיש את הבעייתיות שאפיינה את אותה תקופה, התרחש כאשר התקשרנו לתחנת משטרה באזור הצפון ודיווחנו על שתי קורבנות סחר שהגיעו לעיר בה פועלת התחנה. אחד החוקרים ענה לשיחה והשיב כי אינו יודע דבר לגבי קורבנות סחר, אבל, כך הדגיש בבוטות: "יושבות כאן לידי שתי זונות - אולי את רוצה לדבר עמן?" תשובתו משקפת היטב את הגישה שרווחה במדינה ומוסדותיה כלפי תופעת הסחר בנשים בישראל עד דצמבר 2003– קורבנות הסחר נתפסו כעברייניות וכאשמות במצבן.


חשוב לציין, שהחוק נגד סחר בנשים נחקק בישראל כבר בשנת 2000. יחד עם זאת, מדיניות ענישתם של מפירי החוק הייתה סלחנית ביותר, ולמרות שהחוק קבע עונש מקסימום של 16 שנות מאסר על עבירת סחר בנשים, העונשים שנפסקו כנגד הסוחרים באותם ימים היו מזעריים ושיקפו את חוסר המוטיבציה של המשטרה לפתוח בחקירות ולפעול בתחום זה. לריטה חייקין זכורים היטב מאבקיה באותה תקופה, שנועדו לגרום לפתיחת תיקים בגין סחר בנשים ושנתקלו בקשיים גדולים ובחוסר הבנה מוחלט של המערכת.
בנוסף, התרחש בסוף שנת 2003 אירוע  שזעזע את חברי הממשלה, ובמיוחד את ראש-הממשלה דאז אריאל שרון, וגרם לתפנית משמעותית. ב-11 בדצמבר 2003 עלה לכותרות החדשות ניסיון חיסולו של עבריין מוכר מאוד על ידי כנופיה כלשהי, ניסיון במהלכו נהרגו שני אזרחים חפים מפשע. חומרת המקרה הביאה להחלטה של ראש-הממשלה ומפכ"ל המשטרה להילחם ביד קשה נגד העבריינות והפשע המאורגן בישראל. כחלק ממדיניות חדשה זו, החלה המשטרה בפשיטות רבות על מכונים, משרדי שירותי ליווי, עסקי הימורים בלתי חוקיים ודומיהם. בתקופה בת שנה אחת נפתחו כ-650 תיקי סחר בנשים. מתקני הכליאה של מנהלת ההגירה התמלאו בנשים נסחרות שהמתינו לתעודת המעבר שלהן. לחלק מהנשים היוותה שהות זו תקופת "הרהור", שבמהלכה ולאחריה הן אזרו אומץ והביעו הסכמה למסור עדות נגד סוחריהן.

כארגון בלתי-ממשלתי (  (NGO – Non Governmental Organizationהמעורב ומנוסה במאבק בסחר בנשים, התחלנו ב"אשה לאשה" לקבל פניות מטעם הרשויות המוסמכות, שבמסגרתן הוזמנו להגיע למתקני הכליאה בצפון הארץ על-מנת לראיין נשים שנכלאו בהם ולתת להן סיוע ראשוני, עם דגש מיוחד על הסברת זכויותיהן. בנוסף, ניתן לנו לראשונה אישור להביא לנשים מצרכים שנזקקו להם, לרבות ביגוד וחפצים אישיים, אותם הותירו מאחוריהן במכון שאליו החליטו לא לחזור, מחשש לגרום למעצרן של נשים אחרות. במקרים אחרים, חסם הסרסור עצמו בפני הנשים כל אפשרות לקבל חזרה את חפציהן האישיים וכך הן נותרו חסרות כל. האווירה בקרב העצורות הייתה של פחד,  חוסר ודאות וחשש מפני הצפוי להן הן במתקן הכליאה והן בעתיד הלא ידוע לאחר השחרור. 
הצלחתו של המאבק בסחר בנשים, שהובל על-ידי ארגוני נשים וארגונים לזכויות אדם בשיתוף פעולה עם חברת הכנסת דאז זהבה גלאון, יחד עם המשטרה, הפרקליטות ומשרד המשפטים, הביאה לירידה ניכרת בתופעת הסחר
. להצלחת המאבק בסוחרים תרמו הקשרים שנבנו לאורך הזמן בין ארגוני נשים בישראל לבין ארגונים דומים בארצות המוצא יחד עם שיתוף פעולה שנבנה בין משטרת ישראל והמשטרות השונות בארצות המוצא. כל אלה יחדיו סייעו בניסיונות לעזור ולשקם נשים שהצליחו לצאת ממעגל האלימות שבעולם הסחר. יחד עם זאת, הביקוש לשירותי מין בארץ לא קטן כלל, הזנות לא פסקה מלהתקיים ולמעשה היקפיה לא צומצמו כלל. כתוצאה מכך, נשים שהגיעו לארץ מארצות ברה"מ לשעבר באופן חוקי לחלוטין, ושבעקבות ההגירה מצאו עצמן במצבי חיים קשים והתדרדרו לזנות, שינו משמעותית את ההרכב הדמוגרפי של קבוצת הנשים העוסקות בזנות בארץ והפכו כעת לחלק עיקרי בתוכה. 

הקמת פרויקט "מאבק בזנות וסחר בנשים" 
ראשיתו של הדיון והעניין בנושא המאבק בסחר בנשים באשה לאשה, שהינו מרכז פמיניסטי בחיפה, התרחש בסוף שנות התשעים.  בעקבות הפרסומים של שדולת הנשים בישראל ואמנסטי אינטרנשיונל החלו דיונים בארגון והוחלט ללמוד את הנושא על ידי פגישות עם נשים נסחרות ועל ידי בדיקה של הפעילות הקיימת בנושא.  הפגישות הראשונות עם הנשים בבית המעצר קישון שליד חיפה הביאו לחברות אשה לאשה את עוצמת הבעיה והסבל של הנשים ממקור ראשון.  מימון שהגיע מקרן שבדית, קווינה טיל קווינה, הביא להעסקתה של רכזת ולפתיחת פעילות רצינית וממוקדת למאבק נגד סחר בנשים (Chaikin, 2006). 

פרויקט המאבק בזנות וסחר בנשים בצורתו הנוכחית החל לפעול בשנת 2001, והתמקד בעבודה עם נשים נסחרות ובמאבק למיגור התופעה. ההתמקדות בפעילות הנוגעת בפן מסוים בלבד של תופעת הזנות, נבעה מתוך הכרה בצורך הדחוף במאבק בהתפתחות הסחר בנשים בעולם בכלל ובישראל בפרט. ישראל הייתה כאמור בין האזורים בהם התחוללה פעילות ניכרת של סחר, בעקבות ההגירה הגדולה מארצות מזרח אירופה. באותה תקופה התפתחו בערים מרכזיות בישראל אמצעים שונים לקיום תעשיית מין, כגון דירות דיסקרטיות, מכונים שונים ושירותי ליווי, אשר בהן שועבדו ונוצלו נשים אשר הגיעו ממזרח אירופה במטרה להרוויח מעט יותר ממה שהתאפשר להן בארצות המוצא שלהן. רובן לא ידעו כי הן מיועדות להשתלבות בשוק המין ולא תיארו לעצמן מה הגורל הצפוי להן.  

מרבית הנשים בהן פגשנו במסגרת הפרויקט מאז שנת 2002, מוצאן היה ממדינות מזרח אירופה - אוקראינה, רוסיה, בלרוס, מולדובה ואחרות. מלבדן נסחרו לזנות בארץ באמצעות ערוצי סחר ייעודיים שנפתחו לצורך כך, גם נשים ממדינות אסיה שבגוש הסובייטי - מרביתן מאוזבקיסטאן ומקצתן מקזחסטאן. נשים ממדינות נוספות אשר נפלו למלכודת הסחר, אך בהיקפים קטנים יותר, הן אזרחיות המדינות הבלטיות או מדינות שלא היו חברות בברה"מ.  

במהלך שמונה שנות פעילות הפרויקט, קבלנו פניות ונתנו עזרה ותמיכה ל-1600 נשים שנסחרו לישראל, רובן צעירות בגילאי 19-33, כמחציתן אמהות חד-הוריות, פרודות או גרושות. 
במקרים בהם חשנו כי איננו יכולות, או שלא יהיה נכון עבורנו, להתמודד לבד עם הבעיות שונות בשטח, ביקשנו עזרה מארגוני זכויות אדם אחרים בכלל וכאלה הפועלים למען זכויות נשים בפרט. במהלך השנים 1997 עד 2004, פעלה קואליציה ארצית למאבק בסחר בנשים. במסגרת קואליציה זו הופעלו לחצים שונים על הממשלה, שנועדו לשנות מדיניות או לטפל בנושא זה או אחר הקשור לסחר בנשים. לאחר הפסקת עבודת הקואליציה, המשכנו לפעול בשיתוף פעולה מלא עם ארגונים אחרים, בהתאם לנושאים בהם עוסק ארגון זה או אחר.

תחומי הפעילות ודילמות 
פעילות הפרויקט נועדה לאפשר עבודה עם נשים שנמצאות כיום בזנות, עם אלו הרוצות להתחיל בתהליכי שיקום מזנות, וכן עם נשים אשר עזבו את מעגלי הזנות בעבר, אך מתקשות עדיין להשתלב בחברה. במסגרת עבודתנו, אנו מנסות לא רק לתת טיפול לאשה בשעת הצורך, אלא גם לנסות ולנהל יחד איתה תהליך משותף שמטרתו התמודדות עם העתיד הצפוי לה, מתוך כוונה לנסות ולסייע לה לצאת ממעגל הזנות. כדי לאפשר ולעודד תהליך זה, אנו עושות ניסיון להבין יחד עם האשה את הגורמים שהובילו אותה לזנות. תהליך מורכב זה הוא השילוב והפיתוח החשובים ביותר של עבודתנו עם קורבנות הסחר, מתוך הכרה כי דרך הבנת שורשיהן של המצוקות האישיות, ניתן יהיה להתחיל ולהתקרב לנשים באופן שיאפשר לסייע להן. כנגזרת של תפישה זאת, נבנים על-ידינו עבור כל אשה מערך או תוכנית אישיים המתאימים לצרכיה באותה תקופה.
כבר מתחילת הפרויקט, בקרנו נשים שהיו קורבנות סחר ונמצאו במתקני הכליאה של מנהלת ההגירה. בפגישות עם הנשים ניסינו לסייע להן לקראת התהליכים השונים הצפויים להן ובהם אפשרות של מסירת עדות נגד סוחריהן ו/או חזרה לארץ המוצא שלהן, במידה ויבחרו בכך. בנוסף הקפדנו להביא לידיעתן את זכויותיהן בישראל, במטרה להחזיר להן את הביטחון העצמי.      
            פן מקביל של פעילות הפרויקט, בנוסף לסיוע לנשים, היה מאבק למען שינוי מדיניות הרשויות בטיפולן בתופעת הסחר בנשים, ותביעה מן הרשויות לקחת את האחריות על הטיפול בתופעה. מתוך המפגשים עם הנשים, עלתה מציאות שאפשרה לנו לנתח ולהבין את מצב הדברים ובהתאם לכך להציב לעצמנו ולרשויות יעדים נוספים בדרך למיגור התופעה. 

גם בתוך הארגון שלנו, אשה לאשה, עלו במהלך השנים דילמות שונות עמן היינו צריכות להתמודד. תוך כדי עבודה ודיונים, החלטנו למקד את עבודתנו בקשר עם מוסדות וגופים שונים כגון משטרת ישראל, בתי משפט, בתי חולים, תקשורת וכד', וזאת מבלי לוותר על המשך מתן תמיכה ועזרה לנשים. מאפייניה של פעולה דו-כיוונית זו הם צבירת ניסיון בהתמודדות עם הממסד, לצד התמקצעות בליווי וטיפול בנשים.  כבר מתחילת דרכנו עלה הצורך לעסוק באופן תיאורטי ומעמיק בדילמה של שאלת בחירתן של נשים בעיסוק בזנות. למידה ודיונים בנושא זה התקיימו שוב ושוב בקרב הנשים הפעילות בארגון ובמיוחד בקרב חברות וועדת ההיגוי של הפרויקט. כחלק מתפישתנו הפמיניסטית, הזמנו להשתתף בדיון גם נשים שעסקו בעבר או עוסקות בהווה בזנות, מתוך רצון לשמוע את קולן ולגבש את עמדותינו ותפישותינו כחלק מהדיאלוג איתן. לאחר תקופה ארוכה של למידה, העמקה ושיח משותף, גיבשנו כארגון עמדה ברורה, לפיה אין אשה שנמצאת בזנות מתוך רצון ובחירה חופשיים ולכן יש לתמוך בנשים בזנות ולהיאבק למען תנאים שיאפשרו את יציאתן ממעגל הזנות ושיקומן. לעמדה בסיסית זו ישנן מספר נגזרות, שאחת מהן היא תפישתנו לפיה תיקים אזרחיים העוסקים בסחר בנשים אל להם להתנהל בבית הדין לענייני עבודה, כפי הנהוג במקרי סכסוכי עובד-מעביד, אלא בבית הדין המחוזי שיוכל לזכות את קורבן הסחר בפיצויים. 

דילמה נוספת שעמדה וממשיכה לעמוד לנגד עינינו היא טיב ומהות העבודה עם הממסד והרשויות השונות. מתוך רצון להשפיע על המערכת, התחלנו בשיתוף פעולה עם משטרת ישראל בעבודה חינוכית, כשאנו מתמקדות בהרצאות בבית הספר לשוטרים, במסגרת קורס מתקדם לחוקרים. המטרה העיקרית בהרצאות לשוטרים הינה שבירת המיתוסים המצויים הרווחים לא רק בקרב הציבור הרחב, אלא אף בקרב אנשי מקצוע. התפישה החברתית המוכרת לפיה זנות היא "מקצוע" ואשה העוסקת בה "בחרה" בכך מרצון חופשי, מובילה לקיבוע ההאשמה הקולקטיבית כלפי נשים העוסקות בזנות ולהתעלמות ציבורית-חברתית מבעיות הניצול וקניית שירותי המין הנלוות לתופעה. במהלך ההרצאות מול קהל השוטרים, אנו מנסות "לשבור" דפוס חשיבה זה, תוך כדי ניתוח מציאות ודיאלוג משותפים.
העבודה עם המשטרה חיזקה את נחישותנו להמשיך ולנסות ולעבוד תוך דיאלוג עם הממסד, ולהמשיך לפעול למען עקירתם מהשורש של סטריאוטיפים העומדים בבסיס דפוסיהם הטיפוליים של מוסדות שונים המטפלים בנשים מהגרות. בין המוסדות העיקריים שאנו נזקקות לשיתוף פעולה עמן, ניתן לציין את הביטוח הלאומי, בתי החולים ומשרד הרווחה. אחת הבעיות העיקריות שאנו מזהות כיום היא סוגיית אי-מתן זכויות ומעמד חוקי במדינה לנשים שהן אמהות חד-הוריות. למרות שקיימת החלטה של בית המשפט הישראלי כי על הביטוח הלאומי לשלם מזונות לנשים אלה, מוסד זה אינו תומך בהן כיום בפועל ולא מוכן להכיר בהן כזכאיות לתשלום מזונות וקצבת ילדים. מדיניות זאת יוצרת מצב של מצוקה קשה, במסגרתו הנשים נאלצות לנסות ולפרנס את ילדיהן בעודן משוללות כל זכויות כגון שירות רפואי בקופות החולים או שירותי רווחה אחרים, המוכנים לסייע ישירות לילדיהן אזרחי ישראל, אך לא להן.  מציאות זו גורמת לעיתים לאבסורדים קיצוניים, דוגמת מצב במסגרתו מחלקת הרווחה מציעה להוציא את הילדים מחזקת האם ולהעבירם למשפחה אומנת כיוון שהם זכאים לטיפול שנמנע ממנה, כך שהיא מאבדת את ילדיה ונותרת להתמודד עם חייה לבדה, חסרת כל תמיכה ונקודות משען.  
השאלה העומדת כאן על הפרק, אינה רק הזכות לשיקום של אשה שעברה ניצול קשה בארץ, היא גם שאלה כללית יותר של הזכות לאמהות של נשים בזנות או נשים המנסות לצאת ממעגל הזנות. עמדתנו היא כי יש להושיט יד לאשה ולתת לה מענה ותמיכה מקסימאליים, דווקא משום המצאה במצוקה וגם אם יתכן כי היא עדיין עוסקת בזנות. עיסוק בזנות לא אמור, לדעתנו, להוות סיבה להוצאת ילדים מחיק המשפחה, כל עוד האם איננה מקבלת לקוחות בתוך הבית והמצב אינו מהווה סכנה לילדים. אין שום דרך לקבוע כי ניתוק ילדים מאמם עדיף על אם שעיסוקה בזנות ונטייתם של שירותי הרווחה להוציא ילדים מחזקת אמותיהם במקום לאפשר לאמהות קרקע יציבה ותמיכה בתהליך שיקום שיבטיח כי שתוכלנה לגדל את ילדיהן, היא לשיטתנו פוגענית ושגויה.  (מאסס,1995; הרצוג, 2004).
הדילמות והבעיות הללו ממשיכות ללוות את עבודת הפרויקט לאורך כל הדרך והן חלק מההתמודדות היומיומית שלנו עם שיטות הפעולה והחשיבה הרב-מערכתית. כדי לקבל מענה מהממסד אנחנו תומכות בפניות אל בתי משפט ובמקביל מנסות לקבל באמצעות הוועדה הפרלמנטארית לענייני זנות וסחר בנשים, תשובות לגבי זכויותיהן של נשים מהגרות ללא מעמד. העבודה המקבילה בשני מישורים אלה – ליווי וטיפול פרטניים בנשים ומאבקיהן במקביל לניסיון השפעה על מדיניות ופעולות הממסד - הוכיחה את עצמה בעבר והועילה להישגים ניכרים של נשים במאבקיהן על הזכויות המגיעות להן. 

אוכלוסיית היעד של הפרויקט
בעבודתנו בשטח, נתקלנו במקרים שונים וקשים אשר אילצו אותנו להתמודד עם בעיות מורכבות וסבוכות של נשים, בעיות הנובעות מחוויית וקשיי ההגירה ומועצמות בשל גורמים הקשורים במעמד האשה בישראל עצמה.  לפי הנהלים הקיימים כיום, רק עולים המגיעים למדינת ישראל מתוקף חוק השבות מקבלים בה מעמד חוקי קבוע. לקבוצה אחת של נשים יש תעודת זהות חוקית והן זכאיות לזכויות שונות כאזרחיות ישראל, הקבוצה האחרת של פונות היא של נשים חסרות מעמד חוקי בישראל, אשר הגיעו לארץ בדרכים שונות, כחלק מסחר בנשים לצורך זנות.  נשים שנסחרו לזנות מארצות חבר-העמים, הועברו לישראל בשתי דרכים עיקריות, האחת הייתה הגעה בטיסה ישירה מארצותיהן לישראל והדרך השנייה, בה התבצעו מרבית ההברחות לישראל, הייתה הגעה דרך "ארץ מעבר" אחת או יותר, בדרך כלל מצרים. לעתים הגיעו הנשים למצרים ישירות ממדינותיהן ולעיתים עוברות קודם דרך מוסקבה (לבנקרון ודהן, 2003).  דרך שלישית, שכיחה פחות, הייתה הגעה דרך הים באמצעות יאכטות פרטיות, כאשר הנשים כלואות בתא העוגן. 

במהלך השנים 2008-2002 גורשו או עזבו מרצונן רבות מהנשים הנסחרות את המדינה וחזרו לארצות מוצאן. מרבית הנשים שנשארו בישראל הן אמהות חד-הוריות ללא מעמד, או אמהות לילדים מאבות ישראלים. נשים אלו אינן זכאיות בדרך כלל לאזרחות, על אף שילדיהן זכאים לכאורה לאזרחות ישראלית, בזכות היותם בנות ובנים לאבותיהם אזרחי המדינה. לרוב המדובר בנשים שהצליחו לצאת מעולם הזנות, אך נקלעו למערכת יחסים אלימה או מעורערת עם גברים ישראלים, ולאחר פרידתן מבן-זוגן נותרו חסרות כל זכויות, למרות היותן אמהות לילדים ילידי הארץ.

נשים אלה, מעצם העובדה כי אינן זכאיות לזכויות אזרחיות, הופכות קבוצה מוחלשת ופגיעה במיוחד. על פי רוב אין לנשות הקבוצה אפשרות לצאת ממדינת ישראל, בשל הליכי עיכוב מהארץ שנפתחו על-ידי אבי הילדים או משפחתו. ההליך לשינוי מצב זה כרוך בהתנהלות משפטית ארוכת טווח, בעוד שלאשה שאמורה להתמודד עמו, שאינה שולטת בשפה העברית ומתקיימת במצב של מצוקה כלכלית תמידית, אין כוחות ומסוגלות לפענוח כל הבירוקרטיה שהוא דורש. כמו כן, מרבית הנשים שזהו מצבן אינן מוכנות לעזוב את ישראל, משום שלטענתן סיבות סוציו-אקונומיות וחברתיות שונות, מבטיחות לילדיהן עתיד טוב יותר בארץ, מאשר במדינת המוצא שלהן. מובן כי בשל המאפיינים הייחודיים לקבוצה זו ובשל קשיי הפרנסה שחוות חברותיה, נשים אלה נמצאות בסיכון גבוה והסיכוי כי ישובו ויחזרו לזנות גבוהים יחסית.

קולות של הנשים 

את חלקו המרכזי של מאמרנו בחרנו לייחד להבאת קולן הישיר של הנשים אודותיהן הוא נכתב. לתפישתנו כפמיניסטיות, פעילות חברתיות וחוקרות, להשמעת דבריהן של הנשים עצמן יש תפקיד כפול ומשולש במסגרת השיח שאנו מעוניינות להציע. העלאתם על הכתב של דברי הנשים אינה רק שופר להבאת קולן האותנטי ועדויותיהן האישיות, יש בה גם כדי להציע הצעה בדבר שינוי דפוס ההתנהגות שלנו כחברה. בבחירה זו יש משום קריאה להקפדה על עירוב קולם של נושאי מחקר בתהליכי העבודה, לא רק כאובייקט, אלא גם כבעל (ובמקרה זה בעלת) קול שהוא חשוב מאין כמותו הן לניתוח והבנת הדברים והן להתמודדות החברתית עם הקשיים שהוצפו במחקר. כחלק מניסיון זה להבאת קולותיהן, ראיינו שבע נשים מהגרות שעסקו בעבר או עוסקות כיום בזנות בארץ וכן עובדת-סוציאלית העובדת במרכז טיפולי לנשים בזנות. כל הנשים הגיעו לישראל בשנים 1995-2000 ממדינות ברה"מ לשעבר וכולן כיום בגילאי 30-47.

מתוך הראיונות עולה שרוב הנשים לא זכו  בתמיכה ועזרה ממשית בזמן הקריטי במיוחד בתקופה הראשונה שלהן בישראל. הנשים שנסחרו, שלא היה שום דרך עד תקופה מסוימת לראות אותן ולהגיע אליהן כדי לתת להן עזרה, היו נסתרות ומוחבאות מעיני הציבור. מתוך ראיונות של הנשים המהגרות עם מעמד חוקי עלו שאלות רבות כגון למה לא ניתנה עזרה בזמן? למה חלק מהנשים לא ידעו על קיום משרד הרווחה במדינה וקיומה של יחידה המטפלת בנושא. כמו כן הנשים לא זכו להסבר על הזכויות שלהן וכל מערכת הרווחה בארץ ולחלק מהן התייחסו כאילו הדברים הללו ברורים ומובנים מאליהם. 

תהליך הקליטה

מרבית הנשים שרואיינו לצורך מאמר זה הגיעו לישראל באופן חוקי ועל פי חוק השבות. החוויה המאחדת הדומיננטית בסיפוריהן היא הבדידות וחוסר הוודאות. הכמיהה לשליטה התבטאה בניסיון נואש לרכוש במהירות שפה ומידע הכרחי לצורך ההשתלבות בארץ, כמיהה שכל הנשים שרואיינו על-ידינו תיארו ככזו שהתנפצה באכזריות פעם אחר פעם.  כבר בזמן הלימודים  באולפן, מספרת א', החלה להתמודד עם פחדים רבים, כשפחד הגדול מכל הוא אי-הוודאות לגבי העתיד לבוא. א' מדגישה כיום כי חיפשה זמן רב אחר מידע טכני פשוט לכאורה – כיצד לחפש עבודה ומי יכול לסייע לה בכך, אך לא הצליחה להגיע אליו. היא מתארת את יחס הרשויות כאגבי ואדיש ומעידה כי הכל התייחסו אל הדברים כברורים ומובנים מאליהם, עד שלא הייתה מסוגלת עוד לשאול את השאלות וממילא לא זכתה להסבר מקיף על זכויותיה או אפילו הסבר פשוט, כעולה חדשה ותלמידת אולפן.  כמו א', גם מ' נזקקה למידע פשוט ותמיכה בחיפושי עבודה וכתיבת קורות חיים. שתי הנשים לא יודעו על קיומם של שירותי רווחה ונותרו בודדות בניסיונן להתפרנס ולפרנס את ילדיהן, טרם התדרדרו לעיסוק בזנות.
אי-ההיכרות עם המוסדות ושירותי הרווחה

"במדינה זרה לא משנה מה יגידו, אין דבר כזה שהאנשים יכולים לעזור" אמרה לנו ו' במהלך הראיון עמה. עשר שנים לאחר שעלתה, נמצאת ו' עמוק בזנות ובסמים ומדגישה שוב ושוב כי הרגישה מהרגע הראשון שהמדינה מפנה כלפיה את גבה ולא את פניה. חלק מרכזי בנרטיב ההתדרדרות האישי כפי שזה משורטט על-ידי הנשים, הוא חוסר ההצלחה בהשתלטות מהירה ופענוח הקודים החברתיים אך גם, ואולי חשוב מכך, בהסתדרות עם פניה הטכניים או הפרוצדוראליים של הקליטה בארץ החדשה. 

א' מספרת איך חיה לבד עם בתה, שסבלה מהתקפים רפואיים חוזרים. שוב ושוב הזמינה א' אמבולנס ובכל פעם חויבה בסכומי תשלום גבוהים בהם לא הייתה מסוגלת לעמוד, רק משום שאיש מנציגי הממסד הרפואי שהיו מעורבים בפינוי וטיפול בילדה לא טרח להסביר לה שאם תגיש טופס בקשה מיוחד לקופת חולים, היא זכאית להחזר. מיותר לציין כי בברה"מ לשעבר הזמנת אמבולנס אינה חייבת בתשלום או במילוי טפסים לצורך החזר וכי א' שיערה בתמימות שכך נהוג גם בישראל.

מ' מתארת את התסכול ותחושת הבדידות הקשה בהן נתקלה כאשר גמלה בליבה החלטה להיפרד מבעלה על רקע יחסיהם הקשים. היא לא הבינה למי ניתן לפנות, מי הם הגופים המטפלים בנושא זה וכיצד ביכולתה לקדם את התהליך. החוויה המשותפת ששתי הנשים מתארות היא תחושה של בדידות מוחלטת בארץ זה שאורחותיה נעלמות וחוסר ביד מושטת מצד הרשויות.

י. חתמה על צ'קים רבים לבן-זוגה, אשר בניגוד להבטחותיו הפקיד אותם לצורך כיסוי חובותיו והשאיר אותה בחובות גדולים ונתונה לאיומן וטיפולן של חברות עיקול. באותו שלב, היא מספרת,  שכבר כשלו כל ניסיונותיה לקבלת תמיכה מרשויות הרווחה והממסד, וההתדרדרות לזנות הייתה מהירה. 
השפה החדשה

מרבית הנשים מדגישות כי לקח זמן עד שהשתלטו על השפה העברית ברמה שאפשרה להן התמצאות והתערות מסוימת בחברה. חלקן מדגיש כי חסרה להן עזרה בשפה הרוסית, עזרה שהייתה קריטית ליכולתן לפענח את המציאות החדשה ולפתח דרכי התמודדות עמה.  ו' סיפרה לנו כי על אף שבמהלך תקופת ההתדרדרות שלה היא עמדה בקשר עם כמה גורמים וגופים בארץ שניסו לסייע לה, הכמיהה שלה להבנת הנאמר גרמה לכך כי בכל פעם שמישהו דובר רוסית פנה אליה בהצעה נגדית, ולו שידול לעיסוק בזנות, דבריו נשמעו משכנעים פי כמה והיא בחרה ללכת בעקבותיו. נקודת השינוי הבאה בחייה של ו', ממנה הצליחה לצאת לתהליך שיקום, התרחשה,  רק לאחר כמה שנים של זנות וסבל, כשהיא אזרה אומץ לפנות למשטרה והתקבלה על-ידי צוות דוברי רוסית, אשר דאגו להזמין עבורה נציגות המעניקות סיוע לנשים בשפה זו. היתה זו הפעם הראשונה בה נאותה ו' לשתף פעולה עם הרשויות והחלה בתהליך שיקום.

הפער התרבותי

כפי שהוזכר לעיל, במשפחות סובייטיות רבות היה מקובל שהילד גדל אצל סבו וסבתו וכי ההורים אינם הדמות הדומיננטית בתהליך גידולו של הילד. מבנה חברתי זה היה בעל מאפיינים קבועים, ובהם מיעוט ערוצי קשר רגשיים עם הילדים. היחס לילדים היה כאל סוג מסוים של הון אנושי, אותו צריך להלביש ולהקדיש לחינוכו, אך יחס רגשי לא נכלל בסוג הדפוס ההורי המקובל. מעבר לארץ חדשה והתדרדרות לזנות חושפים כמה שתי השלכות בעייתיות של רקע זה לנשים מהגרות: 

· בעתות משבר, תגובת הנשים התאפיינה בשתי תגובות קיצון: מצד אחד התפתות לתת אמון בכל מי שלרגע נדמה כי הוא דואג לך ולצרכיך, מביע רגש או מבטיח להעניק חום ואהבה שלא היו חלק מההתנהלות השוטפת בילדות; מצד שני – במצב של קירבון האשה והפיכתה לאובייקט, היא מזהה בכך דמיון לדפוס המוכר לה, וסבורה כי הפיכתה לחפץ בעל ערך כלכלי היא סבירה ומקובל. 
· הדפוסים ההוריים של נשים שגדלו על פי נוהג הדומה לזה שתואר, היו בעייתיים מלכתחילה על רקע התרבות הישראלית בה ניסו כעת לגדל את ילדיהן. הפער מגיע לשיאו במקרים בהם הנשים סבורות באמת ובתמים כי צרכיו החומריים של הילד קודמים לצרכיו הרגשיים, הלא מדוברים, ובוחרות כצעד של אין-מוצא עיסוק בזנות, שיבטיח, כך הן מקוות, רווחה חומרית מסוימת. 
העובדת-סוציאלית שרואיינה על-ידינו חזרה והדגישה כי בכל המפגשים שלה עם נשים שהתדרדרו לזנות, הן הבהירו כי לפחות בשלב ההתחלתי היה להן ברור שהנזק הרגשי או הפסיכולוגי הנגרמים לילדיהן מהחשיפה למקצוען קטן מנזק פוטנציאלי שייגרם לו עקב עוני או מחסור חומרי.

חשיפה לאלימות ואונס כחלק מהרקע האישי 

אחת הבעיות העיקריות בחייהן של נשים שהגיעו לזנות היא סיפור ילדות של אלימות כלפי הנשים עצמן. ממחקרה של ענת גור (2008) עולה כי רוב הנשים הנמצאות בזנות נפגעות מאלימות מינית בילדותן. כמובן שלא ניתן להניח  שאם אשה נפגעה מאלימות מינית בילדות היא תגיע לזנות אבל כן ניתן לומר שנשים רבות הנמצאות בזנות נפגעו מאלימות מינית בעבר. במשך 7 שנים עבודה בפרויקט מצאנו כי אלו הן רק חלק מהסיבות של נשים מהגרות להידרדרות לזנות. קיימות סיבות אחרות שניתן היה למנוע אותן תוך כדי מתן סיוע לנשים אלו וכך לעצור את ההידרדרות החברתית והסוציאלית שלהן.  יחד עם זאת נוכחנו במהלך עבודתנו על הפרויקט ועריכת הראיונות למחקר זה, כי כל הנשים המהגרות העוסקות בזנות חוו עוד טרם התדרדרותן אלימות קשה וניצול מיני, לרוב אונס. כל הנשים שהתראיינו לצורך מחקר זה נאנסו בעבר בארצות מוצאן. 

א' נאנסה על ידי החבר שלה בגיל 15, ובהיעדר תמיכה משפחתית לא סיפרה על הטראומה הזאת מעולם לאף אחד. בתשובה לשאלתה של העו"ס מדוע לא סיפרה על כך בישראל ענתה "כי אף אחד לא שאל". מ' נאנסה בגיל 15 באונס קבוצתי על ידי קבוצת מתבגרים. ו' נאנסה על ידי בעלה בגיל 18. שלושתן, כמו מרואיינות אחרות, הדחיקו והכחישו לחלוטין את הטראומות עד תחילתו של תהליך השיקום מזנות שהן עוברות כיום בארץ.

הן מהראיונות והן מדבריה של העובדת-הסוציאלית, עולה כי ב-100% מהמקרים רווחו במשפחות המקור של הנשים אלימות פיזית ואקטים של השפלה פומבית. כל הנשים העידו כי מעולם לא התייחסו לנושא או ניסו לטפל בעצמן בהקשר זה של עברן, ומרביתן אף האשימו את עצמן בהתקיימו של הדפוס האלים בבית. 

"פוטנציאל לזנות"

שוב ושוב עולים מסיפורי הנשים ותיאורי העו"ס חוטים מקשרים המעידים על היותן של הנשים קורבנות לסרסורים מתוחכמים, היודעים לזהות במומחיות את הדפוסים האישיים-רגשיים המעידים "איזו בחורה יכולה להיות זונה טובה ומי לא". השידול הראשוני לזנות מופעל כלפי מי שמשדרת התנהגות המאפיינת תוצר של הזנחה רגשית ואי תשומת לב בילדות, כלפי מי שמתקשה להתערות בחברה החדשה, כלפי מי שהורגלה "לא להוציא זבל מהבית" ולא לדווח. 

ס' סיפרה לנו שלא הייתה מוכנה לדבר עם אף אחד על קשייה ולא הייתה מוכנה לשתף את מעגל החברים ולספר מה קורה אצלה במשפחה הגרעינית. מאוחר יותר בחייה, היא לא הסכימה לדבר על אלימותו של בעלה כלפיה והוסיפה להאמין כי אם תשתוק ותשפר את המצב הכלכלי, הכל ישתנה.  מ' סיפרה שהגיעה לישראל בזכות בעלה היהודי. הוריו טרחו והזכירו עובדה זו שוב ושוב בפניה והבהירו כי ללא תמיכתם היא תמצא עצמה מגורשת. כך מצאה עצמה מ' במצב בו לא יכלה להתגרש בשל פחדה כי תאלץ להיפרד מילדיה ולהיות מגורשת, ותהליך ההתדרדרות התחיל לאחר שהיה מי שניצל את נתוניה וחששותיה אלה.

התקווה לזמנים יפים יותר

על אף המקום הקשה בו נמצאות הנשים שרואיינו למחקר זה, ולמרות תהליכי הקליטה המורכבים והלא-מוצלחים ברובם, רובן מתעקשות כי הן חשות שייכוּת לארץ ומקוות להצליח ולבנות בה חיים טובים יותר בעתיד.  י' ו-א' בחרו לציין את תחילת קבלת הסיוע בשפה הרוסית כנקודת המפנה שסייעה להן להתחיל, גם אם באיחור ניכר, תהליך קליטה תקין שגרם להן להכיר בזכויותיהן, לנסות ולהאמין בבני-אדם בכלל ובנציגי הרשויות בפרט ואולי חשוב יותר – להיות מובנות ומסוגלות להביע את עצמן בביטחון ואף לחוש כי סוף סוף יש גב לניסיונן לפעול לטובת עצמן או משפחותיהן.
רוב הנשים שבו והדגישו את הכרתן בנחיצות בניית חיים חדשים בישראל. הן חולקות סיפור רקע במסגרתו הגיעו לישראל מתוך תחושה שכאן יהיה טוב יותר מבמדינת המוצא, ועדיין שותפות כולן לחשיבה כי שווה לנסות שוב, שכן פוטנציאלית זהו מקום טוב יותר עבורן. כמיהתן למעגלי שייכות ופריצתה של תחושת הזרות מאפשרת להן כיום השתלבות בקבוצות הטיפוליות, מתוך תקווה כי האמון שהן נותנות הפעם במערכת לא יכזיב זאת הפעם.

מאפיינים של הנשים 

לאורך הפרויקט כולו וגם מתוך הראיונות שביצענו ראינו מאפיינים משותפים לנשים שניתן ללמוד מהם על מצבן של נשים מהגרות עם מעמד וללא מעמד חוקי בישראל.  המאפיינים העיקריים של הנשים שהגיעו אל פרויקט המאבק בסחר בנשים וקיבלו עזרה ותמיכה כללו מגוון רחב של נושאים כגון  אי ידיעת הזכויות שלהן ואי אימון בממסד, חוסר הבנה תרבותית של נציגות הממסד, ערכים חברתיים שונים והסתכלות שונה על החיים, תפיסת העצמאות, ההאשמה העצמית וסדר עדיפויות שונה.  נתאר כאן בקצרה בכל אחד מהמאפיינים:
1. אי ידיעת הזכויות שלהן ואי אימון בממסד

במשך שנת 2009 הגיעו אלינו בבקשה לעזרה  כ 32 נשים מהגרות. לחלקן היו זכויות ישיבה חוקיות בישראל וחלקן האחר חסרות מעמד חוקי בישראל. כל הנשים התלוננו כי הן חוששות מהממסד ולא מאמינות כי מערכת הרווחה תוכל לסייע להן במצב. בנוסף נשים אמהות חוששות  כי ייקחו מהן את ילדיהן בגלל חוסר פרנסה ובטחון כלכלי. 

2. חוסר הבנה תרבותית של נציגות הממסד 

לצערנו לא תמיד ולא בכל לשכה של שירותי הרווחה קיים שירות בשפות השונות שבהן מדברות הנשים ואינם מורגלים במתן שירות רגיש תרבות. אחד הדברים המרכזיים שעלו היה הצורך ברגישות תרבותיות המאפשרת את הבנת הצרכים של אוכלוסיות אלו ואחרות. החשיבות של הבנת תרבות המוצא של הנשים הללו היא חיונית כדי לאפשר מתן טיפול ועזרה מוצלחים. 
אחת הדוגמאות לאי הבנה על רקע תרבותי היתה כאשר קורבן סחר בעבר, אזרחית אוזבקיסטאן, אשר נמצאת בזנות ניגשה לדירת חירום לנשים בזנות הפועלת מטעם משרד הרווחה כיד לקבל עזרה. האשה קיבלה חבלות קשות מלקוח ולכן ביקשה מהמדריכה לסייע לה ולתת לה משהו נגד המכות שקבלה בפנים. האשה ניגשה למקרר ולקחה מלפפונים קרים ושמה על המכות אל אף שאסור לנשים לגשת בעצמן למקרר בדירה אלא באישור. המדריכה כעסה מאוד והחליטה כי האשה עושה לעצמה מסיכת יופי. לאחר שהתפתח  ריב קשה בין השתים יצאה האשה בזעם מדירת חירום. היא התקשרה לריטה חייקין והתלוננה כי לא מבינים אותה. התברר כי נהוג בארץ מוצאה של האשה להניח מלפפון קר על הפצעים, עובדה שלא הייתה ידועה  למדריכה ולמנהלת המקום. האשה עזבה בינתיים את הדירה ולא התקשרה לשם במשך זמן ממושך כי הרגישה שלא מאמינים לה ולא מסייעים לה.  אירוע זה היה יכול להימנע על ידי ידע ורגישות תרבותית. 
דוגמא אחרת היא השימוש במילה אינטימיות. אחת המטופלות שלנו א., אזרחית אוקראינה, נכנסה למסגרת טיפולית במקום שבו נותנים צ'אנס לאמהות לקבל כלים להתמודדות הורית.  האשה א. קורבן סחר, אם חד הורית לשני ילדים. לאבא של הילדים רקע של אלימות שהופנתה גם כלפיה. במסגרת שיחות טיפוליות עם עובדת סוציאלית עלה נושא האינטימיות עם האבא של ילדים. העו"ס שאלה מה רמת האינטימיות בינה לבין האבא של ילדים כאשר היחסים הם פרודים זמן ממושך והמטופלת א. לא מעוניינת בכל קשר קרוב. השיחות התקיימו בעברית למרות שא. ציינה כמה פעמים שהיא לא מבינה עברית היטב. מאוחר יותר אותה א. פנתה לריטה חייקין בשאלה למה מתכוונת עו"ס בעניין האינטימיות ולמה העו"ס רוצה לדבר אתה על קיומי יחסי מין עם גבר שא. בכלל לא מעוניינת בכל קשר עמו. המילה "אינטימיות" ברוסית פירושה היה בברה"מ כקיום יחסי מין בזמן שבעברית אינטימיות מתפרש כיחסים בכלל ויחסי אמפתיה בפרט. אי הבנה זו יצרה נתק בשיחות טיפוליות והרחיקה את המטופלת מלדבר על היחסים שלה. 
3. ערכים חברתיים שונים והסתכלות שונה על החיים

עם ההגירה משתנה מערכת ערכים שלמה שנבנית בתהליך החיברות של כל פרט בחברה. להגר מבריה"מ לשעבר לישראל הצריך עזיבה מאחור של מערכת ערכים שונה לחלוטין מזו שאליה הגיעו הנשים. 

קוד לבוש - אחד הערכים המאפיינים נשים המהגרות ממזרח אירופה בעיקר ממדינות חבר העמים הוא לבוש מהודר ומטופח. בשיחות שונות עם עמיתות ממדינות אלו ועם נשים עלה משפט כי "לא יהיה לחם בבית אבל האשה בכל מקרה תקנה על כספה האחרון בגד יפה". הערך ואפיון התנהגות שאיתו אנחנו פוגשות נשים הוא נשים יפות ומטופחות המתלבשות לכל אירוע ולכל יום כביכול בשביל המערב כאילו לאירוע ערב. ה"קוד דרס" של מדינות חבר העמים הוא שונה. בסוגיה זו לא יתכן להשוות את הערכים הייצוגיים הללו ולשפוט לאת הנשים על פי הערכים הקיימים בישראל. כמובן ששינוי בגישה ובתפיסה של ההתנהגות הזו היה מקל על האפשרות להתייחס אחרת לנשים ולערכים שלהן. 

תפיסת העצמאות – במדינות הסובייטיות נשים גדלו עם מידה רבה של עצמאות אשר קיבלו לאורך למידה וגדילה שלהן במעצמה הסובייטית. הן קיבלו תפקידים בעבודה שבישראל נחשבים למקצועות ותפקידם גבריים, כגון  נהגות אוטובוסים, עבודות שיפוץ, בניה, תיקונים של מכונות כבדות, מכונאות וכדומה. יחד עם זאת הן עדיין אחראיות לטיפול בבעיות בית, וכל מה שקושר לעבודה בבית. האחריות הינה כפולה הן על הבית והן על הפרנסה. רוב העניין הכספי במשפחה היה בידיים של אשה והיא זו שהייתה אחראית לקופה בבית. בהגעה למדינה אחרת הנשים מרגישות אותה אחראיות אך מרגישות כי לא יכולות למצוא את הפתרון למצוקה שלהן. 

האשמה עצמית – במשך שנים רבות היה משפט מפורסם  בברה"מ שנאמר על ידי אחד העיתונאים בתוכנית טלויזיה בפומבי ובסרקאזם "בברה"מ אין סקס". המשפט הזה נכון במובן שלא דיברו על מין ולא על אלימות מינית בכלל.  אמרות ופתגמים מפורסמים ברוסית אומרים כי האשה אשמה בכל דבר. היא זו שמפתה את הגבר כמו שאומר המשפט העממי "אם כלבה לא תרצה כלב לא יקפוץ". תוך כדי ראיון אנחנו תמיד מעניקות סיוע נפשי ראשוני. במהלך השיחה תמיד ניתן להבין כי האשה לא רואה מה קרה עמה. העניין כי לקוח אנס אותה או סרסור או סוחר רוב הנשים האשימו את עצמן ולא ראו מקום להגיש תלונה נגדם. רק לאחר פרק זמן ושיחות הן ביניהן והן עם המתנדבות הפרויקט הן החלו להבין כי זה היה בניגוד לרצון ובכפיה. המאפיין זה נפוץ מאוד בקרב נשים מברה"מ לשעבר. 

 סדר עדיפויות שונה– לחברה אשר גדלה במשטר סובייטי לאורך הזמן הופנמו האזרחים הפשוטים את מקומם בחברה עצמה. הפתגם הרוסי תמיד אומר אות "YA" ובעברית זה "אני"  נמצא כאות האחרון ב אלפבית ומה שאומר שכפרט עצמו רואים רק במקום האחרון לאחר החברה ומימוש לטובת החברה. הדוגמא שניתן לראות הינה כאשר נשיב את נשים מהגרות מברה"מ לשעבר ונבקש מהן לספר על עצמן בהתחלה הן התייחסו למעמד שלהן, למקצוע, לעבודה ואולי יגידו שהן אמהות לילדים אך לא בהכרח מה שלהפך ניתן לציין על נשים מקומיות ישראליות או נשים מחברה אחרת מערבית. בהתחלה הן מציגות במעגל כי הן אמהות לילדים ורק אחר כך מספרות על עצמן ומעמדן. 

נשים מהגרות מברה"מ גדלו בעולם שבו סדר העדיפויות היה שונה לחלוטין. הרכוש נתפס במקום הראשון כתנאי לקיום כתנאי למראה אורך החיים. הרווחים, המעמד דרך כך הופנמו ההורים הצעירים לאורך ההורות שלהן שאם יהיה בבית פרנסה, אם יהיה בית שזה הצורך הבסיסי שצריך לרכוש אם יהיה רכב ומחייה הילדים יהיו מאושרים. כמוכן לא היו דאז קבוצות הורות ומאמרים שונים שבהם עולים נושא קשר בין הורים לילדים. הערכים היו שונים והעיקר היה בסיס לקיום וקשר אחר כך. 

ההגירה לא משנה את עולם הערכים של המהגרים. כאשר הם מגיעים/ות לישראל יחד עם הילדים הן מרגישות דחף ולחץ למלא את כל מה שחסר. לקנות בית, רכב ודברים אחרים חומריים לקיום. על פי תפיסתם שככל שהם יקנו מתנות, או יפרנסו המשפחה תהיה מאושרת יותר.  חלק מן הנשים המהגרות שהידרדרו לזנות מצאו את עצמן בלחץ של פרנסה, ובלחץ של לקיים אורח החיים שבו לא חסר לילדים שום דבר לכאורה.  אי הידיעה של הזכויות המגיעות להן וחוסר אימון בממסד שמקורו באוירה ששררה בארצות שמהן הגיעו, הביא נשים רבות למצוא את עצמן חסרות אונים, ללא משאבים לקיום ובמקום שבו הפיתוי למה שנראה רווח מידי וקל הוא עצום. חשוב לציין שרב הנשים שהגיעו למצבים אלו באו בעצמן ממעגלי תמיכה חלשים.

עוד דבר נפוץ בקרב נשים נסחרות אשר השאירו ילדיהן אצל ההורים שלהן –הסבתא או הסבא -  והחליטו לנסוע לחו"ל לאחר מכן הן נסחרו לתעשיית המין, היתה הטענה כי הן עושות הכל בשביל ילדיהן ורק עבור ילדיהן. החשוב מכל נראה להן המצב הכלכלי ורק שלא יהיה חסר לילד כלום.  ככה חשבו רוב הנשים הנסחרות. הנשים נטו להאמין כי הסבים או הקרובים שלהן מטפלים טוב בילדיהן והן שולחות מספיק כסף כדי רק שיהיה טוב מבחינתן למשפחה.  רוב הנשים שחזרו לארץ המוצא שלהן מצאו כי ילדיהן מוזנחים ללא טיפול וכל הכסף שהן שלחו לא עבר למטרות שהן חשבו. רוב הנשים מצאו את הפיצוי שלהן בקניית מתנות רבות לילדים ובכך חשבו שזה יהיה מספיק לילד שלה. הן התאכזבו לרוב בחזרה הביתה. היו נשים כי חששו לחזור כאשר הן עזבו את הבית הילד/ה שלהן היה צעיר מדי והיום הוא גדול כאשר לאותה אשה יש חשש רב מהפגישה המחודשת והטיפול בילד/ה במציאות כלכלית מאיימת. 
תמונת מצב עכשווית וראייה לעתיד

אין ספק כי כעת, לאחר שמדינת ישראל העלתה על סדר היום את המאבק בסחר בנשים, הטיפול בנושא התקדם והשתפר. בשנת 2004 נפתח מקלט ראשון מסוגו בארץ, מטעם המדינה, לקורבנות הסחר בנשים. עם הזמן והניסיון המצטבר, הפך המקלט מקום קשוב ומודע יותר לצרכים הייחודים של השוהות בו. כחלק מההתקדמות והשינוי במדיניות, מקבל המקלט כיום לא רק נשים המשמשות עדות בתיקי סחר, אלא אף את מי שנסחרו אך לא הביאו את הסכמתן להעיד, וזאת מתוך כוונה לאפשר לקורבנות סיוע ראשוני מבלי להתנות זאת בשיתוף הפעולה המלא שלהן עם רשויות החוק, תוך תקווה כי בעתיד היא תבחר לעשות כן על אף חששותיה. על-פי הנוהל הקיים יש להעביר למקלט כל אשה שזוהתה על-ידי מנהלת ההגירה בעת מעצרה כקורבן סחר, ואין לה מקום במתקן כליאה. הוראה זו מבטיחה כי קורבנות סחר ששוחררו מהכלא לא יושלכו לרחוב חסרות אמצעים ויכולת תקשורת.

בנוסף, החלו נשים נסחרות לקבל ויזת עבודה לתקופת עדותן, והן יכולות לבקש את הארכתה של זו לשנה או שנתיים גם לאחר סיום עדותן בבית המשפט. סיוע משפטי מטעם המדינה ניתן לאשה בחינם, כולל סיוע בהגשת תביעה אזרחית נגד הסוחר בגין נזק נפשי ובגין אי-תשלום כל חובותיו לאשה. במסגרת המקלט משרד הבריאות מחויב בהענקת ביטוח רפואי חינם לאשה המעידה בתיקי סחר, ובמקרים מסוימים אנחנו מצליחות להשיג מתן סיוע רפואי ללא עלות גם לנשים שנשארו בישראל מטעמים הומניטאריים ולא נמצאות במקלט. 
בשנת 2007 יצא ראש הממשלה דאז, אהוד אולמרט, בהודעה חגיגית בכנסת, במסגרתה הודיע על מתן תקציב ייעודי לטיפול וסיוע לנשים בזנות. הודעה זו הייתה שיאו של תהליך שכחלק מפירותיו ניתן למנות יחס משופר של הרשויות לטיפול בנגע לנושא זנות בישראל. כיום אנשי המשטרה יחידות מרכזיות ורשות ההגירה פונים אלינו מיוזמתם הם, כאשר אשה נעצרת במהלך פשיטה על מכון (ובמקרים אחרים בהם מתעורר חשד כי אשה מסוימת היא קורבן של סחר בנשים), בבקשה לדבר עם האשה ולסייע בתהליך הזיהוי כקורבן סחר, הנדרש לשם אישור העברתה למקלט. כאשר אנו מתקשרות למשטרה או מדווחות על פניה שהתקבלה לקו החירום לקורבנות הסחר, ישנה היענות מיידית והבירור והטיפול בעניין נעשים באופן זריז. 
גם הענישה הנקצבת בבתי המשפט שונתה לחומרה בשנים האחרונות. כך למשל, נפסקו לאחרונה לאדם שהואשם בסחר בנשים 14 שנות מאסר בפועל. בנוסף, הנשים עצמן החלו לקבל פיצויים שנפסקים לטובתן במסגרת הדיון בתיקים פליליים. עד היום הצלחנו להחזיר ל-26 נשים פיצויים, הגם שהכספים הועברו אליהן כבר לאחר עזיבתן את הארץ. במקרים כאלה אנחנו פועלות לאתרן, מסתייעות בארגונים מקומיים בארצן בהחתמתן על יפויי כוח (אם לא השאירו בידינו יפויי כח חתום טרם עזיבתן), ניגשות עם יפויי הכוח לתהליך גביית פיצויים ממדינת ישראל ומעבירות את אלה לאשה במהירות האפשרית. רק לאחרונה טיפלנו בדמי הפיצויים, הגבוהים ביותר שנפסקו בתולדות המדינה בגין סחר בנשים ובגין עבירות מין בכלל, בסכום של  כ-30,000$. מעבר לעזרה שסכומים אלה יעניקו לאשה המקבלת אותם, אנו תקווה ובטחון כי הם אף יהוו הרתעה ממשית ככל שהדבר נוגע לעוסקים בסחר בנשים. 

בעקבות ניסיון העבר, הגיעה המדינה להחלטה לפיה עסקת טיעון מתבצעת רק לאחר שהסוחר מעביר את סכום הפיצויים לידי בית המשפט. כך אמור להתבטל הקושי בו נתקלו הרשויות בגביית פיצויים מסוחרים המרצים עונשם בכלא, קושי שהתבטא לעתים תכופות באי הגעת הפיצויים לידי האשה לזכותה נפסקו. בעיה רווחת שטרם נפתרה, היא העובדה כי  מרבית הנשים שהעידו בתיקים בשנת 2004 גורשו מהמדינה, בעוד ההליכים נמשכים. רק כיום  מגיעים התיקים להכרעת דין ופסיקת פיצויים בהתאם, כך שנשים רבות כלל לא מודעות לפיצויים שנפסקו לזכותן או לזכויות המגיעות להן. במשרדי הממשלה מכהנת כיום בתפקיד רשמי מתאמת בין משרדית מטעם משרד המשפטים – עו"ד רחל גרשוני, בה אנו מוצאות שותפה אמיתית, העוזרת לנו לאורך כל הדרך. פעילותה ונכונותה תרמו רבות לקידום הנושא ומדגישות את צדקת אמונתנו בכך שהמדינה צריכה ויכולה לקחת על עצמה את האחריות על רוב תחומי המאבק החשוב הזה, ובפרט את הטיפול בנשים. 
המלצות

את הידע  והניסיון שרכשנו אנו נכונות להעביר לכל המוסדות הממשלתיים והחברתיים שתפקידם לתת עזרה, יעוץ ושירות לציבור. באופן ספציפי לעניין סחר וזנות של נשים מהגרות מברה"מ לשעבר אחד המקומות המרכזיים שאנו רואות בו מקום לשינוי הוא מערכת החינוך ומערך השירות הסוציאלי. אני מציעות כאן שורה של המלצות לגורמים השונים העוסקים בתמיכה באוכלוסייה זו: 
1. לבדוק את הצרכים של הנשים המהגרות תוך רגישות לתרבות הספציפית של כל אחת. להקים מערך של תמיכה הכולל סדנאות להורות במצבי הגירה. כל זאת בשפות של המהגרים/ות עצמם/ן. 

2. קבוצות העצמה בשפת אם של הנשים. קבוצות לאסרטיביות וכישורי חיים כדי שיוכלו לדעת ולעמוד על הזכויות שלהן. קבוצות העצמה בשפת אם יכולות לתת לאשה מקום שווה בין שוות, כאשר היא תשמע קולות של נשים אחרות במצב דומה. 
3. בעקבות הסטריאוטיפ הנפוץ בחברה בישראל ובחברה מערבית בכלל כי נשים "רוסיות" הן קלות התנהגות, הנשים חייבות לקבל הסברים על חוקים בנושאים של הטרדה מינית וזכויות בעבודה. הן חייבות לקבל כוח וגיבוי במידה והן תהיינה חשופות למקרים של הטרדה ואלימות כלפיהן. 
4. לעודד קבלה של סטודנטיות בעלות שפות שונות השולטות בקרב המהגרים/ות במדינה, ובמיוחד סטודנטים/ות אשר הגרו בגיל בוגר, ללימודים במקצועות טיפוליים במיוחד בעבודה סוציאלית. אוכלוסיה זו יכולה להיות לעזר בהסתגלות המהגרים בכלל ומהגרות בפרט. 
5. לעודד השתלמויות לעובדים/ות סוציאליים/יות בנושאים של לימוד תהליכי הגירה והכרת אוכלוסיית המהגרים/ות. כמוכן יש להציע השתלמויות בנושא של זנות וניצול נשים.  ללא הדרכה ולימוד נשים בזנות נתפסות לעיתים קרובות על ידי עובדים/ות סוציאליים/יות כנשים שקופות או כפושעות העוברות עבירה. 
6. להמליץ בפני לשכות הרווחה לסייע למשפחות של נשים שנסחרו כדי לעזור לילדים/ות של הנשים וכדי לא ליצור תופעה של "דור שני".  יש להמליץ בפניהן על החשיבות שבהשארת ילדים/ות יחד עם אמהותיהן ומשפחתן. ילדים/ות רבים/ות סובלים מהמעבר בין משפחות אמנה לבין המשפחה המקורית. יש צורך לעודד משפחות שבאו מרוסיה ושלא היה במסורת שלהם רעיון האמנה לקחת על עצמם טיפול בילדים/ות. 
7. לפתח קבוצות תמיכה להורות לנשים שיצאו מזנות. קבוצה כזו תוכל לתת מענה לצרכים המיוחדים של הנשים המתמודדות עם בעיות קשות של אמהות שרוצות להשתקם ואשר החליטו לצאת מהזנות. בקבוצות אלו יש להתייחס לצרכים המיוחדים הנובעים מתרבות שונה. 
8. לדרוש מהביטוח הלאומי להכיר בזכויות נשים ללא מעמד חוקי בישראל לדמי מזונות ולקצבת ילדים.
9. פרסום בטלוויזיה בשפה רוסית שיתייחס לבעיות הקיימות, לאן ניתן לפנות ומה ניתן לעשות. 

סיכום 

המסע המפותל נגד ניצולן של נשים בזנות לא הגיע לסיומו. השילוב המורכב של הגירה לתרבות חדשה יחד עם עוני ומשבר חברתי וכלכלי בארצות המוצא הביא למצב של ניצול מחפיר של נשים. פער התרבויות שנוצר הוא מתמשך וקשה ואינו נגמר עם סיום תהליך ההגירה. עבודה זה לא עסקה באספקטים רבים ומגוונים של הזנות והשפעתה על חייהן של נשים בכלל ושל נשים מהגרות בפרט. ניסינו כאן להראות ולהתמקד בפעולה למען נשים בזנות ובצרכים שלהן עצמן. נגענו בשאלת השוני התרבותי וחברתי ומשמעותו בחיי נשים מהגרות בישראל והמלצנו על שינויים ושיפורים במערך שירותי הרווחה מחד גיסא ובשינוי חברתי רחב מאידך גיסא.  ההצלחה של המאבק נגד סחר בנשים הראתה שניתן לחולל שינוי אמיתי בחייהן של נשים אבל קשה לחולל שינוי בחברה כולה. השימוש הנפוץ בגופן של נשים והאלימות נגדן [נגדנו] לא השתנתה ומצבן של נשים רבות בחברה הישראלית הוא קשה. אך האם זוהי שאלה הנוגעת רק לחייהן של נשים אלו ואחרות? אנו רואות בבעיה של זנות עניין משותף לגברים ולנשים כולם. רק מיגור של תופעת הזנות באופן מוחלט יוכל לשנות את יחס החברה לנשים. מקומנו בעבודה, בפוליטיקה, במשפחה, בבתי הדין, קשור באופן הדוק למידה של אלימות המופעלת נגד כולנו. אף אחת לא צריכה להיאנס או להיסחר לזנות כדי לדעת כמה נורא הוא המצב הזה. עצם קיומה של אלימות המופעלת נגד נשים בצורה זו או אחרת משפיעה על חיי כולנו בעקיפין או במישרין. רק חברה שתדע להקשיב לזולת בשפות רבות ומובנות, להיות חברה מכילה וסובלנית היא חברה שבה נשים (וגם גברים) יוכלו לחיות בתחושה של חירות.  
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� ברצוננו לציין בהקשר זה את פועלו הנחוש והמבורך של צוות החקירה המיוחד דוברי רוסית ביחידת התשאול של חקר הפשע המאורגן במשטרת מחוז ת"א. 
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