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Wenn es richtig ist, dass das Wort
sschwul« gegeniiber dem Wort-
feld »homosexuell« eine bewuss-
te positive Identifizierung mit der
gleichgeschlechtlichen Orientierung
indiziert (vgl. in anderem Kontext
M. Brinkschréder, WeSTh 3/2004,
259), so unterlasst es Grin, dem
homosexuellen Lesenden zu einer
solchen Ildentitat zu verhelfen, denn
Griin vermeidet das Wort »schwul«.
Dies ist insofern auffillig, als Griins
ansonsten bewusst einfache Spra-
che beim Thema Homosexualitat
auf einmal sehr technisch wird (vgl.
S. 22), um das Wort »schwul« nicht
ZU nennen.

Mag sich das Buch auch in glei-
cher Weise an homosexuelle Man-
ner richten, so ist zu fragen, wie ein
schwuler Leser die Ausfiihrungen
zum Liebhaber Salomo (94-102)
verstehen darf, wo die (erotisch-se-
xuelle) Liebe zwischen Mann und
Frau als auf Gott hin transzendent
meditiert wird. Konnte Griin so auch
tber gleichgeschlechtliche Liebe
schreiben? Die exklusiv heterosexu-
elle Sprache gerade in diesem Kapi-
tel lasst daran zweifeln.

Insgesamt ist Griins Buch als
spirituelle Durchdringung des eige-
nen Mannseins hochst lesenswert,
da darin meines Erachtens zahlrei-
che wichtigen Themen mannlicher
Identititenfindung  biblisch  und
psychologisch dargeboten werden.
Besonders auf einen kirchendistan-
zierten, nicht fachtheologisch ge-
bildeten Leser kann das Buch nach
meinem Urteil befreiend wirken und
neue Zuginge zu Glaube, Kirche,
aber auch zu sich selbst eroffnen.
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Allerdings fehlen spezifisch schwule
Themen, die sich in die Griinsche
Archetypologisierung leicht hdtten
einordnen lassen, etwa das Coming
Out (Abraham der Pilger), Vater-
bzw. Familienkonflikte im Umfeld
schwuler Identitatsbildung (Isaak der
Vaterlose; Jakob der Vater), promisk-
multiples Verhalten (David, Salomo),
Liebe zu einem Mann (Salomo, der
Liebhaber) u.v.m.

Inzwischen hat Griin zusammen
mit seiner Schwester auch ein Frau-
enbuch geschrieben. Griins phal-
lisch-energetischer Schreibfreude ist
zuzutrauen, dass er vielleicht noch
ein Schwulen- oder Lesbenbuch auf
den Markt bringt. Dazu sollte er sich
in jedem Fall einen schwulen Koau-
tor bzw. eine lesbische Koautorin
suchen.

Florian [hsen

The Tantric Vision
of Reality

Andrew Harvey (Hg.):

The Essential Gay Mystics, Pilgrim
Press, Cleveland 2001, 290 Seiten,
ca. 17 €.

Andrew Harvey mochte die Welt
retten. Und er weill auch wie. Ohne
mystisches Bewusstsein lassen sich
die Probleme unseres Planeten nicht
l6sen, schreibt Harvey im Vorwort
zu seiner Anthologie mystischer Tex-
te. Sein Fazit: »Eine Menschheit, die
sexuell geheilt ist und in die volle
menschliche Gottlichkeit entlassen
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ist, wird weder die Natur zerstéren
noch die Armen ausbeuten wollen.«
Sexuell geheilt, sexually healed, das
heilt: keine patriarchale Unterschei-
dung zwischen dem Heiligen und
dem Profanen, sondern die Heilig-
keit des Korpers; das heifit, keine
patriarchalen Strukturen, sondern
die Vermadhlung des Maskulinen und
des Femininen in jedem von uns.
SchlieBlich weil die Quelle, die
Mutter, the Sacred Feminine, um die
Heiligkeit jedweden Lebens. In der
richtigen Dosierung mit dem Masku-
linen, tiber dessen positive Qualita-
ten wir leider nichts erfahren, gemixt
und einmal kraftig durchgeschiittelt
ergibt sich das Heilig-Androgyne,
»die Geburt einer selbststindigen,
freien Menschheit jenseits von
Schranken und Konventionen«, die
Geburt hinein in ein véllig neues,
vereinigtes kosmisches Bewusstsein
als Kind des Gottlichen.

Die Mystik ist zeitlos und jenseits
der Ausdrucksfahigkeit, sagt Harvey,
die wortlose Konversation zwischen
dem menschlichen Gott und dem
Herzen, zwischen dem Leben und
seinem Ursprung. So ist sie auch
in allen Vélkern, Kulturen und Re-
ligionen zu finden. Und so erklart
sich auch, warum Harvey derartig
viele flauschige Abstrakta benutzt.
Das Zeitraumlos-Gottliche ldsst sich
eben nicht naher fassen. Es sei denn,
man packt es an der Sexualitdt. Denn
fiir die Zukunft ist »the tantric vision
of reality« von elementarer Wichtig-
keit, meint Harvey. SchlieRlich war
das menschliche Geschlecht friiher
keineswegs so sehr in sich gespal-
ten, wie es heute der Fall sei. Und
wer, wenn nicht der Homosexuelle,
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kann da mit seinem »noble wisdom«
aufwarten? Eine tiberraschend groBe
Zahl an Zeugen des direkten Drahts
zu Gott war homosexuell, berichtet
Harvey. Ob die Neigung zur Mys-
tik vom Androgyn-Homosexuellen
herriihrt oder das Androgyn-Homo-
sexuelle von der Mystik, mag da-
hingestellt sein. Harvey jedenfalls
entscheidet sich fiir eine weite Defi-
nition von Mystik, die es mittels der
»genialen mystischen Homosexuel-
len« zu entdecken gilt.

Ausgehend von griechischen
und romischen »Mystikerlnnen«
wie Sappho, Sophokles, Plato, Vergil
und Horaz lotst Harvey seine Lese-
rinnen auch in unbekanntes Terrain:
zu den indianischen Ureinwohner
Amerikas, nach China und Japan.
Nach der persischen Sufi-Tradition
macht Harvey einen grofSen Sprung
zur Renaissance. Obwohl er davon
ausgeht, dass viele christliche Mys-
tikerinnen des Mittelalters lesbisch
waren, fehlen Harvey die Beweise
— den deutschen Mystikerlnnen des
Mittelalters ist ein Platz in Harveys
Anthologie deshalb verwehrt.

Deutlich breiteren Raum neh-
men die »Mystikerlnnen« des 19.
und 20. Jahrhunderts ein. Zu ihnen
zahlt Harvey literarische GréBen
wie Herman Melville, Walt Whit-
man, Arthur Rimbaud, Oscar Wilde,
André Gide, Jean Cocteau, Konstan-
tin Kavafis, Federico Garcia Lorca,
Virginia Woolf und den Politiker
Dag Hammarskjold, aber auch un-
bekanntere wie etwa die gebiirtige
Deutsche Hildegard Elsberg (1906-
1997), deren mystische Texte nur
im Privatdruck erschienen sind. Hier
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findet sich ein breites, gelegentlich
auch eigenwilliges Spektrum an Au-
toren wie auch an Genres, das zum
Schmékern einladt. Wire nicht der
schale Beigeschmack, den das Vor-
wort hinterldsst, lieRe sich dies un-
befangener sagen.

Maze Hiillstoos

Tantra fiir Schwule

Bruce Anderson

Tantra fiir Schwule, Querverlag,
Berlin 2004, 140 Seiten, 14,90 €.

In knappen Ziigen stellt der US-
amerikanische Tantra-Lehrer Bruce
Anderson die wichtigsten Grund-
lageninformationen zum Tantra fiir
Schwule zusammen. Dabei inter-
essieren ihn weniger akademische
Lehrdiskussionen oder die verschie-
denen Schulen. Vielmehr soll der
Leser nur so viel »Theorie« mit auf
den tantrischen Weg nehmen, wie er
fiir die Auffrischung seines sexuellen
Liebeslebens benétigt. Tantra, was so
viel heifit wie »Werkzeuge zur Er-
weiterung«, mag die Erkldrung und
das Verstehen von Welt unterstiitzen
- eine Religion ersetzt es wohl den
wenigsten Mannern.

Im ersten Teil des Buches na-
hert sich Anderson kursorisch der
Geschichte und Philosophie des
Tantra — weniger streng systema-
tisch, sondern eher entlang seiner
eigenen Personlichkeitsentwicklung.
Begriffe wie »Spiritualitit« benutzt
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er ohne weitere Erkldrung oder Defi-
nition — jeder Leser hat sie in seinen
eigenen Glaubens- und Verstehens-
kontext zu iibertragen. Anderson hat
als streng protestantisch erzogener
US-Amerikaner Gay-Tantra in sein
Weltgebdude implementiert, wie er
jedoch heute zum Christentum steht,
bleibt offen — abgesehen von einigen
Querschldagen zu »Indoktrination«
und »Dogmatismus« der christlichen
Kirchen. Allerdings bemiiht er sich
immer wieder, Beziige zu Jesus oder
der Dreifaltigkeit herzustellen, um
dem Leser (mit christlichem Hinter-
grund) die Anndherung an Gay-Tant-
ra zu erleichtern.

Natiirlich ist es schwierig, eine re-
ligiose bzw. spirituelle Technik zu be-
schreiben und dem Leser gleichzeitig
ihren Nutzen zu vermitteln. Analog
konnte etwa ein Buch tiber das Ro-
senkranz-Beten kaum alle Effekte
ausleuchten, die es beim einzelnen
Katholiken in seinen verschiedenen
Lebensstadien auszuldsen vermag.
Und so hinterldsst der zweite Teil des
Buches den »Nur-Leser« ratlos: Ein-
zelne tantrische Atem-, Bewegungs-
und Meditationsiibungen beschreibt
Anderson gut nachvollziehbar — ma-
chen muss sie der Tantra-Begeisterte
jedoch selbst. Nach mehrwéchigen
Ubungen stoBt man(n) dann zum
schwulen Sex vor. Ob die von Ste-
phan Niederwieser ansprechend
ins Deutsche ({ibertragenen Verbal-
beschreibungen (»Die Startrampec,
»Heiliges Schwanzspiel«) ausreichen
oder ob man sich mittels eines Semi-
nars bei einem Tantra-Lehrer (was fiir
Anderson der eigentliche Weg des
Tantra-Lernens ist) dem Erleben von
Tantra nahert, liegt in der Hand des



