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Dass der buddhistische Glaube
Menschen dndern kann, beschreibt
Daishin David Sunseri und auch
John Giorno, der sich in Indien das
Meditieren selbst beibrachte, um
von Drogen loszukommen. Mark
Marion beschreibt, wie ihm sein
buddhistischer Glaube bei der Arbeit
mit AIDS-Kranken, beim Umgang
mit Tod und Schmerz, geholfen hat.
Lee Robbins hingegen arbeitet(e)
seine Kindheit und Jugend (inklusive
Therapie) mit Hilfe des Buddhismus
auf: »Die buddhistische Tradition
- zumindest meine eigene Vipassa-
na-Tradition — antwortet auf unseren
Schmerz, indem sie uns daran erin-
nert, dass je groRer die Hindernisse,
Leiden, die Wut und der Kummer,
desto grofer die Moglichkeit der
Heilung ist.« (177) Den besonde-
ren Umgang mit Schmerz und Tod
im Buddhismus fithren einige der
Autoren (insbesondere zur Hochzeit
der AIDS-Pandemie) als Grund fiir
den Ubertritt zum Buddhismus an.
Freilich ist die Ablehnung der christ-
lichen Kirche als Ort der Schwulen-
feindlichkeit der Hauptgrund fiir den
Ubertritt zum Buddhismus.

Nur wenige Buddhisten scheinen
mit Missachtung bestraft worden zu
sein. Robert K. Hall berichtet, wie
sein erster Lehrer offentlich erklar-
te, er verurteile die Homosexualitit.
Der Dalai Lama hingegen, schreibt
Dennis Conkin, habe sich zweideu-
tig zur Homosexualitdt gedulert. In
seinem Aufsatz tiber sexuelle Gewalt
und Homophobie kommt Jeffrey
Hopkins fiir den Tibetanischen Bud-
dhismus zu dem Schluss, dass dem
Zustand orgastischer Freude und
dem konzeptuellen Denken die glei-
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che Natur innewohnt — kein Ort fiir
Gewalt und Unterdriickung also.

Der Unterschied zwischen inti-
mem und archetypischem Sex, die
mogliche Verbindung von S/M-Prak-
tiken und Zen, Glick in unserem
ureigenen Sein und nicht in der
Oberflichlichkeit der Szene: Dies
sind nur einige Themen, die beispiel-
haft das weite Spektrum der Beitrage
dieser Anthologie aufzeigen sollen.
Literarische Texte, die sich mit The-
men des Buddhismus beschaftigen,
schlieRen den Band gelungen ab.

Frank Maurer

Ab in die Halle!

Marcella Althaus-Reid

The Queer God, Routledge,
London/New York 2003, 186
Seiten, als Taschenbuch ca. 30 €.

Wo ist der Salsa in der Kontextuel-
len Theologie? Und warum haben
Befreiungstheologen schwule Bars
niemals als Ort begriffen, um Theo-
logie zu treiben, obwohl sie voll von
Theologen sind? Mit diesen Fragen
eroffnet Marcella Althaus-Reid ihr
Buch »The Queer God«. Um das
Coming-out und die Befreiung Got-
tes zu ermoglichen, so fordert sie,
brauche es einen Prozess des theolo-
gischen Queer-Denkens, der die un-
hinterfragten Grenzen der Kontextu-
ellen Theologie {iberschreite und die
sexuelle Ideologie des Christentums
zum Thema der Befreiungstheologie
mache.



BiicherRegal

Im ersten Teil des Buches erkun-
det die aus Argentinien stammende
und in Edinburgh lehrende Theo-
login, wie man literarische Texte
von libertinistischen Schriftstellern
wie Marquis de Sade, George Ba-
taille oder Pierre Klossowski dazu
verwenden kann, einen neuen her-
meneutischen Zirkel zu etablieren,
der die heterosexuelle Ordnung der
biblischen Hermeneutik verschiebt
und dekonstruiert. Dabei stol’t sie
auf sexuelle »Perversionen«, die
sie als theologische Metaphern ins
Spiel bringt, die das gewohnte Den-
ken unterbrechen. Bisexualitdt zum
Beispiel benutzt sie, um die Trinitat
als ein Austauschsystem zu deuten,
bei dem stindig unpassende, neue
Partner ins Spiel gebracht werden.
Der vielliebende trinitarische Gott
gleicht fiir sie dabei eher einer Orgie
als einem eifersiichtigen Ehemann
und Vater.

In der Auseinandersetzung mit
den libertinistischen Autorlnnen er-
zeugt Althaus-Reid einen wahren
Strudel von perversen Metaphern
und atemberaubenden Tabuverlet-
zungen: Masturbation als Erkennt-
nistheorie, die Gottlichkeit der
weiblichen Schamhaare, Fetisch als
Supplement der Erlosung, Gott als
Sodomit etc. Leider entsteht beim
Lesen der Eindruck, dass sie an ih-
rem jeweiligen Sprachspielzeug die
Lust schnell verloren hat, weil sie
schon das nichste bunte Spielzeug
erblickt und danach greift, bevor
sie die Moglichkeiten des ersten
wirklich erkundet hat. Die bis an
die Unverstindlichkeit grenzende
Verschlungenheit ihrer Deutungen,
fir die sie disparateste Gewahrsleu-
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te herbeizitiert, weist die typischen
Schwichen des Dekonstruktivismus
auf. Besonders drgerlich ist dabei,
dass Althaus-Reid diese Unverstand-
lichkeit auch noch zu einer Tugend
der Queer Theologie umwertet; je-
des systematische und kohdrente
Denken ist fiir sie namlich immer
schon mit jenem totalitiren Modus
der Theologie liiert, von dem sie
nur als »T-Theologie« spricht. Statt
jedoch in den konkreten Nahkampf
mit dieser T-Theologie einzusteigen,
die moglicherweise gar nicht so ko-
hirent ist, wie sie annimmt, dekons-
truiert sie vor sich hin. Fiir ein paar
gute Ideen muss man sich als Leser
durch dicke Textbretter bohren und
argert sich.

Der zweite Teil, in dem Althaus-
Reids Queer Theologie kulturwis-
senschaftlich und materialistisch
argumentiert, ist dagegen sehr viel
verstandlicher und besser geerdet.
Das Christentum, das Lateinamerika
missioniert und die autochthonen
Religionen marginalisiert hat, muss
— 50 die These von Althaus-Reid — in
erster Linie als eine sexuelle Ord-
nung begriffen werden. Paradigma-
tisch daftr ist etwa, dass der spani-
sche Eroberer Hernan Cortés dem
aztekischen Herrscher Moctezuma
das Christentum damit schmackhaft
machen wollte, dass es die Sodomie
iiberwinde. In indigenen und afro-
brasilianischen Religionen spiirt die
postkoloniale Theologin demgegen-
iiber symbolische Ordnungen auf, in
denen androgyne Symbole, homose-
xuelle Priesterlnnen oder sexuell ak-
tive Geister die Hauptrollen spielen.
Erst der Vergleich mit ihnen macht
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augenfallig, welche Moglichkeiten
dem Christentum fehlen.

In den letzten Kapiteln verkniipft
Althaus-Reid eine postkoloniale the-
ologische Kritik der Globalisierung
mit einer interessanten Reflexion
iiber die Holle, die in der jiingeren
Theologiegeschichte in der Tag in
auffilligem MaRe verdringt worden
ist. Die Spaltung von Leib und Geist,
die die christliche Tradition gepragt
hat, habe sich unter anderem darin
niedergeschlagen, dass in den Vor-
stellungen (iber die Holle alles auf
den Koérper bezogen sei, wihrend
im Himmel nur kérper- und sexlo-
se Geister wohnen. Die Martern der
Hélle trafen vor allem die, die gegen
die sexuelle Ordnung des Christen-
tums siindigten. In einer radikalen
Wendung schlagt Althaus-Reid vor,
dass die Queer Theologie sich die
Holle als einen Ort aneignen sollte,
an dem man aktiv eine Praxis des
Verglaubens einiiben kénne, um
sich den theo-/ideologischen Kon-
struktionen der christlichen Tradition
iber die Sexualitit zu verweigern.
Auch den Limbus, den imaginiren
Ort, an dem die Verstorbenen lan-
den, die vom christlichen Gott nie-
mals etwas gehért haben und von
ihm vergessen worden sind, miisse
man sich, so Althaus-Reid, als ei-
nen gliicklichen Ort vorstellen. Wir
konnen also hoffen, dass dort Salsa
gespielt wird... Limbus und Holle
seien daher die Alternativen zu einer
»Erlosung«, deren Sinn heute mehr
als fragwiirdig geworden sei.

Nach der Lektiire des Buches
sucht man unweigerlich nach einer
Erklarung dafiir, warum seine beiden
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Teile so extrem weit auseinander-
klaffen. Der erste Teil ist subjekti-
vistisch und so wenig um Verstind-
lichkeit bemiiht, dass man sich fragt,
welche Relevanz die komplizierte
libertinistische Hermeneutik haben
kann. Der zweite Teil ist objekti-
vistisch und durchaus verstandlich,
antwortet aber nicht auf die Frage,
wie man die Inseln des Widerstands
gegen die asexuelle Theologie des
Christentums und die leiblosen Kor-
porationen des Kapitalismus star-
ken und verkniipfen kann. Was der
Queer Theologie von Althaus-Reid
dazwischen offenkundig fehlt, ist das
Scharnier des Politischen. So man-
gelt es ihr z. B. an einem politisch-
theologischen Konzept der Kirche,
in dem die Ekklesia als katholische
(d. h. nicht-ausgrenzende) Republik
und als sexuelle Demokratie gedacht
wird. In nuce freilich ist eine solche
Sicht der Kirche bereits in ihrem Be-
griff von queerer Heiligkeit angelegt.
»Es ist diese Qualitit der Verschie-
denheit, die sich zeigt, wenn man
die Welt heilig macht, indem man
die Elemente der Verschiedenheit
umarmt (...), was die christliche
Heiligkeit zu einer queeren Heilig-
keit macht.« Heiligkeit wird in der
Queer Theologie »ein Projekt und
eine Strategie des Widerstandes«.
Let’s go for it!

Michael Brinkschréder



