PROBLEME UND FOLGERUNGEN

Ubergangs vom biuerlichen zum Industriezeit-
alter erlitten hat; sie wiirde so auch das Problem
der Marginalisierung 18sen, von dem die Kinder,
die Kranken, die Alten und die Behinderten in
der stddtischen Kleinfamilie betroffen sind — im
Gegensatz zu dem, was fiir die landliche patriar-
chalische Familie galt —, und so konnte sie eine
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Die homosexuelle Revolution
und die Hermeneutik

Jahrhundertelang war die Homosexualitdt das
dauerhafteste und letzte sexuelle Tabu. Auch in
den Kulturen, die die eine oder andere Form des
offentlichen Bekenntnisses zur Homosexualitit
und des homosexuellen Verhaltens duldeten, wa-
ren solche Méglichkeiten doch meistens sehr
eingeschrankt oder wurden gesellschaftlich unter
Kontrolle gehalten. Seit dem ersten Gebrauch
des modernen Ausdrucks «Homosexualitit»,
seit dem neunzehnten Jahrhundert, verurteilten
in den westlichen Gesellschaften Religion, Medi-
zin und Justiz mit vereinten Kraften die Homo-
sexualitit als siindig, pathologisch und kriminell.
Vor allem seit dem Anfang dieses Jahrhunderts
verdringte die medizinische Welt die Religion als

Bresche auf dem Weg in die nachindustrielle Zeit
schlagen, indem sie ihre kommunitire Vorreiter-
rolle zusammen mit der Initiative isolierter ein-
zelner und mit der multiplikatorischen Dynamik
der Masse in ein grofleres Ganzes einbringt.

Aus dem Spanischen iibersetzt von Dr. Ansgar Ahlbrecht
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die gesellschaftliche Quelle dafiir, wie man in
Sachen Homosexualitit denken und sich verhal-
ten sollte.

Ein Autor schrieb: «Die Homosexualitat wur-
de so total von der Gesellschaft verurteilt, daff
diese niemals versucht hat, sie Regeln zu unter-
werfen. Es gibt keine Traditionen, Briauche oder
Regeln, die sich im eigentlichen Sinne auf sie
beziehen ... Die Homosexualitit hatte keine feste
Gestalt, sondern sie ist ein anarchistischer Be-
reich, in dem die Betroffenen sich selbst iiberlas-
sen sind und, wihrend sie sich weiter vorwagen,
ihre eigenen Regeln finden miissen.»!

Eine starke Verschworung des Schweigens
herrschte iiber dem Thema einer «Liebe, die
ihren Namen nicht auszusprechen wagt». Auch
in den aufgeschlossenen Kreisen der Sexualerzie-
her bleibt die Homosexualitit noch immer das
grofle abwesende Thema?. Bis in die allerletzte
Zeit fehlte jede objektive Auseinandersetzung
mit ihr in den Medien, im Film, in der Literatur,
in der Geschichtswissenschaft. Spiter geschah
ihre Darstellung z. B. im Film immer auf stereo-
type, verzerrte oder gar groteske Weise®. So gibt
es auch erst heute wissenschaftliche Untersu-
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chungen iiber die Homosexualitit im alten Grie-
chenland, da ja vorher die Fakten zensiert wur-
den*. Diese Verschwérung des Schweigens, an
dem {iibrigens auch die Homosexuellen selbst
beteiligt waren, machte es der Homosexualitit
fast unmoglich, eine eigene gesellschaftliche und
offentliche Gestalt anzunehmen.

Erst im letzten Jahrzehnt haben wir damit
angefangen, einige Aspekte der Geschichte die-
ser Minderheit, ihres Selbstverstindnisses und
der allmdhlichen Entstehung der homosexuellen
Selbstorganisation und des gegenseitigen Aus-
tausches homosexueller Gruppen zu entdecken.
Seit der sexuellen Revolution hat sich ein grofier
Teil der Homosexuellen zu einer Gemeinschaft
des Gespriches und des Austausches organisiert,
die iiber ein eigenes Netz einer institutionellen
Organisation verfiigt, eine eigene Presse besitzt
und eine gemeinsame politische Strategie plant.
In der Tat war, wie ich darlegen werde, eine der
Folgen der sexuellen Revolution, dafl die Ho-
mosexuellen heutzutage zum ersten Mal in der
Geschichte unserer Zeit eine selbstbewufite Ge-
meinschaft bilden, die ihr eigenes Verstindnis
des Sinnes, des Zweckes und der gesellschaftli-
chen Funktion der Homosexualitit hat und das
auch offentlich vertritt.

Es gab verschiedene gesellschaftliche Voraus-
setzungen dafiir, dafl eine solche Revolution des
homosexuellen Selbstbewufitseins entstehen
konnte. Es ist hier wichtig zu sehen, dafl die
genaue Bedeutung der Homosexualitit mit ihrer
Einbettung im Leben an unterschiedlichen Or-
ten, in unterschiedlichen Kulturen, Traditionen
und gesellschaftlichen Gruppen und der damit
verbundenen kulturellen Bedingtheit und histo-
rischen Spezifizierung zu tun hat. Denn wie
Michel Foucault bei seiner Behandlung der Frage
der Sexualitit® hervorhob, diirfen wir uns hier
nicht auf ungeschichtliche Spekulationen einlas-
sen, Wie jedes andere menschliche Phinomen ist
die Homosexualitit — ihr Sinn, ithr Ausdruck, ihr
Argumentieren und ihre kulturelle Gestalt und
Verbreitung — das Ergebnis von Geschichte und
Kultur und ist also ganz und gar in die Geschich-
te eingebettet. So ging z. B. das Wort «Homo-
sexualitdt» selbst aus einer sich gegen das Ende
des neunzehnten Jahrhunderts durchsetzenden
medizinischen Auffassung hervor, die anfing, in
den Homosexuellen eine bestimmte, eigene
Gruppe von Menschen zu sehen, und dazu mit
der friiher vorherrschenden Gewohnheit brach,
nur die sexuellen Verhaltensweisen selbst zur

Kenntnis zu nehmen, ohne dabei darauf zu ach-
ten, dafl es zum menschlichen Leben gehért, eine
bestimmte sexuelle Veranlagung zu haben.

Heute sind die meisten Sozialwissenschaftler
der Meinung, von verschiedenen «Homosexuali-
titen», also verschiedenen Formen der Sexuali-
tit, statt von einem einzigen Komplex der Nor-
men, Verhaltensweisen, Begriindungen und Er-
klirungen sprechen zu miissen. Zum Beispiel ist
das Phinomen des Lesbischen in gesellschaftli-
cher und sexueller Hinsicht sehr deutlich ver-
schieden von dem der minnlichen Homosexua-
litit,

Soziologische Voraussetzungen

Die meisten soziohistorischen Darstellungen der
homosexuellen Befreiung verweisen auf die ent-
scheidende Rolle der entwickelten kapitalisti-
schen Gesellschaft als eine Voraussetzung fiir die
Entstehung homosexuellen Bewuf$tseins und ho-
mosexueller Identitit. John D’Emilio verfafite
eine solche sorgfiltige Untersuchung der Ent-
wicklung der homosexuellen Bewegung in den
Vereinigten Staaten seit 1940. Die Bezichung
zwischen der Homosexualitit und dem indu-
striellen Kapitalismus wird von ihm wie folgt
skizziert: «Als ein System der freien Arbeit holte
der Kapitalismus Minner und Frauen aus der
Hauswirtschaft heraus und zerrte sie auf den
Marktplatz, wo sie ihre Fihigkeit zur industriel-
len Arbeit gegen Lohn austauschten. Als sich die
vergesellschaftlichte Produktion von Waren im
neunzehnten und zwanzigsten Jahrhundert er-
weiterte, konnten Waren, die frither zu Hause
selbst angefertigt wurden, auch gekauft werden.
Die Familie, die die Funktionen verloren hatte,
die sie einst als wirtschaftliche Einheit zusam-
menhielt, wurde zu einer affektiven Grofle zum
Grofiziehen der Kinder und zur Forderung des
Gliickes ihrer Angehorigen. Die Geburtenrate
nahm stindig ab, und die Erzeugung neuen
Lebens nahm im sexuellen Leben einen weniger
wichtigen Platz ein. An die Stelle der Dérfer mit
ihren engen Beziehungen ... traten immense,
unpersonliche Stidte, die einen immer groferen
Teil der amerikanischen Bevolkerung anzogen.
Die ineinandergreifenden Prozesse der Urbani-
sierung und Industrialisierung liefen einen ge-
sellschaftlichen Kontext entstehen, in dem sich
das personliche Leben autonom entwickeln
konnte. Das Gefiihlsleben, die intimen Bezie-
hungen und die Sexualitit hatten immer mehr mit
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der personlichen Entscheidung des einzelnen
und immer weniger mit der Organisation der
zum Uberleben notwendigen Giiter zu tun. In
diesem Kontext konnten Minner und Frauen,
die sich vom eigenen Geschlecht erotisch stark
angezogen fithlten, daran gehen, eine eigene
Identitit und Lebensweise entsprechend ihren
Gefiihlen aufzubauen. »®

Gregory Baum weist auf eine dritte soziologi-
sche Voraussetzung neben der Urbanisierung
und der industriellen Organisation des Spatkapi-
talismus hin. Er meint, dafl nur in einer prote-
stantischen pluralistischen Gesellschaft die Ho-
mosexuellen 6ffentlich fiir sich das Recht fordern
konnten, anders zu leben. Er sieht ein Paradox in
den drei gesellschaftlichen Voraussetzungen fiir
die Entstehung einer homosexuellen Kultur:
«Die drei Bedingungen, die ich beschrieben ha-
be, sind hochst ambivalent: Der protestantische
Pluralismus fiihrte zu einem neuen Individualis-
mus, indem er die Moglichkeit der organischen
Solidaritit mit einem Volk, einer Klasse und
einer Gruppe schwichte; die Urbanisierung ge-
wohnt an Anomie und Einsamkeit; der Spatkapi-
talismus lifit nicht nur eine Kultur des Konsums
entstehen, sondern er bringt auch die riesigen
Multis hervor, die mehr Macht als manche Na-
tionalregierung haben, niemand gegeniiber Re-
chenschaft ablegen und die Welt mit dem Ge-
winn als einzigem Ziel regieren. Wir beriihren
hier ein Dilemma, vor dem die Homosexuellen
stehen. Die Gesellschaft, die thnen einen realisti-
schen Kampf fiir ithre Gleichberechtigung er-
laubte, ist aber auch die Gesellschaft des Imperia-
lismus und der Weltbeherrschung, die Quelle
sovielen Unrechts in der Welt.»’

Der Weg der homosexuellen Befreiungs-
bewegung

Die Vereinigten Staaten sind das Land, in dem
die homosexuelle Revolution die grofiten Erfolge
verbuchen konnte®. Dennoch wiederholt sich
das Muster dieser Revolution auch in anderen
Lindern der industrialisierten Welt’.

Die erste groflere homosexuelle Organisation,
die Mattachine Society, wurde 1951 gegriindet.
Die Hauptabsicht war pidagogisch: Bei den
amerikanischen Homosexuellen sollte das Be-
wufltsein entstehen, eine unterdriickte Minder-
heit zu sein. Die Mattachine Society und die
ungefihr zur gleichen Zeit gegriindete lesbische

Gruppe der Daughters of Billitis werben um
gesellschaftliche Anerkennung und Achtung und
suchen die Unterstiitzung angesehener Person-
lichkeiten im Bereich der Justiz, der Psychologie
und Psychiatrie und der Religion.

In den spiten fiinfziger und frithen sechziger
Jahren machte eine Serie von Prozessen gegen die
amerikanischen Zensurgesetze die Offentlichkeit
in kurzer Zeit auf das Thema der Homosexualitit
aufmerksam. Es entstand eine eindeutig homo-
sexuelle Presse mit Illustrierten und Zeitungen in
jeder groflen amerikanischen Stadt. Diese Ent-
stehung einer homosexuellen Presse kann als
soziales Phinomen nicht iiberschitzt werden. Es
erlaubte den Homosexuellen, die eigene Situa-
tion anders als eine Zwangslage oder ein Schick-
sal zu verstehen. Die homosexuelle Presse wie-
derholte unermiidlich die Vorstellung einer an-
dersartigen homosexuellen Kultur sowie die An-
sicht, dafl die Homosexuellen eine unterdriickte
Minderheit seien. Noch wichtiger war, dafl die
Homosexuellen zum ersten Mal in der Geschich-
te in der Offentlichkeit eine eigene, von ihnen
selbst entwickelte Hermeneutik der Bedeutung,
der Méglichkeiten und der 6ffentlichen Erschei-
nung der Homosexualitit darstellen konnten.

Die homosexuelle Presse der Vereinigten Staa-
ten war mit ihren Hunderten von Zeitschriften
und Zeitungen ein Ort des Austausches zwischen
bisher isolierten Homosexuellen. Sie brachte
auch eine Fiille von Aufsitzen und Berichten
iiber angesehene Homosexuelle und einander
lange treu bleibende homosexuelle Paare. Sie
warfen Fragen auf wie die nach den angemesse-
nen Formen der Homosexualitit, nach homo-
sexuellen Traditionen und nach dem Verhalten
von Homosexuellen. Welche politischen Ziele
sollten Homosexuelle verfolgen und welche Be-
wegungen sollten sie unterstiitzen? Welche Mog- -
lichkeiten bestehen fiir die Homosexuellen, ein
eigenes religicses Leben zu leben? Worin besteht
Promiskuitit, worin eine verantwortliche und
angebrachte Sexualitit und sexuelle Bindung?
Befreit von fritheren starren Vorurteilen, die oft
genug von den Homosexuellen selbst verinner-
licht wurden, schuf die homosexuelle Presse eine
auf einmalige Weise homosexuell geprigte Moral
und eine solche Art der politischen Argumenta-
tion, dafl in Zukunft kein Versuch, das Phino-
men der Homosexualitit zu verstehen, glaub-
wiirdig sein wiirde, wenn er an den Uberlegun-
gen und der Argumentation der homosexuellen
Gemeinschaft vorbeiginge'®.
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In den spiten sechziger und in den siebziger
Jahren wurde die homosexuelle Bewegung mili-
tanter. Durch die Ubernahme der Rhetorik und
Strategien, wie sie der schwarzen Biirgerrechts-
bewegung (und spiter der Frauenbewegung) ei-
gen waren, wollte die amerikanische homo-
sexuelle Bewegung besonders in vier Bereichen
Erfolge erzielen: in dem der Justiz und der
Politik, in den Medien, in der Welt der Medizin
und in den Kirchen. Die Slogans der Bewegung
zielten nun mehr auf das Erreichen der Gleichbe-
rechtigung unter dem Gesetz als darauf, nur
verstanden zu werden.

Die Gesetzgebung

Die amerikanische homosexuelle Bewegung hat
mit Erfolg gegen Gesetze und Verordnungen in
vielen Staaten angekiampft, die das private ho-
mosexuelle Verhalten kriminalisierten. Sie trug
auch zu der Einfihrung und Durchsetzung von
Gesetzen bei, die die gegen Homosexuelle ge-
richtete Diskriminierung auf dem Arbeits- und
Wohnungsmarkt und in anderen &ffentlichen
Bereichen unter Strafe stellen. In vielen grofien
amerikanischen Stidten wie San Francisco, Den-
ver, Houston und Washington war das abge-
stimmte Wahlverhalten der Homosexuellen letzt-
endlich ausschlaggebend. Deshalb fingen Polit-
ker an, ihren Forderungen Gehor zu schenken.
In der Demokratischen Partei und bei den De-
mokratischen Sozialisten Amerikas sind inner-
parteiliche homosexuelle Gruppierungen zu ei-
nem wichtigen Faktor geworden.

Vielleicht war der grofite bisherige politische
Erfolg der Gruppen, die sich fiir die Rechte und
Pflichten der Homosexuellen einsetzten, dafl das
Wahlprogramm der Nationalen Demokratischen
Partei von 1980 auch einen Abschnitt tber die
Rechte der Homosexuellen enthielt, der so eine
breite politische Offentlichkeit fand. Obwohl
nur eine Minderheit, werden die Homosexuellen
auf diese Weise trotzdem eine organisierte politi-
sche Macht, der Rechnung zu tragen ist. In
zunehmendem Mafle werden ihre offentlichen
Rechte als die Rechte gleichberechtigter Biirger
vom Gesetz anerkannt. In vielen groflen ameri-
kanischen Stadten waren die Homosexuellen in
ihren politischen Forderungen so erfolgreich,
dafd bei der Polizei auch 6ffentlich Homosexuelle
eingestellt wurden. Auch bekamen die Homo-
sexuellen von der Polizei Hilfe zur Beendigung
einer gegen sie gerichteten, von ihnen nicht
provozierten Aggressivitit und Gewalt.

Die Medien

Nach den New Yorker Stonewall-Unruhen im
Jahre 1969, die einen gréferen Wendepunkt in

- der Geschichte der homosexuellen Befreiungsbe-

wegung bedeuteten, griff diese Bewegung die
ortlichen und nationalen Medien an, weil sie sich
weigerten, {iber das, was sich in der homosexuel-
len Gemeinschaft tat, zu berichten bzw. weil sie
sich nach wie vor negativ und voller Vorurteile
iiber sie duflerten. In vielen Stidten starteten sie
mit eigenen regelmafligen Radioprogrammen.

Nach Stonewall gab es unter den Fiihrern der
homosexuellen Befreiungsbewegung auch viele,
die fiir die Biirgerrechte der Schwarzen oder
gegen den Krieg aktiv gewesen waren. Sie hatten
politische Erfahrung in den Taktiken des gewalt-
losen Protestes. Homosexuelle Gruppen boy-
kottierten Filme oder stellten vor den Kinos
Streikposten auf und veranstalteten sit-ins in
Fernsehstudios und in Zeitschriftenredaktionen.
Im Laufe der Jahre waren sie erfolgreich in der
Erkimpfung eines gleichberechtigten Zugangs
zu den Medien und in der Einfihrung einer
neuen Sprache und eines neuen Denkens iiber die
Homosexualitit in der Offentlichkeit.

Im allgemeinen wollten die Homosexuellen
auf diese Weise erreichen, daff sich der Schwer-
punkt des Verstindnisses der Homosexualitit
von einer Sicht der Homosexuellen als «verdor-
bener Individuen» zu einer Betrachtung der
Homosexuellen als einer unterdriickten Minder-
heit in der amerikanischen Gesellschaft verscho-
be. Die Fiihrer der homosexuellen Befreiungsbe-
wegung betonen wiederholt, daff die Homo-
sexualitat nicht so sehr eine individuelle Abwei-
chung als vielmehr ein Beispiel systematischer -
Ungerechtigkeit, eine Verletzung der Wiirde und
der Rechte des Menschen darstellt, so wie es die
Diskriminierung der Schwarzen, der Einwande-
rer aus den spanischsprechenden Landern Ame-
rikas und der Frauen ist.

Zudem gelang es der homosexuellen Bewe-
gung, einen Boykott verschiedener industrieller
Produkte zu organisieren. Damit sollte dem in-
dustriellen Kapitalismus mitgeteilt werden, daf§
die Homosexuellen ein anspruchsvoller und
kaufkriftiger Markt fiir Giiter und Dienste sind
und dafd sie alle mit spiirbarem Erfolg den Kauf
verweigern konnen, wenn die betreffenden Pro-
duzenten Homosexuelle in ihrer Firma diskrimi-
nieren. Heute umwerben mehr und mehr Firmen
mehr oder weniger deutlich und direkt durch
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Anzeigen und auf andere Weise die fast zwanzig
Millionen Homosexuellen in den Vereinigten
Staaten.

Der Bereich der Medizin

Der grofite Einzelerfolg der homosexuellen Be-
wegung ist wahrscheinlich der gelungene Angriff
gegen das Verstandnis der Homosexualitit, das
bis in die siebziger Jahre in der medizinischen
Welt vorherrschte. Verschiedene angesehene So-
zialwissenschaftler und Soziologen wie Alfred
Kinsey, Harold Becker und Evelyn Hooker
fithrten Untersuchungen {iber die Homosexuel-
len durch, die Verstiandnis zeigten fiir die schwie-
rige Situation ihrer Diskriminierung. Vor allem
Evelyn Hooker konzentrierte ihre Untersuchun-
gen auf «gesunde» Homosexuelle.

Mit Hilfe dieser ihnen gegeniiber wohlwollen-
den Sozialwissenschaftler und Psychologen
konnten die Homosexuellen auch das vorherr-
schende medizinische Modell der Homosexuali-
tit als pathologischer Krankheit mit Erfolg an-
fechten. In den frithen siebziger Jahren entschie-
den sich sowohl die American Association of
Psychiatrists wie die American Psychological
Association fur die Auffassung, dafl die Homo-
sexualitit an sich nicht mehr als ein pathologi-
scher Zustand betrachtet werden konne. Die
meisten Psychologen stimmen heute mit Alan
Bell iiberein, fiir den die Homosexualitit eine
Variante sexuellen Verhaltens ist, «die sich sehr
wohl im normalen Spektrum der psychologi-
schen Gegebenheiten und Abliufe ansiedeln
liflt»'!. Da man sich friiher ausgiebig des medizi-
nischen Modells der Homosexualitit als abnor-
mer Krankheit bedient hat, um so die Gesetze,
die die Homosexuellen auf verschiedene Weise
diskriminierten, zu rechtfertigen, bedeutet das
Abriicken von jenem Modell einen groflen gesell-
schaftlichen Sieg der Bewegung fiir die Rechte
der Homosexuellen. Da heute anerkannt wird,
dafl das Gesetz auch den Homosexuellen ihre
Rechte zugestehen sollte, brauchen diese Ho-
mosexuellen sich nicht mehr zu verstecken. Und
da sie heute ja 6ffentlich als solche erkennbar
sind, kénnen sie zusammen ihre eigene Gemein-
schaft mit deren eigenen Regeln und eigenem
Erscheinungsbild aufbauen.

Religion und Homosexualitat

Die Beziehung zwischen homosexuellen Grup-
pen und Vertretern der Religionen hatte ihre
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Komplikationen. Anfang der sechziger Jahre
fanden Fiihrer der amerikanischen Homosexuel-
len die Unterstlitzung von einigen protestanti-
schen Geistlichen der liberaleren protestanti-
schen Kirchen. In San Francisco entstand 1964
der Council on Religion and the Homosexunal
(CRH) als die erste grofiere Organisation, die
sich im kirchlichen Rahmen mit der Homosexua-
litdt auseinandersetzte. Gestiitzt auf die theolo-
gische Erneuerung und das gesellschaftliche En-
gagement der Kirche in den sechziger Jahren
dringten die Mitglieder des CRH darauf, daf die
Christen ihr Verhalten gegeniiber der gleichge-
schlechtlichen Liebe neu iberdichten. Der CRH
brachte Geistliche aus dem ganzen Land fiir
Symposien tiber die Homosexualitdt zusammen.
Durch seine Titigkeit entstanden dhnliche Gre-
mien in Stidten wie Dallas, Los Angeles, Wa-
shington und Seattle. Seit 1966 organisiert der
Nationale Rat der Kirchen nationale Tagungen
tiber dasselbe Thema.

Der Anthropologe Michael Gorman schrieb
eine Doktorarbeit an der Universitit von Chica-
go, in der er die These zu beweisen sucht, dafl die
starke Vermehrung religiser homosexueller
Gruppen und Gemeinschaften im Schof der
wichtigsten Kirchen eine Antwort auf die neue
Situation der Homosexuellen nach den Stone-
wall-Unruhen sei. Die Homosexuellen hatten
sich dafiir entschieden, als Einzelpersonen und
als Gruppe «das geheime Gemach zu verlassen».
So entstanden in jeder grofleren amerikanischen
Stadt homosexuelle Enklaven und Nachbar-
schaften, die sich in ihrer Funktion den ethni-
schen Enklaven vergleichen lassen. Die Homo-
sexuellen begegneten einander nicht langer nur
in bestimmten Kneipen und Badeanstalten, son-
dern ihre Organisation dehnte sich bald iiber
homosexuelle Gemeinschaftszentren, Sport-
gruppen, Buchhandlungen, Diskussionsgrup-
pen, politische Organisationen und Freund-
schaftskreise von Anwilten, Arzten und anderen
Berufsgruppen aus.

Wenige Monate nach den Stonewall-Unruhen,
bei denen die erklirte Absicht, eine dffentliche
homosexuelle Gemeinschaft der Zusammenge-
horigkeit und des Gespriches zu errichten, eine
Rolle spielte, gab es in fast jeder protestantischen
Kirche homosexuelle Gruppen (z. B. Integrity in
der Protestant Episcopal Church, Affirmation in
der methodistischen, Evangelicals Concerned in
den fundamentalistischer orientierten Kirchen).
Neben der nur aus Homosexuellen bestehenden
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Metropolitan Community Church mit Gemein-
den in iber hundert amerikanischen Stidten
besteht auch eine nationale katholische Organi-
sation homosexueller Gemeinden mit mehr als
hunderttausend Angehérigen (Dignity). Auch
gibt es homosexuelle jiidische Gemeinden, ho-
mosexuelle Synagogen.

Gorman verteidigt auf iiberzeugende Weise
die These, dafl diese religidsen Gruppen gerade-
zu auf klassische Weise die Funktion erfiillen, die
Durkheim der Religion zuschrieb, nimlich fiir
eine Gemeinschaft eine sozial verbindende und
legitimierende Kraft zu sein. Wenn die Homo-
sexuellen in Amerika, als eine eindeutig erkenn-
bare Gemeinschaft betrachtet werden wollen,
sagt Gorman, dann sollten sie irgendwie dem
religiosen Erscheinungsbild der normalen reli-
giosen Gemeinschaften entsprechen. In der 6ku-
menischen Einheit protestantischer, katholi-
scher und judischer Homosexueller wurde die
homosexuelle Gemeinschaft den normalen gro-
flen religiosen Gemeinschaften dhnlich.

Es ist vielleicht ein Symptom dafiir, wie wich-
tig die Religion in der amerikanischen Gesell-
schaft ist, dafl die erste Buchdarstellung einer
stidtischen homosexuellen Gemeinschaft das
heutige Beispiel der religiésen Toleranz in der
profanen Gesellschaft als ein Modell fiir das
Verhalten gegeniiber der Homosexualitit be-
trachtet: «Die beste Losung des Problems der
Homosexualitdt ahmt die Losung des Problems
der religiosen Unterschiede nach, indem sie darin
besteht, dafl die Entscheidung fiir die Homo-
sexualitat entweder als ein Segment der sexuellen
Existenz eines einzelnen oder als eine umfassen-
de Selbstverpflichtung zur Homosexualitit als
Lebensweise radikal toleriert wird.»'2

Christliche Homosexuelle haben den Versuch
gemacht, der traditionellen Verurteilung der
gleichgeschlechtlichen genitalen Liebe mit einer
Hermeneutik des Verdachts entgegenzutreten.
Zu den allgemeinen Prinzipien einer solchen
Hermeneutik des Verdachts gehéren auch fol-
gende Elemente:

a) Die Anerkennung der Tatsache, dafl die
Homosexualitit in der westlichen Kultur im
allgemeinen verzerrt dargestellt und behandelt
worden ist, lif8t bei vielen die Frage aufkommen,
ob die Kirchen an dieser Verzerrung nicht mit-
schuldig sind. Zum Beispiel kann man sich fra-
gen, welche Theorie der Interpretation der
Schrift dazu fiihrt, dafl Lev 18,22 als biblische
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zitiert wird, wihrend ganz andere Tabus im
Buch Leviticus wie z. B. das Verbot der Beriih-
rung menstruierender und daher als unrein be-
trachteter Frauen einfach nicht beachtet werden.
Eine wachsende Anzahl von Theologen und
Bibelwissenschaftlern ist der Meinung, dafi man
aus der Schrift allein weder eine umfassende
Billigung noch eine absolute Verurteilung der
gleichgeschlechtlichen Liebe ableiten kann.

b) Andere Theologen und homosexuelle
Gruppen nahmen sich die Hermeneutik der fe-
ministischen Bewegung zum Vorbild, um sich zu
fragen, ob die systematische Verzerrung jedes
Sprechens iiber Homosexualitit nicht mit dem
augustinischen Erbe eines tiefen Mifitrauens ge-
geniiber jeder Aulerung der Sexualitit (bei Au-
gustinus selbst auch gegeniiber der Sexualitit in
der Ehe) und mit der andauernden Gleichsetzung
der Sexualitit mit der Siinde in der Geschichte
des Christentums zu tun hat.

c) Verschiedene Kirchen, vor allem die metho-
distische, begannen zu verstehen, welche Rolle
die «Homophobie» (irrationale zwanghafte
Angst und Abscheu vor Homosexualitit, die auf
die Unfihigkeit, homosexuelle Gefiihle bei sich
selbst einzugestehen und wahrzuhaben, zuriick-
gehen) in dem Verhalten vieler Kirchenmitglie-
der gegeniiber der Homosexualitit spielt. Da
nun die meisten Kirchen aus der Ersten Welt ihre
Anhinger vor allem in der Mittelklasse haben,
laft sich die Frage stellen, ob die Kirchen nicht
eine Einstellung gegeniiber der Homosexualitit
iibernommen haben, die im Grunde zur gesell-
schaftlich bedingten biirgerlichen Anstandsmo-
ral gehort. '

Das emsige Nichtwahrhabenwollen der Ho-
mosexualitit und ihre Verdringung aus Ge--
schichte und Wissenschaft bedeuten eine syste-
matische Fehlinterpretation der Hinweise, die
die Geschichte uns bietet, und die richtig wahr-
genommen werden miissen, damit eine volle
Hermeneutik der Homosexualitit méglich ist.
Es gibt wenige Themen, die soviele Emotionen
hervorrufen. John Boswell wies auf eine syste-
matische Verzerrung hin, mit der der Versuch,
die Geschichte des homosexuellen Bewufitseins
zu schreiben, zu tun hat, und die einem objekti-
ven Urteil im Wege steht: «Die Darstellung der
Geschichte von Minderheiten steht vor iibergro-
flen Schwierigkeiten: Zensur und Verzerrung,
das Fehlen oder die Vernichtung geschichtlicher
Quellen, die Schwierigkeit, iiber persnliche und
private Aspekte des menschlichen Gefiihlslebens
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und Verhaltens zu schreiben, politischer Druck
und Risiken bei der Auswahl bestimmter The-
men.»"> Mit der Anerkennung der Existenz jener
krankhaften Furcht vor der Homosexualitit hat
die methodistische Kirche zum Ausdruck ge-
bracht, daf§ jeder christliche Versuch, die Homo-
sexualitit zu verstehen, mit dieser Homophobie
als einer Wirklichkeit, die Quellen und Tatsa-
chen verfilscht, zu tun hat.

d) Vielleicht ist es sehr verriterisch, dafl die
Kirchen grofle, wenn nicht uniiberwindbare
Schwierigkeiten hatten, die Moglichkeit von
Formen homosexueller Reife, Verantwortlich-
keit und Heiligkeit anzunehmen. Thnen fehlen
Phantasie und konkrete Modelle fiir eine homo-
sexuelle Heiligkeit bzw. dafiir, wie gleichge-
schlechtliche Liebe den Menschen f6rdern
kénnte.

James und Evelyn Whitehead sprechen diese
Frage an, wenn sie von lesbischen und homose-
xuellen Christen reden, die «hinausgehen», an
die Offentlichkeit treten: «Dadurch werden ihr
Leben und ihre Berufung zu einem Zeugnis
homosexuellen und christlichen Reifens und zu
einem Geschenk an die kommende Generation.
Ein solches Leben gibt sowohl homosexuellen als
heterosexuellen Christen eine Vorstellung da-
von, was es heifdt, als Katholik #nd Homosexuel-
ler zu reifen ... Wo es einst eine Leere gab
(Kennst du irgendeinen homosexuellen Katholi-
ken?), zeichnen sich heute Formen christlichen
homosexuellen Reifens ab. Es ist moglich! Es
wird auch breiten Kreisen méglich, sich eine
Vorstellung davon zu machen, wie man sowohl
ein Homosexueller als auch reifer Christ sein
kann. Viele Glaubige haben so etwas schon lange
geahnt, aber in der Offentlichkeit hérte man
nichts davon: Solche Vorstellungen gehdrten
nicht zu dem, was sich die gesellschaftliche Phan-
tasie der Kirche ausmalen konnte. Ein in der
Privatheit eingeschlossenes Leben kann, wie hei-
lig es auch immer sei, kein Vorbild und Modell
religiosen Reifens sein. Es mufl irgendwie 6ffent-
lich exponiert und sichtbar sein, damit es jene
Fruchtbarkeit entfalten kann.»'*

Die Whiteheads scheinen sagen zu wollen, daf§
es zu einer vollen Hermeneutik der Homosexua-
litit gehort, dafl es homosexuellen Christen
moglich wird, ihre religiose Geschichte zu erzih-
len. Wer als Geistlicher katholische homosexuel-
le Gruppen wie Dignity in Exerzitien, in threm
gesellschaftlichen Engagement fiir Arme und
Sterbende und durch geistliche Fithrung begleitet

hat, kann sicherlich kaum anders als auf solche
Ausdriicke wie «christliche Reife» und «Heilig-
keit» zuriickgreifen, um das grofimiitige Leben
mancher homosexueller Christen, denen er be-
gegnet ist, zu beschreiben. Diese Erfahrung un-
terstreicht, daf} ein solches Leben des kimpfen-
den Engagements und der Heiligkeit zur vollen
Hermeneutik der Bedeutung der Homosexuali-
tit gehort.

e) Ein letzter Bereich, der von einer sich mit
den christlichen Lehren iiber homosexuelles Ver-
halten auseinandersetzenden Hermeneutik des
Verdachts zu kliren ist, hat damit zu tun, inwie-
weit die Beantwortung sexueller Fragen von der
an sich davon unabhingigen und dennoch damit
unvermeidlicherweise verbundenen Losung des
Problems der Autoritit, der Autoritit der Schrift
und der des Lehramtes, abhingig ist. Denn wenn
an erster Stelle die Autoritat des Lehramtes oder
der Schrift aufrechterhalten werden soll, dann
konnte dies, so wird in diesem Kontext behaup-
tet, zu einer systematischen Verzerrung fithren,
die ein vollwertiges moralisches Urteil aus-
schliefft, da dieses sich neben der Schrift und der
Tradition auch auf die Erfahrung als unverzicht-
bares Element der Urteilsfindung stiitzen miifite.

Eine Hermeneutik des Verdachts beziiglich
moglicher systematischer Verzerrungen im
kirchlichen Lehren iiber die Sexualitit besteht,
wie wir gerade gezeigt haben, in einer Reihe von
Fragen, die ebensoviele Verdachtsmomente kla-
ren wollen. Sie schliefit eine vollstindige Neufor-
mulierung der Tradition nicht aus, nach der diese
das Hinterfragen einer Hermeneutik des Ver-
dachts hinter sich hat. Ein Ergebnis der homo-
sexuellen Revolution in der Kirche ist immerhin,
daf} kein Verstindnis von der Homosexualitit
glaubwiirdig erscheint, wenn es nicht ernsthaft
jene Verdachtsmomente in Erwigung zieht und
sich ithnen dadurch aussetzt, dafl es sie in ihre
normative Hermeneutik der Homosexualitit
mitaufnimmt.

Zur neuen Situation, die der Entstehung einer
Hermeneutik der Homosexualitit zugrunde-
liegt, gehort seit den Anfingen der verschiedenen
homosexuellen Befreiungsbewegungen auch das
offentliche Auftreten, Reden und Argumentie-
ren der Homosexuellen selbst, einschliefilich ih-
rer Forderung nach der Anerkennung ihrer mo-
ralischen Rechte, einschliefflich des Rechtes auf
einen Lebenspartner, und nach der Anerken-
nung ihrer religiosen Erfahrung als christliche
Homosexuelle. Einst ohne Gestalt und Tradi-
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tion, wird heute die homosexuelle Gemeinschaft
in den Vereinigten Staaten von buchstiblich Tau-
senden von gemeinschaftlichen Institutionen
vertreten. Homosexuelle und Lesbierinnen ha-
ben ihre eigenen Kirchen, Krankenhiuser, Bera-
tungsstellen, soziale Zentren, Berufsorganisatio-
nen und Gruppen fiir Amateursport. Minnliche
und weibliche Unternehmer griindeten Schall-
plattenfirmen, Verlage, Zeitschriften, Litera-
turzeitungen, Filmkollektive und verschiedene
Netze von Diskussionsgruppen, die alle die be-
sondere kulturelle Erfahrung der Homosexuel-
len zum Ausdruck brachten. Diesbeziiglich
schreibt D’Emilio: «Die homosexuelle Subkul-
tur verlor an exklusiver Erotik. Viele Homose-
xuelle und Lesbierinnen fanden zu einer Identi-
tdt, die auch ein weites Spektrum persénlicher
und oOffentlicher Verhaltensweisen mitein-
schlof. »'

Nun ist es allerdings auch méglich, die vielen
Forderungen und Anspriiche der Homosexuel-
len mit Hilfe einer Hermeneutik des Verdachts
zu untersuchen. Einige Autoren kritisierten den
Konformismus, den Elitarismus und die einseitig
ménnliche Orientierung bestimmter homose-
xueller Ansichten. So hat die Lesbierinnenbewe-
gung und allgemeiner noch die Frauenbewegung
bestimmte minnlich-chauvinistische Verhaltens-
weisen und Einstellungen der Homosexuellen
streng kritisiert. Die Ironie dabei liegt darin, daf}
die Homosexuellen doch fihig sein miifiten,
anderen unterdriickten Gruppen gegeniiber
Sympathie zu empfinden, da sie ja selbst gesell-
schaftliche Unterdriickung erfahren haben. Zu-
dem hitten sie doch als diejenigen, die als Unter-
driickte nicht in Erscheinung traten, als «un-
sichtbare» Unterdriickte, selbst scharfsinnige
Kritiker der Verhiltnisse in der Gesellschaft sein
miissen. Aber dennoch hingen verschiedene un-
ter ihnen einem frither vorherrschenden Modell
des Konformismus, des Elitarismus und der ein-
seitigen Mannlichkeit an.

Andere Kritiker der neuen homosexuellen
Hermeneutik konzentrieren ihre Kritik auf die
problemlose Konsummentalitit, die von einem
grofien Teil der homosexuellen Presse propagiert
wird. So schrieb Matthew Fox, der dabei den
Wobhlstand und die Unabhingigkeit der meisten
Homosexuellen, die keine Familie zu ernihren
brauchen, im Auge hatte: «Diese Art wirtschaft-
licher Unabhingigkeit macht den Homosexuel-
len aus der Mittelschicht zu einem leichten Opfer
der inserierenden Firmen, die die Missionare der

Religion des Konsums unserer Zeit sind. Deswe-
gen sollten jene Homosexuellen der unersattli-
chen Gier nach der letzten Mode und dem letzten
Konsumprodukt widerstehen. »!¢

Ein anderer Punkt der Kritik, der stark von der
Frauenbewegung hervorgehoben wird, ist die
homosexuelle Verherrlichung der Jugend und
des schonen Kérpers, die dem vorherrschenden
Verhalten Frauen gegeniiber in unseren moder-
nen Gesellschaften dhnlich ist. Nach Meinung
der Kritiker wird hier das sexuelle Interesse zu
leicht vom Bereich des Personlichen weggelenkt
und entfremdet, indem das Objekt dieses Inter-
esses zum reinen Objekt gemacht wird. Die
eindringliche Kritik der Frauenbewegung an der
Pornographie wurde gleichfalls an die homose-
xuelle Pornographie gerichtet, die auch ein auf-
fallendes Charakteristikum der Anzeigen in der
homosexuellen Presse ist. Dieser Vorwurf fiihrte
dazu, dafl einige ernsthafte homosexuelle Buch-
handlungen wie der Oscar Wilde Bookstore in
Greenwich Village sich weigern, homosexuelle
Pornographie zu verkaufen.

Eine wichtige Quelle der Kritik ist der fiir so
viele in der Grofistadt lebende Homosexuelle
typische «vorverpackte» Lebensstil, das soge-
nannte «cloning»-Phinomen. Andere beanstan-
den die Promiskuitit vieler in der Grofstadt
lebenden Homosexuellen. Vor allem seit den
ersten Fillen jener mysteriosen Krankheit des
Abwehrsystems (AIDS) wurde in der homose-
xuellen Gemeinschaft sehr iiber eine verantwort-
liche Sexualitit und die Suche nach bleibenden
Partnern diskutiert. Schliefflich bemingeln viele
die Art und Weise, wie die Homosexuellen,
hierin anderen verfolgten Minderheiten hnlich,
die gesellschaftlichen Vorurteile tiber sie verin-
nerlichen oder einer der schlimmsten Siinden der
heutigen kapitalistischen Konsumgesellschaft
zum Opfer fallen: «Herrschaft, Unterwerfung,
sadomasochistische Konsummentalitit, Koérper-
feindlichkeit, Unfihigkeit, Beziehungen auf-
rechtzuerhalten, Weigerung, erwachsen zu wer-
den, egoistisches Streben nach Perfektionismus
und Unsterblichkeit.»'” Eher als auf die Homo-
sexualitit an sich sollten, so wird gesagt, die
ethischen Bemiihungen der Homosexuellen sich
nach besten Kriften auf diese Ubel richten.

Bemerkenswert ist, daf die homosexuelle
Presse und homosexuelle Diskussionsgruppen
selbst wenigstens die meisten dieser Verdachts-
momente gegen die moralische Integritit der
Lebensweise der Homosexuellen aufgreifen. Als
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eine Gemeinschaft des Gespriches hat die ho-
mosexuelle Bewegung zur Fihigkeit zur Selbst-
kritik gefunden. Wie jedes andere menschliche
Phinomen ist auch die homosexuelle Befreiungs-
bewegung nicht von jeder moralischen oder reli-
gidsen Ambivalenz frei. Thre grofie ethische Lei-
stung besteht darin, dafl sie den Homosexuellen
geholfen hat, autodestruktive Selbstablehnung,
Selbstverstimmelung und Entfremdung zu
tiberwinden, um eine Gemeinschaft aufzubauen,
deren Interesse iiber das rein Erotische hinaus-
geht. Als politische Bewegung hat sie fiir grofiere
politische Gleichheit und Freiheit und gegen die
Diskriminierung gekimpft, unter der Homose-
xuelle zu leiden hatten. Sie hat sich zusammen-
getan mit den Schwarzen, der Frauenbewegung
und anderen Gruppen, die fiir eine gerechtere
und gleichere Gesellschaft arbeiten, die auf der
Ehrfurcht vor der Wiirde des Menschen, wo man
diesem auch immer begegnet, griindet.

Zusammen mit der Frauenbewegung ist die
Bewegung zur Befreiung der Homosexuellen
vom organisatorischen Standpunkt her gesehen
die bemerkenswerteste gesellschaftliche Folge
der sexuellen Revolution. Seit ihren Anfingen in
den sechziger Jahren als der erste, zaghafte Ver-
such von scheuen und vereinzelten Menschen, zu
einer Einheit zu finden, hat sie mit Erfolg be-
stimmte Gesetze, das medizinische Modell der
Homosexualitit und die Homophobie in den
Kirchen bekimpft. Zum ersten Mal in der Ge-
schichte der Menschheit haben Homosexuelle
offentlich iber Homosexualitit geredet und da-
bei deutlich ihre eigenen ethischen und religiosen
Anspriiche angemeldet. Wahrscheinlich wird
keine Hermeneutik der Homosexualitit noch
jemals an der Auseinandersetzung mit diesen
Anspriichen vorbeigehen konnen.

Fiir einen Christen wird es weiterhin die Frage
geben, ob bestimmte Formen der homosexuellen
Lebensweise und des homosexuellen Verhaltens
zulissig sind. Manche werden die lange Tradi-
tion der Verurteilung durch die Schrift und das
Lehramt fiir nach wie vor verbindlich halten.
Wenige werden plotzliche grofere Veranderun-
gen in der katholischen Lehre tiber dieses Thema
erwarten. Viele werden der Meinung sein, dafl
zwar keine einzige Quelle allein unserer ethi-
schen Tradition (Schrift, Naturgesetz, traditio-
nelle Lehre der Kirche und menschliche Erfah-
rung) fiir eine umfassende Verurteilung bzw.
Anerkennung und Bejahung der gleichge-
schlechtlichen Liebe reicht, dafl aber dennoch

das Gewicht dieser vier Quellen zusammen wei-
terhin der heterosexuellen Norm bindenden
Charakter geben werden. Allerdings schreibt
Lisa Cahill, die diese Meinung vertritt, auch: «In
dem Mafle, in dem die homosexuelle Liebe durch
Treue und Dienst, durch Opfer und Befreiung,
durch Reue und Vers6hnung gekennzeichnet ist,
folgt sie der Lehre und dem Beispiel Jesu. Die
groflere Gemeinschaft mufl in ihrem Verhalten
der Vergebung und der Versdhnung sowie in
dem ihres Beurteilens auch die Homosexuellen
miteinschlieflen... Weit davon entfernt, alle, die
von ihrer seelischen oder korperlichen Verfas-
sung her homosexuell sind, als Stinder> im spezi-
fischen Sinn des Wortes zu brandmarken, wird
die christliche Ethik die Tatsache, ob jemand
homosexuell oder heterosexuell ist, als Gegeben-
heit akzeptieren, die sich der Kontrolle der mei-
sten Individuen entzieht. Und sicherlich ist den
Homosexuellen, ob sie jetzt sexuell aktiv sind
oder zolibatir leben, ihre Sexualitit kein Hinder-
nis dafiir, dafl ihre Personlichkeit ihnen eine
Hilfe ist, in Tugenden zu wachsen, die sich
entweder vom ethischen Standpunkt aus als sol-
che empfehlen oder die die logische Folge ihres
Glaubens an Jesus Christus oder ithres Lebens in
der Gemeinschaft sind. Fiir ethisch Handelnde
ist es sogar wichtiger, in der Liebe, in der Selbst-
hingabe, in der Treue und im Dienen Fortschritte
zu machen, als die spezifischen Verhaltensweisen
zu meiden, die im allgemeinen diese Tugenden
nicht zum Ausdruck bringen.»'®

In diesem Aufsatz habe ich versucht darzule-
gen, daf die grofite gesellschaftliche Errungen-
schaft der homosexuellen Befreiungsbewegung
ein 6ffentliches Gesprich iiber die Homosexuali-
tit und eine von den Homosexuellen selbst aus-
gehende Hermeneutik dieser Homosexualitit
ist. Homosexualitdt ist nicht mehr ohne eigene
Gestalt, eigene Traditionen und eigene angemes-
sene Verhaltensregeln. Sie ist zu dem geworden,
was Anthropologen und Soziologen eine «Kul-
tur» nennen wiirden.

Auch wenn in dieser neuen homosexuellen
Kultur und in diesem neuen homosexuellen Re-
den noch manches fragwiirdig und bedenklich
erscheinen mag, sind sie doch fiir eine seit langem
unterdriickte Minderheit eine Verheiflung der
Befreiung, der Menschenwiirde, der Selbstach-
tung. In dem Mafle, in dem sie auch festgelegte
und eng verstandene sexuelle und geschlechtliche
Rollen in Frage stellt, kann sie auch fiir Hetero-
sexuelle, die unter solchen Vorurteilen zu leiden

236



DIE HOMOSEXUELLE REVOLUTION UND DIE HERMENEUTIK

haben bzw. in ihnen befangen sind, eine Verhei-
fung der Befreiung sein. Zudem weist das neue
homosexuelle Reden auf eine Gesellschaft hin,
die die menschliche Wiirde und Verschiedenheit
achtet.

Die Aufgabe der Kirchen besteht hier wenig-
stens darin, die ethischen und religiosen Ansprii-
che der von den Homosexuellen selbst erarbeite-
ten Hermeneutik der Homosexualitit sorgfaltig
und mit Unterscheidungsfihigkeit zu priifen. Da
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