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Der folgende Text ist die Ubersetzung des achten Kapitels aus James Millers Buch The Passion of -
Michel Foucault, das 1993 im New Yorker Verlag Simon & Schuster erschien. Wir halten diesen Text
fiir ein besonders gelungenes Beispiel schwuler Geschichtsschreibung iiber einen Gegenstand der
neuesten Geschichte. Die Faszination, die das Werk Foucaults auf viele schwule Intellektuelle ausiibt,
mag zum nicht geringen Teil aus der Selbstinszenierung Foucaults zu seinen Lebzeiten mit seiner
eigentiimlichen Nihe und Distanz zur schwulen Welt verstehbar werden. James Miller ist der erste
unter den immer zahlreicher werdenden Foucault-Biographen, der es unternimmt, dic komplexen
Bezichungen zwischen schwulem Leben und schriftstellerischem Werk zu rekonstruieren. Die
Konfrontationen des Philosophen mit der nordamerikanischen und Pariser Schwulenbewegung der
siebziger Jahre, die Miller im Folgenden nachzeichnet, hat Foucaults Spitwerk und wohl auch dessen
Rezeption durch schwule Intellektuelle wesentlich beeinfluit. Diese Zusammenhinge zu erhellen, ist
eine der Voraussetzungen fiir eine angemessene Kritik des schwulen Denkers.

Die deutschsprachige Fassung erstellte mit freundlicher Genehmigung des Verlages das CAPRI-Uber-
setzerinnenteam, das an dieser Stelle seine Hoffnung auf eine baldige Erscheinen des gesamten Buches
in deutscher Ubersetzung ausdriicken mochte.
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James Miller

Der Wille zum Wissen. Foucault in Kalifornien

Es war Nacht geworden im Death Valley. Neben
einem Auto auf einem Parkplatz in Zabriskie
Point spielte ein Kassettenrekorder ein Stiick
elektronische Musik, Karlheinz Stockhausens
»Kontakte«. Neben dem Rekorder safi Michel
Foucault, neben ihm zwei junge Amerikaner,
Simeon Wade, ein Professor fiir Geschichte, und
sein Liebhaber Michael, ein Pianist und angehen-
der Komponist. Die synthetischen Geriusche fiill-
ten die kithle Wiistenluft, und die dreir Minner
starrten schweigend vor sich hin. Zwei Stunden
vorher hatten sie LSD genommen.

IDieser Abschnitt und der folgende Bericht fufit auf ei-
nem unverdffentlichten 121seitigen Typoskript von Si-
meon Wade, Foucault in California. Ich traf Wade zu ei-
nem Interview am 3. Oktober 1989 und habe in darauf-
folgenden Telefongesprichen weitere Einzelheiten kli-
ren konnen. Als ich am 25. Mirz 1990 Daniel Defert in-
terviewte, bestitigte er mir, dafl dieser LSD-Trip fiir
Foucault von zentraler Bedeutung gewesen war. Leo
Bersani, der mit Foucault zu Abend afl, als er, unmuittel-
bar nach dem Drogentrip nach San Francisco zuriickge-
kehrt war, bestitigte ebenfalls diesen Eindruck. Die
"Grenzerfahrung" vom Death Valley war fiir Foucault
tatsichlich derart wichtig, dafl er sie hiufig im Gesprich
mit franzosischen und amerikanischen Freunden und
Bekannten erwihnte — es ist vielleicht die einzige Epi-
sode in seinem Leben, von der wirklich alle Personen,
die ich interviewte, durch Foucault personlich erfahren
hatten. (Foucault blicb mit Wade in Verbindung. Und
1981, als Time Magazine einen Artikel iiber Foucault
brachte, war dort auf dem Foto Foucault mit Simeon
Wade und Wades Freund Michael abgebildet: vgl. Otto
Friedrich, "France's Philosopher of Power", Time, 118,

Foucault genof8 das, was er spiter die groflartigste
Erfahrung seines Lebens nennen sollte — eine
Epiphanie, die den Hohepunkt einer Serie dhalich
intensiver "Grenzerfahrungen" in der Schwulen-
szene von San Francisco bildete. Als eine Folge

20 [6 November 1981], S. 147.) Nach Wades Bericht war
es eine der wichtigsten Erfahrungen seines Lebens, was
sowohl von Wades Erinnerungen wic von seinen
schriftlichen Aufzeichnungen bestitigt wird; das gleiche
gilt fiir Michael, mit dem Wade noch heute zusammen-
lebt. Aulerdem gibt es ein wichtiges Detail, das die Ge-
nauigkeit von Wades Manuskript belegt: In jenen Ta-
gen, die er mit Foucault verbrachte, bombardierte er
ihn geradezu mit personlichen Fragen, die der Philo-
soph alle beantwortete, und alle Antworten (etwa iiber
Foucaults Affire mit Jean Barraqué) hat Wade mit nach-
priifbarer auflergewdhnlichen Genauigkeit aufgezeich-
net. (Es ist wichtig zu betonen, dal Wade seine Auf-
zeichnungen beendete, noch ehe Didier Eribons franzé-
sische Biographie Foucaults Leben zu einer Sffentlichen
Angelegenheit machte.) Ein weiterer, vielleicht wichti-
gerer Beleg fiir die Zuverlissigkeit von Wades Aufzeich-
nungen betrifft das, was er die Crux in Foucaults Epi-
phanie nennt. Wie ich in Fuflnote 16 erliutern werde,
erinnerte sich Foucault plotzlich an ein, anscheinend se-
xuelles Erlebnis mit seiner Schwester: sowohl Bersani
wie auch Defert haben mir berichtet, daf} eine Art per-
sonlicher Offenbarung, die seine Beziehung zu seiner
Schwester betraf, fiir Foucault von entscheidender Be-
deutung gewesen sei. Ich habe mich daraufhin entschlos-
sen, Dialoge aus Wades Manuskript hier wiederzugeben
— und werde, um zu kennzeichnen, daf} es sich um
Wades Erinnerungen handelt, Foucaults Auflerungen
stets in'doppelte Anfiihrungszeichen setzen: "' ",



dieser Erfahrungen sollte Foucaults Denken eine
dramatische neue Wendung nehmen, die auf iiber-
raschende und paradoxe Weise seine kontinuier-
liche Bemiihung um das von Nietzsche so genann-
te "Ritsel, das der Mensch zu losen hat" transfor-
mierte — das Ritsel seines eigenen singuliren
Daseins.

Foucault hatte lange die traditionellen Methoden,
auf denen man sich diesem Ritsel annihern konn-
te, zurii iesen. Will man erfahren, "was einer
ist", mufl man sich "fiir die Vielfalt &ffnen, die
einen vom Kopf bis zu den Zehen durchstrémen”
und sich, wie Gilles Deleuze einmal sagte, "dem
einschneidendsten Exerzitium der Depersonalisa-
tion" unterziehen. Aus diesem Geist rigoroser
Selbstausléschung und bewufiter Selbstzerstérung
hatte Foucault jahrelang versucht, Nietzsches selt-
same Frage zu l8sen: "Wie wurde ich was ich bin
und warum leide ich unter dem was ich bin?" Das
sichtbarste Ergebnis seiner Anstrengungen waren
natiirlich seine fortschreitenden historischen For-
schungen zu den unterschiedlichen "Wahrheits-
spielen”, durch die ein menschliches Wesen dazu
gebracht wird, sich selbst fiir wahnsinnig, krank,
fir einen Kriminalfall zu halten. Wie Foucault
jedoch 1969 in seinem Essay "Was ist ein Autor?®
bemerkt hat, standen diese Texte nicht isoliert;
denn "Schreiben ist heute an das Opfer gebunden,
selbst an das Opfer des Lebens; an das freiwillige
Ausléschen, das in den Biichern nicht dargestellt
werden soll, da es im Leben des Schriftstellers
selbst sich vollzieht."?

So kam es, dafl Michel Foucault, der "Militante
und Collége-de-France-Professor” sich im Sommer
1975 im LSD-Rausch auf dem Rand eines Felsens
inmitten einer Wiiste sitzend wiederfand.?

Ein weiteres Mal hatte er sich auf die Suche nach
sich selbst begeben und dabei dieses Selbst ausge-
I6scht - die Desorganisation seines Bewufltseins,
die Auslieferung seines Kérpers und die Offnung
gegeniiber dem auf anderem Wege nicht Denkba-
ren, um die singulire Konstellation von Impulsen
und Fantasien zu entritseln, die (gemifl seiner
Nietzscheanischen Theorie des "Wissens") die
Werke fiktiver Genealogie hervorgebracht hatten,
die von den Institutionen der Kultur mit ihren
Weihen versehen worden waren und von einem
Genius der seltenen und sublimen Art zeugen.

"Qu'est-ce qu'un auteur?’, Bulletin de la Société
frangaise de philosophie, 63 (Juli-September 1969), S. 78;
deutsch in Foucault, Schriften zur Literatur. Aus dem
Franzdsischen von K.v.Hofer. (Miinchen 1974), S. 12.
Gilles Deleuze, "Lettre 3 un critique sévére”, in
Deleuze, Pourparlers (Paris1990), S. 15 f.

3*Militanter und Collége-de-France-Professor” ist die
Bezeichnung, die Foucault unter seine ersten Artikel in
Libération setzte: ctwa "Pour une chronique de la
mémoire ouvriére", Libération (22.2.1973), S. 6.

e

Wie so viele Schliisselereignisse in seinem Leben
verdankte sich Foucaults Ausflug ins Death Valley
weitgehend dem Zufall.

Alles hatte mit einem Brief von Simeon Wade be-
gonnen, einem Assistenzprofessor an der Clare-
mont Graduate School, einer kleinen Universitits-
einrichtung, die zu einer Ansammlung von angese-
henen Colleges in Claremont, California in der
Nihe von Los Angeles gehorte. Wade hatte im
Herbst 1974 an Foucault geschrieben, bald nach-
dem er erfahren hatte, dafl der Philosoph nach
Amerika kommen wollte, so wie das immer mehr
Pariser Gurus damals taten. Foucault hatte sich
bereit erklirt, im Friihjahr 1975 im French
Department der Universitit von Kalifornien in
Berkeley zu lehren.

Foucault war in den Vereinigten Staaten nicht
sehr bekannt. Nur zweimal, 1970 und 1972, war
er dort gewesen, jeweils als Professor der Franzbsi-
schen Fakultit der Staatsuniversitit von New
York in Buffalo. Allerdings galt er bei einigen
amerikanischen Akademikern als eine An
Kultfigur.

Die Ordnung der Dinge hatte Wade aufs duflerste
beeindruckt. Uberzeugt dafl Foucault nichts weni-
ger war als der grofite Denker des Zwanzigsten
Jahrhunderts, gab Wade sich dem Studium seiner
Werke hin und erforschte jede darin enthaltene ge-
heimnisvolle Andeutung und Referenz. Als Histo-
riker, der in Harvard studiert hatte, durch die Re-
bellionen der sechziger Jahre politisiert und in
marxistisch-hegelianischer Geschichtsphilosophie
bewandert war, hatte er verschiedene Alternativen
zur etablierten Historiographie erforscht. Dariiber
hinaus war er, was in diesem Zusammenhang viel-
leicht noch wx..htlger ist, ein unerschrockener He-
donist, der sich mit gliihendem Eifer in der
Schwulenbewegung engagierte.

In seinem ersten Brief an Foucault, lud Wade den
Philosophen ein, einen &ffentlichen Vortrag in
Claremont zu halten. Foucault lehnte ab und gab
zur Entschuldigung an, daf er noch keinen Uber-
blick {iber seine amerikanischen Lehrverpflichtun-
gen habe; er forderte Wade jedoch auf, ihm nach
seiner Ankunft in Berkeley noch einmal zu schrei-
ben. Wade tat das und schlug ihm in seinem zwei-
ten Brief einen detaillierten Plan zu veranstalten-
der Seminare, Vorlesungen und Parties vor. Er
machte auch den etwas kiihnen Vorschlag eines
Ausflugs nach Death Valley und behauptete, dafl
Foucault an diesem besonderen Ort ein "Gefiihl
des Schwebens zwischen den Formen ohne Hoff-
nung auf etwas anderes als den Wind" — Wade zi-
tierte eine Zeile aus Artauds Eine Reise ins Land



der Tarabumara, einem Bericht iiber die Peyote-
Erlebnisse des Dichters 1936 in Mexiko.

Wade sagte das in seinem Brief nicht so deutlich,
aber er dachte doch an ein ihnliches Experiment
in Death Valley. Schlieilich gab er zu bedenken,
"dafl Artaud nach der Einnahme von Peyote bei
den Tarahumara Indianern im mexikanischen
Grand Canyon seine "TONGUE OF FIRE' er-
warb. Und kénnten wir nicht mehr, vielleicht
sogar viel mehr von Michel Foucault erwarten2™*
Der grofie Mann antwortete nicht. Wade war ent-
tiuscht, gab aber keineswegs auf.

Mehrere Wochen spiter flog Foucault in die siid-
liche Stadt Irvine, um an der dortigen University
of California eine 6ffentliche Vorlesung zu halten.
Weil Irvine ganz in der Nihe von Claremont liegt,
konnte Wade gemeinsam mit seinem Liebhaber
dorthin kommen, um den Philosophen persénlich
zu sehen — und um ihn vielleicht doch noch zu
iiberreden. Nach der Vorlesung kimpften sich
Wade und sein Begleiter durch die jubelnde Men-
ge, die Foucault umlagerte; sie stellten sich vor,
und Wade erneuerte die Einladung zu einem
Besuch Claremonts.

Foucault sagte ab. "Ich fiirchte, ich war unhdf-
lich", waren die Worte Foucaults, an die Wade
sich spiter erinnerte, "aber ich habe so viele
Verpflichtungen, wihrend ich in Kalifornien bin,
dafl ich wohl keine Zeit fiir einen Besuch in
Claremont eriibrigen kann."

Wade und sein Freund wollten noch nicht aufge-
ben. Sie schlugen einen Tagesausflug vor.
Foucault, der sich vielleicht an Wades zweiten
Brief erinnerte, wurde still. Er blickte auf die un-
nachgiebigen Jiinger vor sich, die ihn dringend
anschauten. lhre Ernsthaftigkeit war nicht zu
bezweifeln. Foucault begann schliefilich in der
ihm eigenen Art zu licheln: "Aber wie kann ich
das Valley of Death sehen, wenn ich nur einen
Tag bei Thnen bin?"

Der Philosoph bat Wade, ihn in seinem Biiro in
Berkeley anzurufen.

Als Wade in der nichsten Woche anrief, war Fou-
caults Antwort deutlich. "Ich habe mich ent-
schlossen, Sie in Claremont zu besuchen®, erin-
nert sich Wade an seine Worte, "und ich hoffe,
wir werden Zeit fiir einen Besuch im Valley of

Death haben.”®

Mehrere Wochen danach, an einem Sonntagmor-
gen Ende Mai 1975, sal Foucault mit Wade und
Michael in einem Auto auf dem Weg nach Death
Valley. Am Tag davor hatte Foucault bei seinen

4Wade, Foucault in California, S. 6 f.
5 Ebenda, S. 11-12.

amerikanischen Gastgebern zu Abend gegessen,
ein wenig Musik gehdrt und etwas Marihuana ge-
raucht. Bisher hatte niemand LSD erwihnt.

"Wir haben fiir Sie etwas besonderes vorbereitet,
das Sie in der Wiiste probieren konnen", sagte
Wade, als sie Los Angeles verlieflen.

"Und was ist es?" fragte Foucault.

"Wir haben ein bifichen Acid mitgebracht”,
erklirte der junge Professor. *"Wir dachten uns, es
wiirde Thnen gefallen, in Death Valley ein visio-
nires Abenteuer zu erleben.”

"Das wiirde mir allerdings gefallen®, sagte
Foucault ohne Zégern. "Ich kann kaum erwarten,
bis es soweit ist."6

Seine Ungeduld iiberrascht nicht. Wie Wade sehr
wohl wuflte, war Foucault bereits seit lingerem
von der Wirkung der Drogen fasziniert, "Denk-
weisen intensiver Irregularitit — Desintegration
des Selbst" zu erméglichen. In einem Interview
von 1967 hat er den Wert gewisser Drogen als
Mittel zur Uberwindung kultureller Schranken
verteidigt; sie wiirden den Eintritt in einen
*Zustand der 'Nicht-Vernunft' erméglichen, in
dem die Erfahrung des Wahnsinns nicht mehr
innerhalb der Unterscheidung zwischen Norma-
litit und Pathologie” liege. Da Drogen im allge-
meinen die festen Denkkategorien aufldsen, "ha-
ben sie nichts mehr mit dem Wahren und Fal-
schen zu tun", schrieb Foucault 1970. *Wihrend
das Denken der Dummheit ins Auge zu schauen
hat, verleiht ihm die Droge Farbe, Bewegung,
Furchen und Differenzen; aus dem seltenen Blitz
macht sie phosphoreszierendes Schimmern.
Vielleicht gibt die Droge nur einem Schein-
Denken Raum. Vielleicht."”

In einem Essay von 1970 (iiber eine Arbclt von
Gilles Deleuze, der zu dieser Passage in einer Fufl-
note anmerkte: "Was wird man iiber uns den-
ken?") beschwor Foucault die spezielle Wirkung
von Opium (das eine "schwerelose Immobilitit
bewirkt, die Erstarrung eines Schmetterlings”) —
und von LSD: "Es setzt die Oberhoheit der Kate-
gorien erst dann aufler Kraft, wenn es der Indiffe-
renz der Dummbheit den Boden entzogen hat und
ihre stumpfsinnige Mimik auf null heruntergesetzt

6 Ebenda, S. 27-28. In Wades Manuskript zitiert es sich
selbst mit der Umschreibung "powerful elixir” statt
Foucault zu sagen, dafl er LSD mitgebracht” habe; in
cinem spiteren Telefongesprich bestitigten Wade und
sein Freund, dafl sic geradeheraus gesagt hitten, was sie
vorhatten und dafl Foucault dies nicht mifiverstehen

konnte.

7*Theatrum philosophicum”, Critigue, 282 (November
1970), S. 898, 904; deutsche Ausgabe in Gilles Deleuze /
Michel Foucault, Der Faden ist gerissen (Berlin 1977), S.
51. "Conversazione con Michel Foucault” [Interview
mit Paolo Caruso], La Fiera Letteraria, 39, (28.9.1967),
S S.



immer wieder aufblitzenden Gewimmel von
Ereignis-Phantasmen."8

Diese verriterische Textstelle ist wie im Delirium
formuliert — und ziemlich irrefiihrend. Denn in
Wirklichkeit hatte Foucault bis zu seinem Ausflug
nach Death Valley nie LSD ausprobiert, obwohl
er fast sein ganzes Leben hindurch mit vielen
anderen Drogen von Haschisch bis Opium
experimentierte, _

"'Ich hatte zwar die Gelegenheit, habe es aber nie-
mals genommen'", soll Foucault nach Wades Erin-
nerung wihrend der Autofahrt nach Death Valley
gesagt haben. Spiter erklirte er Wade, wie schwie-
rig es war, in Paris unverfilschte Drogen zu be-
kommen — der entscheidende Grund war aber
personlicher Natur. Immer wenn ihm in Paris
LSD angeboten wurde, war es Daniel Defert, der
fiir beide ablehnte. Wade erinnert sich an Fou-
caults Worte: "'Vielleicht war er gegen Halluzi-
nogene, weil er ein bestimmtes Verhiltnis zu
seinem Korper hatte. Schliefilich sind wir unser
Korper'" — und, fiigte er nach einer Pause hinzu
— ""auflerdem noch etwas anderes'".?

Das war ein Problem, denn wie wiirde wohl LSD
dieses schwer zu fassende "andere” verindern?
Franzésische Philosophen sprachen oft in gewag-
tester Ausdrucksweise iiber das Experimentieren
und iiber Revolten der Kultur — aber wie Intel-
lektuelle iiberall auf der Welt, legten die meisten
groflen Wert darauf, ihr Bewufitsein unter streng-
ster Kontrolle zu halten. Sartre nahm einmal un-
ter Aufsicht des Psychiaters Jean Lagache im Hé-
pital Sainte-Anne etwas Mescalin, doch erschien
ihm die Erfahrung des Verlustes der Kontrolle
nicht akzeptabel und so schwor er, dieses Zeug
niemals wieder anzuriihren.1°

Artaud ist selbstverstindlich den ganzen Weg bis
zum Ende gegangen — doch er verbrachte dann
viele Jahre in einer Irrenanstalt.

Foucault (und auch Daniel Defert) hatten also
allen Grund, die moglichen Folgen abzuwigen,
wenn eine so wirkungsvolle Droge wie LSD
probiert werden sollte.

Ebenso Simeon Wade: "Ich wufite, dal wir ein Ri-
siko eingingen", erinnerte sich Wade spiter. "Vom
Stein der Weisen zu kosten, kénnte leicht bei dem
Meisterdenker unserer Epoche die Sicherungen
durchbrennen lassen.” Oder eine vielleicht noch
enttiuschendere Moglichkeit: "Es wiirde iiber-
haupt nichts bewirken."

Wade erinnert sich, dafl seine Uberlegungen recht
simpel waren: Wenn man Foucault nach Death
Valley bringt, um dort einen LSD-Trip zu neh-

8"Theatrum philosophicum” (1970), 2.2.0., S. 904, 903;
deutsch in Deleuze/Foucault, Der Faden ist gerissen,
2.2.0,,8.50f.

9 Wade, Foucault in California, S. 32 und 47.

19 Vgl. Annie Cohen-Solal, Sartre 1905-1980. Aus dem
Franzs.von E. Groepler, (Reinbek 1991), S. 184 £.

men, dann kdnnte er vielleicht "eine geistige Kraft
erzeugen, die Science-Fiction-Wundern entspre-
chen konnten, etwas von der Art des Dr. Morbius
in [dem Film von 1956) Forbidden Planet oder das
galaktische Wesen aus der ersten Folge [der Fern-
sehserie von 1963] The Outer Limits."11

Was tatsichlich geschah, war nicht mit derartigen
bizarren Fantasien zu vergleichen. Doch war es
bemerkenswert genug.

A=

Nachdem die drei Minner den grofiten Teil des
Tages damit verbracht hatten, die Ode und leere
Weite der Mojave Wiiste zu durchqueren, erreich-
ten sie schliefilich die Raststitte Furnace Creek
Ranch in einer Oase kurz vor Death Valley. Sie
gingen in ihre Zimmer, und Foucault hielt ein
kurzes Schlifchen.

Erfrischt fuhren sie nun direkt ins Death Valley.
Sie parkten an einem Aussichtspunkt und betrach-
teten die Wiistenebene, die der Sonnenuntergang
in allen Farben des Regenbogens entflammt hatte.
Nachdem sie ein kurzes Stiick auf einem men-
schenleeren Pfad gegangen waren, blieb Michael
stehen, um die Zeremonie der Drogeneinnahme
zu beginnen.

Er bereitete drei Papierstiickchen mit LSD vor.
Plétzlich entfernte sich Foucault und blickte dabei
ingstlich besorgt.

Als er zuriickkehrte, sagte er, daf er nur eine hal-
be Dosis einnehmen wolle, da dies seine erste Er-
fahrung mit einer derart starken Droge sein
werde.

Wade nahm nun den Philosophen bei der Hand
und machte mit ihm einen Spaziergang. Der junge
Professor erklirte geduldig, warum es nétig sei,
die ganze Dosis zu nehmen, wenn man die magi-
schen Wirkungen des chemischen Elixiers genie-
en wolle.

Foucault dachte dariiber nach. Als sie zuriickkehr-
ten, fragte er Michael, wie er die Droge zu sich
nehmen solle.

Dann schluckte er das Papierstiickchen, das ihm
angeboten worden war.12

S o

Als Foucault zwei Stunden spiter Stockhausen
hérend und von seinem Sitz auf Zabriskie Point
ins Weltall schwebte, lichelte er und, wie Wade
sich spiter erinnerte, gestikulierte in Richtung der
Sterne: "'Der Himmel ist explodiert'”, sagte er,

11 Wade, Foucault in California, S. 5-6.

12 Siche ebenda, S. 45-47. (Ich habe hier wie an anderen
Stellen den schriftlichen Bericht um Details erginzt, die
ich mehreren Gesprichen mit Wade entnchmen
konate.) .



"'und die Sterne regnen auf mich herab. Ich weifl,
dafl das nicht wahr ist, aber es ist die Wahrheit.'
Foucault verfiel in Schweigen.

Wade, der gewifd erleichtert war, dafl das Bewufit-
sein des Meisterdenkers noch nicht wie eine von
Salvador Dalis Uhren geschmolzen war, plauderte
in einem Fort {iber den Gebrauch psychedelischer
Getrinke bei den Sumerern. Schlieflich begann
auch er zu schweigen.

Die drei Minner blickten in die schwarze Leere
iiber ihnen und lauschten der elektronischen
Musik im Hintergrund.

*'Allmihlich beginne ich die Bedeutung von
Malcolm Lowrys Roman Under the Volcano zu
verstehen'”, sagte Foucault.

Lowry war einer seiner Lxeblmgsromancnem, und
Under the Volcano mit seiner lyrischen Evokation
der Alkoholriusche des Helden, des Konsul, hatte
dem Philosophen lange Zeit hindurch als ein
Fenster in die sonst unzugingliche Welt Jean
Barraqués gedient, der zwei Jahre zuvor, 1973
aufgrund von Komplikationen gestorben war, die
mit dem Alkoholismus zusammenhingen.

"'Der Mescal des Konsuls'", sagte Foucault, *'dien-
te ihm als Droge, die seine Wahrnehmung auf
ihnliche Weise filterte wie ein Halluzinogen.'"1?
Fiir Lowrys Romanfigur, fiir Barraqué — und
auch fir Foucault — waren Drogen Hilfsmittel
des Denkens. "..Nacht und wieder einmal das
nichtliche Ringen mit dem Tode", heifit es bei
Lowry, um den Bewufltseinsstrom des Konsuls
unter dem Einflufl des mexikanischen Schnapses
zu beschreiben. "Ich glaube, ich weiff {iber kérper-
liche Leiden einigermaflen Bescheid. Aber dies ist
das Schlimmste: zu fiihlen, wie die Seele stirbt. Im
Augenblick empfinde ich so etwas wie Frieden —
ob es wohl daher kommt, dafi heute abend meine
Seele wirklich gestorben ist? ... Mir ist, als sihe ich
jetzt zwischen den Mescals diesen Weg und dahin-
ter seltsame Ausblicke, wie Visionen von einem
neuen gemeinsamen Leben, das wir irgendwo
filhren konnten."14

Das LSD entfaltete seine Wirkung mehr und mehr

— und Foucault begann ebenfalls seltsame.

Aussichten wahrzunehmen, "wie Visionen von
einem neuen Leben”.

Indem er versuchte, seine Empfindungen zu er-
messen, zitierte Foucault die Vorstellung einer an-
deren "Grenzerfahrung", die in den vorangegange-
nen Wochen in San Francisco zu seinen Alltig-
lichkeiten geh&rt hatte: "'Die einzige Erfahrung
meines Lebens, mit der ich das hier vergleichen

3Ebenda, S. 55. Foucault erwihnt seine Vorliebe fiir
Under the Volcano beiliufig in "La pensée, |'émotion”,
in: Duane Michals: Photographie de 1958 & 1982 (Paris
1982), . IIL.

“Malcolm Lowry, Unter dem Vulkan. Roman. Aus
dem Amerikanischen von Susanna Rademacher. Berlin
1984, S. 57 und 59.

kann, ist der Sex mit einem Fremden. Beriihrung
mit einem fremden Kérper gewihrt eine Erfah-
rung der Wahrheit, die der augenblicklichen ent-
spricht.'"13

Wade wollte Fragen stellen. Er hatte auf diesen
Augenblick gewartet. Welche Gedanken hatte der
grofle Mann gerade jetzt?

Wade hiitete jedoch seine Zungé Es wiire unange-
messen, jetzt neugierig zu sein.

Die Zeit verging.

Die drei Minner riickten niher zusammen, als ein
kiihler und heftiger Wind iiber die Anhohe blies,
auf der sie saflen.

Schlieilich sprach Foucault; wie sich Wade
erinnert, sagte er: "'Ich bin sehr gliicklich.'
Tranen rannen ihm iiber die Wangen.

"'Heute abend habe ich eine neue Sicht auf mich
selbst gewonnen'", sagte er.

"'Jetzt verstehe ich meine Sexualitit...'"16

15Wade, Foucault in California, S. 55. Vgl. Foucaults
ffentlichen Kommentar iiber die Vorziige von anony-
mem Sex, der spiter in diesem Kapitel zitiert wird.

16 Ebenda, S. 56. Foucault fihrt fort: "Angefangen hat
alles mit meiner Schwester.” Daniel Defert und Leo
Bersani bestitigen gleichermaflen, dafl dies ein entschei-
dendes Moment in Foucaults "Epiphanie” gewesen sei
— und beide weigern sich, mehr dariiber zu sagen. Aus
den Umstiinden (zu denen auch eine beiliufige Bemer-
kung Bersanis mir gegeniiber gehort: *"Was wire schon
dabei, wenn er scharf auf seine Schwester gewesen
wire? Vielen Leuten ergeht das so®), ergibt sich die Ver-
mutung, daf} die Epiphanie auch die Erinnerung an in-
zestudse Fantasien und an die Schuldgefiihle umfaflt, die
solche Fantasien iiblicherweise begleiten. Vor seiner
LSD-Erfahrung ging es in seinen kritischen Bemerkun-
;enmrSmuhtathmptachhchumduVerbote,daedu
Masturbation betreffen; danach verlagerte sich sein In-
teresse — auf das Inzest-Tabu. Vgl. die Anmerkungen
zum Inzest in Sexwalitit und Wabrbeit, S. 131 und 133:
"In einer Gesellschaft wie der unseren, in der die Fami-
lie der aktivste Brennpunkt der Sexualitit ist und in der
die Anforderungen der Sexualitit die Existenz der Fa-
milie erhalten und verlingem, nimmt der Inzest [...]
cinen zentralen Platz ein: hier wird er stindig bemiiht
und abgewchrt, gefiirchtet und herbeigerufen — un-
heimliches Geheimnis und unerlifiliches Bindeglied [...]
Neue Figuren treten auf den Plan: die nervése Frau, die
frigide Gattin, die gleichgiiltige oder von mérderischen
Obsessionen gequilte Mutter, der impotente, sadistische
oder perverse Gatte, die hysterische oder neurastheni-
sche Tochter, das frithreife und bereits erschdpfte Kind,
der junge Homosexuelle, der dic Ehe verweigert oder
seine Frau vernachlissigt.” Was Foucaults eigene Fami-
lie betrifft, so berichtet Didier Eribon (anscheinend von
Foucaults Mutter dazu autorisiert), dafl man dem jun-
gen Michel vorzeitig den Besuch des Lyceums in Poi-
tiers gestattete, weil "er nicht von seiner Schwester ge-
trennt sein wollte®. (Vgl. Didier Eribon, Miche! Fou-
cault. Eine Biographie. Aus dem Franzés. von H.H.
Henschen (Frankfurt 1991), S. 22) Defert teilte der
Schwester Foucaults nach dem Tod ihres Bruders mit,
welche grofie Bedeutung dieser ihr in seinem Selbstver-
stindnis beigelegt hatte; sie zeigte aber nur geringes In-



""Wir msissen wieder nach Hause gehen.'"
Er machte eine Pause.

""Wir miissen wieder nach Hause gehen.'"7
Er schwieg erneut.

A=

Foucaults Besuch in Cahfomxen verinderte sein
Leben.

Er verinderte ebenfalls seine Art des Nachdenkens
liber Sex und Sexualitit.

Als er im Frithjahr 1975 in Berkeley ankam, war
er intensiv damit beschiftigt seine Geschichte der
Sexualitit zu schreiben — ein Projekt, das er erst-
mals vierzehn Jahre zuvor im urspriinglichen Vor-
wort zu Wahnsinn und Gesellschaft angekiindigt
hatte. Spiter erklirte er: "Ich hatte diese Idee
[einer Geschichte der Sexualitit] zu Beginn der
Arbeit an der 'Geschichte des Wahnsinns'. Es
waren Zwillingsprojekte. Schon damals war ich an
der Frage interessiert, wie das Normale und das
Pathologische auch im Fall der Sexualitit von-
einander abgegrenzt sind." 18

Jahrelang hatte Foucault ruhig seine Forschungen
betrieben, Biicher gelcscn, Archive durchsucht,
Material gesammelt; in den Monaten nach Beendi-
gung von Uberwachen und Strafen hatte er sich
villig in dieses Material vertieft und es durchge-
arbeitet. Als er im Friihjahr 1975 Kalifornien be-
suchte, waren seine Forschungen nahezu abge-
schlossen. Er wuflte, was er sagen wollte; und er
hatte bereits nach dem Exzerpieren der Dokumen-
te mit der Rohfassung begonnen. Nur der letzte
Schritt war noch zu tun — die Ubersetzung der
Resultate seiner historiographischen Studien in
eine "fiktionale" Form, in ein Kunstwerk.1?

teresse an der Thematik (Interview mit Defert am 25.
Mirz 1990). Soviel ist klar: Foucaults LSD-Epiphanien
zu seiner “cigenen Sexualitit” hingen mit cinem neuen
Verstindnis von Gefiihlen zusammen, die zuefst in
frithen Jahren in der eigenen Familie entstanden waren.
Diese Art ‘des Selbstverstindnisses ist natiirlich ein
banaler Gemeinplatz in unserer Gesellschaft; da wir
nihere Details nicht kennen, kann nichts Genaueres
liber diesen Aspekt von Foucaults Epiphanie gesagt
werden. Sie bleibt deshalb ritselhaft — und nicht nur in
dieser Hinsicht.

7 Wade, Foucault in California, S. 56.

18 "Michel Foucault: 3 bas la dictature du sexe!",
L ‘Express, 1333 (24.-30. Januar 1977), S. 56.

19 Interview mit Daniel Defert, 25. Mirz 1990. Teil von
Foucaults Rohentwurf zirkulierten privat: so war dem
amerikanischen Philosophen Amold 1. Davidson von
Foucault gestattet, cinen Teil des unvollendeten Textes
iiber "die Perversionen” zu lesen. Der Teil, den er las,
war ein Typoskript von etwa 80 Seiten und in einem
Stl geschricben, der etwa dem von Uberwachen und
Strafen glich; thematisch ging es darin um Fille von
Lustmord im 19. Jahrhundert; und offensichtlich war es
diese Art von Rohmaterial, das die Grundlage fiir die

Der letzte Schritt war allerdings kritisch: da Fou-
cault schon lange davon getriumt hatte, dafl seine
Geschichte der Sexualitit nicht irgendein Buch
unter vielen, sondern, in Mallarmés Worten, "Das
Buch" werden sollte — ein Werk "der Ekstase, das
uns fiir eine kurze Stunde unsterblich macht, uns
von der Wirklichkeit befreit und unsere Obsessio-
nen auf eine Ebene der Schépfung erhebt."20
Diesen Traum sollte Foucault niemals verwirkli-
chen — nicht zuletzt, so scheint es, wegen der ver-
wirrenden Folgerungen aus seinen "Epiphanien”
in Death Valley.

Als er im Juni nach Paris zuriickkehrte, legte er
die umfangreichen Rohentwiirfe seiner Geschichte
der Sexualitit — hunderte von Seiten iiber Mastur-
bation, Inzest, Hysterie, Perversion, Eugenik —
zur Seite.2!

Indem er den bereits geschriebenen Manuskript-

. berg ignorierte, nahm er die Arbeit an einem klei-

nen Essay iiber die Methode auf und formulierte
darin einige Grundsitze — eine Art anti-kantiani-
scher "Prolegomena zu einer jeden kiinftigen Me-
taphysik, die als Wissenschaft wird auftreten kén-
nen" —, auflerdem eine weitere Ausarbeitung sei-
nes nietzscheanischen Konzepts der Macht mit ei-
nigen, in extrem abstrakter Sprache formulierten
Schlufifolgerungen fiir das Nachdenken iiber den
Korper.

Daniel Defert erinnert sich, dal Foucault damals
den anfinglichen Plan eines monumentalen sie-
benbindigen Werks aufgegeben hatte. An Simoen
Wade schrieb er einen Brief, in dem er mitteilte,
dafl der Ausflug nach Death Valley ihn veranlafit
habe, so gut wie alles beiseite zu legen, was er bis
dahin iiber Sexualitit geschrieben hatte.22

*fiktionale" abgeben sollte. (Mitteilung von
Ammold Davidson an den Autor.)

WStephane Mallarmé, Le livre, instrument spirituel,
Oenvres complétes (Paris 1945), S. 380. Vgl. Hervé
Guibert, Dem Freund, der mir das Leben nicht gerettet
hat,. Roman. Aus dem Franzésischen von H. Schmidt-
Henkel.(Reinbek 1991), S. 34 iiber Foucaults "Traum
von einem unendlichen Buch [...] das alle irgend még-
lichen Fragen erdffnen wiirde und das durch nichts be-
grenzt werden konnte, das nichts anhalten kénnte, es
sei denn der Tod oder die Erschopfung, das michrigste
und zerbrechlichste Buch der Welt, ein fortschreitender
Schatz in der Hand, die ihn bei jedem Auffedern des
Gedankens dem Abgrund nihert und von ihm weg-
fithrt, bei der mindesten zum Feuer hin
und wieder weg, eine der Holle geweihte Bibel."

21 Zum urspriinglichen Plan vgl. Didier Eribon, Michel
Foucault. Eine Biographie. Aus dem Franzésischen von
H.H. Henschen, (Frankfurt 1991), $.391.

2 Defert-Interview vom 25. Mirz 1990: In unserem Ge-
sprich betonte Defert mit Nachdruck den Umstand,
dafl Foucault das Projekt aufgegeben hatte, obwohl er
den Plan fiir das Werk bereits angekiindigt hatte. Siche
auch: "Le retour de la morale” (Interview), Les Now-
velles, 2937 (28. Juni - 5 Juli 1984), S. 242 £ "Der Ab-
bruch kam nicht allmihlich. Es geschah ganz plétzlich.



In den nun folgenden Jahren sollte er immer wie-
der behaupten, dafl er an der Verwirklichung sei-
nes urspriinglichen Plans arbeite, obwohl er tat-
sichlich einen Neuanfang gemacht hatte.

s

Die Voraussetzungen fiir seine Metamorphose hat-
ten sich in San Francisco ergeben. Dort nimlich
hatte der Historiker der Sexualitit — zu seiner Be-
stiirzung und Freude — eine der ungehemmtesten
sexuellen Gemeinschaften der Geschichte ent-
deckt. Und dort hatte Michel Foucault kaliforni-
sche Odyssee in den Tagen, die seiner Death
Valley Epiphanie vorausgingen, die erste und fol-
genreichste seiner unerwarteten Wendungen
genommen.

San Francisco war in jenen Jahren zu einem Mek-
ka fiir schwule Minner geworden: zwischen 1969
und 1973 waren etwa neuntausend in die Stadt ge-
stromt, denen bis 1978 weitere zwanzigtausend
folgen sollten. Der Grund fiir diese Massenwande-
rung ist wohl in dem sogenannten "Summer of
Love" von 1967 zu vermuten. In diesem Jahr
riithmte das Nachrichtenmagazin Time die Gegend
um Haight-Ashbury als "das vibrierende Epizen-
trum der Hippie-Bewegung”, das San Francisco in
einen internationalen Magneten fiir verwegene
Auflenseiter in Sachen freie Sexualitit, gute Dro-
gen und Bewufltseinsverinderung verwandelt
habe. Die meisten der jungen Touristen der Ge-
genkultur kamen, um die Stadt schnell wieder zu
verlassen; wer blieb, verinderte Stimmung und
Klima der gesellschaftlichen und sexuellen Sitten
von San Francisco. Gruppensex war "in", Promis-
kuitit war "hip", und eine unbekiimmerte Offen-
heit gegeniiber der bunten Vielfalt der Perver-
sionen wurde iiblich. Die kleine Zahl schwuler
Nachtklubs und Bider nahm zu und trug zur neu-
en Atmosphire bei: erstmals gab s
"Orgienriume". Und die stidtische Polizei wurde
veranlafit, sich dem Wandel der &ffentlichen
Meinung anzupassen: seit 1966 waren die Polizei-
razzien seltener geworden; zehn Jahre spiter
wurden alle freiwilligen sexuellen Handlungen
unter Erwachsenen in Kalifornien
entkriminalisiert. Damals war die schwule Ein-
wanderung nach San Francisco in vollem Gange.
In der Gegend um Castro Street, Polk Street und
Folsom Street bliihten neue schwule Stadtviertel
auf. Die wachsende Uberfiille an schwulen Bars,
schwulen Klubs und schwulen Bidern begiinstig-
ten das ilippige Hervortreten experimenteller
neuer Formen der Selbstdarstellung, neuer freizii-
giger Ausdrucksstile, neuer Arten von Drogen
und Sex, neuer — und manchmal' geradezu

Etwa 1975-76 begann ich, diese Art des Denkens iiber
die Geschichte der Sexualitit aufzugeben.”

wunderbar imaginativer — Kombinationen von
"Kérpern und Freuden".2? '
*In San Francisco gehen alle Gay-Triume in Erfiil-
lung”, schrieb Edmund White 1980, zu einer Zeit,
als die einzigen Beschrinkungen fiir die erotischen
Abenteurer Langeweile und Ermiidung zu sein
schienen. "Aber in dieser Stadt stellen sich die Fra-
gen: Wollten wir, dafl gerade diese Fantasien sich
verwirklichen — oder hitten wir es lieber gesehen,
wenn es andere gewesen wiren? Kannten wir den
Preis fiir diese Triume? Ahnten wir, dafl die erre-
genden und kontinuierlichen Fantasien uns auf
ihre Weise fiir die Anforderungen des tiglichen
Lebens untauglich machen wiirden? Oder sollten
wir unsere Auffassung vom tiglichen Leben
indern?"24

Mit der iblichen Griindlichkeit war Foucault
auch jetzt darauf bedacht, die Textur des eigenen
tiglichen Lebens mit Nachdruck in die schwule
Welt von San Francisco einzupassen. Daniel
Defert erinnert sich, dafl Foucault die unbe-
schwerte Heiterkeit und Offenheit liebte, die den
schwulen Lebensstil der Stadt auszeichneten.
Defert: "In Amerika hatte er die Méglichkeit un-
terschiedliche Erfahrungen zu sammeln, die alle
sozial organisiert waren ... Als er in Schweden, ei-
nem Land 'sexueller Befreiung', lebte, sprachen
die Leute dort iiber ihre simtlichen Erfahrungen
in psychologischen Begriffen ... An der kaliforni-
schen Kultur empfand es Foucault vermutlich als
besonders angenehm, dafl seine Erfahrungen dort
eher Erfahrungen einer Gemeinschaft waren und
weniger psychologische Dramen fiir
Individuen."?

2 Eine anschauliche journalistische Beschreibung der
groflen Zeit der Castro Street bietet das erste Kapitel
von Frances Fltzgemlds Cities on a Hill (New York
1986) S.25 ﬁ Trotz eines gewmen Pumamsnms (u.nd
Bericht einfirben, beschreibt Randy Shilts recht tref-
fend jene Zeit in And the Band Played On (New York
1987). Eine lockerere (und sympathischere) Beschrei-
bung des Goldenen Zeitalters von San Francisco bietet
Alan Bérubés "The History of Gay Bathhouses®,
Coming Up, 6, 4 (Dezember 1984), S. 15-19. Ich verdan-
ke den Hinweis auf Bérubé und vieles von dem Folgen-
den Gayle Rubin, die geduldig meine Fragen beantwor-
tete, sachliche Fehler korrigierte und mich mit neuen
Informationen versorgte, iiber die sie dank ihrer reichen
Kenntnisse als Anthropologin verfiigt, die Jahre mit
der Erforschung der "Gay Community” San Franciscos;
auch verdanke ich viel ihrer persnlichen Erfahrung als
eine der eloquentesten Vorkimpferinnen fiir S/M als
einer legitimen und sinnvollen sexuellen Praktik.
#Edmund White, Staaten der Sebmsucht. Reisen durch
Gay Amerika. Aus dem Amerikanischen von M. Ohl
und H. Sartorius (Frankfurt 1982), S. 43.

SInterview mit Defert am 25. Mirz 1990. Vgl."Le jeu
de Michel Foucault™(Interview), Ornicar 10, Paris Juli
1977; deutsch in Foucault, Dispositive der Macht (Berlin

1978), S. 161: Als die Rede auf "Desexualisierung” als



S 2

Foucault schitzte zwar den Gemeinschaftssinn,
den er zuerst in San Francisco kennenlernte, we-
sentlich zwiespiltiger war er aber den politischen
Taktiken gegeniiber eingenommen, die die mei-
sten Mitglieder dieser Gemeinschaft bevorzugten.
Am Tag nach seinem LSD-Trip in Death Valley
wurde er auf einer Party von einem jungen
Schwulenbewegten angesprochen, der Foucault
dafiir dankte, dafl seine Art iiber die Dinge nach-
zudenken "so etwas wie Gay Liberation iiber-
haupt erst ermdglicht” habe.26

Foucault wies das Kompliment héflich zuriick.
*'Es ist nett, daf} Sie mir so etwas sagen, aber mein
Werk hatte nichts mit Gay Liberation zu tun.'
Unbeeindruckt von der lauen Antwort fragte der
junge Mann weiter: "Wie war das fiir Sie, als es die
Schwulenbewegung noch nicht gab?"

"'Sie werden es nicht fiir méglich halten', ant-
wortete Foucault, "'aber mir gefiel die Szene da-
mals, vor Gay Liberation, als alles mehr verdeck-
ter ablief, viel besser. Es war wie eine Briiderschaft
im Untergrund, erregend und ein bifichen gefihr-
lich. Freundschaft bedeutete damals sehr viel, sie
stand fiir sehr viel Vertrauen, wir beschiitzten uns
gegenseitig, wir verstindigten uns untereinander
iiber geheime Codes.'"

"Und was denken Sie heute ilber Gay Libera-
tion?'" fragte der junge Mann erstaunt.

"'Ich glaube, dafl der Ausdruck "gay" obsolet ge-
worden ist. Der Grund fiir diese Verinderung
liegt in der Verinderung unseres Verstindnisses
der Sexualitit. Wir kénnen jetzt das Ausmafl er-
kennen, in dem unsere Suche nach Befriedigung,
durch das Vokabular begrenzt war, das uns aufge-
nétigt worden war. Die Menschen sind weder das
eine noch das andere, weder schwul noch normal.
Es gibt eine unendliche Abstufung dessen, was wir
Sexualverhalten nennen...""?

2=

ein Ziel der Frauenbewegung und der amerikanischen
Schwulenbewegung und auf das “erfinderische Ele-
ment" in beiden Bewegungen kommt, sagt Foucault:
"Die amerikanischen Homosexuellenbewegungen sind
cbenfalls von dieser Herausforderung [des Erfinde-
nischen] ausgegangen. Wie die Frauen haben die
Homosexuellen begonnen neue Formen der Gemein-
schaft, des Zusammenlebens, der Lust zu suchen. Aber
im Unterschied zu den Frauen ist die Festnagelung der
Homosexuellen auf ihre sexuelle Spezifitit viel stirker;
siebildcnalleszufdasGmhlechtab'—alseinzige
Ausnahme erwihnt Foucault (siche weiter unten im
vorliegenden Text) die Homosexuellen, die an der
radikalen "Askese” des S/M interessiert sind.

26 Wade, Foucault in California, S. 64 .

7 Ebenda, S. 65.

Trotz der offensichtlichen Zweifel Foucaults an
einer militanten sozialen Bewegung, die den &f-
fentlichen Anspruch auf eine vermeintliche sexu-
elle Identitit durchsetzen wollte, war es womog-
lich gerade die nordamerikanische Schwulenbewe-
gung, die als einzige nach dem Scheitern der
Gauche Prolétarienne politischen Einfluff auf
Foucaults Denken ausiibte.28

Wie der franzosische Maoismus hat auch die ame-
rikanische Bewegung fiir schwules Recht ihre Ur-
spriinge in den Revolten der spiten sechziger Jah-
re. Es hatte mit einem Aufruhr begonnen. Am 27.
Juni 1969 stiirmte die Polizei in New York City
eine Schwulenbar in Greenwich Village mit dem
Namen Stonewall Inn. Solche Schikanen waren
iiblich — doch war diesmal die Antwort der New
Yorker Schwulen anders als sonst. Einige
Barbesucher leisteten Widerstand gegen ihre Fest-
nahme; die Umherstehenden wurden aggressiv,
Steine und Flaschen flogen; als alles voriiber war,
war die Bar niedergebrannt, und Massen wiitender
Homosexueller hatten der Polizei eine Schlacht
bis spit in die Nacht geliefert.

Am nichsten Tag waren auf die Winde und Biir-
gersteige tiberall in Greenwich Village Graffiti ge-
spritht, GAY POWER wurde proklamiert — in
Anlehnung an BLACK POWER der afroamerika-
nischen Militanten. Innerhalb weniger Wochen
hatten schwule Aktivisten eine neue Organisation
ins Leben gerufen, die "Gay Liberation Front"
(oder GLF).

*Wir sind eine revolutionire Gruppe homosexuel-
ler Minner und Frauen, die erkannt haben, dafl es
keine vollstindige Befreiung aller Menschen geben
kann, solange bestehende gesellschaftliche Institu-
tionen nicht beseitigt sind", erklirte GLF im
Griindungsmanifest. "Wir wehren uns gegen die

28 Der Artikel von Ed Cohen, "Foucauldian necro-
logies: 'gay politics'? politically gay?", Textual Practice,
2, 1 (Spring 1988), S. 87-101 ist der einzige mir bekann-
te, in dem diese Frage diskutiert wird, Trotz der zentra-
len Bedeutung des Philosophen fiir die Theoriebildung
der Schwulenforschu.ng ("Gay Studies") existiert seltsa-
merweise so gut wie keine Literatur zu Foucault und
die Schwulenbewegung. Dies ist vielleicht ein perverser
Tribut an die anhaltende Homophobie im akademi-
schen Bereich Europas und Amerikas: als ich zu mei-
nem Buch recherchierte, sagten mir immer wieder kor-
rekte Foucaultianer, dafl es gar nicht méglich sei und dafl
ich es nicht unternehmen diirfe, iiber diese "rein person-
liche® Facette aus dem Leben des Philosophen zu schrei-
ben; ein bekannter amerikanischer Foucault-Spezialist
weigerte sich, mit mir {iberhaupt zu sprechen, weil er
meine Neugier iiber die mégliche Rolle von S/M in
Foucaults Denkweise fiir "ekelhaft" hielt. Sogar ver-
meintlich “liberale” Intellektuelle verfiigen iiber er-
staunlich altmodische Ansichten zu der Fragc, was als
"anstofig” gilt und was nicht.



Versuche der Gesellschaft, uns sexuelle Rollen und
Definitionen iiber unsere Natur aufzuzwingen."?*
Es dauerte nicht lange, bis die Nachricht von der
Stonewall Rebellion iiber den Atlantik drang. Im
Mirz 1971 gab eine kleine Gruppe franzésischer
Ultralinker die Griindung der "Front Homo-
sexual d'Action Révolutionaire” (oder FHAR) be-
kannt, einer Organisation, die erklirtermaflen der
amerikanischen Gay Liberation Front nachgebil-
det war. Am 27. Juni des gleichen Jahres beging
FHAR ihrem nordamerikanischen Vorbild zu Eh-
ren einen franzésischen "Gay Pride Day" am
zweiten Jahrestag der Stonewall-Unruhen. FHAR
war zwar eine kleine und relativ kurzlebige Orga-
nisation, sie bewirkte jedoch eine Politisierung der
Homosexuellenfnge in  Frankreich — keine
- geringe. Leistung in einem Land, das bis heute
pudeur oder "Anstand und Sitte” zu den hochsten
Werten zihlt, besonders wenn es um Angele-
genheiten der Intimsphire geht.%
Wie ihre amerikanische Entsprechung sah sich
FHAR als revolutionire Organisation, die sich
von einer umfassenden Kritik der gesellschaftli-
chen Repression leiten lie. Der Chef-Theoretiker
der Gruppe war ein begabter junger Philosoph na-
mens Guy Hocquenghem, ein Veteran des Mai '68
und erklirter Nietzscheaner in den Spuren von
Foucault und Deleuze. Der theoretische Rahmen
seines Buchs Das homosexuelle Verlangen von 1972
ist in vielerlei Hinsicht dem Antx-éd:pus von
Deleuze und Guattari entlehnt; so in der These,
daf das Verlangen, das an sich amorph und ge-
schlechtslos ist, unter den modernen Bedingungen
der Unterdriickung als "homosexuelles Verlan-
gen" paradoxerweise einen hoheren Grad an Frei-
heit und Unbestimmtheit bewahrt habe als das
"heterosexuelle Verlangen". Homosexuelle, die
sich einst von Schuldzuweisungen befreit haben
werden, sind dann (in Hocquenghems Deleuziani-
schem Jargon) “frei, die Organe zu verbinden,
ohne einer Regel oder einem Gesetz unterworfen
zu sein", was Heterosexuellen nicht méglich ist.
Solche Uberlegungen konnen eine radikale Her-
ausforderung der Rollen und sexuellen Identititen

Pch folge hier dem niitzlichen Bericht in: John
D'Emilio und Estelle B. Freedman, Intimate Matters: A
History of Sexuality in America (New York 1988), S.
318-322. Dort ist auch das GLF-Manifest wiedergege-
ben. Wesentlich detaillierter beschreibt D'Emilio den
historischen Hintergrand in: Sexwal Politics, Sexual
Communities: The Making of a Homosexual Minority in
the United States 1940-1970 (Chicago 1983).

30 Zu FHAR siche die Serie von die in
Gai Pied 25 (April 1981), S. 33-35 unter dem Gesamttitel
"FHAR, le coup d'éclat” erschien. Vgl. Hervé Hamon
und Patrick Rotman, Génération (Paris 1988), Band 2, S.
327-30. Ich danke Edmund White fiir seinen Gedanken
zu "pudeur” als zentrales Element der Sexualmoral in
Frankreich.
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sein, die die modernen Gesellschaften allen ihren
Mitgliedern auferlegt hat. 3
Empfindungen wie diese entsprachen durchaus
den Uberzeugungen und dem Temperament Fou-
caults. Viel schwieriger war es fiir Foucault indes,
den vielleicht wichtigsten Punkt in der Taktik der
Schwulenbewegung zu akzeptieren — das, was die
Aktivisten "Coming Out" nannten.
Urspriinglich meinte dieser Ausdruck, dal man
sich selbst und dem schwulen Bekanntenkreis ge-
geniiber eingesteht: Ich bin schwul. Die Schwulen-
bewegung verwandelte diesen véllig diskreten und
informellen Vorgang in ein politisches Ritual des
ffentlichen Bekenntnisses. Die herausfordernde
Proklamation, dafl man schwul sei, bedeutete
zugleich die dramatische Verneinung der Idee, wo-
nach die eigene Sexualitit als unmoralisch oder
krankhaft anzusehen sei; das bedeutete eine
Verhéhnung gael]schafthcher Tabus und eine Art
Mutprobe, mit der man den Verlust alter Freun-
de, der Unterstiitzung durch die Familie und
sogar des Arbeitsplatzes riskierte; es war wie das
Uberschreiten einer entscheidenden Grenzlinie,
und man vertraute dabei allein auf den erhofften
Erfolg einer offentlichen Protestbewegung. In
diesem Prozefl wollten die schwulen Aktivisten
ihr eigenes Freisein von Selbsthall demonstrieren
— und ihren Widerstand gegen die repressiven
ichen Institutionen. So. lautete etwa
ein Slogan der Gay Liberation Front: "COME
OUT FOR FREEDOM! COME OUT NOW!
COME OUT OF THE CLOSET BEFORE THE
DOOR IS SHUT!"32
Das Problem, das sich aus Foucaults Sichtweise
mit dieser Taktik ergab, lag einfach in der Annah-
me, man habe eine mehr oder weniger fixierte
sexuelle Identitit, die ein &ffentliches Selbstbe-
kenntnis wert gewesen wire. Lange Zeit hat er das
verneint. "Bei den Bezichungen, die wir zu uns
selbst haben sollten, handelt es sich nicht um
Identititen. Es sind viel eher differenzierende,
kreative, innovative Beziehungen.
Immer der selbe zu sein, wire sehr langweilig”, er-
klirte er 1982 einem schwulen Aktivisten, der ihn
interviewte.?

3 Vgl. Guy Hocquenghem, Das homosexuelle: Verlan-
gen. Aus dem Franzds. von B. Kroeber (Miinchen 1974).
Biographische Details habe ich René Scherers Nachruf
auf Hocquenghem entnommen, der 1989 im Jahrbuch
der Association Amicale des Anciens Eléves de I'Ecole
Normale Supérieure, S. 96-98 erschien.

war 1966 Schiiler der ENS geworden; er starb am 28.
August 1988 an den Folgen von AIDS.

327 tiert bei D'Emilio und Freedman, Intimate Matters,
S. 322. Vgl. den Bericht in D'Emilio, Sexual Politics,
Sexual Communities, S, 235-236.

B An Interview: Sex, Power, and the Politics of
Identity", The Advocate, 400 (7 August 1984), S. 28.



Verstindlicherweise war Foucault zugleich darauf
bedacht, im &ffentlichen Bewufltsein nicht zu eng
mit der schwulen Subkultur, der er allerdings an-
gehorte, verbunden zu werden. Nach der Mei-
nung Leo Bersanis, der in Berkeley vielleicht sein
bester Freund war, wollte Foucault den Eindruck
vermeiden, als ob sein Werk "nur eine Auflerung
iiber eine potentiell ausgrenzbare Minoritit" sei.?*
*Diese Frage beschiftigte Foucault sehr stark”, er-
innert sich Bersani, "Ich mufl besonders an einen
jungen Studenten in einer seiner Vorlesungen in
Berkeley denken, der offensichtlich nur gekom-
men war, um eine einzige Frage zu stellen: warum
er nicht mehr iiber Gay Liberation gesprochen ha-
be? Das beriihrte ihn ziemlich stark, denn der
Junge war sehr ernsthaft; offensichtlich bewun-
derte el; 5Foucal.tlt und war doch gleichzeitig ver-
“anschen dem Bckcnntms ‘Ich bin ein Homo-
sexueller' und der Weigerung, dies auszusprechen,
liegt eine hochst zwiespiltige Dialektik”, bemerk-
te Foucault 1982 in einem Interview mit kaum
verhiillter Verirgerung iiber den unverminderten
Druck, dem er standhalten wollte. "Die Bejahung
ist notwendig, denn sie bekriftigt ein Recht, aber
sie ist zugleich ein Kifig und eine Falle. Eines
Tages wird die Frage: 'Sind Sie homosexuell?'
ebenso selbstverstindlich sein wie die Frage: 'Sind
Sie ledig?'"36

Als ihm die Frage immer wieder gestellt wurde,
improvisierte Foucault eine Strategie fiir den Um-
gang mit schwulen Themen, die in ihrer Kom-
plexitit fiir ihn sehr charakteristisch ist. In Frank-
reich unterstiitzte er diskret aber bestindig die
Aktivisten der FHAR. Und er begann mit wach-
sendem Mut iiber den rechtlichen Status der Ho-
mosexuellen und allgemeiner iiber das Strafrecht
offentlich zu sprechen. Im Jahre 1978, kurz nach-
dem die franzésische Regierungskommission fiir
die Strafrechtsreform ihre Empfehlungen bekannt-
gegeben hatte, unterstiitzte Foucault die scharfe
Kritik, die Guy Hocquenghem an den Artikeln
des franzosischen Strafgesetzbuches iibte, die ho-
mosexuelles Verhalten betrafen. Wie Hocquen-
ghem dringte auch Foucault die Regierung, eine
einheitliche Schutzaltersgrenze festzulegen. (Seit
1942 war in Frankreich die Schutzaltersgrenze fiir
Homosexuelle 21 Jahre, wihrend sie fiir Hetero-
sexuelle bei 16 Jahren lag.) Foucault und Hoc-
quenghem traten ebenfalls fiir eine grundsitzliche
Liberalisierung der Strafbarkeit von Sex zwischen
Erwachsenen und Kindern ein. Die beiden Min-
ner argumentierten schliefllich gegen jedwede
strafrechtliche Schutzaltersgrenze. "Niemand un-

MInterview mit Bersani am 6. November 1989.
BInterview mit Bersani am 6. November 1989.
3"Histoire et homosexualité” (Interview), Masques, 13
(Friihjahr 1982), S. 24; deutsch in: Foucault, Von der
Freundschaft, Berlin 1985, S. 109.
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terschreibt einen Vertrag bevor er Liebe macht”,
spottete Hocquenghem 1978 bei einem gemeinsa-
men Auftritt im Radio. "Es ist tatsichlich recht
schwierig®, sagte Foucault zustimmend, "Barrie-
ren zu beseitigen”, obwohl es doch "sein konnte,
dafl das Kind mit seiner eigenen Sexualitit den
Erwachsenen begehrt hat."¥

Bei einem anderen offentlichen Auftritt in jenen
Monaten ging Foucault noch weiter und schlug
vor, aus dem Strafrecht alle Bestimmungen zu
streichen, die das Sexualverhalten regulieren —
sogar die Strafbarkeit der Vergewaltigung.

"Ich denke”, erklirte er, "dafl man grundsitzlich
sagen kann, Sexualitit sollte unter keinen Umstin-
den Gegenstand irgendwelcher gesetzlicher Rege-
lungen sein... Und wenn man Vergewaltigung be-
straft, dann sollte man die physische Gewalt be-
strafen und nichts sonst. Um es ganz klar zu sa-
gen: es gibt keinen prinzipiellen Unterschied zwi-
schen aggrcsswcn Handlungen, die darin bestehen,
die Faust in das Gesicht eines anderen zu schlagen
oder den Penis ins Genital eines anderen zu stek-
ken."38

Obwohl Foucaults Vorschlige im einzelnen iu-
Berst fragwiirdig sind — so mancher wird sie ent-
weder fiir obszon oder fiir absurd oder fiir beides
zugleich halten — steht doch sein Mut aufler
Zweifel. Indem er ledlghch einige der denkbaren
Implikationen seiner eigenen tiefsten Uberzeugun-
gen darlegte, machte es ihm nichts aus, normaler-
weise tabuierte Themen anzuschneiden und dabei
Mébglichkeiten zur Sprache zu bringen, die mehr
als einem seiner Bewunderer erhebliches Unbeha-
gen bereiteten. Zugleich unterstiitzte er freimiitig
die "Befreiungsbewegungen der Frauen und der
homosexuellen Minner und Frauen."3?

¥Siche "La loi de la pudeur” (Interview), Recherches, 37
(April 1979), S. 69-82. Foucaults Biindnis mit Hocquen-
ghem sollte nicht lange dauern: in den frithen achtziger
Jahren iiberwarf sich mit Foucault
wegen politischer Mei iedenheiten. Und im
Privaten spottete Hocquenghem iiber Foucaults fort-
dauernde it beim Umgang mit schwulen
Themen. (Mitteilung Mark Blasius' an den Autor.
Blasius war ein junger amerikanischer Politologe und
Aktivist der Schwulenbewegung, der in jenen Jahren
mit Foucault und H iiber ihre jeweilige
Position in der Schwulenpolitik gesprochen hatte.)
¥*Enfermement, psychiatrie, prison”, Change, 32-33
(1977), S. 97. Foucault duflerte sich bei Gelegenheit ei-
ner Podiumsdiskussion, an der der englische Antipsy-
chiater David Cooper, der franzésische Verleger Jean-
Pierre Faye, dessen Mitarbeiterin Marie-Odéle Faye und
Coopers Kollegin Marine Zecca teilnahmen — die bei-
den Frauen erhoben schwere Einwinde gegen Foucaults
Vorschlige.

39*Sexualité et politique”, Combat, 92 (27.-28. April
1974), S. 16: der Anlaf fiir diesen kurzen Artikel war
ein Prozefl vor cinem franzésischen Gericht, nachdem
ein 1973 von élix Guattari herausgegebenes Buch mit



Dennoch begann Foucault erst nach 1978, als ihn
Aktivisten in Nordamerika und in Frankreich
dringten — vor allem in Interviews fiir schwule
Zeitschriften mit kleiner Auflage —, kulturelle
und politische Fragen der Gay Community un-
mittelbar zu kommentieren. Die Auflerungen zu
solchen Themen waren tatsichlich sein "Coming
Out" — verspitet zwar, aber unwiderruflich.

A=

-

Die ersten Interviews, in denen Foucault aus-
schlieBlich zu schwulen Fragen Stellung nahm,
hatte ein junger schwulenbewegter Verleger na-
mens Jean Le Bitoux veranlaflt, der seit 1979 eine
neue franzosische Schwulenzeitschrift mit dem
Titel Gay Pied herausgab. Im Jahr vorher war Le
Bitoux, der von Foucaults Bereitschaft zur &ffent-
lichen Kritik an den Sanktionen gegen die Pide-
rastic im franzdsischen Strafrecht beeindruckt
war, an den Philosophen herngetreten, um ihn
um Hilfe und Rat zu bitten. Le Bitoux war ein
Veteran des Mai 68 und der FHAR und hatte sich,
wie auch Hocquenghem, bei den Wahlen von
1977 als erklirtermaflen "schwuler” Kandidat auf-
stellen lassen, (wobei er jedoch wie auch
Hocquenghem unterlag) und war jetzt damit be-
schiftigt, in Frankreich eine Schwulenbewegung
nach amerikanischem Muster zu initiieren.*

"Foucault und ich diskutierten oft iiber seine Vor-
behalte gegeniiber der problematischen Notwen-
digkeit eines 'Coming Out'", erinnert sich Le
Bitoux. "Diese personlichen Vorbehalte hinderten
Foucault aber niemals, fiir schwule Rechte zu
kimpfen" — oder Le Bitoux bei der Herausgabe
von Gai Pied zu helfen. So war beispielsweise der
Name des Magazins eine Erfindung von Foucault.
("Gai Pied" bedeutet wortlich "schwuler Fufl”®
und ist ein Wortspiel zu "guepiers” oder "Wespen-
nest” sowie ein Anklang an den Slang-Ausdruck
*prendre son pied" — "einen Orgasmus haben".)*!
Im ersten Heft von Gai Pied erschien ein kurzer
Essay von Foucault, und 1981 brachte das Maga-
zin ein lingeres Interview, angekiindigt als "Ein
Gesprich mit einem fiinfzigjihrigen Leser", dessen
Name ungenannt bleiben soll — obwohl der Ge-

dem Titel La grande encyclopédie des homosexualités, ou 3
milliards de pervers verboten worden war.

“Die biographischen Details iiber Jean Le Bitoux sind
einem zusammenfassenden Text entnommen, den er fiir
Gerard Koskovichs Artikelserie in The Advocat iiber die
Schwulenbewegung Frankreichs verfaflt hatte; ich
danke Koskovich, dafl er mir eine Kopie dieses Textes
zur Verfiigung stellte.

“ean Le Bitoux, "The Real Foucault®, New York
Native (23. Juni 1986), S. 5.
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sprichspartner am Ende diskret duflert: *Vielen
Dank, Michel Foucault."42

In diesem Interview sprach der Philosoph — ei-
gentlich zum ersten Mal in seinem Leben — offen
und ausfiihrlich iiber seine Hoffnungen auf Ent-
stehung eines, wie er es zu nennen sich angewShnt
hatte, "homosexuellen Lebensstils®. Indem er, wie
stets in der Offentlichkeit, jeden Versuch zuriick-
wies, "die Frage der Homosexualitit mit dem Pro-
blem "Wer bin ich? Welches ist das Geheimnis
meiner Wiinsche?'" zu verbinden, behauptete
Foucault, dafl es besser sei zu fragen: ""Welche
Relationen kénnen durch die Homosexualitit eta-
bliert, erfunden, vervielfiltigt, reguliert werden?'
Nach seiner Auffassung ist Homosexualitit "nicht
eine Form des Wunsches, sondern etwas Ge-
wiinschtes, Wir miissen deshalb darauf insistieren,
homosexuell zu werden.™*3

Fiir Foucault gehérte zu der "Forderung nach ei-
nem Lebensstil", der mich (im Sinne Nietzsches)
befihigt, "der zu werden, der ich bin" eine selt-
same Art "homosexueller Askese". "Asketismus
als Verzicht auf Freude hat einen schlechten Ruf",
erklirte er. "Askese ist aber noch etwas anderes:
sie ist die Arbeit, die man an sich selbst verrichtet,
um sich selbst zu transformieren oder um dieses
Selbst in Erscheinung treten zu lassen, was aber
gliicklicherweise niemals geschieht."**

Von dieser klassisch gewundenen und sich selbst
dementierenden Formulierung ausgehend, be-
hauptete Foucault, dafl er daran interessiert sei,
dafl die "homosexuelle Kultur die Mittel erfindet,
um vielgestaltige, variantenreiche und individuell
gestaltete Beziehungen zu erméglichen. Die Vor-
stellung von einem Programm und eines Vor-
schlagskatalogs ist indes gefihrlich." Die Unter-
schiede zwischen unterschiedlichen Individuen
und unterschiedlichen nationalen Kulturen waren
zu beriicksichtigen: “Wir brauchen einen Erfin-
dungsreichtum, der zu unserer eigenen [franzd-
sischen] Situation pafit und zu jener Begierde, die
die Amerikaner 'Coming Out' nennen" — der
Ausdruck ist bei ihm englisch — "was demonstra-
tive Offenheit bedeuten soll."*3

42"De 'amiti¢ comme mode de vie", Gai Pied, 25 (April
1981), S. 39; deutsch in: Foucault, Von der Freundschaft,
Berlin 1985, S. 93. .

43 Ebenda, S. 38. Foucaults Formulierung vom "homo-
sexuell werden" war befremdlich genug, um in seinem
Interview fiir die schwule franzésische Vierteljahrs-
schrift Masques zusitzliche Verstindnisfragen zu provo-
zieren: siehe "Histoire et homosexualité” (Interview
1982), 2.a.0., S. 24 und: Foucault, Von der Freundschaft,
a.a.0,, 5. 105.

#"De I'amitié comme mode de vie" (Interview 1981),
22.0., S. 38-39 und: Foucault, Von der Freundschaft,
a2.a.0,, S. 88.

#Ebenda, S. 39. Foucaults franzésische Ubersetzung
von "Coming Out" ist "se manifester”



"Es ist erforderlich®, sagte er schlieBlich in An-
spielung auf seine eigenen "archiologischen® For-
schungen in der Geschichte der Sexualitit, "in die
Tiefe zu gehen, wenn man zeigen mochte, welche
Dinge fiir diesen oder jenen intelligiblen aber
nicht notwendigen Zweck historisch kontingent
sind." Der Blick in die Geschichte war, obwohl
von unschitzbarem Wert, keineswegs geniigend:
"Das Nachdenken iiber das, was ist, ist weit ent-
fernt von der Erforschung aller moglichen Raume.
Wir wollen die Frage zu einer unbestreitbaren
Herausforderung umformen: '"Wo kénnen wir
spielen und wie kénnen wir Spiele erfinden?'"4¢
Dieses Interview ist wie andere, die noch folgen
sollten, unter anderem wegen seiner auflerge-
wohnlichen Abstraktheit bemerkenswert. Wie
Leo Bersani in einem Aufsatz betonte, den er nach
Foucaults Tod schrieb, war die Rhetorik in des
Philosophen &ffentlichen Auflerungen zur Schwu-
lenfrage "herausfordernd, provozierend und den-
noch bei aller Radikalitit irgendwie beschwich-
tigend”, vor allem durch das Schweigen zu kor-
perlichen Praktiken und Details. Die extreme Ab-
straktheit der Sprache hatte, wie Bersani meint,
den "perversen” Effekt, "die Aufmerksamkeit vom
Korper abzulenken — weg von den Akten, die er
vollfiihrt, von den Schmerzen, die ihm zugefiigt
werden und nach denen er verlangt.” Aus Bersanis
Sicht lief Foucaults duflerst utopische Sprache —
die stets wiederholten Hinweise auf die Idee einer
Neuentdeckung des Kdrpers und seiner Freuden
— auf eine Negierung der eigenen unverminder-
ten erotischen Priokkupation hinaus und ver-
dunkelte das, was Bersani in seinem Essay "die er-
schreckende Andeutung von Ich-Verlust und
Selbsterniedrigung” genannt hat.*”

2

Bersanis Kommentar impliziert tatsichlich, dafl es
fiir Foucault weniger schwierig war iiber Homose-

*Ebenda, S. 39. Aufler diesem Interview fiir Masques
und den beiden Interviews iiber S/M, die spiter erértert
werden, gab Foucault noch der amerikanischen schwu-
len Monatsschrift Christopher Street ein Interview ("The
Social Triumph of the Sexual Will", Christopher Street,
64 (Herbst 1982), S. 3641). Unter weniger merkwiirdi-
gen Umstinden — er wurde von einem Hetero inter-
viewt, dessen Art der Fragestellung Foucault nur
schwer ernst nehmen konnte — sprach er in einem In-
terview fiir die amerikanische Intellektuellenzeitschrift
Salmagundi cbenfalls iiber die Schwulenfrage: siehe
"Sexual Choice, Sexual Act”, Salmagundi, 58-59 (Fall-
Winter 1983) — Sonderheft iiber "Homosexuality:
Sacrilege, Vision, Politics”, hrsg. von George Steiner —
S.10-24.

“Leo Bersani, "Is the Rectum a Grave?", AIDS:
Cultural Analysis, Cultural Activism (Cambridge, Mass.
1988), S. 219-220.
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xualitit oder iiber den Kérper an und fiir sich zu
sprechen — weitaus groflere Schwierigkeiten be-
reitete es ihm, iiber die sadomasochistische Erotik
zu sprechen, die ihn zunehmend stirker interes-
sierte.

Praktisch war er jetzt mehr als zuvor bereit, dieses
Interesse offener als je zuvor zu erproben. Der
Schwulenbewegung ist es zu verdanken, dafl sol-
che Spielarten des erotischen Verhaltens, die bis-
her stigmatisiert waren, zu einer Art Fokus fiir die
Entstehung von herausfordernd 6ffentlichen Sub-
kulturen in den schwulen Vierteln von New York
City, Chicago, Los Angeles und San Francisco
wurden. Und seit seinem ersten Besuch in Ka-
lifornien 1975 hat Foucault kein Geheimnis mehr
aus der Faszination gemacht, die das ungewéhnli-
che Angebot an Vergniigungen in der Folsom
Street fiir ihn bedeutete — das Zentrum der
aufbliihenden "Leder"-Szene von San Francisco.

Etwa seit 1975 galt in der amerikanischen Gay
Community "Leder” als sprachliches Kiirzel und
als die Herrenoberbekleidung betreffendes Sym-
bol fiir Minner geworden, die sado-masochisti-
schen Sex oder "S/M" mochten. Wie die Sexua-
litit, die von "Leder" symbolisiert wurde, war
auch der Verhaltensstil dieser Subkultur rau, mus-
kul6s und extravagant. Wenn in San Francisco die
Sonne unterging, fiillte sich die Gegend um Fol-
som, in der es vor allem schlecht beleuchtete
Lagerhiuser gab, mit Minnern in Bluejeans und
schwarzen Lederjacken, die sich bemiihten, wie
die Rowdies in dem Marlon-Brando-Film The
Wild One von 1954 auszusehen. Viele waren auf
ithren Motorridern gekommen und viele zeigten
in den Gesifltaschen farbige Tiicher, die ihre
erotischen Vorlieben signalisierten — ein Tuch in
der linken Tasche bedeutet "Sadist” oder "top”",
ein Tuch in der rechten bedeutet "Masochist” oder
"bottom"; blau bedeutete Ficken im alten Stil;
schwarz hiefl wirklich harter S/M-Sex; aber das
war nur der Anfang. Mit diesen Signalen ihrer

“Ich entnehme meine Informationen iiber Foucaults
Faszination durch Folsom Street vor allem den Inter-
views mit vier seiner Kollegen in Berkeley: in alphabe-
tischer Reihenfolge, Leo Bersani (6.11.1989); Leonard
Johnson (28.9.1989); D.A. Miller (11.4.1991); Hans
Sluga (30.9.1989). Auf einer mehr allgemeinen Ebene
betonte Daniel Defert in meinem Interview mit ihm am
25.3.1990 die Wichuigkeit der kalifornischen Erfahrun-
gen fiir Foucault — dennoch vermute ich aufgrund un-
serer weiteren Gespriche, dafl er meiner eigenen Inter-
pretation der Bedeutung dieser Erfahrungen fiir Fou-
cault als Philosoph nicht zustimmen wird. Andere ent-
scheidende Detailinformationen verdanke ich Edmund
White (Interview am 12.3.1990) und — wohl am wich-
tigsten fiir die $/M-Stiicke in diesem Puzzlespiel — Bob
Gallagher (Interview am 9.10.1989), dessen freimiitige
Mitteilungen, obwohl.ich ihn im Folgenden nur einmal
direkt zitiere, meine Sichtweise auf diesen Aspekt von
Foucaults Leben mafigeblich becinflufite. ;



sexuellen Neigungen ausgestattet fiillten die Min-
ner Bars und Bider mit Namen wie "The
Barracks", "The Brig" oder "The Boot Camp®. In
jedem dieser Plitze wurde eine irgendwie andere
Atmosphire geboten und unterschiedliche "Fan-
tasielandschaften” angedeutet — viele waren aus-
gestattet wie Orte, die einst fiir schwule Minner
sehr gefihrlich gewesen waren. "Glory holes” wa-
ren Toilettenkabinen nachempfunden, In Laby-
rinthen waren heimliche und geschiitzte Sexkon-
takte in dunklen Ecken méglich. Einladende Ver-
liese voller Peitschen, Ketten und Zellen, die das
Gefiihl vermitteln, als ob man in einem Gefingnis
sei, boten eine gemiitliche Zuflucht fiir den sexuel-
len Outlaw und seinen strafenden "Herrn". Das
Angebot an masochistischen Moglichkeiten um-
fafite eine ganze Skala vom ecinsamen Eingeschlos-
sen-Sein in einem Sarg bis zu &ffentlichen Demii-
tigungen an einem Kreuz. Je nach dem Klub, den
man besuchte, konnte man sich die Illusion des
Gefesseltseins bereiten — oder die Erfahrung der
eindringlichsten Arten selbst gewihlter kdrper-
licher "Torturen".*?

Edmund White schrieb in Staaten der Sebnsucht,
seinem recht lockeren Reisebericht aus dem neuen
schwulen Amerika, iiber Folsom Street: "Ich ging
oft in diese Gegend. Im Black and Blue sind die
Giste so butch, dafl sie Perrier aus der Flasche
trinken. (Der Barkeeper driickt die Zitrone mit
dem Daumen in den Flaschenhals) Im grofiten
Raum hingt iiber dem Billardtisch in einem Him-
mel mit blinkenden, elektrischen Sternen ein Mo-
torrad. Ein Schuhputzer sitzt vor einem altmodi-
schen Sockel und bearbeitet mit Biirste und Tuch
die Stiefel eines Sadisten mit Motorradbrille und
lederner Motorradmiitze, der von dort oben seine
Mignons im Auge behalten kann. Von diesem
Raum aus kommt man in zwei Héfe mit hohen
Ziunen. In einem stehen die Motorrider und im
anderen steht eine Badewanne, in der ein nackter

49Meine Beschreibung der Folsom Street Szene entnahm
ich: Gaylee Rubin, "Valley of the Kings", Sentinel USA
(13 September 1984), S.10-11; und derselbe, "Requiem
for the Valley of Kings", Southern Oracle (Fall 1989), S.
10-15; und derselbe," The Catacombs: A Temple of the
Butthole", Drummer, 139, S. 28-34. Eine wichtige Quel-
le war: Geoff Mains, Urban Aboriginals: A Celebration
of Leathersexuality (San Francisco 1984). Zu den Techni-
ken des schwulen S/M jener Jahre habe ich mich auf
Larry Townshend, The Leatherman's Handbook I (New
York 1983); und derselbe, The New Leatherman's Work-
book: A Photo Illustrated Guide to SM Sex Devices (Los
Angeles 1984). Auflerdem verdanke ich viel Edmund
Whites Staaten der Sebmsucht und — obwohl es hier nur
um cinen beliebten New Yorker S/M-Klub geht — Leo
Cardinis Memoiren, Mineshaft Nights (Teaneck, N.J.
1990). Siche auch Bérubé, "The History of the Baths",
2.2.0.; und John Rechy, The Sexual Outlaw (New York
1977), S. 263-281.
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Undinist im Wasser spielen kann, das aus mensch-
lichen Fontinen spriiht."°
In anderen Klubs ging es diisterer und hirter zu.
Statt gemiitlicher Wirme oder einer Atmosphire
frohlicher Ausgelassenheit boten sie schlecht be-
leuchtete Riume fiir Gruppensex, von denen Kor-
ridore ausgingen, die zu kleinen Kabinen mit nur
angelehnten Tiiren fiihrten, in denen Namenlose
schweigend auf "Kontakt mit einem starken
Kérper" warteten.
Foucault war keine Jungfer. Aber etwas wie in der
Folsom Street hatte er noch nie gesehen.
Am Anfang seines kalifornischen Aufenthaltes
1975 war er Untermieter in einem Studenten-
appartment in Berkeley. Bald schon wechselte er
zur anderen Seite der Bay in ein Zimmer nicht
weit von der Folsom Street. Mit Unterstiitzung
cines Kollegen in Berkeley, der auch’ zur S/M-
Szene gehdrte, ging er einkaufen, um sich mit
allem zu versorgen, was ein Ledermann haben
mufite. (Eine schwarze Lederjacke, schwarze Le-
derchaps, eine Schirmmiitze aus schwarzem Leder;
und zum Spielen einige "Toys™: Schwanzringe,
Brustwarzenklammern, Handschellen; Gesichts-
masken, Knebel und Augenbinden; Peitschen,
Schlagstocke und Reitgerten; und so weiter.)
Lange Zeit war die S/M-Welt in Frankreich heim-
lich, verborgen, professionalisiert, ein Bereich ei-
nes altmodischen "Rough Trade" — mache einen
Ausflug zu den Docks von Le Havre und laf dich
dort griin und blau schlagen. Der Kontrast zur
freiziigigen,  hektischen  und turbulenten
Lederszene von San Francisco konnte kaum
6Ber sein.>!
Wihrend des Autotrips nach Death Valley fragte
Simeon Wade Foucault, ob er schon in der Fol-
som Street gewesen sei. "'Natiirlich war ich
dort', soll Foucault nach Wades Erinnerung mit
breitem Grinsen geantwortet haben. Selbst im ver-
riicktesten Treffpunkt fiir Lederfreunde, den be-
riilhmten Barracks? "'Ja, auch dort'", sagte Fou-
cault, ""Was fiir ein wilder Ort! Nie zuvor habe
ich derart offenen Sex in einer 6ffentlichen Bar ge-
sehen.'” Uber andere Orte mufite er noch viel
mehr staunen: "'Eines nachts traf ich in einem Bad
einen attraktiven jungen Mann, der mir erzihlte,
dal er und viele andere einige Male pro Woche in
die Bider gehen und dabei Uppers und Amyl neh-
men." ("Uppers" oder Amphetamine stimulieren
das Nervensystem und erzeugen dabei das Emp-
finden gesteigerter korperlicher Energie und
Wachheit. "Amyl" ist Amylnitrit oder "Poppers”,
damals die verbreitetste Droge in der Schwulen-

0White, Staaten der Sebmsucht, a.2.0., S. 68. Der hier
beschriebene Klub 6ffnete erstmals 1978,

51Ich danke Edmund White, daf} er mir seine Ansicht
iiber die Unterschiede zwischen der schwulen (und
S/M) Subkultur in USA und in Frankreich (wo er
mehrere Jahre lebte) geschildert hat.



szene: "Unmittelbar nach dem Inhalieren kann
man mehr Schmerzen ertragen als sonst, und zu
der leichten Benommenheit, die nach mehrmali-
gem Einatmen innerhalb einer Stunde eintritt,
kommt eine angenehme innere Wirme und Er-
regtheit" — so beschreibt ein Experte die Wirkung
von Poppers.)?

"'Ein solcher Lebensstil kommt mir ganz auflerge-
wohnlich und unglaublich vor'”, sagte Foucault
zu Wade. "'Diese Minner leben fiir soviel Sex und
Drogen wiemdglich. Es ist unfaflbar! In Frank-
reich gibt es so etwas nicht.'"5?

Fiir Foucault war diese Szene unwiderstehlich.
"Die Faszination, die man an ihm spiirte, war ir-
gendwie explosiv”, erinnert sich Leo Bersani. "Ich
meine, man konnte sehr viel Spafl in der Szene ha-
ben — aber so viel Spaf8 nun auch wieder nicht.">*
Bersani war wie einige andere ziemlich bestiirzt
dariiber, daf# Foucault so viel Geschmack an
jedem Aspekt der Lederszene fand und von den
dort gebotenen Exzessen geradezu elektrisiert war.
"Ich spiirte bei ihm so eine europiische Art,
gewisse Dinge zu verkliren oder zu isthetisieren”,
sagt Bersani. "Ich denke, dafl er mich fiir zu ratio-
nalistisch skeptisch gegeniiber diesen Sachen hielt,
was tatsichlich der Fall war — ich war nie an Dro-
gen interessiert. Deshalb haben wir nie iiber so
etwas gesprochen. Unter den franzésischen Intel-
lektuellen, die nach Amerika kamen, war er eine
Ausnahme, denn er konnte wirklich seine Augen
aufhalten. Und was er da sehen konnte, das war
die komplette Schwulenszene von Kalifornien und
San Francisco und die Drogen. Und all das war
bedeutsam fiir sein Bewufitsein. Es ging nicht ein-
fach nur darum, sich zu amiisieren. Sie wissen ja,
viele Franzosen kommen hierher, benehmen sich
wie ganz schlimme Jungen, und wenn sie nach
Hause zuriickkehren, tun sie so, als ob nichts ge-
wesen wire. Bei Foucault war das anders. Das
waren ganz wichtige Erfahrungen: Das Leben
seines Korpers war wichtig fiir das Leben seines

Bewufitseins."55

Das alles war mehrere Jahre bevor Foucault offen
iiber S/M sprechen wollte. Seine Zuriickhaltung
ist kaum {iberraschend. S/M gehort mit Inzest
und Pidosexualitit zu den am weitesten stigma-
tisierten Praktiken. Obwohl es in USA eigentlich
nicht illegal ist, werden andere Gesetze, wie die
gegen die Prostitution oder gegen "indecent

52Wade, Foucault in California, S. 38-39. Dic Beschrei-
bung von Poppers findet sich bei Townshend, The
Leatherman's Handbook I1, S. 283.

53Wade, Foucault in California, S. 39.

Interview mit Bersani am 16.11.1989

5Interview mit Bersani am 16.11.1989.
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behavior® und Sittlichkeitsvergehen ("assault”)
noch immer benutzt, um Mitglieder der S/M-Ge-
meinde zu verfolgen.5®

Dafl Foucault letztlich doch in der Offentlichkeit
S/M diskutierte, ist ein weiterer Beleg seines be-
merkenswerten Mutes. In mehreren Gesprichen,
die nach 1979 publiziert wurden, sprach er das
Thema ebenso an wie er S/M in aller Breite in
zwei wichtigen Interviews mit Aktivisten der
Schwulenbewegung erorterte. Das erste dieser In-
terviews fand 1978 in Paris statt und war als Ge-
sprich mit Jean Le Bitoux arrangiert; das zweite
von 1982 war ein Gesprich in Toronto mit Bob
Gallagher und Andrew Wilson.57

Das Interview mit Le Bitoux war ein Nebenpro-
dukt von Foucaults Bemithungen, dem jungen
Mann bei seinem Gai Pied Projekt zu unterstiit-
zen. Um Zensureingriffen der Regierung vorzu-

-beugen, hatte sich Foucault bereit erklirt, zur er-

sten Ausgabe einen gewichtigen Beitrag zu liefern.
So entschieden die beiden, daf8 sich ein Interview
dafiir am besten eignen wiirde. Als aber das Inter-
view aufgezeichnet war, erlag Foucault der Zwie-
spiltigkeit seiner eigenen Gefiihle iiber den Wert
einer offenen Diskussion derartiger Themen und
zog das Interview zuriick und schrieb stattdessen
einen ironisch scheinenden Essay iiber Homose-
xualitit und Selbstmord. Das 1978er Interview
mit Le Bitoux erschien nie in Ga: Pied. Mit Fou-
caults Zustimmung erschien es jedoch vier Jahre
spiter in hollindischer Ubersetzung in den Nie-
derlanden. (Nach Foucaults Tod veréffentlichte
Le Bitoux das franzésische Original in der kurz-
lebigen Schwulenzeitschrift Mec.)58

S6Weitere Informationen iiber den rechtlichen Status
von $/M und iiber polizeiliche Ubergriffe auf die Sub-
kultur findet man bei Gayle Rubin, "The Leather
Menace: Comments on Politics and S/M" in Comin in
Power (Boston 1981), hrsg. von SAMOIS, S. 194-229, be-
sonders S. 199-200. Ich muf} hinzufiigen, dafl /M in sei-
nen extremen Formen eine offensichtlich riskante An-
gelegenheit ist. Es kommen Unfille vor; manchmal
wird jemand verletzt — es sind auch schon einige Leute
gestorben. Aus nachvollziehbaren Motiven versucht die
organisierte S/M-Subkultur sorgfiltig darauf zu achten,
dal Morder und Verriickte ausgeschlossen bleiben.
Trotz aller Vorsichtsmalnahmen ist es, besonders wenn
Drogen im Spiel sind, stets mdglich, fatale Fehler zu be-
gehen, wie Polizisten und Gerichtsirzte in allen grofien
Stadten bestitigen kénnen.

57Zusitzlich zu diesen Interviews iiber /M, die im ein-
zelnen noch beschricben werden, gibt es eine $/M-Dis-
kussion in dem Salmagundi-Interview und mehr indi-
rekt in dem Interview von 1975 "Sade sergent du sexe”
und in dem Gesprich mit dem deutschen Filmregisseur
Werner Schroeter 1982 (siche dazu Fufinote 104).

%Dje Informationen iiber die Umstinde des Mec Inter-
views entnahm ich Tonbandkassetten mit Gesprichen
zwischen Le Bitoux und Gerard Koskovich (22.9.1985)
resp. Adam Block (Oktober 1989); ich danke Koskovich



Das Interview mit Gallagher und Wilson kam zu-
stande, weil Foucault mit Gallagher befreundet
war, den er 1982 bei seinem Aufenthalt in Toron-
to traf, als er an einem Sommerkurs fiir Semiotik
der University of Toronto teilnahm. Als Dokto-
rand, der iiber Foucaults Theorie der Macht pro-
movieren wollte, war Gallagher unter den Teil-
nehmern des Sommerkurses. Auflerdem war er
ein Kenner der S/M-Szene und hielt enge Kontak-
te zu mehreren wichtigen Personlichkeiten der
angloamerikanischen schwulen Intelligenzija. So
kam. es, daf} er Foucault in die Lederszene von
Toronto einfiihrte. (Fiir Foucault war es iibrigens
nicht schwer, Gallaghers Zugehorigkeit zur Sub-
kultur zu erraten, da er seine Ledergarderobe in
der Offentlichkeit trug) Bald nachdem Foucault
mit Gallagher an der Parade zum Torontoer Gay
Pride Day am 27. Juni teilgenommen hatte, er-
klirte er sich zu dem Interview bereit, in dem er
von Gallagher und Andrew Wilson in englischer
Sprache fiir die Schwulenzeitschrift Body Politic
befragt werden sollte. Wie iiblich redigierte Fou-
cault den Text des Interviews mit grofler Sorgfalt
und strich dabei einige Passagen iiber S/M, die er
im nachhinein als "zu polemisch” empfand. Nach-
dem die radikale amerikanische Zeitschrift Social
Review das Interview als "uninteressant” abgelehnt
hatte, erschien es schliefllich im schwulen
Wochenblatt Advocate.>

"Ich glaube nicht, dafl diese Bewegung der sexu-
ellen Praktiken irgend etwas mit der Offenlegung
oder dem Verstehen von S/M-Tendenzen zu tun
hat, die tief in unser aller Unbewufitem existie-
ren", sagte Foucault zu Gallagher und Wilson.
"Ich denke, dafl S/M noch viel mehr ist: es ist eine
wirkliche Schépfung neuer Méglichkeiten des Ge-
nusses.” S/M erméglicht den Leuten, "neue Még-
lichkeiten der Lust in ungewohnlichen Teilen ih-
rer Korper zu erfinden — indem sie ihre Korper
erotisieren. Ich denke, das ist eine Art von Schop-
fertum, ein schépferisches Unternehmen, zu des-
sen Haupteigenschaften das gehort, was ich die
Desexualisierung der Lust nenne. Die Idee, dafl
korperliche Lust stets aus sexueller Lust entsteht,
und die Idee, dafl sexuelle Lust die Wurzel aller
unserer moglichen Liiste sein soll — ich denke, das
ist eine ziemlich falsche Sicht."6?

Foucault fand in diesem Kontext Worte des Lobes
fiir Drogen, "die eine sehr intensive Lust produ-
zieren kénnen"; fiir das Theatralische des S/M,
das es den Teilnehmern erlaubt, eine Fiille von
Rollen in verschiedenen Szenen und Umgebungen
zu spielen; und auch fiir die Bider als Institutio-

und Block fiir die Uberlassung der Tonbandaufzeich-
nungen ihrer Gespriche.

9Interview mit Bob Gallagher am 9.10.1989.

60"An Interview: Sex, Power and the Politics of
Identity”, a.2.0., S. 29-30.
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nen , die "den Kontakt zu einem anderen Kérper"

ermogllchen 61

"Das S/M-Spiel ist sehr interessant, weil es eine
strategische Relation enthilt, die sich aber stets im
Flufl befindet", sagte Foucault zu Gallagher und
Wilson. "Selbstverstindlich gibt es darin Rollen,
doch wissen alle sehr gut, daf} diese Rollen umge-
kehrt werden kénnen. Manchmal beginnt das Sze-
narium mit dem Herrn und dem Sklaven, und am
Schluf} ist der Sklave zum Herrn geworden. Oder
sogar wenn die Rollen festgelegt sind, weifit du
sehr gut, dafl es immer ein Spiel ist: entweder
werden die Regeln iibertreten oder es gibt eine
verabredete oder stillschweigende Vereinbarung
iber bewufit gezogene Grenzlinien." Will man
eine von Foucaults hermetischen Formulierungen
aus Sexualitat und Wabrbeit benutzen, dann kénn-
te man hier sagen, "Lust und Macht widerrufen
sich nicht gegenseitig oder heben sich gegenseitig
auf; sie spiiren sich auf, iiberlagern sich und ver-
stirken sich gegenseitig. Sie sind durch komplexe
Mechanismen und Muster der Erregung und Auf-
ladung miteinander verbunden."é2

Im Gegensatz dazu ermdoglichen die Bider eine
ganz andere, eine unvorhersehbare, anonyme und
zufillige Art des "Spiels”. "Ich halte es fiir poli-
tisch wichtig, dal die Sexualitit die Moglichkeit
enthilt, so zu funktionieren wie sie in den Bidern
funktioniert”, sagte Foucault zu Le Bitoux. "Du
triffst dort Manncr, die fiir dich das gleiche bedeu-
ten wie du fiir sie: nichts als ein Kérper, mit dem
Kombinationen und Produktionen von Lust méog-
lich sind. Du hérst auf, ein Gefangener deines ei-
genen Gesichts, deiner exgenen Vergangenhelt

deiner eigenen Identitit zu sein."

Weiter heifit es in dem Interview mit Le Bitoux:
"Es ist bedauerlich, dal solche Orte erotischer
Erfahrung fiir Heterosexuelle noch nicht existie-
ren. Wire es denn nicht ganz wunderbar, wenn du
die Macht hast, zu jeder Stunde bei Tage und in
der Nacht einen Ort aufzusuchen, der mit allem
vorstellbaren Komfort und allen Méglichkeiten
ausgestattet ist, um dort einen Kérper zu finden,
der zugleich beriihrbar ist und sich entzieht? Es
gibt dort die einzigartige Méglichkeit, sich selbst
zu Entsubjektivieren, der Unterwerfung zu ent-
gehen”, sich zu "desexualisieren” durch Einver-
stindnis mit der "Nicht-Identitit", die durch eine
Art Eintauchen ins Bad entsteht, das ausreicht,
um dich frei von jenem schmerzlichen Verlangen
daraus zuriickkehren lifit, die man manchmal
selbst noch nach einer befriedigenden sexuellen
Beziehung empfindet."63

®Ebenda, S. 28 (iber Drogen), S. 29 (iiber
Rollentausch). “Le gai savoir" (Interview 1978), Mec, 5
(Juni 1988), S. 36 (iiber die Anonymitit in den Bidern).
62"An Interview: Sex, Power and the Politics of
Identity”, a.a.0., S. 29-30.

63" e gai savoir" (Interview 1978), 2.a.0., S. 36.
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Aber der Schliissel, erklirte Foucault sowohl Le
Bitoux wie auch Gallagher und Wilson, sei die un-
ergriindliche Alchemie des S/M und die Arten des
Gebrauchs der S/M-Instrumente und —Techni-
ken, um den Kérper zu bearbeiten und Schmerz
in Lust zu verwandeln.

Foucault sagte in seinen verdffentlichten Gespri-
chen nur wenig iiber die speziellen erotischen
Praktiken, die ihn selbst interessierten. Diese
Praktiken sind indes sehr anschaulich erklirt in
solchen Apologien der Subkultur wie Urban
Aboriginals von Geoff Mains, in Reiseberichten
wie Edmund Whites Staaten der Sebnsucht und vor
allem in dem wohl verbreitesten schwulen S/M-
Handbuch The Leatherman's Handbook von Larry
Townshend.®*

In seinem 1972 als eine Art Pioniertat wirkenden
Leitfaden definiert Townshend S/M durch folgen-
de Elemente: "1) Eine Herrschafts-und-Unterwer-
fungs-Beziehung, 2)Schmerzen empfangen und
bereiten, die fiir beide Beteiligte lustvoll sind, 3)
Fantasie und/oder Rollenspiel des einen oder
beider Partner, 4) eine bewufite Demiitigung des
einen Partners durch den anderen, 5) Verwendung
bestimmter Fetische, 6) Praktizieren einer oder
mehrerer ritualisierter Interaktionsformen wie
Fesselung, Auspeitschen usw." ¢

Zwar sind die verbreitetsten S/M-Techniken wie
Fesseln und Auspeitschen relativ milde, doch
deckt das "usw." in Townshends Liste der "rituali-
sierten Interaktionsformen® ein weites Spektrum
an Moglichkeiten: Knebeln, Wiirgen, Stechen,
Schneiden, Aufhingen, Elektroschocks, Strecken
auf einer Folterbank, Einsperren, Brennen, die
Augen Verbinden, Mumifizieren, Bepissen, Mit-
Kot-Beschmieren, Rasieren, Kreuzigen, Festklam-
mern, Ersticken, Faustfick.66

Vier Punkte sind hier besonders hervorzuheben.

#4Townshends Buch ist seit 1972 in zahlreichen Aufla-
gen erschienen; trotz seiner Popularitit ist das Buch nur

ingeschrinkt zu nutzen, weil Townshend es anschei-
nmd genieflt, die extremsten Fantasien und Praktiken
zu beschreiben. Simon Wade berichtet (in cinem Brief
an den Autor vom 1.5.1992), dafl John Preston der von
Foucault bevorzugte amerikanische Autor zu $/M ge-
wesen sei, dessen romanhafte Herr-und-Sklave-
Geschichte Mr. Benson Anfang der achtziger Jahre in
Fortsetzungen in dem S/M-Magazin Drummer erschien.
65Townshend, The Leatherman's Handbook II, S. 43.
66Siehe die Liste in Robert J. Stoller, Pain and Passion: A
Psychoanayst Explores the World of S&M (New York
1991), S. 10-14. Meine eigene Auseinandersetzung mit
$/M ist von Stollers Arbeit zur Dynamik der sexuellen
Erregung beeinfluflt, am besten dargestellt in Perversion:
The Erotic Form of Hatred (New York 1975).
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Zuerst ist zu bemerken, daf S/M trotz der nahezu
exklusiv schwulen Klientel der Folsom Street
Mitte der siebziger Jahre keine ausschliefilich
schwule oder ausschliefllich minnliche Verhaltens-
weise ist. Obwohl seit den fiinfziger Jahren die er-
sten S/M-Bars und Bider im wesentlichen Homo-
sexuelle versorgten, gab es schon damals, wie
heute auch, einen relativ groflen und bliihenden
heterosexuellen S/M-Untergrund, der primir iiber
informelle Netzwerke und private Bekanntschaf-
ten funktioniert. Gayle Rubin, ein Experte, ver-
mutet, daf} es weit mehr nicht-schwule als schwule
S/M-Anhinger gibt, was nicht weiter iiberraschen
sollte, denn in gewisser Weise bringt S/M lediglich
die sadistischen und masochistischen Fantasien
zum Ausdruck, die implizit in den meisten, wenn
nicht in allen menschlichen Beziehungen eine Rol-
le spielen. "So wie irgendwo in den meisten von
uns, wenn unsere Gehirne noch nicht abgestorben
sind, Depression und Paranoia existiert”, bemerkt
der amerikanische Psychoanalytiker Robert J.
Stoller, "so existieren auch sado-masochistische
mentale Zustinde. Sado-Masochismus ist aber nur
ein Name, es ist kein Molekiil."8”

Der zweite Punkt, den man festhalten mufl, be-
trifft den Sachverhalt, dafl die Grundlage der S/M-
Subkultur das Vertrauen ist. Edmund White stellt
fest: "Die Freiheit, eine Sexszene zu beginnen und
zu beenden, gehdrt zu beinahe jeder S&M-Uber-
einkunft.” Allein schon die Existenz eines solchen
Einverstindnisses mufl betont werden: der ibli-
cherweise in Folsom Street Mitte der siebziger
Jahre praktizierte S/M-Sex beruhte auf freiwilliger
Ubereinstimmung. Diese Sadomasochisten bevor-
zugten Partner, die geniigend Bescheid wuflten,
um das Spiel ohne Begrenzungen zu spielen — das
heiflt paradoxerweise, genau die Grenzlinie der
Schmerz-Lust zu kennen und zu wissen, wie weit
man sie ausdehnen konnte.58

Als dritten Punkt mufl man betonen, dafl die
Freunde des S/M-Sex nicht die Neo-Nazis sind,
fiir die sie von AufSenstehenden oft gehalten wer-
den. Insgesamt sind sie genau so gewaltfrei und
gut angepafit wie andere Bevolkerungsgruppen
auch. Wie White bemerkt (und wie es von der
anerkanntesten psychiatrischen Forschung be-
stitigt wird), "entleert ihr Sexualleben das nor-
male menschliche Reservoir an Bosheiten und

67Stoller, Pain and Passion, S. 21. Gayle Rubin hat in ih-
ren Briefen an mich und in mehreren Gesprichen, die
ich mit ihr fihrte, darauf hingewiesen, dafl es relauv
mehr heterosexuelle S/Mler gibt. Das wird in Pain and
Passion bestitigt, wo Stoller Interviews mit den Besit-
zern und den Kunden zweier iiberwiegend heterosexu-
eller "Bondage-and-discipline-Clubs® in West Holly-
wood wiedergibt.

68White, Staaten der Sebnsucht, 2.2.0., S. 71. S:che auch
Stoller, Pain and Passion, S. 19.



Gemeinheiten so vollig, dafl sie als relativ gut-
artige Leute auftreten."’

Der vierte Punkt betrifft die in vielen S/M-Szenen
iibliche Verwendung von Requisiten des Schauer-
dramas, des Grand Guignol — die Handschelle
und Peitschen — , die aber nichts weiter sind als
eben nur: Reguisiten. Die grofle Mehrheit der
S/M-Szenen spielt sich ohne wirkliche Grausam-
keit oder korperliche Gewalt ab. "Sadomasochi-
sten, die im gegenseitigen Einverstindnis handeln,
verletzen, erniedrigen oder quilen einander
nicht", schreibt Robert Stoller, einer der wenigen
Psychiater, der sich die Mithe empirischer For-
schungen in der organisierten S/M-Subkultur
unterzogen hat: "Sie geilen sich auf und dann
befriedigen sie sich.” Indem sie mit den Requisiten
der Folter nach einer Vielzahl demiitigender und
herabsetzender Regieanweisungen spielen, wollen
die Akteure die Illusion der Grausamkeit, des
Ausgeliefertseins, der Lebensgefahr. "Die Kunst
des Sadomasochismus ist", wie Stoller meint, "das
Theater, die moglichst perfekte Simulation von
Kérperverletzung und Gefahr."”®

Diese "Simulation von Kérperverletzung” unter
kontrollierten Bedingungen, freiwillig akzeptiert,
scheint wenigstens teilweise die Attraktion des
S/M zu erkliren. Durch die imaginativen Regie-
anweisungen, die vielen S/M-Szenen ein gewisses
einheitliches Grundmuster verleiht, ist es beiden
Beteiligten, dem Dominanten und dem Submissi-
ven, moglich, Fantasien der Beherrschung und
Unterwerfung bewufit zu erproben, die in der Re-
alitit sonst nur als unfreiwilliger Zwang vorkom-
men. White kommentiert das, indem er auf die
Verminderung der Angst hinweist, die diese Ver-
wirklichung der $/M-Fantasien fiir beide Rollen,
den Herrn und den Sklaven, bewirkt. "Die Neu-
inszenierung verringert die Angst, gleichgiiltig, ob
man den Herrn oder den Sklaven spielt. Nicht die
angenommene Rolle schafft die Erleichterung,
sondern die Tatsache, dafl man das Drama selbst
initiiert und es jederzeit beenden kann."”!

Das heiflt nicht, /M ist blofles Theater. Das ist es
keineswegs. Denn manche S/M-Techniken kén-
nen von den Wagemutigsten so weit gesteigert
werden, dafl ein enorm intensiver Zustand des
"Leidens-Genusses" eintritt.

Die "gewdhnlichste, nahezu universelle Kompo-
nente” von S/M-Szenen ist, nach Townshend

6"White, Staaten der Sehnsucht, S. 70. Vgl. Stoller, Pain
and Passion, bes. S. 28.: "Sadomasochistische Perversio-
nen sind nicht eigentlich ein Ausdruck von Feind-
seligkeit, Grausamkeit oder Schuld (wie manche psy-
choanalyische Theorien annehmen), sondern Oberfli-
chenphinoene ihres Gegenteils, nimlich die recht er-
folgreiche Abehr eben solcher Impulse.”

70Soller, Pain and Passion, S. 28 und S. 19.

"'White, Staaten der Sebnsucht, 2.2.0., S. 71. Stollers
Forschungen bestitigen tendenziell diese Hypothese.
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"Bondage”: Der Partner mit der Rolle des "Maso-
chisten® wird gefesselt, in Handschellen gelegt,
ihm werden die Augen verbunden und er erhilt
vielleicht zur Stimulation "leichte Peitschen-
schlige".72

Dann kann man zu mehr spezialisierteren Techni-
ken iibergehen und das Instrumentarium der Le-
derminner benutzen. Fiir den ausgesprochenen
Masochisten, "der in seiner Position bestitigt
werden will", gibt es Schwanzringe mit Metall-
stacheln innen", die ins Fleisch stechen, sobald der
Penis erigiert. Ein dhnliches Verfahren, das eben-
falls den Schwanz betrifft, ist das "sehr populire
English Cage Harness", ein Geschirr aus Leder-
bindern und Metallringen, das eine nicht allzu
starke Behandlung des Genitals erméglicht, indem
man an den Ringen Gewichte befestigt, die an den
Testikeln ziehen.”?

Fiir die Bearbeitung der Brustwarzen ("tit tor-
ture”) benutzen die Spieler Klammern, Strecker
und Geschirr, "die manchmal mit Gewichten ver-
sehen sind; manchmal werden die Klammern an
den Brustwarzen mit den Klammern am Ge-
schlechtsteil verbunden. Die Klammern, die mit
justierbaren  Schraubgewinden versehen sind,
kénnen so in ihrem Druck verindert werden und
den Schmerz richtig dosieren. "Man kommt bei
der Bearbeitung der Brustwarzen an einen Punkt,
an dem alles mdglich scheint”, behauptet Geoff
Mains in Urban Aboriginals. "Schmerz wird zur
Ekstase. Nadeln durchs Fleisch gestochen. Fliis-
siges Kerzenwachs wird iiber Krokodilklemmen
getriufelt. Der extremste Druck auf die Muskeln
oder Bindegewebe. Die Grenze zwischen Schmerz
und Lust ist iiberschritten."7* :

Ahnlich ist es beim Faustfick — der behutsamen
Einfihrung der Hand und des Unterarms in den
Darm des Partners. Es ist ein Akt von Akrobatik
und, nach den Worten eines Kenners, "die Uber-
windung des nervenreichsten und engsten Mus-
kels". Ein langwieriges und sorgfiltig durchdach-
tes Ritual ist fiir diesen Akt erforderlich. Es be-
ginnt mit einer Dusche und Manikiire und wird
mit einem langsamen und allmihlichen Einschie-
ben der Finger, dann der ganzen Hand und
schlieBlich des Arms unter Zuhilfenahme einer
grofen Mengen Gleitcreme vollendet. "Wenn die
Penetration gelungen ist, erzeugt eine innere Mas-
sage zusammen mit den Hin-und-Her- n-
gen des Arms Paroxysmen intensiver Euphorie”,
schreibt Mains.”®

72Townshend, The Leatherman's Handbook II, S. 40 u.
45,

73Ebenda, S. 31.

74Mains, Urban Aboriginals, S. 58. Bei Stoller, Pain and
Passion, S. 116 wird von einem S/Mler die Wirkung der
justierbaren Klammern beschrieben.

75Rubin, "The Catacombs®, 2.2.0., S. 30. Mains, Urban
Aboriginals, . 58.



Als Faustfick zur Bliitezeit der schwulen Subkul-
tur der siebziger Jahre erstmals popularisiert wur-
de, war das etwas neues — eine Praktik, von der
weder Sade noch Sacher-Masoch jemals auch nur
getriumt haben diirften. Sie war wie zahlreiche
andere S/M-Techniken fiir viele, die sie auspro-
bierten, nur Vorspiel und nicht der Hohepunkt:
Der Lustgewinn, der daraus zu ziehen war, reichte
nicht zum Orgasmus. "Die kérperlichen Empfin-
dungen sind so intensiv, dafl sie nahezu asexuell
scheinen", erklirt Larry Townshend. "Meist wer-
den die Szenen durchgespielt, ohne dafl einer der
Partner eine Erektion hat." Mains schreibt: "Viele
Teilnehmer haben gar kein Interesse am Orgas-
mus. Es ist viel mehr wie ein Bewufitseinsraum
zwischen zwei Menschen."7¢

Psychologisch ihnlich beziehungsreich — und
dhnlich asexuell und anorgasmisch — sind eine
Reihe weit ungewdhnlicherer und schmerzhafte-
rer Szenen. (Stoller hat bemerkt, dal es beim
Schreiben iiber S/M ein sprachliches Problem
gibt; wir haben nicht genug Wérter fir die
Nuancen und Farben des Schmerzes.””) Beispiels-
weise empfindet der Masochist in einer "Hinge"-
Szene, in der er mit seinem Ledergeschirr aufge-
hingt und bei verbundenen Augen geschlagen
wird, "ein Gefiihl volliger Hilflosigkeit wihrend
er zugleich zu fliegen scheint."”%

Eine Variante hierzu ist die "Kreuzigungs"-Szene,
in der der Partner, der das "Martyrium® gewihlt
hat, an Handgelenken und Fuflknécheln an ein
Holzkreuz gebunden, "um ausgiebig an den
Brustwarzen und/oder am Schwanz und an den
Eiern bearbeitet zu werden."”?

Als Kontrast dazu die "medizinischen” Szenen:
Ein "Doktor" begutachtet seinen "Patienten” auf
einem Operationstisch und sticht ihm mit einer
Lanzette "in die Brustwarze, in die Haut des Pe-
nis"oder des Skrotum. "Das ist gewifl schmerz-
haft", lautet Townshends Kommentar hierzu,
"und manchmal flieflit etwas Blut, aber der ei-
gentliche Genuf spielt sich nur im Kopf ab."%

7¢Townshend, The Leatherman's Handbook II, S. 165
(siehe auch S. 22 iiber S/M als wesentlich “asexuell":
"Man wird bemerken, dafl ich bei der Definition und
Beschreibung der Praktiken das Wort "Sex’ kaum ver-
wendet habe.”) Mains, Urban Aboriginals, S. 172. Und
vgl. John Rechy, zitiert bei Stanley Crouch, Notes of a
Hanging Judge (New York 1990), S. 124: "Es gibt die Ka-
puzen, die Lederhandschuhe, die verhiillten Gesichter
und ziemlich oft haben die Akte mit Sex nichts zu tun
. Es gibt sehr wenige steife Schwiinze im Orgienraum.”
Tch beziehe mich muf eine Bemerkung in der Manu-
skriptfassung  von  Stollers "Consensual  Sado-
Masochistic Perversions”, die in der publizierten
Fassung Pain and Passion fehlt.
78Townshend, The Leatherman's Handbook II, S. 127.
7Ebenda, S. 128.
$0Ebenda, S. 139.
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Townshend behauptet sogar, er sei Zeuge einer
"Kastrations"-Szene gewesen, bei der dem Opfer
die Testikeln abgeschnitten und ihm in den Mund
gesteckt wurden. Man sollte annehmen, dafl dies
blofle Fantasie sei — mit der groflen Masse der
S/M-Fans hat das gewifl nichts zu tun. Und
Townshend fiigt sofort hinzu, dafl die wenigen
Minner, die die allgemeine Vorstellung der Ka-
stration erregt, ihre Kastrationsfantasien auf unge-
fihrlichere Weise realisieren: Nadeln in den
Schwanz stechen, die Testikeln mit Klammern
und Gewichten maltritieren, oder etwas stirker:
die weiche Haut des Penis an einem Brett
festnageln.8!

In den siebziger Jahren, der Bliitezeit der S/M-
Szene von San Francisco wurden solche "heavy
pain trips" manchmal durch den Gebrauch von
Drogen, vor allem Amylnitrit, LSD und MDA,
gesteigert. Amyl oder "Poppers” milderten das
Schmerzempfinden; LSD verstirkte die Abtren-
nung des psychologischen Melodrams von den
physiologischen Leiden; wihrend MDA, eine
amphetaminihnliche Substanz, einen milderen
psychodelischen Effekt hatte, indem sich ein "Ge-
fiihl der Zirtlichkeit und Einfiihlung, sogar Froh-
sinn" einstellte.32

An den duferen Rindern dieser Subkultur, wo die
furchtlosesten Akteure mit verinderlichen Arran-
gements, wechselnden "Szenen" und neuen Kom-
binationen von Bondage, Drogen und Schmerz ex-
perimentierten, erschienen verinderte Bewuflt-
seinszustinde.

"Durch Bondage gelangt man zu einem besseren
Verstindnis des Bauplans des eigenen Korpers®,
schreibt Geoff Mains hierzu — und der Struktur
des eigenen Bewufltseins. "In der Bewegungsunf-
higkeit erreichen die Triume, Erinnerungen und
Wiinsche ein neues Gewicht gegeniiber der Welt,
die wir in jedem Augenblick durch unsere Sinne
wahrnehmen." Im Gegensatz dazu wird der Kor-
per bei den "Folter"-Szenen in Schmerz-Lust ein-
getaucht, seine "Landkarte” wird ausgeléscht und
neu gezeichnet; die Techniken und Instrumente
gelangt der Korper "an seine Grenzen und dariiber
hinans:*8?

Und Robert Stoller bemerkt sehr klug, dafl uns
dieses an den Grenzen erworbene Wissen fehlt:
"Es gibt Fragen, die wir gar nicht stellen kénnen,
weil wir sie nicht geniigend kennen.” Stoller be-
tont die Ahnlichkeit' der von Mains und anderen
S/M-Adepten beschriebenen ekstatischen Erfah-
rungen mit den Rauscherlebnissen, von denen die
*Philosophen der Drogenkultur” berichten; Theo-

$1Ebenda, S. 186-187, 140. Stoller dokumentiert im Ori-
ginalmanuskript seines “"Consensual Sado-Masochistic
Perversions” einen Fall, bei dem ecine Kastrationsfan-
tasie durch Festnageln der Vorhaut verwirklicht wurde.
82Townshend, The Leatherman's Handbook 11, S. 277.
SMains, Urban Aboriginals, S. 137-138.



retiker "anderer Gesellschaften und Religionen, in
denen Drogen, korperliche Schmerzen, Fasten
oder andere Arten der Bewufltseinsverinderung
iiblich sind"; oder "manche Menschen mit Erfah-
rungen der Todesnihe oder der kérperlichen Er-
krankung, Menschen, die ertrunken waren und
wieder gerettet wurden oder die nur zufillig ge-
wisse Arten des Selbstmords iiberleben.” Geoff
Mains hat dariiber spekuliert, ob nicht vielleicht
der intensive Schmerz, der in manchen S/M-
Szenen bereitet wird, dhnlich wie der von anderen
korperlichen Leiden erzeugte Schmerz die Aus-
schiittung korpereigener Opiate auslost, die das
Schmerzempfinden verhindert und Schmerz in
eine Art Lust verwandelt, die die Person in einen
selbstregulierten narkotischen Trancezustand ver-
senkt. Welche Rolle dabei auch immer die Kombi-
nation physischer, psychischer und kultureller
Faktoren spielen mag —, Stollers Schlufifolgerung
ist jedenfalls beizupflichten, wonach "die Erfah-
rung extremen Leidens auf die Grenzen menschli-
chen Verhaltens verweisen, die weit jenseits der
Exotik perversen Sado-Masochismus liegen" 84

A=

Foucault hat in der Offentlichkeit nicht viel iiber
die spezifischen Instrumente und Praktiken des
S/M gesagt. Doch suggeriert das, was er sagte, dafl
diese Variante von "Grenzerfahrungen" fiir ihn
von grundlegender philosophischer Bedeutung
war.,

"Kérperliche Praktiken wie Faustfick", erklirte er
Jean Le Bitoux im Jahre 1978, "sind Praktiken, die
man als Devirilisierung oder Desexualisierung be-
zeichnen kann. Es sind tatsichlich auffergewobn-
liche Falsifikationen der Lust, die man mithilfe ge-
wisser Instrumente, Zeichen, Symbole oder Dro-
gen wie Poppers und MDA erzielt." Mittels der
richtigen Instrumente (Brustklammern, Schwanz-
ringe, Peitschen, Ketten, Lanzetten) und "Symbo-
le” (Zellen, Operationstische, Kerker, Kruzifixe)
ist man, wie Foucault Le Bitoux erklirte, in der
Lage, "sich selbst zu erfinden” — ein neues
"Selbst” erscheinen zu lassen — und auch "den ei-
genen Kérper zum Ort der Produktion auflerge-
wohnlicher polymorpher Liiste zu machen und
ihn zugleich von einer Aufwertung der Ge-
schlechtsteile® (das franzosische Wort ist sexe),

84Stoller, Pain and Passion, S. 29 und 24. Mains, Urban
Aboriginals, S. 55. Die Schmerzforschung, die jetzt etwa
von Neuropsychiatern wie Howard Fields an der Uni-
versitit von Kalifornien in Berkeley durchgefiihrt wird,
widerlegt keineswegs die Hypothese von Mains. (Per-
sonliches Gesprich zwischen Fields und dem Autor am
25.1.1990 bei der Jahrestagung der American Neuro-
psychiatric Association; ich danke Barry Fogel von der
Brown Universitat, der die Diskussion ermoglichte.)
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"und besonders minnlichen Genitals
abzulésen."85

In diesen Bemerkungen iiberrascht vielleicht am
meisten der Ausdruck "Falsifikation". Er ist fiir
Foucaults Vokabular ungewshnlich. Er kommt
jedoch in einem anderen wichtigen Kontext vor —
nimlich in der Diskussion, die er in der ersten
Vorlesungsreihe am Collége de France iiber
Nietzsches Theorie des Wissens, der "Wahrheit"
als Produkt "einer primiren und immer wieder re-
konstituierten Falsifikation, die die Unterschei-
dung zwischen wahr und falsch konstituiert."%6

Es ist gerade so, als ob Foucault suggerieren woll-
te, dafl S/M selbst in gewisser Weise eine Art
Nietzscheanisches "Wahrheitsspiel” sei — ein
Spiel, das mit dem Korper gespielt wird.

s 2

Auf den ersten Blick scheint es an den Haaren her-
beigezogen, wollte man $/M als eine Méglichkeit
fir die Produktion einer besonderen Art von
"Wahrheit" auffassen. Doch sprach Foucault
selbst in jenen Jahren von einer "Erotik der Wahr-
heit". Er sprach von einer "schonungslosen Suche
nach einer bestimmten Wahrheit der Lust" — eine
"Wahrheit", die "aus der Lust selbst gezogen, als
Erfahrung gesammelt, auf ihre Qualitit hin analy-
siert und in ihren Ausstrahlungen im Kérper und
in der Seele verfolgt" wird. Diese "Erotik der
Wahrheit" wurde, nach Foucaults Worten, als ein
"kunstvolles Wissen ... unter dem Siegel des Ge-
heimnisses in der Initiation durch einen Meister
an jene iibertragen, die sich seiner wiirdig erwie-
sen haben und die es nun wieder in ihre Lust ein-
stromen lassen, um sie intensiver, stirker, voll-
kommener zu machen."¥”

Diese Beschreibung trifft gewif auf die S/M-Sub-
kultur zu. Foucault wufite sehr gut, dafl sich die
meisten Menschen — und sicher die meisten seiner
Kollegen — kaum vorzustellen vermochten, wie es
zu eine Anniherung an "Wahrheit" wie auch
"Lust™ mittels Initiation in eine esoterische ero-
tische Praktik kommen sollte. Es stellt sich tat-
sichlich die Frage, welche Art von "Wahrheit"
durch eine solche Praktik auszudriicken sei.
Foucault wandte sich indirekt in einer Vorlesungs-
reihe von 1973 und 1974 und dann in mehreren
seiner Texte dieser Frage zu, indem er zwei diver-
gierende Anniherungsweisen an die "Wahrheit"
unterschied, die eine betont eine Familie von

des

85*le gai savoir" (Interview 1978), aa.O., S. 34
(Hervorhebungen vom Autor).

$6Foucault, Résumé des cours, 1970-1982 (Paris 1989), S.
13-14.

87*L'occident et la vérité du sexc”, Le Monde, 9885 (5.11.
1976), S. 24; deutsch in: Foucault, Dispositive der Macht,
Berlin 1978, S. 100.



Praktiken, die Foucault durch den ihnen gemein-
samen Gebrauch der "enguéte” definiert, die an-
dere betont eine Gruppe esoterischer Rituale, die
er durch den Bezug zu "/'éprewve” definiert.
Enguéte kann man als "Nachforschung” oder "Un-
tersuchung” ins Deutsche iibertragen, éprexve
kann man als "Probe™ oder "Versuch" iiber-
setzen. 58

Die Idee der "Wahrheit", bei der man die Untersu-
chung anwendet, war nach Foucaults Ansicht ent-
schieden modern und diente als methodologische
Fundierung der zeitgendssischen Naturwissen-
schaft. Bei einer Untersuchung werden Beweise
fiir die Annahme gesammelt, dafl die"Wahrheit"
objektiv sei, dal es sich um eine Sache handele,
die jeder, der iiber eine entsprechende Ausbildung
und einen bestimmten Wissenstyp verfiigt, besti-
tigen kann. Ein solches Modell der Untersuchung
erhielt zentrale Bedeutung bei der Rechtsprechung
im modernen Staat — und auch fiir naturwissen-
schaftliche Verfahren der Informationssammlung
iiber die natiirliche Welt. War dieses Modell ein-
mal den Techniken und dem Instrumentarium des
kontrollierten Laborexperiments angepafit, so
konnte diese Art von "Wahrheit", mittels natur-
wissenschaftlicher Untersuchung verifiziert, uni-
versell, zeit- und ortsunabhingig, nach Foucaults
Datierung, in den letzten Jahrzehnten des 18.
Jahrhunderts akzeptiert werden, und unterschied-
liche Forscher konnten in unterschiedlichen
Labors die Validitit von Beobachtungen iiber-
priifen, die irgendwo anders zuerst beschrieben
worden waren.$?

Die naturwissenschaftliche Konzeption der
"Wahrheit® hat ihre Macht in der Praxis bewiesen.
Doch finden wir, wie Foucault in einem Essay zur
Unterscheidung von ['enguéte und ['épreuve be-
tont, "tief in unserer Zivilisation verwurzelt eine
andere Idee [der Wahrheit], die sowohl mit den
Naturwissenschaften wie mit der Philosophie un-
vereinbar ist." In dieser dunklen Gegentradition
erscheint die "Wahrheit" als singulires Produkt

8%Siche "La vérité et les formes juridiques®, vier Vorle-
sungen, vom 21 bis 25.5.1973 in Brasilien gehalten; und
vgl. das Seminar zu "L'épreuve et 1'enquéte” in Mont-
real ein Jahr spiter, gedrucke in: Foucault, Politics, Phi-
losophy, Culture, ed. by LD. Kritzman (New York
1988), S. 124-125. In der ersten der brasilianischen Vor-
lesungen arbeitet Foucault mit einem dreiteiligen Klassi-
fikationsschema, indem er */'examen” (die Prifung) sei-
nen Kategorien hinzufiigt. Die binire Gegeniiberstel-
lung (von "Probe” und *Untersuchung”) scheint indes
von einem strengen erkenntnistheoretischen Stand-
punkt aus zu geniigen. Siehe die erhellende Behandlung
von "|'épreuve et l'enquéte” in den Ausziigen aus den
College de France Vorlesungen von 1974, die als "La
mason des fous” in dem von F. Basaglia und F. Basaglia-
Ongaro herausgegebenen Les criminels de paix (Paris
1980), S. 145-160 verdffentlichr sind.

$9*La maison des fous" (1974), 2.2.0., S. 149.
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"begiinstigter Augenblicke" und “privilegierter
Orte", wo ein ritualisiertes "Gottesurteil® zur
Wirkung kommen kann.?®

Einer der "privilegierten Orte", die Foucault er-
wihnt, ist Delphi, wo Sokrates das Orakel ver-
nahm, das ihn ein lebenslanges Streben nach der
Wahrheit weissagte. Er erwihnt auch die Héhlen
in der Wiiste, in die sich die frithchristlichen As-
keten wie der Heilige Antonius zuriickzogen, um
im Kampf mit dem Teufel ihre Glaubensstirke zu
priifen.?!

Und zu den "begiinstigten Augenblicken®, die
Foucault erdrtert, gehdren die "Krisis" in der vor-
modernen Medizin, die antiken Methoden der
Folter und der martialische Pomp der Turniere, in
denen sich ein unbindiger Geist der Aggression
manifestierte, dem man in organisiertem Blutver-
gieflen bei 6ffentlichen Kriegsspielen opferte.

Die Idee einer rituellen Form des Kampfes zur
Feststellung von Tugend und Tapferkeit, Un-
schuld oder Schuld wurde fiir Foucault so etwas
wie ein Paradigma: "Das Gottesurteil, das den Be-
schuldigten einer Priifung [épreuve] unterwarf,
oder das Duell, das Beschuldigten und Beschul-
diger (oder ihre jeweiligen Reprisentanten) mit-
einander konfrontierte, war nicht irgendeine
krude oder irrationale Methode zur Ermittlung
der Wahrheit und Klirung der Frage, was in der
strittigen Angelegenheit 'wirklich geschehen ist';
vielmehr handelte es sich um eine Methode der
Entscheidung, auf welcher Seite Gott in jenem
Augenblick die Waagschale der Gunst beschwert
hat, um den Erfolg des einen oder des anderen der
beiden Widersacher herbeizufithren ... Wahrheit
war ein Effekt, der durch die rituelle Bestimmung
eines Siegers erzeugt wurde."%?

Die Folter gehrte nach Foucaults Beschreibung
zu dieser Tradition der Ermittlung von "Wahr-
heit". "Leiden, Konfrontation und Wahrheit" wa-
ren, wie er in Uberwachen und Strafen schreibt,
im "Turnier" oder in der "Schlacht® oder im "Du-
ell" miteinander verkniipft; und es war allein der
"Sieg des einen Widersachers iiber den anderen,
durch den gemifl einem Ritual Wahrheit 'pro-
duziert' wurde."

Zumeist war natiirlich der Wille des Souverins
siegreich, da er in der Lage war, sich "der Hen-
kerskunst der unertriglichen Empfindungen" be-
dienen konnte, um ein Gestindnis zu erzeugen.
Zufallsfaktoren und fremde Michte spielten zu-
weilen in diesem qualvollen Gottesurteil eine
Rolle. Und wenn der Verdichtigte "alles durch-
stand”, galt seine Unschuld als erwiesen; der Rich-
ter mufite die Anschuldigungen zuriickweisen.
Indem er die intensivsten Schmerzen ebenso wie

%Ebenda, S. 145.
915iehe ebenda, S. 145-146.
92Ebenda, S. 146.



die Nihe des Todes ertrug, konnte der Gefolterte
sein Leben wieder gewinnen.??

Ein ihnlich paradoxes Drama ereignete sich, nach
Foucaults Beschreibung, in der medizinischen
"Krisis". Auch hier fand eine Art rituellen "Kamp-
fes" statt — und in diesem Fall mit einer tédlichen
Krankheit. Der Verlauf der Krankheit war eine
"autonome Bewegung®, an der der Arzt teilneh-
men konnte, indem er die erkrankte Person auf
ihren "Augenblick der Wahrheit" vorbereitete.
Auf dem Gipfel der Krisis "streifte der patholo-
gische Prozef} aus eigener Kraft scine Fesseln ab.
Die am Bett saflen, beobachteten hilflos, wie das
Fieber verlief. Das Leben war auf der Kippe; der
Patient konnte sterben; doch erschien es als die
beste und hoffnungsvollste Méglichkeit fiir das
Wiedererlangen der Gesundheit, wenn man die
erkrankte Person in ein fiebriges Delirium sinken
lassen konnte.?*

Foucault faflt seine Hypothese zusammen: "So
kann man annehmen, dafl in unserer Zivilisation
eine ganze Technologie der Wahrheit allmihlich
von den naturwissenschaftlichen Praktiken diskre-
ditiert, iiberdeckt und schlielich ausgetrieben
wurde. Diese Wahrheit gehort nicht zur Ordnung
dessen, was ist, sondern eher zu dem, was ge-
schieht: sie ist ein Ereignis. Sie wird nicht aufge-
zeichnet, sondern aufgerufen: eine Produktion
anstelle einer Apophantie” (ein Fachbegriff der
Philosophie zur Beschreibung von Sitzen, die sich
auf etwas Reales beziehen).?

Die "Wahrheit" in diesem archaischen und diskre-
ditierten Sinn wird, wie Foucault weiter ausfiihrt,
nicht durch die Anwendung von Instrumenten,
wie sie sich in modernen Laboratorien finden, er-
zeugt; die Herstellung erfolgt vielmehr direkt, sie
wird in den Kérper und in die Seele einer einzel-
nen Person eingeschrieben. Sie ist weit davon ent-
fernt, durch strenge Regeln einer Methode be-
stimmt zu sein, ist vielmehr Ergebnis eines "Got-
tesurteils” hervorgerufen durch Rituale; "sie wird
mittels Tricks erzielt, man erfaflt sie nur zufillig:
durch Strategie und nicht durch Methode. Das
Ereignis [der "Wahrheit'], das so in dem Individu-
um entsteht, das sie erwartet, und von ihr ergrif-
fen wird, erzeugt keine Beziehung eines Objekts
zu einem wissenden Subjekt, vielmehr ist die Be-
ziechung  zwiespiltig, reversibel, kriegerisch in
ithrer Herrschaft, ithrer Dominanz, ihrem Tri-
umph — eine Beziehung der Macht."%

9Vgl. Foucault, Uberwachen und Strafen. Ubers. von

W. Seitter. (Frankfurt 1977), S. 44 ff. Vgl. "La maison

des fous™ (1974), a.a.0., S. 147.

%Ebenda, S. 146. Fiir die frithchristlichen Asketen er-

zeugten die korperlichen Rituale der Bule eine dhnliche
*Krisis" der Seele: siehe hierzu Foucaults Anmerkungen

in seinen Berkeley Howison Vorlesungen.

95" a maison des fous" (1974), 2.2.0., S. 146,

Ebenda, S. 146-147.
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Gehorte nun S/M zu dieser okkulten und diskre-
ditierten Art der Produktion einer singuliren —
und potentiell transformativen — Art von
"Wahrheit"?

Foucaults Freund Gilles Deleuze war offensicht-
lich dieser Ansicht. In seiner Studie iiber Sacher-
Masoch schrieb er 1967: "Masochismus ist in sei-
nen korperlichen Aspekten ein Phinomen der
Sinne (d.h. eine bestimmte Verbindung von
Schmerz und Lust); in seinen moralischen Aspek-
ten ist er eine Funktion des Gefiihls oder Senti-
ments. Dariiberhinaus gibt es einen dritten
Aspekt, ein iiberpersonales Element", das ver-
gleichbar mit Nietzsches Traum vom Ubermen-
schen auf — wie Deleuze das ausdriickt — die "Ge-
burt des Neuen Menschen” verweist.””

Foucault war in seinen eigenen Schriften bezeich-
nenderweise vorsichtiger. So argumentiert er noch
im ersten Band von Sexualitit und Wahrheit —
der methodologischen Einleitung, die im Dezem-
ber 1976 unter dem an Nietzsche orientierten
Titel La volonté de savoir ("Der Wille zum Wis-
sen") erschien — , dafl wir Modernen, ob es uns
gefillt oder nicht, dazu verurteilt sind, unsere An-
sicht iiber personliche "Wahrheit" durch Sexua-
litit und Sex zu entritseln: "Daher erscheinen uns
alle Riitsel der Welt so leicht im Vergleich zu die-
sem Geheimnis, das in jedem von uns so winzig
ist, und doch seiner Dichte wegen schwerer wiegt
als jedes andere.” Es ist belanglos, wie "imaginir"
und historisch zufillig unsere eigene kulturell er-
zeugte Erfahrung des genitalen Sexes sein mag
oder zu sein scheint: "Das Sexualititsdispositiv hat
'den Sex' als begehrenswert konstituiert. Und
dieser 'Begehrens-Wert' des Sexes bindet jeden von
uns an den Befehl, ihn zu erkennen, sein Gesetz
und seine Macht an den Tag zu bringen."%%
Genauso iiberraschend war in diesem Buch Fou-
caults riitselhafter Vorschlag, dafl der einzige Weg,
der iiber eine lihmende Identifikation mit unse-
rem "Sex-Begehren" hinausfiihrt, in einem Zu-
riickgehen zu den "K&rpern und Liisten” liegen
soll.??

In seiner Sicht war ein solches Zuriickgehen
gegenwirtig so mdglich wie nur selten in der bis-
herigen Geschichte. Die Voraussetzungen dafiir
ergeben sich paradoxerweise aus der zunehmenden
Ausbreitung von "Perversionen”, die die moderne
Kultur hervorbringt. Die "ordentliche Sexualitit”
wurde herausgefordert "von einer Riickflufibewe-
gung, die von diesen peripheren Sexualititen” aus-
ging, die in "unaufhérlichen Spiralen der Macht

9Gilles Deleuze, Masochism, trans. Jean McNeil (New
York 1971), S. 88.

BFoucault, La volonté de savoir (Paris 1976), S. 205-206;
deutsche Ausgabe: Foucault, Sexualitit und Wabrbeit,
1.Band, Der Wille zum Wissen, {ibers. von U. Raulf u.
W. Seitter(Frankfurt 1977), S. 186.

9Ebenda, $.208; deutsche Ausgabe S. 187.



und der Lust" neue und vielgestaltige Verbindun-
gen stifteten. Als Foucault 1976 iiber solche "heri-
tischen Sexualititen” schrieb, nachdem er aus Kali-
fornien zuriickgekehrt war, klang dies warm und
optimistisch: "Niemals gab es mehr Machtzentren,
niemals mehr Beriihrungs- und Verbindungskrei-
se, niemals mehr Brennpunkte, an denen sich die
Intensitit der Liiste und die Beharrlichkeit der
Michte entziinden, um weiter auszustrahlen." 1%

s

Foucaults gesamte kalifornische “"Grenzerfahrun-
gen", erst in der Folsom Street und dann in Death
Valley, hatten auf dramatische Weise seine These
bestitigt, nach der es sich beim Korper wie bei der
Seele in gewissem Sinne um soziale Konstruktio-
nen handele — woraus letztlich die prinzipielle
Offenheit fiir Verinderung folgt. Auch der "Sex"
als solcher — dieser Cluster aus psychischen Wiin-
schen und physischen Trieben, den wir mit den
Zeugungsorganen assoziieren — war, wié er im
ersten Band von Sexualitit und Wahrheit schrieb,
- nur "ein idealer Punkt”, das zufillige historische
Produkt der "Macht bei ihrem Zugriff auf die
Korper und ihre Materialitit, ihre Krifte, Ener-
gien, Empfindungen und Liiste.” (Hier und an an-
deren Stellen, an denen Foucault das franzdsische
Wort "sexe" verwendet, meint die Bezeichnung
auch die Genitalien, was bei der englischen und
der deutschen Entsprechung des Ausdrucks nicht
so eindeutig der Fall ist.)!9!

Die Radikalitit dieser Sichtweise ist vielleicht
nicht oft genug betont worden. Foucault behaup-
tet hier nichts geringeres als, daff der menschliche
Organismus eigentlich ein formloses Strdmen von
Impulsen und Energien ist, weshalb es unméglich
erscheinen mag, jene Ahnung zu benennen, die
die "Wahrheitsspiele” der modernen Naturwis-
senschaft erfiillt. Viele der physiologischen Triebe,
die, wie die Voreingenommenheit fiir die (geni-
tale) Sexualitit, auf den ersten Blick als fixierte
Instinkte erscheinen, sind Fantasieprodukte der
kollektiven Imagination, die fiir kollektive Spiele
offen sind — offen sogar fiir das grofle kulturelle
Experiment der "Desexualisierung”.192

100Ebenda, S. 54, 62, 67; deutsche Ausg. S. 53, 61, 65 f.
101Ebenda, S. 205; deutsche Ausgabe S. 185.

102*Les rapports de pouvoir passent i l'intérieur des
corps” (Interview), La Qumume Littéraire, 247 (1.-15.
Januar 1977), S. 6; deutsch in: Foucault, Dispositive der
Macht, a.2.0., S. 115. Ein Beleg fiir Foucaults Radikalis-
mus ist die (ubugms vollig vcrstandhchc) Weigerung
der meisten “social constructionists®, ihrem philosophi-
schen Vorginger bis zuletzt zu folgm Beispiclsweise
schreibt David M. Halperin in One Hundred Years of
Homosexuality (New York 1990), S. 53: "Ich kann mir
genau so wenig vorstellen, mich zu entkulturieren wie

mich zu desexualisieren.” Ich glaube hingegen, daf} De-
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In einem Interview von 1977 resiimiert er einen
der zentralen politischen Punkte seines Buches, in
dem er betont, daf® man in den neuen sozialen Be-
wegungen der Feministinnen und der Schwulen
weniger auf "Befreiung” des Sexes aus sein sollte,
und start dessen "auf eine allgemeine Okonomie
der I&?St zielen mufl, die nicht sexuell normiert
ist."!

Zudem sollte man, wie Foucault in einem der er-
sten Interviews nach seiner Riickkehr aus Kalifor-
nien vorschlug, die "Wahrheit" dieser Vision als
Test nechmen, um fiir sich selbst, mittels einer ge-
wissen Art von "éprexve” den formlosen Fluf} des
(desexualisierten) Kérpers zu verifizieren. Dies
kdnnte man, wie der Philosoph diskret andeutet,
tun, indem man ganz bewuflt "die langsamen Be-
wegungen des Lust-Schmerzes" erkundet. Hin und
her gerissen, von Schmerzgefiihlen zu Lustempfin-

dungen iiberwechselnd und wieder zuriick, von

aufeinanderfolgenden Wellen unbekannter Erre-
gungen iiberflutet, scheinen die gewohnten Reak-
tionsweisen des Korpers zu versagen, seine
Instinkte und Triebe werden in eine wimmelnde
Masse "formloser Pseudopodien” verwandelt — als
ob nun alle Kérperzonen, wie Amében mit ihren
Pseudopodien, bestindig ihre Gestalt verindern
wiirden. "Es handelt sich um ein Vervielfiltigen
und Knospentreiben des Kérpers, um eine gewis-
sermaflen autonome Steigerung seiner kleinsten
Partien, der geringsten Mdglichkeiten eines seiner
Bruchstiicke", duflerte Foucault und versuchte so,
die Erfahrung ins Bewufltsein zu heben. "Dabei
vollzieht sich eine Anarchisierung des Korpers, in
der die Hierarchien, die Verortungen und Benen-
nungen, das Organische, wenn Sie so wollen, in
Auflésung begriffen sind [...] Es ist etwas 'Unbe-
nennbares’ und 'Unbenutzbares', auflerhalb aller
Wege des Begehrens. Es ist ein durch die Lust vol-
lig plastisch gewordener Kérper, etwas, das sich
offnet und spannt, das zuckt, schligt und

klafft."104

Foucault wufite sehr wohl, wie befremdlich —
und auch: wie leicht "licherlich® zu machen — alle

sexualisicrung prizise — und buchstiblich — das un-
wahrscheinliche Ziel ist, das Foucault auf den letzten
Seiten von Der Wille zum Wissen im Sinn hatte.
103Ebenda, S. 6, deutsche Ausgabe S. 115.

104*Sade, sergent du sexe" (Interview), Cinémato-
graphe,16 (Dez.1975 - Jan. 1976), $.3-5; deutsch in:
Foucault, Von der Freundschaft (Berlin 1985), 5.62 f. Der
Anlafl fiir diese Bemerkungen war Werner Schroeters
Film Der Tod der Maria Malibran. Einige Jahre spiter
sollte Foucault direkt mit Schroeter iiber "die Passion"
des "Lust-Leidens" diskutieren: siche "Conversation” in
Gerard Courant (Hrsg) Wemer Schroeter (Pans 1982),
S. 38-47.



solche Visionen von einem "anderen, vollig neu-
en, vollig schénen Kérper® wirken mufiten. Im er-
sten Band von Sexualitit und Wahrheit erwagt er
mit offensichtlicher Gelassenheit die Einwinde,
die vorgebracht werden kénnten: "Man wird mir
entgegenhalten, dafl ich einem cher hastigen als ra-
dikalen Historismus verfalle; dafl ich zugunsten ei-
niger vielleicht variabler, gewifl zerbrechlicher,
zweitrangiger und oberflichlicher Phinomene die
“ biologisch solide Existenz der sexuellen Funktio-
nen umgehe; dafl ich von der Sexualitit spreche,
als gibe es den Sex nicht [...] 'Fiir Sie gibt es nur
Effekte ohne Basis, Verzweigungen ohne Wur-
zeln, eine Sexualitit ohne Sex. Wieder mal eine
Kastration.'"105
Foucault wich diesen vermuteten Einwinden
nicht aus. Er wiederholt seine Uberzeugung, nach
der die Gesellschaft den Kérper von Grund auf
transformiert und sogar die "physiologischen
Funktionen” formt. Und er wiederholt in den
denkbar stirksten Formulierungen seine Ansicht,
dafd der Sex ("sexe") weit davon entfernt sind, eine
"biologisch solide” Basis fiir das Schreiben einer
Geschichte der Sexualitit abzugeben, dafl er
vielmehr "das spekulativste, das idealste, das inner-
lichste Element" einer solchen Geschichte sei.1%
Mehr noch, wenn das Verlangen, das mit den Ge-
nitalien vergesellschaftet ist, unter einigen wesent-
lichen Gesichtspunkten nur “ein .imaginirer
Punkt" ist, eine Art verfithrerischer Spiegelung!?,
die paradoxerweise unter den zufilligen atmosphi-
rischen Bedingungen unseres trockenen kulturel-
len Klimas entsteht und sich auf wunderbare Wei-
se "in der groflartigen Lust des explodierenden
Korpers™ auflést, dann wird eines Tages der Un-
glaube gegeniiber einem zukiinftigen Leben, das
nicht mehr von Penissen, Vaginas und Orgasmen
priokkupiert ist, hnlich kurzsichtig und histo-
risch unverstindlich erscheinen wie die viktoria-
nische Furcht vor der Masturbation.
In dieser Hinsicht erinnert Foucaults Kritik der
"strengen Monarchie des Sexes” an Ideen des
christlichen Philosophen Origines im dritten Jahr-
hundert, von dem berichtet wird, daf} er sich mit
sonderbarem Eifer kastriert habe, um ein Leben in
ekstatischer Reinheit zu fiihren. Wie Foucault
nahm auch Origines an, dafl der Korper unter den
Bedingungen gewisser "Grenzerfahrungen" — fiir
den Theologen war das die Sehnsucht nach der
gottlichen Erleuchtung — weniger "dick", weniger
“verstockt", weniger "verhirtet”, schlieflich flie-
flend und frei werde. Der Historiker Peter Brown
faflt die Implikationen einer solchen Vorstellung

105Foucault, La volonté de savoir, a2.a.0., S. 198-200;
deutsche Ausgabe, 2.2.0., 5. 179-180. .
106Ebenda, S. 205; deutsche Ausgabe S. 185.

107Dje Metapher der "Spiegelung” (mirage) verwendet
Foucault in La volonté de savoir, a.2,0., S. 207, deutsche
Ausgabe S. 187.
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zusammen als "ein menschliches Leben in einem
Kérper, der mit den Merkmalen des Geschlechts
ausgestattet ist und nichts weiter darstellt als die
letzte dunkle Stunde einer langen Nacht, die in
der Morgendimmerung vergeht. Der Kérper war
vergiftet durch die Uberreizungen einer grundle-
genden Verwandlung, die alle Vorstellungen von
Identitit an die Geschlechtsdifferenzen band und
alle sozialen Rollen auf Eheschlieflung, Zeugung
und Geburt griindete und doch so fragil war wie
flimmernder Staub im Sonnenlicht." 108

Foucault jedoch, der ein starkes Interesse fiir die
Meinungen von Asketen wie Origines entwickel-
te, mufite nicht so weit gehen, um Unterstiitzung
fiir seine eigenen ebenfalls unkonventionellen
Hoffnungen auf eine Neuentdeckung des Korpers
zu finden. Schlieflich hatte Artaud eine dhnliche
Hoffnung geiduflert; indem er den Versuch unter-
nahm, iiber die Erfahrung korperlicher Realitit
hinauszugehen, die er als “fortwihrende Kreuzi-
gung" erfuhr, hatte er mit halluzinogenen Drogen
experimentiert und absichtsvoll mit dem Wahn-
sinn geflirtet, um in einer verzweifelten Anstren-
gung "diesen schlecht zusammengefiigten Haufen
von Organen, der ich war und von dem ich den
Eindruck hatte, als wiirde ich eine weite Land-
schaft sehen, die von einem Punkt aus zerstort
wird", zu transformieren und irgendwie zu
transfigurieren.'%

*So ist es der Mensch, den zu entmannen wir uns
jetzt entschlieflen miissen”, hatte Artaud an dem
entscheidenden Punkt seines Horspiels von 1947
Schiuff mit dem Gottesgericht erklirt und eine Art
"dionysischer Kastration" vorgeschlagen (um eine
der beklemmendsten Redewendungen Foucaults
zu verwenden): :

— und wieder wird er, jetzt zum letzten Mal, auf
den Untersuchungstisch gelegt, um seine Anatomie
Zu erneuern.
Ich sage, um seine Anatomie zu erneuern.
Der Mensch ist krank, weil er schlecht konstruiert
1st.
Wir miissen uns entschlieBen, ihn nackt
auszuziehen, um von ihm die winzigen Tiere
abzukratzen, die ithm ecinen tddlichen Juckreiz
verursachen,

Gort

und mit Gott

seine Organe,
Denn du kannst mich fesseln, wenn du willst,
es gibt aber nichts nutzloseres als ein Organ.
Wenn du fiir ithn einen Ké&rper ohne Organe
geschaffen haben wirst, dann wirst du ihn auch von
allen seinen automatischen Reaktionen erldst und
ihm seine wahre Freiheit zuriickgegeben haben.

108Peter Brown, The Body and Society (New York 1988),
S. 168.

109A ntoine Artaud, "From A Voyage to the Land of the
Tarahumara®, in Artaud, Selected Writings, ed. Susan
Sontag, trans. Helen Weaver (New York 1976), S. 383.



Dann wirst du ihm beibringen zu tanzen und sein
Inneres nach auflen zu kehren wic in der wilden
Verziickung der Tanzsile.

Und dieses nach auflen ngehrte Innere wird seine
wirkliche Stellung sein.!

2 >

Artauds Idee der Schépfung eines atheistischen
"Kérpers ohne Organe" erscheint als ebenso ab-
surd wenn nicht verriickt wie Origines ebenso ex-
treme aber antithetische Vorstellung von einer
Verwandlung des Korpers in einen "Tempel Got-
tes”". Aber im Anti-Odipus, einem Werk, das Fou-
cault kannte und bewunderte, haben Gilles De-
leuze und Félix Guattari Artauds Idee systema-
tisch ausgefiihrt. Und in einem Essay, den De-
leuze und Guattari 1974 publizierten, gingen sie
noch weiter und schlugen eine Reihe konkreter
Méglichkeiten vor, wie ein "Korper ohne Orga-
ne" zu produzieren sei. Von diesen Moglichkeiten
war keine iiberraschender — oder niher an Fou-
caults eigenen erotischen Interessen — als die, die
Deleuze und Guattari "den masochistischen
Korper" nannten.!!!

Hier ist ihr Rezept:

"1. Du kannst mich auf den Tisch schnallen und
festbinden, zehn bis fiinfzehn Minuten, Zeit genug,
um die Instrumente vorzubereiten. 2. Mindestens
einhundert Peitschenschlige, einige Minuten Pause.
3. Du beginnst mit dem Nihen, Du vernihst das
Loch in der Eichel, Du nihst die Haut, die um die
Eichel herum ist, an dieser fest, so dafl sie nicht her-
unterrutschen kann, Du nihst den Hodensack an
der Haut der Oberschenkel fest. Du nihst die Bri-
ste zusammen, einen Knopf mit vier Léchern fest an
jeder Brustspitze. Du kannst sie durch ein Knopf-
lochgummiband verbinden — Du gebst zur zweiten
Phase siber: 4. Du hast dic Wahl, ob Du mich auf
dem Tisch umdrehen willst, auf dem Bauch licgend
festgeschnallt, aber mit zusammengelegten Beinen,
oder ob Du mich an einen cinzelnen Pfahl binden
willst, mit gefesselten Handgelenken und Beinen,
den ganzen Kérper ordentlich festgebunden. 5. Du
peitschst mir den Riicken den Hintern die Schenkel,
mindestens einhundert Peitschenschlige. 6. Du
nihst die Hinterbacken zusammen, die ganze Arsch-
ritze. Solide mit einem doppelten Faden, wobei Du
bei jedem Stich innchiltst. Wenn ich auf dem Tisch
licge, bindest Du mich nun an den Pfahl. 7. Du gibst
mir mit einer Reitpeitsche fiinfzig Schlige auf den
Hintern, 8. Wenn Du die Folter steigern und deine
Drohung vom letzten Mal wahrmachen willst,
stichst Du mir bis zum Anschlag die Nadeln in die

110Antoine Artaud, "Schluff mit dem Gottesgericht”. In:
Araud, Letzte Schriften zum Theater, (Miinchen 1980),S.
28. Der Ausdruck "dionysische Kastration" erscheint in
"Un si cruel savoir”, Critigue, 182 (Juli 1962), S. 598.

M Gilles Deleuze/Félix Guattari, Tausend Plateaus. Aus
dem Franzdsischen iibersetzt von G. Ricke und R.
Voullié, CBeﬂm 1992), S. 207.
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Hinterbacken. 9. Du kannst mich dann an den Stuhl
fesseln, Du gibst mir dreiflig Schlige mit der Reit-
peitsche auf dic Brust und stichst kleinere Nadeln
hinein. Wenn Du willst, kannst Du sie vorher auf
dem Kocher zum Gliihen bringen, alle oder einige.
Du mufit mich ganz fest an den Stuhl fesseln, und
die Handgelenke miissen auf den Riicken gefesselt
werden, damit die Brust nach vorn gedriickt wird.
Wenn ich nichts von Brandmalen gesagt habe, so
liegt das daran, dafl ich demniichst cinen Arzt auf-
suchen muf}, und die Heilung dauert dafiir zu
lange.”

Deleuze und Guattari kommentieren: "Das ist
kein Phantasma, das ist ein Programm."112

2

Das war natiirlich ein "Programm”, das man bei
Bedarf in der S/M-Subkultur anwenden konnte,
indem man all die "heritischen" Techniken und
Instrumente des S/M nutzte, die Foucault selbst
beschrieben hatte.

Durch das Gottesurteil der selbst gewihlten "Fol-
ter" mag man iiber die herkémmlichen Arten des
Denkens hinausgelangen, auch iiber die herkémm-
liche "Wertschitzung" der Geschlechtsorgane. In-
dem man alte Impulse und Fantasien mobilisiert,
kann man in die Lage versetzt werden, einer sin-
guliren Konfiguration von Zwingen und idées
fixes, die die moderne "Mnemotechnik" von Mo-
ral und Schuld in Seele und Korper eingebrannt
hat, eine neuartige Wendung zu geben. Man iiber-
liflt sich einer "Art dissoziativem starrem Blick,
der sich selbst zu dissoziieren vermag”, und ist
dann fihig — sobald er fiir einen kurzen Moment
aufleuchtet — "den Kérper zu sehen, der total von
der Geschichte geprigt ist, wie die Geschichte, die
den Kérper ruiniert."!1?

Ausgeriistet mit dieser genuin nietzscheanischen
Art von "Wissen", kénnte der Genealoge der "Lei-
dens-Lust" sogar in der Lage gewesen sein, newe
Kombinationen von Impulsen und Phantasmen,
neue Beziehungen der Macht, einen newen "Stil"
des Lebens — vielleicht sogar ein neues "Spiel” der
Wahrheit zu imaginieren. !

112D ¢leuze/Guarttari, Tausend Plateaus, a.a.0., S. 208.
113*Nijetzsche, la généalogic, I'histoire” in Hommage a
Jean Hyppolite (Paris 1971), S. 159 und 154; deutsch in
Foucault, Von der Subversion des Wissens (Frankfurt
1987), S. 75.

114Wenn diese Interpretation zutrifft, dann wire S/M
eine der wichtigsten Praktiken, auf die Foucault in
*Was ist Aufklirung?" (1983) anspielt, wenn er "die sehr
spezifische Transformationen” lobt, "dic in den vergan-
genen zwanzig Jahren in unserem Sein und unserem
Denken, im Verhiltnis zur Autoritit, im Verhiltnis
zwischen den Geschlechtern und in der Art der Wahr-
nechmung von Wahnsinn oder Krankheit méglich
geworden sind..." k
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War es aber durch eine Praxis wie S/M fiir
Foucault (oder fiir jeden anderen) tatsichlich
méglich, "anders zu denken"?

Kann denn, wie er annimmt, ein erotisches "Got-
tesurteil” tatsichlich ein menschliches Wesen in
die Lage versetzen, in einem "Augenblick der
Wahrheit" seinen einzigartigen Damon schopfe-
risch zu begreifen — und auf diese Weise sein
historisches Schicksal transfigurieren, "die Geburt
des neuen Menschen" férdern?

Oder war S/M nicht vielmehr (wie uns einige
Feministen belehrt haben) nur eine Méglichkeit
zum Ausagieren krudester und grausamster
(minnlicher) Fantasien iiber gewaltsames Beherr-
schen und elendste Unterwerfung in einem Pro-
zefl, der die morbide Konvergenz von Sex und
Tod durch einen in der Sprache der Freudianer so
genannten "Wiederholungszwang" verstirkt, wo-
vor Foucault gerade am Ende von Der Wille zum
Wissen gewarnt hatte?115

Foucault wufite sehr wohl, dafl es Risiken gab:
Die Art von "Wahrheit", die durch ein "Gottesur-
teil” zu erzeugen war, wiirde stets, wie er betonte,
"ambivalent” und "reversibel” sein. Ahnlich hat er
sich 1971 in seinen Vorlesungen iiber Nietzsches
Theorie des Wissens geiuflert. Aus einer nietz-
scheanischen Perspektive war das "Wissen" (und
notgedrungen auch Foucaults eigener ausdriick-
licher *Wille zum Wissen") stets "dubios”, "ein
provisorischer Kompromif}* zwischen antagonisti-
schen Instinkten, Impulsen und Wiinschen. Das
"Wissen" war, wie Foucault sich ausdriickte, "stets
versklavt, abhingig und unterjocht (nicht aus sich

5Eine der profundesten (und radikalsten) Kritiken des
S/M als einer genuin maskslinen Konstruktion von Sex
und Sexualitit stammt von Catherine A. MacKinnon in
Feminism Unmodified (Cambridge, Mass.), besonders S.
146-162. Wie Leo Bersani, meiner Ansicht nach zu
recht, betonte, fiihrt die innere Logik der Kritik von
MacKinnon und ihrer Mitstreiterin Andrea Dworkin
zur "Kriminalisierung des Sexes selbst bis zu seiner
Neuerschaffung”. (Sichc Bersani, "Is the Rectum a
Grave?", a.a.0., S. 214) Wic Bersani ebenfalls betont,
gibt es gleichzeitig cine paradoxe Ahnlichkeit im Den-
ken von MacKinnon und Foucault: denn beide stimmen
liberein in der Wiinschbarkeit — und Maglichkeir —
einer "Neuerschaffung" des Sexes, auch in der Wiinsch-
barkeit von "Desexualisierung” und "Devirilisierung"
des Korpers. Natiirlich kénnen die Mittel, die beide zur
Erreichung dieser (vielleicht utopischen) Ziele empfeh-
len, kaum unterschiedlicher sein, da die innere Logik
von Foucaults (nietzscheanischer) Kritik auf die Entkri-
minalisierung allen Sexes abzielt (prinzipiell auch Inzest,
Knabenliebe und Vergewaltigung), um die Last der
Schuld zu erleichtern, bis eine Zeit kommt, wenn der
Kérper und seine Liiste neuerschaffen sein werden.
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heraus, sondern von allen Michten, die einen
Instinkt unterjochen kénnen...)."116

Oder wie es Foucault etwas einfacher 1977 in ei-
nem Interview sagte, "es gibt immer in jedem von
uns etwas, das mit etwas anderem kimpft.*117
Jetzt befand sich unter den Dingen, die er aus-
driicklich bekimpfen wollte, "der Faschismus in
uns allen®. Wie er bereits im letzten Kapitel von
Der Wille zum Wissen eingeriumt hatte, verkniipf-
te ein "triumerisches Schwirmen” vom "schran-
kenlosen Recht der allmichtigen Monstrositit"
die todessiichtigen Liiste des Marquis de Sade mit
den Todeslagern der Nazis.!18

Eine prekire Balance war zu beachten. Einerseits
galt es (in einem Interview von 1973) Sades "grof}-
artiges Experiment” als "Unordnung des Verlan-
gens in eine von Ordnung und Klassifikation do-
minierte Welt einzufiihren®. Eine philosophische
Konsequenz dieses "groflartigen Experiments” war
nach Foucaults Ansicht "die Auflésung des Ich in
der Form, in der dieser Ausdruck seit Descartes
verstanden wurde®. Es ist eben diese, zuerst von
de Sade thematisierte "orgiastische Eigenschaft der
zeitgendssischen Sexualitit", die "die Frage nach
der Position des Subjekts” gestellt hat. Dieser
Aspekt des Sadeschen Werks hat Foucault niemals
in Abrede gestellt.11?

Sade ist aber nicht weit genug gegangen. Er war ei-
ne Gestalt des Ubergangs, sowohl vom klassischen
Zeitalter der Vernunft gepriigt wie auch selbst pri-
gend fiir unsere eigene moderne Gegenkultur der
"Fiktion" und der "Grenzerfahrung".

Wie Foucault in einem Interview von 1975 erklir-
te, blieb Sade befangen in der iiberkommenen
Sicht auf den Korper als einer organischen Hierar-
chie. "Der Korper ist bei Sade noch stark orga-
nisch und in einer Hierarchie verankert, mit dem
Unterschied allerdings, dafl die Hierarchie nicht
wie im alten Mirchen vom Kopf, sondern vom
Sex aus organisiert wird." Weil Sade auf den geni-
talen Sex fixiert bleibt, hat er eine "Erotik formu-
liert [...] die zu dieser Disziplinar-Gesellschaft ge-
hért, zu einer reglementierten und hierarchisier-
ten Gesellschaft der Anatomie — mit ihrer sorg-
filtig eingeteilten Zeit und ihren in Planquadraten
aufgeteilten Riumen, mit ihrem Gehorsam und
ihrer Uberwachung,"120

116 Foucault, Résumé des cours 1970-1982 (Paris 1989),

S. 14

117*Le jeu de Michel Foucault"(Interview), 2.2.0., 5. 76;
deutsch in Foucault, Dispositive der Macht, a.a.O., S.
141,

118Foucault, Der Wille zum Wissen, 2.2.0., . 177.
119Un Dibattito Foucault-Preti*  (Interview), I/
Bimestre (1973).

1205ade, sergent du sexe” (Interview 1975), 2.2.0,, S. 5;
deutsch in: Foucault, Von der Freundschaft, a.a.0., S. 62
und 67.



"Davon gilt es wegzukommen”, sagte er in dem
gleichen Interview nach seiner Riickkehr aus Kali-
fornien, "auch von der Erotik Sades. Mit dem
Korper und seinen Elementen, mit seinen Ober-
flichen, Volumen und Verdichtungen mufl man
eine nicht-disziplinierte Erotik erfinden, eine Ero-
tik des Korpers im fliegenden und verschwimmen-
den Zustand, mit seinen zufilligen Begegnungen
und seinen unberechenbaren Liisten.”12!

Dieser sich selbst desorganisierende Kérper wire
das Gegenteil von Sadismus. Die Empfindung des
"Lust-Schmerzes ist wesentlich anders als das, was
man in [herkdmmlichem sexuellem] Verlangen an-
trifft oder was man Sadismus oder Masochismus
nennt." "Die Vorstellung nach der S/M sich auf
eine tief unbewufite Gewalt bezieht, dafl S/M-
Praktiken die Befreiung aus dieser Gewalt, aus
dieser Aggression erméoglichen, ist stupide.*!2
Die "langsamen Bewegungen des Lust-Schmerzes"
sind weit davon entfernt, die grausamen Fantasien
des Marquis de Sade zu realisieren, doch kénnen
sie ein menschliches Wesen von diesen grausamen
Fantasien befreien, indem sie eine historisch
zufillige erotische Obsession der Gewalt und Ag-
gression erhellen, wihrend sie praktisch die mor-
bide Reifikation des "sexuellen Verlangens" auf-
18sen, die Freud als "Todestrieb" bezeichnet hat.
Tatsichlich ist dies eine der okkulten Méglichkei-
ten auf die am Ende von Der Wille zum Wissen
angespielt wird.

In diesem undurchsichtigen Gottesurteil, das Kor-
per und Seele einer Priifung unterwirft und alle
widerstreitenden Impulse und Phantasmen in ei-
ner Art erotischem "Duell” oder "Turnier® aufein-
anderhetzt, war das Ergebnis immer zweifelhaft.
"Was ist das fiir eine Macht, die allen die Sprache
verschligt, die ihr ins Gesicht sahen, und die all
jene zum Wahnsinn verurteilt, die sich auf das
Gottesurteil [éprexve] der Unvernunft eingelassen
haben?" fragte Foucault rhetorisch im Jahre 1961
und spielte dabei auf die Risiken an, die jene Ora-
kel des "Denkens von auflerhalb” wie Sade und
Artaud eingegangen waren.!23

Foucault hatte 1983 viel niichterner die Besonder-
heit seiner eigenen Art des "Andersdenkens” resii-
miert: "Die kritische Ontologie unseres Selbsts
sollte man sich keinesfalls als eine Theorie, eine
Doktrin oder gar einen bestimmte Menge von an-

121Ebenda.

122"Conversation® mit Werner Schroeter (Interview
1982), a.a.0., S. 40. "An Interview: Sex, Power and the
Politics of Identity” (Interview 1982), a.a.O., 5. 27.
Gilles Deleuze unterscheidet in seinem Buch iiber Maso-
chismus dhnlich streng zwischen "Sadismus” (den er als
furchterregend zwanghafte und diktatorische "Idee der
demonstrativen Vernunft" ansieht) und "Masochismus”
(den er als einverstindig betrachter und als “visionir"
begriifit): siche Deleuze, Masochism, 2.2.0., S. 112-116.
1BFoucault, Wabnsinn und Gesellschaft (Frankfurt 1969), S.
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gehiuftem Wissen vorstellen; man kann sie sich
als eine Haltung, ein Ethos, ein philosophisches
Leben vorstellen, in dem die Kritik dessen, was
wir sind, zugleich die historische Analyse der uns
auferlegten Grenzen und des Gottesurteils
[épresve] ihrer moglichen Transzendenz ist.” 124

=

Ein "Gottesurteil", das wir einem Werk Sades
entnahmen:

Deine Hinde werden an der Decke festgeschnallt.
Schniire werden um jeden deiner Arme gewickelt
und festgezurrt. Ein Mann mit einer Lanze
kommt auf dich zu und sticht in jedem deiner
Arme eine Ader auf. Hilflos wirst du mitansehen,
wie das Blut aus deinem K&rper rinnt.!?

Das Gottesurteil ist wie die "Krisis" in der mittel-

‘alterlichen Medizin strukturiert. Es ist ein "Spiel”,

ein sorgfiltig reguliertes Ritual, ein Spektakel "be-
wegungsloser Kontemplation, das das Sterben
mimt.” Sein Ziel ist es, einen leidenschaftlichen
und aktiven Ausdruck einer Gier nach Blut und
Tod zu erzeugen und schlieflich diese Gier "in
eine bestindige Ironie” umzudrehen — und sie so
mittels einer Art "perversen Mystizismus" zu liu-
tern, zu verzehren, "im voraus zu entwaffnen".126
Indem du dich einer Art halluzinatorischem
Fieber iiberlifit, wenn dich das Schauspiel deines
eigenen Bluts ins Delirium stiirzt, bist du im
Begriff, deinen "Augenblick der Wahrheit® zu
erleben.

Du wirst so unmittelbar wie das durch wissen-
schaftliche Forschungen niemals méglich wire,
"die stumme Welt der Eingeweide, die ganze
schwarze Innenwelt des Korpers, die von augen-
losen Triumen bebildert wird", erfahren.1?”

Und durch diese Erfahrung — die dich sicher an
die Schwelle deines eigenen imaginierten Todes
fihrt — wirst du fiihlen, wie der Prozefl der
Krankheit aus eigener Kraft die Fesseln der Seele
zerreifit.

Wird das Gottesurteil funktionieren?

Na

.

"Wir sprachen viel iiber Sade®, erinnert sich Bob
Gallagher an den Monat den er mit Foucault im

AFoucault, "Was ist Aufklirung? Was ist Revolution?”
Aus dem Franzésischen von Thierry Chervel. Die
Tageszeitung 2.7.1984, S. 10-11.

125Giehe De Sade, Justine ... (im Schlofl von M. de
Gernande).

126"Sept propos sur le septitme ange”, Vorwort zu Jean-
Pierre Brisset, La grammaire logique (Paris 1970), S.
XIX.

127 Foucault, Die Geburt der Klinik Aus dem Franzés.
von W. Seitter. Frankfurt 1988, S. 8.



Sommer 1982 mit der Erkundung der S/M-Sub-
kultur von Toronto verbrachte. "In vielen unserer
Diskussionen ging es um S/M, und besonders um
sexuelle Praktiken, die er gewissermafien intellek-
tualisierte. So kamen wir auf Sade zu sprechen —
obwohl, wie man seinen Biichern entnehmen
kann, die Zeit seiner Auseinandersetzung mit Sade
damals schon lange voriiber war. In seinem eige-
nen Leben, in seinem Sexualleben war er noch
sehr stark mit Sade beschiftigt. Fast immer gingen
unsere Gespriche von Sexszenen aus. Es ging um
Geschmacksrichtungen, um Techniken, und oft
gab er eine Art Uberblick iiber Sade und die von
ihm beschriebenen Exzesse. Er sprach iiber Sade
fast in einem Predigerton, iiber die Bemithung um
Extase, iiber die Sinnlichkeit der Hingabe, die
Sinnlichkeit des Schmerzes, die Sinnlichkeit des
Leidens, die Sinnlichkeit des Todes.

Meiner Ansicht nach hat diese Todesobsession —
und es ist kein Zweifel moglich, daf er davon be-
sessen war — etwas mit dem Tod als einer Mog-
lichkeit der Selbstdarstellung zu tun, der Tod als
Beweis fiir das Vorhandensein des Selbst, Tod als
Distanzierung des Selbst.

In jener Zeit beschiftigte er sich sehr viel mit
Sade. Fiir mich war das damals nichts besonderes.
Aber wenn ich jetzt zuriickblicke, wundere ich
mich doch, warum er von Sade derart besessen

war."128 *

Der Philosoph, Ubersetzer und pornographische
Romancier Pierre Klossowski, einer der Pariser
Intellektuellen, die Foucault am nichsten standen,
hatte eine seltsame Theorie, die vielleicht etwas
erkliren kann.

Nach dieser Ansicht, die Klossowski zuerst 1939
in einem Vortrag formulierte, war der Marquis de
Sade alles andere als ein Anti-Christ, er war viel-
mehr ein Geistesverwandter seines Zeitgenossen
Joseph de Maistre, des vielleicht dunkelsten unter
den konservativen christlichen Kritikern der Fran-
zbsischen Revolution. Klossowskis Lektiire von
Justine und Juliette hatte ihn iiberzeugt, daf} Sade
in diese Romane eine Art gnostischer Theologie
der Erbsiinde eingeschmuggelt hatte, von ihnlich
diister manichiischem Charakter wie de Maistres
Philosophie, aber methodisch derart verwirrend
esoterisch, dafl sie "sich als Atheismus tarnte, um
den Atheismus zu bekimpfen®, und in der
"Sprache des moralischen Skeptizismus vorge-

128Interview mit Gallagher am 9.10.1989. Man sollte be-
achten, dafl "Szenen" ein Kunstwort der S/M-Subkultur
ist, das bestimmte erotische Arrangements meint, etwa
die weiter oben beschricbenen Szenen "Kreuzigung"
und "Kastration".
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tragen, um den moralischen Skeptizismus zu
bekimpfen."12?

Tatsichlich entschliisselte Sade das B&se als ein na-
tiirliches Resultat der Willensfreiheit: im moder-
nen demokratischen Staat, der sich eingestande-
nermaflen auf der Willensfreiheit griindet, liegt in
der méglichen Eruption des Bdsen "eine stindige
Bedrohung"; der demokratische Staat, der die Frei-
heit des Willens &ffentlich ehrt, versucht dennoch
zugleich, seine duflerlichen Wirkungen zu kon-
trollieren; aus diesem Grund dringte die Kultur
der Demokratie "die Keime des Bosen tief ins
Innerste” und vergroflert perverserweise so die
Gefahr eines weitaus heftigeren Ausbruchs des
Bésen. Von eben dieser Gefahr — offensichtlich
geworden im Terrorismus der Franzésischen
Revolution, den Sade bekanntlich miflbilligte —
war der gottliche Marquis sozusagen besessen.
"Irgendwo mufiten die geheimen Impulse der re-
volutiondren Masse offengelegt werden", erklirte
Klossowski. "Und das konnte nicht in politischen
Demonstrationen geschehen, denn selbst wenn sie
totschlugen, ertrinkten, hingten, pliinderten,
brannten und vergewaltigten, geschah dies stets
nur im Namen des souverinen Volkes." Was ober-
flichlich betrachtet im Werk de Sades als Aus-
bruch der abscheulichsten und abstoflendsten Fan-
tasien erschien, betrachtete Klossowski als einen
hermetischen Exorzismus von unabsehbarer poli-
tischer Konsequenz: "Dieses Bose muf§ daber ein fir
allemal hervorbrechen; die bose Saat mufite auf-
bliihen, damit das Bewwfftsein sie ausreiffen und
zerstoren kann. "13°

Es ist als ob eine "Kunst der unertriglichen Emp-
findungen" — ein erotisches Theater der Grausam-
keit — "eine Art Sprung ins kalte Wasser bewirkt,
in dem man lange genug bleibt, um frei von all

jenen Begierden, all jenen Qualen, die man

129Pjerre Klossowski, "The Marquis de Sade and the Re-
volution", in Denis Hollier, ed., The College of Sociology,
trans. Betsy Wing (Minneapolis, Minn. 1988), S. 230.
Klossowski selbst sicht eine Verbindung von seiner
Sade-Lektiire zur "manichiischen Gnosis von Marcion"™:
siche Pierre Klossowski, Sade mon prochain. Foucaults
unterirdische Verbindung zu einer manichiischen Gno-
sis via Klossowski bildet den unausgesprochenen Sub-
text zu meiner Interpretation von Foucaults spezieller
Auffassung des " Asketismus”, die in Kapitel zehn folgen
wird,

130Ebenda. In der ersten Auflage von Sade, mon
prochain, in der Klossowski diesen Vortrag 1947 von
neuem verdffentlichte, verwies er in einer Fuflnote auf
die Relevanz Sades fiir das Verstindnis der Erfahrungen
der Nazizeit und fiir den Kampf gegen die Nazis. Vgl.
Foucaults Idee, dafl eine Wendung zu den Kérpern-und-
Liisten das faschistische Ubel an der Wurzel packen

kénne.



manchmal sogar noch nach befriedigendem
Sexualkontakt fiihlt, wieder aufzutauchen.”??!

e

"Michel Foucault war ein Mensch, auf den die
Macht in ihrer totalitirsten Form politisch und se-
xuell eine starke Anziehungskraft ausiibte”, be-
merkte Edmund White nach seinem Tod. "Sein
ganzes Leben hindurch kimpfte er gegen diese
Anziehung. Das habe ich an ihm am meisten

bewundert."132

Ende Mai 1975, zwei Tage nachdem Foucault in
Death Valley seine Epiphanie erlebt hatte, machte
Simeon Wade mit dem Philosophen einen Besuch
in einer sonderbaren "taoistischen” Kommune, in
der mehrere junge Minner in Hiitten lebten, die
sich an die Hinge des Mount Baldy in Siid-Kali-
fornien schmiegten. Foucault hatte um diesen
Ausflug gebeten, nachdem er einen hiibschen jun-
gen Kommunebewohner in der vorhergehenden
Nacht auf einer Partie kennengelernt hatte. Und
so wanderten Wade und Foucault an einem kiih-
len Morgen des Jahres 1975 auf einem Weg, der
sich an Ponderosa-Pinien und hohen Zederbiu-
men vorbeischlingelte. Die Luft war, wie Wade
sich erinnert, vom Moschusduft der Biume er-
fiillt. Die beiden Minner spiirten noch die Nach-
wirkungen ihres LSD-Trips. 133

Als sie bei den Hiitten ankamen, fanden sie den
jungen Mann, der Foucaults Aufmerksamkeit
erregt hatte, einen Studenten im hdheren Seme-
ster, der David hiefl. Er forderte Foucault und
Wade auf, einzutreten und sich am Kamin aufzu-
wirmen, wihrend er Kaffee zubereitete. Die an-
deren jungen Minner der Kommune kamen, als
sie von dem ungewohnlichen Besuch erfuhren,
nach und nach alle herein und beteiligten sich an
den Gesprichen. Man begab sich auf die Veranda,
wo der Ausblick iiber die Wipfel der Pinien und
Zedern auf die Berghinge zu genieflen war und
wo Foucault auf die Fragen der um ihn versam-
melten Studenten einging. Wie stets genof er die
Gelegenheit, die Rolle eines Sokrates unserer Tage
zu spielen.

BI*Le gai savoir"(Interview 1978) a.a.0., S. 36. Vgl.
Foucaults Kommentar iiber die antike Kunst der Bufle
in der zweiten seiner Howison Vorlesungen 1981: "Das
Herausstellen des Siinders sollte beim Ausléschen der
Siinden vonnutzen sein.” (Zitiert nach einer Vorlesungs-
mitschrift, S.7, die mit einer Tonbandaufzeichnung
verglichen wurde.)

B aterview mit Edmund Whire, 12.3.1990.

33Der folgende Bericht ist Wades Text Foucault in
California, S. 67-88 entnommen.
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Einer der jungen Minner bemerkte etwas weh-
leidig, dafl ihm ein Gefiihl des Verlorenseins zu
schaffen mache.

"'Du muflt als junger Mann verloren sein'", ant-
wortete Foucault: "Man ist nicht wirklich
kritisch, wenn man nicht verloren ist. Es ist ein
gutes Zeichen. Auch ich war als junger Mann
verloren.'"

"Soll ich in meinem Leben Risiken eingehen?”
fragte der Student.

"' Auf jeden Fall! Riskiere etwas, lebe gefihrlich!""
"Ich sehne mich nach einfachen und klaren
Lésungen."

"'So etwas gibt es nicht'", sagte der franz&sische
Philosoph ein wenig schroff.

"Aber wenigstens einige Antworten.”

*'Es gibt keine Antworten!"", rief Foucault aus.!4
Das Kaminfeuer begann zu verléschen, und Fou-
cault erklirte sich bereit, hinauszugehen und Holz
zu holen. Nachdem er einige Stiicke von einem
Holzhaufen genommen hatte, schwang er die Axt
mit solcher Wucht, dafl Wade véllig verbliifft war.
Er machte ein Foto von der Szene, das Foucault
spiter sehr schitzte und im Wohnzimmer seines
Pariser Apartements gerahmt aufstellte.!?
Nachdem sich die Gruppe wiederum um den Ka-
min versammelt hatte, sagte ein anderer der jun-
gen Minner, daf} er glaube, er bendtige eine Psy-
chotherapie, und wollte von Foucault wissen,
welche er empfehlen konne. "'Eine freudianische
wire vielleicht gut'", sagte der Philosoph.

Wade, der sich in den Theorien von Foucaults
Freund Deleuze gut auskannte, war iiberrascht.
"Ich wiirde meinen, 'Schizoanalyse' wire besser”,
sagte Wade und spielte damit auf die etwas ver-
riickte Vision von Psychologie an, die Deleuze
und Guattari im Anti-Odipus entwickelt hatten.
Foucault lachte schallend.

Nachdem er sich wieder gefafit hatte, sagte er: "'Es
kann iiberhaupt keine allgemeine Theorie der Psy-
choanalyse geben — jeder mufs das fir sich selbst
machen. ™136

Die Gruppe entschied sich, zu einem nahe gelege-
nen Bergsee zu wandern. Wihrend einige der jun-
gen Minner schwammen, sammelten sich andere
um den Philosophen, der sich auf einen Felsen
neben einem Wasserfall setzte.

David nahm das Gesprich wieder auf: "Michel,
bist du gliicklich?"

Foucault merkte auf und antwortete: "'Ich bin
gliicklich mit meinem Leben, aber nicht so sebr mit
meinem Selbst.'"

134Ebenda, S. 73.

3S[nterview mit Wade am 3.10.1989. Daniel Defert
zeigte mir das Foto, als ich mit ihm in Foucaults ehema-
liger Wohnung sprach: es hing noch am 25.3.1990 neben
den Buchregalen im Wohnzimmer.

136Wade, Foucault in California, S. 79. (Herv.v. JM.)



David war irritiert: "Verstehe ich dich richtig: Du
bist nicht stolz auf dich selbst, aber du bist gliick-
lich dariiber, wie dein Leben verlaufen ist und sich
entwickelt hat?"

"'Ja'", sagte der Philosoph.

*Ich kann mir kaum vorstellen”, sagte David, "wie
man das unterscheiden kann. Wenn du zufrieden
damit bist, wie sich dein Leben gestaltet hat, und
wenn du dich dafiir irgendwie verantwortlich
fiihlst, dann miifitest du doch eigentlich auch zu
dir selbst ein gutes Gefiihl haben."

"'Nun ja'", erwiderte Foucault, "'fiir das, was mir
in meinem Leben widerfahren ist, fiihle ich mich
nicht verantwortlich.'"

David war noch immer irritiert: "Aber glaubst du
nicht, dafl Nietzsche es fiir wichtig hielt, in sich
selbst den Willen zu fiihlen, der in dir selbst als
Person vorhanden ist?"

*'Nein'", sagte Foucault, "'ich glaube nicht, dafl
Nietzsche so etwas gesagt hat. Nietzsche betonte
immer, wie wenig ein Mensch fiir seine Natur ver-
antwortlich ist, besonders dort wo es um das geht,
was er seine Moralitit nannte. Moralitit war kon-
stitutiv fiir das Sein des Individuums. Das Indivi-
duum ist zufillig und geformt von den Kriften
der moralischen Tradition. Es ist nicht wirklich

autonom.'"1%7

"Niemand ist fiir seine Taten verantwortlich, nie-
mand fiir sein Wesen; richten ist soviel als unge-
recht sein”, hatte Nietzsche 1878 geschrieben.!*®
Sein ganzes Leben lang war Foucault der gleichen
Ansicht.

Die Fihigkeit, jede feste Form zu transzendieren
— was Nietzsche den Willen zur Macht nannte —
war stets, wie Foucault 1983 mehrfach wiederhol-
te, "beschrinkt und determiniert”. Und schon ein
Jahrhundert frither hatte Nietzsche dariiber ge-
klagt, "daf wihrend der kurzen Lebensdauer eines
Menschen die einwirkenden Motive nicht tief
genug ritzen konnen, um die aufgeprigten Schrift-
ziige vieler Jahrtausende zu zerstoren." %
Obwohl in "allgemeinen Strukturen” gefangen,
besitzt der Mensch, wie Foucault sein Leben lang
behauptete, gewisse Maglichkeiten, um ihrer ty-

137Ebenda, S. 81. (Herv.v.J.M.)

D8Friedrich Nietzsche, Menschliches, Allzumenschliches,
1. Hauptstiick, Aphorismus 39. Vgl. auch Nietzsche,
Die Philosophie im tragischen Zeitalter der Griechen,
Kapitel 7: "Der Mensch ist bis in seine letzte Faser
hinein Notwendigkeit und ganz und gar 'unfrei’ —
wenn man unter Freiheit den nirrischen Anspruch,
seine essentia nach Willkiir wie ein Kleid wechseln zu
konnen, versteht, einen Anspruch, den jede emnste
Philosophie bisher mit dem gebiihrenden Hohne
zuriickgewiesen hat."

13%Ebenda, Aphorismus 41.
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rannischen Macht zu entkommen, wenngleich nur
fiir einen Augenblick — und vielleicht tief genug
zu "ritzen", um, wie fliichtig auch immer, "die
aufgeprigten Schriftziige vieler Jahrtausende”
auszuloschen.

So heiflt es in einem Essay iiber Deleuze aus dem
Jahre 1971, von "dieser perversen Veranstaltung®
werde unser "bsser Wille" ins Spiel gebracht und
produziere eine "plétzliche Differenz des Kalei-
doskops, das Aufleuchten der Zeichen, den Wurf
der Wiirfel, ein anderes Spiel." 14

Foucaults "Kaleidoskop” hatte sich im Friihjahr
1975 in Kalifornien dramatisch gedreht.

Obwohl er Jahre brauchte, um seine Gedanken zu
dem, was geschehen war, zu ordnen und seine
Empfindungen offen zum Ausdruck zu bringen,
scheint er doch durch sein "Gottesurteil der
Wahrheit" in Folsom Street und Death Valley,
sowie seine Gay-Liberation-Erfahrung in San
Francisco ein neues Verstindnis seiner Sexualitit
erlangt zu haben — und dariiber hinaus erfiillte
ihn ein neues Gefiihl der Macht und ein neues und
vollig unerwartetes Gefiihl der Freiheit.

Als Ergebnis dieser "an der Grenze unseres Selbst
verrichteten Arbeit” war es ihm méglich, noch
einmal von vorn zu beginnen.

Wo aber war der neue Anfang? Wie sollte es
weitergehen?

140"Theatrum Philosophicum”, 2.2.0., S. 904; deutsch
in Deleuze/Foucault, Der Faden ist gerissen, a.2.0., S.
52.



Jamcs Miller bemerkt in seinem Buch The Passion of Michel Foucault (New York 1993), daf es so gut
wie keine Literatur zum Verhiltnis zwischen Michel Foucault und der Schwulenbewegung gibt, ob-
wohl Foucaults Werk fiir die Theoriebildung im Bereich der Schwulenforschung zentrale Bedeutung
besitzt. (Vgl. S. 10 im vorliegenden Heft) Diese Beobachtung lifit sich fiir den deutschsprachigen Be-
reich bestitigen; statt einer kritischen Auseinandersetzung mit Foucaults Werk und seinen Implikatio-
nen fiir die Schwulenpolitik ist ein ganz und gar affirmatives Zitierverfahren iiblich geworden, das in
extremen Fillen kultische und rituelle Ziige aufweist. Der folgende Text verdient so etwas wie ein hi-
storisches Interesse, weil er ein ungewdhnlich friiher Versuch ist, aus der Perspektive der Schwulenbe-
wegung eine Analyse der Sex & Macht-Theorie Foucaults zu unternehmen. Er wurde von den beiden
Autoren am 3. Oktober 1981 auf dem "Gesundheitstag” in Hamburg, einer Gegenveranstaltung zum
konservativen "Arztetag”, vorgetragen. Das Programmbheft des "Gesundheitstages" kiindigt die Autoren
als Mitglieder der "Allgemeinen homosexuellen Arbeitsgemeinschaft Berlin und des Schwulenreferats
im AStA der FU Berlin" an. Der Text fait Ergebnisse von Diskussionen zusammen, die Ende der
siebziger Jahre in der Westberliner Schwulenbewegung iiber den damals gerade in deutscher Uberset-
zung erschienenen ersten Band von Foucaults Histoire de la sexualité gefiihrt wurden. Der entscheiden-
de Punkt der Diskussion betraf das Selbstverstindnis der Schwulenbewegung, die durch Foucaults
Verdikt von der machtstabilisierenden Wirkung des dffentlichen Sprechens iiber den Sex und der For-
derung nach Schwulenemanzipation grundsitzlich in Frage gestellt wurde. Die Zusammenfassung des
Referats aus dem Gesundheitstag-Programmheft wird im Folgenden dem nur wenig redigierten zwolf
Jahre alten Text vorangestellt:

Weil die Schwulenbewegung gerade nicht schwuler Sex ist, der sowieso schon immer vorber und auflerbalb
dieser Bewegung stattfand und stattfindet, vielmebr sein symbolischer Ausdruck in der Schrift, dem gespro-
chenen Wort, dem Film, der Demonstration — deshalb kann die Schwulenbewegung als ein Diskurs der
Schwulen iiber ibren Sex und iiber ibre Erfabrung mit ibm in einer Welt der Heteros gedacht werden. Die-
ser Diskurs wurde von uns bisher als Widerstand gegen die beterosexuelle Repression verstanden, die den
schwulen Sex zu einer Liebe gemacht batte, die um den Preis des Uberlebens ibren namen nicht nennen
durfte (love that dare not speak its name). Indem Foucault und in seiner Nachfolge einige andere schwule
Autoren (Hocquenghem, Dieckmann usw.) jetzt diesen Diskurs wie den iiber Sexualitat schlechthin als das
Gegenteil von Widerstand, ndmlich als neuestes und fast schon unentrinnbares Netzwerk der Repression be-
schreiben, das als eine Perfektionierung der katholischen Beichte den jetzt nicht mebr beimlichen Sex in den
Dienst der Macht stellt, wird von ibnen letztlich die Schwulenbewegung in Frage gestellt. Diese Infragestel-
lung wollen wir iiberpriifen, indem wir die geistesgeschichtlichen Voraussetzungen der Foucaultschen Posi-
tion in Frankreich mit dem vergleichen, was im Unterschied dazu Schwule in Deutschland seit dem 19.
Jabrbundert zu den Bekenntnissen iiber ibren Sex veranlafite. In der Begriindung fiir den Wegfall eines
Schwulenparagrapben im Code pénal wurde 1810 ausgefiibrt, dafi Untersuchungen und Verbire bei diesem
Laster den Schaden nur vergrofiern und daff es deshalb besser ist, dariiber zu schweigen ...

Manfred Herzer / Frank Wagner

Homosexualitit und Wahrheit

Im Jahre 1977 sagte Foucault in einem Interview: den guten alten, schon totgesagten Werten von
"Ich habe den Eindruck, dafl augenblicklich so Familie und Ehe begiinstigen diese Klima-
etwas wie eine 'Anti-Sex'-Stimmung in der Luft verinderung.

liegt (ich bin kein Prophet, hochstens Diagno- Und es sieht ganz so aus, als ob Michel Foucault
stiker), so als unternihme man den Versuch, diese als ein sensibler Schwuler, der die neueste Stim-
grofle 'Sexographie' loszuwerden, die uns den Sex mung im Westen etwas frither spiirt als die ande-
als das allumfassende Geheimnis entziffern lifit.”! ren, die dazu passende Theorie geliefert hat.

Wir haben diese Auflerung Foucaults an den An- Natiirlich wuflten wir schon immer: Sex allein
fang gestellt, weil auch wir den gleichen Eindruck macht nicht gliicklich, und Schwulsein ist nicht
haben. Es scheint zu stimmen: die Anti-Sex-Stim- abendfiillend. Es ist aber eine andere Qualitit,
mung liegt in derLuft; die zunehmende wirtschaft- wenn ein Schwuler heute offentlich von seiner
liche Depression und der Vormarsch der Konser- Hoffnung auf das, wie er sagt, "Ende dieser
vativen in Europa und Amerika mit ihrer neuen trostlosen Eindde der Sexualitit, das Ende der
Priiderie und den Wiederbelebungsversuchen an Monarchie des Sex” spricht.?

! Foucault, Mikrophysik der Macht (Berlin 1976), S. 185. 2 Ebenda, S. 180.
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Foucaults Arbeitshypothese

Foucault geht in seinem Buch Sexualitit und
Wabrbeit nicht von einer Vorstellung aus, die
Sexualitit als einen Bereich menschlicher Praxis
ansieht, der durch Zwinge, Verbote, Reglementie-
rungen und Tabus zum Objekt von Herrschaft
geworden ist. Auch ist er nicht der Ansicht, dafl
ein Kampf gegen diese besondere Form von Herr-
schaft Teil eines allgemeinen Emanzipationskamp-
fes sein konnte. Nein, seine Arbeitshypothese ist
eine ganz andere, Sexualitit schlechthin ist fiir ihn
Produkt von Herrschaft!

Nach Foucault ist die herkémmliche Vorstellung
iiber den Zusammenhang von Sexualitit und
Herrschaft historisch an die Produktion der Sexu-
alitit gebunden, spielt aber eine untergeordnete
Rolle. Der Begriff Sexualitit wird als Sammelbe-
zeichnung fiir alle symbolischen Artikulationen
sexueller Lust und ihrer Erzeugung neu definiert.
Thre Geschichte ist die Geschichte der Entwick-
lung eines Apparates zur Produktion eines "wah-
ren Diskurses" iiber den Sex, die Organisation
eines neuen Erkenntnisbereichs, den man im wei-
testen Sinne als Sexualwissenschaft bezeichnen
kann. Dlese Entwicklung hat quasi ein Ziel: die
Vergroflerung und Verbesserung des "Machtwis-
sens”. Das Sprechen iiber den Sex, um seine Wahr-
heit zu ermitteln, ist ein Verfahren, mit dem das
"Wissen vom Subjekt” gebildet und der Macht
eine bisher nicht dagewesene Nihe zu den Kor-
pern der Menschen erméglicht wird.? Die zuneh-
mende Wissensproduktion iiber den Sex bewirkt
eine Zunahme der Macht iiber die Subjekte. Die
Sexualwissenschaft ist gleichsam der gesellschaft-
liche Ort, wo Wissen und Macht ein strategisches
Biindnis gegen die Menschen schliefen. Die Macht
bedient sich eines fein verzweigten Netzwerks von
Einrichtungen, des sogenannten Sexualititsdispo-
sitivs, das Strategien ermédglicht, mittels derer sich
die Macht die lustvollen Kérperbeziehungen
nutzbar macht, um "bis in die winzigsten und
individuellsten Verhaltensweisen der Individuen
vorzudringen” und sie zu kontrollieren.* Der
Begriff Dispositiv ist eine im Franzésischen gern
gebrauchte Bezeichnung fiir Anlagen oder Vor-
richtungen (z.B. Alarmanlage = dispositif
d'alarme); in der militirischen Fachsprache wird
darunter eine materielle Vorkehrung verstanden,
die strategische Operationen erméglicht. Die
Vielfalt und stetige Variation der Strategien, die
sich im Sexualititsdispositiv entfalten, gefihrden
sich manchmal selbst, weshalb die macht als

3 Foucault, Sexualitat und Wabrheit Band 1. Der Wille
zum Wissen. (Frankfurt 1978), S. 89.

4 Ebenda, S. 21.

5 Ebenda, S.35.
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schillerndes, schwer durchschaubares Gebilde
erscheint.
Foucault unterscheidet fiinf strategische Kom-
plexe, Grundelemente des Dispositivs, die Sexuali-
tit produzieren® und Kontrolle iiber die Indivi-
duen ausiiben. Diese Grundelemente sind offen-
sichtlich bestimmten Wissensgebieten zuzuord-
nen, deren Untersuchung fiir die folgenden fiinf
Binde angekiindigt werden:
1. die Religion oder "die Gestindnisse des
Fleisches”
2. die Pidagogisierung des kindlichen Sexes
(Pidagogik)
3. "die Sozialisierung des Fortpflanzungsver-
haltens oder Regulierung der Bevélkerung®
4. Auseinandersetzung mit der Medizin, der
"Hysterisierung des weiblichen Korpers"
5. die Psychiatrie und ihre Spezifizierung der
Perversen.
Der erste vorliegende Band ist der Widerlegung
der von Foucault so genannten Repressionshypo-
these gewidmet. Ihrer Behauptung, dafl der Sex
von der Unterdriickung befreit werden miisse,
stellt er die These gegeniiber, wonach der Sex das
spekulativste Element innerhalb des Sexualititsdis-
positivs sei, eine von gewissen Machttaktiken her-
vorgerufene Vorstellung von der Lust (die auch
nur als sprachliches Konstrukt existiert) und der
"Ankettung” des Individuums an das Dispositiv
dient. So erscheint die Repression letztlich wie die
Sexualitit als "eine sehr wirkliche Figur",7 die ein
Produkt der Macht ist, das die Individuen ver-
anlaflt, sich dem Sexualititsdispositiv auszusetzen.
Die Repression macht den Sex zum Geheimnis
und produziert somit den Anreiz , das Geheimnis
zu liiften, den "wahren Diskurs” iiber den Sex zu

Geschichte der Sexualitit

Foucault will die Geschichte der abendlindischen
Sexualitit auf neue Art erzihlen. Der Titel seines
Buches lautet im Original “L'histoire de la
sexualité”. Triebfeder in dieser Geschichte soll der
"Wille zum Wissen" sein, der Wunsch, immer ge-
nauer zu erfahren, was Sex nun eigentlich ist und
was sich zwischen den Individuen abspielt. Den
Anfang der Geschichte setzt Foucault auf den Be-
ginn des 17. Jahrhunderts. Er begibt sich damit in
eine Frontstellung zu einer von der Repressions-
hypothese angeleiteten Geschichtsschreibung, die
behauptet, dafl vor der biirgerlichen Epoche
sexuelle Freiziigigkeit geherrscht habe, der ein
schwarzes Unterdriickungszeitalter gefolgt sei.

Im Gegensatz dazu meint Foucault, daf8 man im
17. Jahrhundert begann, auf neue Art iiber den

6 Ebenda, S.127.
7 Ebenda, S. 187.



Sex zu reden, neue Diskurse zu fithren. Die Her-
vorbringung eines Diskurses wird durch das In-
Aussicht-Stellen einer Belohnung erreicht, wie
etwa der Vergebung der Siinden durch den Beicht-
vater oder spiter die Heilung durch den Thera-
peuten. Foucault spricht von Techniken des An-
reizens von Diskursen. Die Beichte ist der histo-
risch friiheste unter diesen neuen Diskursen. Seit
der Gegenreformation riickt die Beichte immer
mehr in den Vordergrund. "Der neuen Pastoral zu
Folge darf der Sex nur noch vorsichtiy beim
Namen genannt werden, wogegen seine einzelnen
Aspekte, seine Verbindungen und Wirkungen bis
in die feinsten Verzweigungen verfolgt werden
miissen: ein Schatten einer Triumerei, ein Bild,
das nicht schnell genug vertrieben wurde, eine
Verschworung zwischen der mechanik des Kor-
pers und der Willfihrigkeit des Geistes: alles muf§
gesagt werden [...] Es ist ein Imperativ errichtet
worden, der fordert nicht nur die gesetzwidrigen
Handlungen zu beichten, sondern aus seinem Be-
gehren, aus seinem gesamten begehren einen
Diskurs zu machen."8

Sich gleichzeitig herausbildende Verschirfungen
des Anstandsregeln und eine Zensur des Vokabu-
lars haben einerseits eine Intensivierung der unan-
stindigen Rede zur Folge, andererseits sind sie
Mittel, um den Sex moralisch akzeptierbar und
technisch niitzlich zu machen. Technisch niitzlich
insofern, als die Zensur eine differenziertere Aus-
drucksweise zur Folge hat. Mit einer Fiille neuer
Bezeichnungen wird es méglich, die Sachverhalte
sorgfiltiger zu charakterisieren.

Neben dem institutionellen Anreiz der Kirche
werden die Individuen im 18. Jahrhundert auch
politischen, 6konomischen und technischen An-
reizen ausgesetzt, die sie veranlassen, vom Sex zu
sprechen. Neben dem moralischen Diskurs (Reli-
gion, Philosophie) entwickelt sich ein rationaler,
und die Polizeiapparate beginnen, den Sex zu ver-
walten, die Medizin beschiftigt sich mit seiner
Erforschung.

Diese vielfiltigen Zugriffe der Institutionen auf
den Sex liegt nicht allein das dem modernen
Abendland eigentiimliche Gebot zugrunde, alles
iiber die Gefiihle und Gedanken zur Sprache zu
bringen, die Korper und Seele mit dem Sex
verbinden. : ;
Vorausgesetzt ist dem allerdings die Entdeckung
der Bevélkerung als neues Forschungsobjekt. Das
war eine politische und zugleich Skonomische
Aufgabe. Geburtenraten, Sterblichkeit, Lebens-
dauer, Fruchtbarkeit, Gesundheit, Ernihrung,
Wohnverhiltnisse waren zu untersuchen, um Ar-
beitskraft und Arbeitsfihigkeit zu sichern.” Im
Zentrum der Auseinandersetzung mit der Bevol-

8 Ebenda, S. 30 f.
? Ebenda, S. 37.
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kerung steht nach Foucault der Sex, der zum be-
stimmenden Gesichtspunkt der Analysen und
Theorien zu Geburtenraten, Geschlechtsreife,
Heiratsalter, Haufigkeiten der Geschlechtsbezie-
hungen, Verhiitung, Ehelosigkeit usw. wird. "An
der Grenze des Biologischen und Okonomischen
entsteht die Analyse der sexuellen Verhaltenswei-
sen, ihrer Determinationen und Wirkungen. Es
kommt nun auch zu jenen systematischen Feld-
ziigen, die jenseits der traditionellen Mittel —
moralische und religiose Ermahnungen, fiskalische
Mafinahmen — aus dem Sexualleben der Ehepart-
ner ein 6konomisch und politisch abgestimmtes
Verhalten zu machen suchen [...] Der Sex ist zum
Einsatz, zum offentlichen Einsatz zwischen Staat
und Individuum geworden, ein ganzer Strang von
Diskursen, von Wissen, Analysen und Geboten
hat ihn besetzt"!® Die Familie riickt also in den
Vordergrund: als Reproduktionsbasis und als Er-
ziehungsinstanz, auch als Ort, der die Sexualitit
mit der Okonomie verkniipft. Neben der Familie
ist fiir Foucault auch die Schule seit der Mitte des
18. Jahrhunderts ein Ort, an dem Sexualitit gefor-
dert und intensiviert wird. Das kommt weniger
im Unterricht als in der Architektur zum Aus-
druck. Die Jungen sind von den Midchen in den
Gebiuden und auf den Pausenhéfen getrennt, es
gibt zwei Einginge, Vorhinge zwischen den Bet-
ten im Schlafsaal. Der Sex war bei der Planung der
Schulen Co-Architekt. Die Sexualitit entwickelte
sich entsprechend.

Die Geschichte der Sexualitit ist die Geschichte
einer fortwihrenden Verwissenschaftlichung der
Behandlung des Themas. Zugleich ist sie deshalb
auch die Geschichte der Verinderung des Diskurse
iiber die Sexualitit. Die Gestindnisse der Individu-
en werden Mittel, um die Wahrheit iiber den Sex
zu produzieren. Die Beichte transformiert zum
Gestindnis/Bekenntnis, das im wissenschaftlichen
Text fixiert und somit reproduzierbar, interpre-
tierbar, reinterpretierbar und klassifizierbar wird.
Die Sexualitit ist von nun an Objekt der Nor-
mierung und Therapie. Ein Beispiel: "Der Ho-
mosexuelle des 19. Jahrhunderts ist zu einer Per-
sonlichkeit geworden, die iiber eine Vergangen-
heit und eine Kindheit verfiigt, eine Charakter
und eine Lebensform, und die schliefilich eine
Morphologie mit indiskreter Anatomie und még-
licherweise ritselhafter Physiologie besitzt. Nichts
von alledem was er ist, entrinnt seiner Sexualitit
[...] der Homosexuelle ist eine Spezies."!1

Uber das Gestindnisritual wird ein "Herbarium
der Liiste" errichtet. Die folgenden Techniken
werden entwickelt, um den wahren Diskurs
hervorzubringen:

10 Ebenda, . 38.
11 Ebenda, S. 58.



e Die klinische Kodifizierung des Zum-Spre-
chen-Bringens (Hypnose, Fragebogen usw.)

e Das Postulat einer allgemeinen und diffusen
Kausalitit (Atiologie, Ursachenlehre, "Nichts
geschieht ohne Veranlagung")

e Das Prinzip einer der Sexualitit innewoh-
nenden Latenz (das Unbewufite)

¢ Die Methode der Interpretation (Der wahre
Diskurs entsteht iiber den Zuhorer, der den
Gehalt des Gestindnisses entziffert.)

e Medizinisierung der Wirkung des Gestind-
nisses (Therapie, Diagnose)

Ein Moment in der Produktion des wahren Dis-
kurses iiber Sexualitit ist der Sexualtrieb, gewisser-
maflen die Verbindung zwischen der Wissenschaft
von der menschlichen Sexualitit und der biolo-
gischen Wissenschaft von der Fortpflanzung.!?
Ein Zusammenhang zwischen der psychischen
Konstitution des Individuums und dem Sexual-
trieb wird konstruiert, so dafl sich der Mensch in
die Lage versetzt sieht, sich selbst mittels seines
Sexes analysieren zu lassen.
Diese Zugriffe auf Kérper und Liiste zur Hervor-
bringung der Sexualitit durch Schule, Kirche,
Polizei, Philosophie, Recht, Medizin und Psychia-
trie sind nach Foucault zu einem "grofien Oberfli-
chennetz" verkniipft zu denken, zu einem Dispo-
sitiv, auf dem sich die "Stimulierung der Korper,
die Intensivierung der Liiste, die Anreizung zum
Diskurs, die Formierung der Erkenntnisse, die
Verstirkung der Kontrollen und Widerstinde in
einigen groflen Machtstrategien miteinander ver-
ketten. Im Unterschied zum Diskurs sind hier
nicht nur sprachliche Auflerungen gemeint, son-
dern auch materielle Vorrichtungen wie Klappe,
gynikologischer Stuhl, Handschellen usw.

Diese Apparate, das Dispositiv organisiert die

Produktion von Sexualitit und strukturiert iiber-

dies die Praxis der Menschen. Es verwaltet, weist

Orte zu, an denen man sich seinem Korper und

seinen Liisten hingibt, seien es Sauna, Bordell oder

Ehebett, es scheint auch das Coming-Out zu

ermoglichen, Moden zu verbreiten, die Sexual-

praktiken betreffen, Befreiungsbewegungen und

Gegenbewegungen zu initiieren.

Die Grundelemente des Sexualititsdispositivs

(weiblicher Kérper, kindliche Friihreife, Gebur-

tenregelung und Klassifizierung der Perversen)

konnten sich aufgrund der Aufwertung der Fami-
lienzelle im 18. Jahrhundert auf ihren beiden

Hauptachsen (Mann—Frau, Eltern—Kinder) ent-

wickeln. Mehr und mehr iiberlagert und schwicht

das Sexualititsdispositiv in diesem Prozef eine an-
dere die Sexualbeziechungen bestimmende Verfii-
gungsinstanz, das Allianzdispositiv. Es handelt
sich dabei um ein Heiratssystem, das sich um die
Fortpflanzung ausbildet. Indem das Allianzdispo-

12 Ebenda, S. 184.

sitiv die Verwandtschaften festlegt und die Uber-
mittlung der Namen und der Erbschaft iiber Er-
laubnisse und Verbote regelt, bleibt es den Sexual-
beziehungen uflerlich. Durch die Erbschaftsrege-
lung ist es im Gegensatz zum Sexualititsdispositiv
fest an die Okonomie gebunden. Das Sexualitits-
dispositiv funktioniert hingegen iiber vielfiltige,
sich immer von Neuem bildender Techniken und
bewirkt die stetige Ausdehnung der Formen und
Bereiche der Kontrolle. Der Anschlufl an die
Okonomie geschieht in zahlreichen und subtilen
Relaisstationen — "deren wichtigste aber der
Karper ist, der produzierende und konsumierende
Korper."12

Das Sexualititsdispositiv hilt Foucault fiir eine
die biirgerliche Epoche kennzeichnende Neu-
erung. Was dem Adel und damit dem Feudalismus
das Blut war, soll dem Kapitalismus die Sexualitit
sein. Besannen sich die Adligen auf ihre Herkunft,
ihre Vergangenbheit, so konzentrierte sich das Biir-
gertum auf seinen kommenden Aufstieg, die Zu-
kunft. Langlebigkeit, Zeugungskraft und die Sorge
um die Nachkommenschaft wurden auf neue Art
wichtig. Um ihre Vormachtstellung gegeniiber der
neuen Klasse, dem Proletariat, zu bewahren,
installierten die Biirger das Sexualititsdispositiv in
ihr. "Ein ganzer administrativer und technischer
Apparat machte es moglich, das Sexualititsdisposi-
tiv gefahrlos in die ausgebeutete Klasse einzufiih-
ren, so dafl es nicht der Klassenbehauptung gegen
das Biirgertum dienen konnte, sondern ein Instru-
ment von dessen Hegemonie blieb."* Als Ele-
mente dieses Apparates nennt Foucault "Schule,
Wohnungspolitik, &ffentliche Hygiene, Fiirsorge-
und Versicherungsanstalten®, sowie "die allgemei-
ne Medizinisierung der Bevolkerung®.

Der Machtbegriff

Das Sexualititsdispositiv als Eigentiimlichkeit der
biirgerlichen Epoche ist ein Instrument der
Macht. Es ist eine Verfiigungsinstanz, die die
Kontrolle der Individuen bis in ihre privateste
Sphire ermoglicht. Schlimmer noch: der Zugriff
iiber das Dispositiv veranlafit "die Subjektivierung
des Menschen, das heifit ihre Konstituierung als
Untertanen/Subjekte. Die Frage ist: Wie denkt
Foucault macht? Und wie ist die Repression in
diesen Komplex als untergeordnete Taktik
integriert?

Foucault untersucht zwei Formen der Macht.
Neben der repressiven alten Macht — darunter

13 Ebenda, S. 129."Die Familie ist der Umschlagplatz
zwischen Sexualitit und Allianz: Sie fiihrt das Gesetz
und die Dimension des Juridischen in das Sexualitits-
dispositiv ein und transportiert umgekehrt die Okono-
mie der Lust und die Intensitit der Empfindungen in
das Allianzregime.” (Ebenda, S. 131)

14 Ebenda, S. 152.



versteht er Regierungsmacht, Recht, Gebot und
Verbot — entwickelt sich eine neue "positive”
Form, die er so charakterisiert: "Die Vielfiltigkeit
von Krifteverhiltnissen, die ein Gebiet bevilkern
und organisieren, das Spiel, das in unaufhérlichen
Kimpfen und Auseinandersetzungen diese Krifte-
verhiltnisse verwandelt, verstirkt, verkehrt; die
Stiitzen, die diese Krifteverhiltnisse aneinander
finden, indem sie sich zu Systemen verketten —
oder die Verschiebungen und Widerspriiche, die
sie gegeneinander isolieren, und schlieflich die
Strategien, in denen sie zur Wirkung gelangen und
deren grofie Linien und institutionelle Kristallisie-
rungen sich in den Staatsapparaten, in der Gesetz-
gebung und in den gesellschaftlichen Hegemonien
verkorpern [...] Die Macht ist der Name, den man
einer komplexen strategischen Situation in einer
Gesellschaft gibt."!1® Diese Vorstellung von einer
allgegenwirtigen Macht wirkt schillernd und
ziemlich ritselhaft. Sie wird es auch nach genaue-
rer Analyse der Macht als Verhiltnis bleiben,
denn Foucault liflt die historischen Ursachen
ihrer Herausbildung genauso im Dunkeln wie er
seine Uberlegungen zu einer moglichen Uberwin-
dung mit fatalistisch-irrationalen Ziigen versieht.
Gegeniiber der macht gibt es kein Entrinnen, sie
soll allen "dkonomischen Prozessen, Erkenntnis-
relationen, sexuellen Beziechungen" immanent
sein.!6 Foucault beschreibt die Machtbeziehungen
als zugleich intentional und nicht subjektiv. Sie
entfalten sich mit dem Ziel, die Menschen zu kon-
trollieren, haben aber keinen Ausgangspunkt.
Man muf vielmehr "unter Verzicht auf die Figur
des Fiirsten [es geht hier um Machiavelli; hier
kénnte statt "Fiirst" ebenso gut regierende Kaste
oder dhnliches stehen] die machtmechanismen von
einer den Kraftverhiltnissen immanenten Strategie
her entschliisseln.”’ Man mag erraten, dafl mit
"Kraftverhiltnissen” Klassenverhiltnisse gemeint
sind und dafl diese Klassenverhiltnisse Strategien
zur Kontrolle der nicht herrschenden Klassen im-
plizieren. Foucault geht davon aus, dafl die Macht-
mechanismen den gegen sie gerichteten Wider-
stand selbst produzieren. Weil der Kampf gegen
die Verhiltnisse die Macht nicht beseitigt, sondern
im Gegenteil von der Macht selbst organisiert
wird, um auf diese Weise ihre Ausdehnung und
Intensivierung zu bewirken, ist er von vornherein
zum Scheitern verurteilt. Und es ist die Sexualitit,
durch die wir als Instrument der Macht ihrem to-
talen Zugriff ausgeliefert sind. Die Erforschung
der lustvollen Korperbeziehungen geschieht auf
dem Boden der Machtbeziehungen. "Zwischen
den Wissenstechniken und den Machtstrategien

15 Ebenda, S. 113 £.
16 Ebenda, S. 115.
17 Ebenda, S. 118.
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besteht keine Auferlichkeit."!® Erkenntnis und
Unterwerfung sind demnach gleichzusetzen.

Die Pointe dieser Geschichte ist, dall es den Sex
gar nicht gibt: "Der Sex ist das spekulativste, das
idealste, das innerlichste Element in einem Sexua-
lititsdispositiv, das die Macht in ihren Zugriffen
auf die Kérper, ihre Materialitit, ihre Krifte, ihre
Energien, ihre Empfindungen, ihre Liiste organi-
siert.”1? Erst der Sex soll uns erlauben, das Ver-
haltnis von Macht und Sexualitit zu denken. Er
erscheint von der Macht bedroht und gilt uns als
ein "Begehrenswert”. Er macht uns glauben, dafl
wir die Freiheit unseres Sexes "gegen alle Macht
behaupten” und verteidigen miissen, ihn befreien
miissen, "wihrend er uns in Wirklichkeit an das
Sexualititsdispositiv festkettet”, ja, der Macht die
Maglichkeit gibt, uns immer mehr zu kontrollie-
ren. Indem wir fiir die Befreiung kimpfen, bei-
spielsweise unseren schwulen Sex offentlich
machen, stellen wir der Macht immer mehr Ni-
schen zur Verfiigung, in die sie sich einnistet, wir
liefern uns ihr immer mehr aus. Die Repressions-
theorie ist also nur eine weitere Taktik der Macht,
um noch totaler iiber die Individuen zu verfiigen.
Die Menschen werden also iiber das spekulative
Element Sex zu Subjekten gemacht, die sich
gleichsam freiwillig unter die Verfiigung der
Macht begeben. Die Verwandlung des Individu-
ums in ein sich freiwillig unterwerfendes Subjekt
geschieht iiber das Gestindnis, den "Diskurs der
Selbsterkennung”. Indem ich iiber meinen Sex, —
oder im Fall der psychoanalytischen Kur iber
mein Unbewufites — rede, werde ich mir iiber
mich selbst klar und kann mir eine Vorstellung
von mir und meiner "Sexualitit" machen, oder
geschraubter: Das sprechende Subjekt ist sich
selbst im Akt des Sprechens Objekt, die Subjekti-
vitit wird ausgebildet und im Wirkungsbereich
der Macht das Wissen vom Subjekt. So finden wir
iiber den Sex unsere Identitit und Individualitit,
unterwerfen uns quasi freiwillig der Macht und
glauben noch, unserer Befreiung ein Stiick niher
zu kommen.

Diese Verhiltnisse im europiischen Abendland
werden von Foucault mit einer Gegenwelt kontra-
stiert, der anscheinend seine ganze Sympathie gilt,
einem ganz anderen Verfahren, die Wahrheit des
Sexes zu produzieren: die ars erotica. Sie war einst
beheimatet in China, Japan, Indien, im antiken
Rom und in arabisch-islamischen Gesellschaften.
Der Lust wurde dort um ihrer selbst Willen ge-
pflogen und sie funktioniert dabei in einem streng
autoritiren  Herrschaftssystem: ~ Auserwihlte
wurden von Lehrmeistern in die Esoterik der Lust
cingeweiht, wobei sich in Foucaults Vorstellung
"absolute Kérperbeherrschung und einzigartige

18 Ebenda, S. 120.
19 Ebenda, S. 186.



Wollust® auf geheimnisvolle Weise verbinden.
Foucault sagt zwar nicht, dafl diese strenge Kunst
der Erotik seinem Traum der Befreiung von der
Instanz des Sexes entspricht. Dennoch irritiert der
warme Ton, mit dem er, im Gegensatz zu seinen
sonstigen Ausfihrungen, hier iiber das Ge-
schlechtsleben herrschender Kasten untergegan-
gener Sklavenhaltergesellschaften spricht.?0

Kritik der chressionshypoihese

Durch Foucaults Darstellung des eigenen Kon-
zepts von der Geschichte der abendlindischen
Sexualitit zieht sich eine bestindige Polemik
gegen eine ganze Gruppe von Theorien iiber die
Sexualitit, die er mit dem Etikett "Repressions-
hypothese" versieht.

Er vermeidet weitgehend Namen zu nennen, so
dafl man sich auf ein — allerdings ziemlich leicht
zu spielendes — Ratespiel einlassen muf}, um die
Adressaten seiner Polemik zu identifizieren. So
unterschiedliche Theoretiker wie Wilhelm Reich,
herbert Marcuse und Jacques Lacan glauben wir in
Foucaults Repressionshypothesenkritik wiederer-
kannt zu haben. Reich und Lacan als zwei nur
scheinbar entgegengesetzte Varianten der Repres-
sionshypothese gegeniiberstellend heiflt es in
Sexualitat und Wabrheit:

Ich habe "meine Einwinde gegen den Begriff der
Repression so vorgetragen, als wiifite ich nicht,
dafl von woanders eine viel radikalere Kritik ge-
kommen ist: eine Kritik, die von einer Theorie
des Begehrens ausgeht. Dafl der Sex nicht "unter-
driickt' wird, ist in der Tat keine ganz neue Be-
hauptung. Schon vor geraumer Zeit haben es Psy-
choanalytiker gesagt. Sie haben die kleine simple
Maschinerie zuriickgewiesen, die man sich gerne
vorstellt, wenn man von Repression spricht. Die
Idee einer rebellischen Energie, die es zu drosseln
gilt, schien ihnen unangemessen, die Art und Wei-
se der Ineinanderfiigung von Macht und Begehren
zu entschliisseln. Sie sehen die Verbindung
zwischen Macht und Begehren komplexer und
urspriinglicher denn als Spiel zwischen einer
wilden, naturhaften und lebendigen Energie, die
ohne UnterlaB von unten heraufdringt, und einer
Ordnung, die ihr von oben entgegenwirkt. Sie
wehren sich gegen die Vorstellung vom unter-
driickten Begehren, da ja das Gesetz fiir das Be-
gehren und den es begriindenden Mangel konsti-
tutiv ist. Das Machtverhiltnis ist immer schon da,
wo das Begehren ist: es in einer nachtriglich
wirkenden Repression zu suchen, ist daher ebenso
illusionir wie die Suche nach einem Begehren
auflerhalb der Macht."21

20 Vgl. ebenda, 5. 74 .
21 Ebenda, 5.101.
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Diese beiden gegensitzlichen Positionen werden
nun kritisiert:

"Hinter der allgemeinen These von der Unter-
driickung des Sexes durch die Macht, ebenso wie
hinter der Idee von der Begriindung des Begehrens
durch das Gesetz — beide Male findet man diesel-
be Vorstellung von Machtmechanik. Thre Defini-
tion ist merkwiirdig beschrinkt. Diese Macht
wire zunichst arm an Ressourcen, haushilterisch
in ithrem Vorgehen, monoton in ihren Taktiken,
unfihig zur Erfindung und gleichsam gezwungen
sich bestindig zu wiederholen. Sodann wire es
eine Macht, deren Michtigkeit sich darin er-
schopfte, nein zu sagen, auflerstande etwas zu
produzieren, nur fihig Grenzen zu zichen,
wesenhaft Anti-Energie [...] Endlich handelt es
sich um eine macht, deren Modell wesentlich
juridisch ist, einzig und allein auf die Verkiindung
des Gesetzes und das Funktionieren des Verbotes
ausgerichtet. Alle Arten der Beherrschung, Unter-
werfung und Verpflichtung laufen somit am Ende
auf Gehorsam hinaus."2?

Foucault sieht eine produktive Effizienz, einen
strategischen Reichtum und eine Positivitit der
Macht, die bei den von ihm kritisierten Positio-
nen unter den Tisch fillt. Er behauptet, dafl diese
Aspekte der Macht, die "ganz neuen Machtmecha-
nismen" und “"neuen Machtverfahren" bisher
aufgrund einer Art Selbstverschleierung der Macht
unerkannt geblieben seien:

"Nur unter der Bedingung, daf} sie einen wich-
tigen Teil ihrer selbst verschleiert, ist die Macht
ertriglich. Thr Durchsetzungserfolg entspricht
ihrem Vermégen, ihre Mechanismen zu
verbergen."? %
Zumindest scheint die Selbstverschleierung nicht
so vollkommen zu sein, um nicht wenigstens von
Foucault durchschaut zu werden. Dem offensicht-
lichen Phinomen zunehmender Liberalisierung
des Sexuellen und der Anhiufung und Verbrei-
tung von Wissen iiber die Sexualitit im "Abend-
land” des 20. Jahrhunderts ist jedoch nicht mit
den Ansitzen von Wilhelm Reich und auch kaum
mit der gesellschafts- und geschichtsfernen Theo-
rie Lacans beizukommen. Insofern trifft Foucaults
Kritik tatsichliche Schwichen jener Autoren.
"Repressive Entsublimierung” lautete der zentrale
Begriff, den Herbert Marcuse in den sechziger
Jahren in die Diskussion einfiihrte, um die nach
dem zweiten Weltkrieg verstirkt wahrzuneh-
mende sexuelle Permissivitit zu beschreiben.
Dieser und der andere von Marcuse zur Beschrei-
bung einer méglichen Opposition geprigte Begriff
der "Groflen Weigerung" erscheinen bei Foucault
zum Zwecke der Abgrenzung. Dies scheint ihm
allerdings nicht leicht zu fallen, denn gerade der

22 Ebenda, S. 106.
23 Ebenda, S. 107.



Begriff der repressiven Entsublimierung be-
schreibt ja eben jenen Sachverhalt der "fortge-
schrittenen industriellen Zivilisation®", den Fou-
cault als Auftreten "ganz neuer Machtmechanis-
men” beschreibt, als Aufstieg des Sexualititsdispo-
sitivs: in der sexuellen Sphire wird als Neben-
produkt der gesellschaftlichen Kontrolle iiber die
technologische Wirklichkeit die Freiheit erweitert
und zugleich die Herrschaft intensiviert.2*
Foucault erhebt nun gegen Marcuse den Vorwurf,
er erklire die fortschreitende Liberalisierung in
der sexuellen Sphire letztlich aus den Fortschrit-
ten der Produktivkraftentwicklung, aus jener
wachsenden gesellschaftlichen Kontrolle iiber die
technologische Wirklichkeit. An die Stelle dieses
Marcuseschen Erklirungsversuchs setzt Foucault
aber alles andere als eine klare Alternative. Die
Zuriickweisung Marcuses ist nichtsdestoweniger
schroff und heftig; Marcuse ist ein "Para-Marxist"
und seine Auffassung iiber den Zusammenhang
von Sexualitit und Okonomie wird als
"verschwommener Energetismus” bespdttelt.?
Indes ist Foucaults Nihe zu diesem verschwom-
menen Energetismus recht groff. So wenn er be-
hauptet, dafl es einen "Anschlufl™ des Sexualitits-
dispositivs an die Okonomie gibt, und zwar "iiber
zahlreiche und subtile Relaisstationen, deren wich-
tigste aber der Korper ist, der produzierende und
konsumierende Korper."26 An anderer Stelle ist
von "unabsehbaren Skonomischen Profiten" die
Rede, "die dank der Vermittlung von Medizin,
Psychiatrie, Prostitution und Pornographie” sich
aus Lust und Macht ableiten lassen.?”

Foucaults Abgrenzung von Autoren, die einen
Zusammenhang von Wirtschaft und Geschlechts-
leben annehmen, sind von einer eigentiimlichen
Unentschiedenheit, die nur diirftig durch Polemik
iiberdeckt wird. Ahnliches gilt auch fiir die andere
Seite der Repressionshypothese, fiir die Frage nach
dem Widerstand gegen Repression, bei der sich
Foucault zwar entschieden von Marcuses Konzept
der "Groflen Weigerung" abgrenzt und seine eige-
nen Vorstellungen sonderbar "verschwommen"
und zweideutig formuliert. Zum einen ist der
Widerstand der Macht immanent, ja er ist
geradezu eine Existenzbedingung der Macht, und
der Widerstand gegen sie ist die reine Ohnmacht:
"Wo es Macht gibt, gibt es Widerstand. [Die
Machtverhiltnisse] kénnen nur kraft einer Vielfalt
von Widerstandspunkten existieren, die in den
Machtbeziehungen die Rolle von Gegnern, Ziel-
scheiben, Stiitzpunkten, Einfallstoren spielen. Die
Widerstandspunkte sind iiberall im Machtnetz

24 Herbert Marcuse, Der eindimensionale Mensch
sDarm:tad! und Neuwied 1967), S. 91 .

5 Foucault, Sexualitit und Wahrheit Band 1, 2.2.0.,
S.138.

26 Ebenda, S. 129.
7 Vgl. ebenda, S. 65.
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prisent. Darum gibt es im Verhiltnis zur Macht
nicht den Ort der Groflen Weigerung — die
Seele der Revolte, den Brennpunkt aller Rebel-
lion, das reine Gesetz des Revolutionirs. Sondern
es gibt einzelne Widerstinde."?® Wenn nun aber
diese einzelnen Widerstinde zu den Grundbedin-
gungen der Macht gehéren, dann heifit das doch,
dafl Widerstand — und darunter muff wohl auch
der Kampf der Schwulenbewegung gegen Diskri-
minierung und Verfolgung verstanden werden —
dafl dieser Widerstand von vornherein nur den
einen Sinn hat, die bestehende Macht zu vervoll-
kommnen. Hier unterscheidet sich Foucault nicht
mehr von den heute sehr zeitgemiflen Predigern
eines Geschichtsfatalismus, nur dafl es nicht die
Macht des Schicksals sein soll, die alles Streben
und Hoffen auf Verinderung durch eigenes
Handeln zunichte macht, sondern gewissermafien

‘die Macht der Macht. Der Vorwurf, den Foucault

gegen die Lacansche Ansicht iiber Macht und Sex
erhebt, sie gefalle sich in der affirmativen Ver-
sicherung: Thr seid schon immer in der Falle, ist
eine Art Projektion. Foucault kann nur um den
Preis des Bruchs mit der Logik seiner Argumenta-
tion und mit einem geradezu trotzigen Dennoch
unmittelbar hieran die Behauptung anschliefien,
grofie radikale Briiche seien méglich, ja sogar eine
Revolution.??

Marcuse entlieh sein Pathos der Groflen
Weigerung, diese absurde Revolte gegen die
eindimensionale Gesellschaft bei Walter Benjamin,
aus dessen Essay iiber die Wahlverwandtschaften er
den Schlufisatz "Nur um der Hoffnungslosen
willen ist uns die Hoffnung gegeben" ans Ende
seiner Spitkapitalismusanalyse setzt. Ein recht
ihnliches diisteres Pathos firbt auch Foucaults
Geschichte der Sexualitit. Es gibt darin iiberra-
schenderweise eine Stelle, wo Wilhelm Reich ge-
lobt und seinem Werk ein nicht niher bestimmter
Wert zuerkannt wird wird. Im Umkreis von
Reich habe sich zwischen den beiden Weltkriegen
die historisch-politische Kritik der sexuellen
Repression herausgebildet:

"Der Wert dieser Kritik und ihre Auswirkungen
in der Realitit waren betrichtlich. Aber gerade die
Moglichkeit ihres Erfolges war an die Tatsache ge-
kniipft, dafl sie sich immer noch innerhalb des
Sexualititsdispositivs abspielte und nicht aufler-
halb oder dagegen. Die Tatsache, daf} sich so viele
Dinge im sexuellen Verhalten der abendlindischen
Gesellschaften indern konnten, ohne dafl sich
eine der von Reich daran gekniipften politischen
Versprechungen oder Bedingungen verwirklicht
hat, beweist zur Geniige, dafl diese 'Revolution’
des Sexes, dieser ganze ‘antirepressive’ Kampf
nicht mehr — aber auch nicht weniger, und es ist

28 Ebenda, S. 117.
29 Vgl. ebenda, S. 118.



nicht wenig — als eine taktische Verschiebung
und Wendung im groflen Sexualititsdispositiv be-
deutete. Man versteht aber auch, warum man von
dieser Kritik nicht erwarten konnte, den Raster
fiir eine Geschichte dieses Dispositivs abzugeben.
Ebensowenig wie man von ihr erwarten kann, die
Bewegung auszuldsen, die dieses Dispositiv
abtrige."30

Das klingt fast ein bifichen enttiuscht iiber die
Wirkungslosigkeit dieses "ganzen 'antirepressiven’
Kampfes”, .der nur eine taktische Verschiebung
und Wendung im Sexualititsdispositiv bewirkt
habe. Die Bewegung, die dieses Dispositiv abtrigt
und deren Ziel fiir Foucault eine "andere Okono-
mie der Korper und Liiste". Mehr als Andeutun-
gen, dafl diese Okonomie irgend etwas mit einer
kiinftigen "ars erotica” zu tun haben konnte, bie-
tet Foucault nicht, und es eigentlich nicht argu-
mentativ, sondern beschworend, wenn Foucault
"die Macht" aufruft, von der er behauptet, dafl sie
es sei, die die Menschen dazu bringt, gegen ihre
Sexualunterdriickung aufzubegehren, nur um sich
noch auswegloser im Netz dieser Macht zu
verfangen.

An dieser Stelle mochten wir einige Bemerkungen
iiber unser Interesse an der Lektiire von Sexualitat
und Wabrbeit anfiigen, das zunichst aus der Frage
entsprang, welchen Platz ein schwuler Autor, der
zur politischen Rolle der Sexualitit Stellung
nimmt, darin der Homosexualitit und der Schwu-
lenbewegung einriumt. Immerhin empfanden wir
es als bedeutenden Fortschritt, dal Foucault mit
der bei heterosexuellen Autoren iblichen Sitte
brach, die Kritik des Sexuallebens mit mehr oder
weniger offen moralisierenden Ausfillen gegen die
Homosexuellen zu verquicken. Wilhelm Reich
war in dieser Hinsicht exemplarisch, indem er im-
mer wieder Homosexualitit mit Krankheit und
Jugendgefihrdung gleichsetzte und die Schwulen
in die Nihe der Faschisten riickte. Man kann von
einer regelrechten Tradition sprechen, die Reich
begriindete und die von Erich Fromm in seinen
Ausfiihrungen iiber Autoritit und Familie ebenso
fortgesetzt wurde wie nach dem Weltkrieg durch
Horkheimer und Adorno in der Dialektik der Auf-
klirung.3! Spitfolgen lassen sich in den sechziger
Jahren noch bei Herbert Marcuse und Reimut
Reiche nachweisen und schliefilich sogar bei
Martin Dannecker, der sich, wohl von dieser Tra-
dition geprigt, veranlafit sah, den schwulen Sex als
"Krankheitsgewinn" und die Schwulen pauschal
als "liebesunfihig" zu etikettieren.

30 Ebenda, S. 157.

31 Zum Beispiel: "Im faschistischen Kollektiv mit
seinen Teams und Arbeitslagern ist von der zarten
Jugend an ein jeder ein Gefangener in Einzelhaft, es
ziichtet Homosexualitit." (Dialektik der Aufllirung,
Amsterdam 1944,

S.303)

38

Es gehort zu den entschiedenen Stirken des Fou-
caultschen Werks, dafl es sich nicht in diese Tradi-
tion (die vielleicht nur ein Problem deutschspra-
chiger Autoren war) einordnet, sondern an keiner
der zahlreichen Stellen, an denen von Homosexu-
alitit die Rede ist, die alten diskriminierenden
Klischees bedient.

Die Frage, die wir in der Auseinandersetzung mit
Foucaults Kritik der Repressionshypothese an
Sexualitit und Wahrheit stellen wollen, betrifft
nichtsdestoweniger die Schwulenbewegung, die
bei Foucault als ein im 19. Jahrhundert beginnen-
der Gegen-Diskurs der Homosexualitit figuriert
und die gemifl der Sex/Macht-Konstruktion nur
als taktisches Element oder als "taktischer Block"
innerhalb einer Strategie der Macht erscheint.

Kritik des Machtbegriffs und seiner Utopie

Foucault entwirft ein Machtmodell, das die Le-
bensweisen und Haltungen der Menschen steuert
und organisiert und ihre freiwillige Unterwerfung
bewirkt.

Die Macht initiiert alle Widerstinde gegen sich
selbst, um so die Kontrolle iiber die Individuen
auszudehnen und zu perfektionieren. Der Kampf
der Schwulenbewegung fiir sexuelle Gleichberech-
tigung kann demnach von Foucault nicht als
demokratisches Anliegen gedacht werden —
ebenso wenig kann er den Kampf der Frauen
gegen das Abtreibungsverbot als Fortschritt be-
greifen. Es fiihrt immer nur zu einer Zunahme der
Unterwerfung. Das kann wohl nicht anders sein,
da dem Foucaultschen Machtbegriff eine entschei-
dende Komponente fehlt: das demokratische
Interesse. Wir sind der Meinung, daf die Notwen-
digkeit von Macht und Unterdriickung aus Kimp-
fen hervorgeht, denen Interessengegensitze zu-
grunde liegen. Foucault leugnet zwar nicht, daf
die Macht "aus Krifteverhiltnissen, die den Strate-
gien immanent sind", hervorgeht, aber fiir ihn ist
die Macht subjektlos und verselbstindigt. Sie
handelt selbst als eine Art automatischem Subjekt.
Wir hingegen halten sie fiir eine Reaktionsweise:
Die Menschen sind in bestimmten Praxen titig
und kénnen darin Haltungen entwickeln, die
gegen die Herrschaft gerichtet sind. Die Macht
nimmt diese Haltung auf, organisiert dieses Mate-
rial neu und gibt es an die Menschen in systemsta-
bilisierender Form zuriick. Diese neu artikulierten
Haltungen werden nur angenommen, wenn sie
den Interessen der Individuen weitgehend entspre-
chen, oder wenn sie aufgrund von neu geschaffe-
ner vernachlissigt werden kénnen. Die Macht
muf sich anpassen, einschmeicheln.

Wenn man die relative Eigentitigkeit der Men-
schen nicht anerkennt, dann erscheinen sie wirk-
lich nur als die Subjekte, als die sie Foucault be-
schreibt,als Spieler, die fortwihrend das Spiel der



Macht spielen und das System der Wahrheit
festigen.
Wir glauben ein politisches Motiv angeben zu
konnen, das Foucaults grundsitzliche Kritik an
der von ihm so genannten Diskursivierung des
Sexes leitet und in seinem vagen Gegenbild von
den Korpern und Liisten erscheint, ("Gegen das
Sexualititsdispositiv kann der Stiitzpunkt des
iffs nicht das Sexbegehren sein, sondern
die Korper und die Liiste."3?) Demnach sind fiir
Foucault lustvolle Kérperbeziechungen vorstellbar,
die gewissermaflen subversiv und systemzersto-
rend wirken, sofern sie nur nicht vom Sex
angekrinkelt sind.
Die dunkle Grofle, die Macht, die die sinnlichen
Korperbeziehungen mittels eines dafiir erfun-
denen Sexualititsdispositivs kontrolliert, konnte
sich nur durch den Diskurs, durch das Sprechen
iiber den Sex und einiger Wissenschaften als
Grundelemente eines Netzwerks festsetzen und
die Menschheit in Schach halten. Nicht nur eine
Skepsis gegeniiber dem Diskurs, der als Medium
von Macht und Kontrolle entlarvt wird, sondern
geradezu so etwas wie Angst vor dem Diskurs
scheint bei Foucault im Spiel zu sein. Sobald ein
Diskurs produziert ist, ist der Sachverhalt, um den
es geht, kontrollierbar. Auf die Schwulenbewe-
gung angewendet mdchten wir die These aufstel-
len: Foucaults Angst vor dem Diskurs ist die Angst
vor der Politik. Indem sich die Schwulenbewegung
politisch betitigt, spielt sie das Spiel der Macht.
Die Schwulenbewegung ist die symbolische Ar-
tikulation der sexuellen Praxis der Schwulen —
im geschriebenen Text, im gesprochenen Wort,
im Film, der Straflendemonstration, der Resolu-
tion. Schliefllich ist jedes organisierte gesellschaft-
liche Handeln sprachlich vermittelt; der Diskurs
ist unumginglich, notwendig um Widerstand zu
leisten. Foucaults Diskursbegriff schliefit zwar den
"Gegen-Diskurs" mit ein, beide sind aber Produk-
te und Dispositive der Macht. Foucaults Herkunft
aus dem Hause der Phinomenologen macht sich
hier bemerkbar: Ein wissenschaftliches Wissen
iiber die Realitit kann es nicht geben, da es keine
objektive Realitit gibt; die gesellschaftliche Reali-
tit wird iiber Vorstellungen und Ideen konstru-
iert; allein das Bewufltsein prigt hiernach — im
Gegensatz zu materialistischen Auffassungen —
die Praxis. Die Macht ist eine dieser dunklen
Vorstellungen, die das Leben bestimmen; sie
kommt "von oben und von unten," verwischt
ithre Herkunft und wird zur Allmacht. Die ent-
scheidende Schwiiche einer solchen Theorie ist
darin zu sehen, dafl sie die historische Ge-
wordenheit der Unterdriickung verdeckt und mit

32 Boucault, Sexualitat und Wabrheit Band 1, 2.2.0., S.
187.
33 Ebenda, S. 115.
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irrationalen Versatzstiicken das Ungliick der Men-
schen zu erkliren vorgibt. Der ohnmichtige
Hilferuf nach einer Welt, in der nicht die ungliick-
lichmachenden Ideen die Macht innehaben, ist der
falsche Weg zur Verinderung der gesellschaft-
lichen Situation. Wenn iiberhaupt, dann liegt die
Chance der Befreiung gerade im kritischen
Diskurs, im Hinterfragen gesellschaftlicher Ver-
hiltnisse und in der Verstindigung, nicht aber im
Schweigen und in der Heimlichkeit.

Zur Kritik der Kritik der
Repressionshypothese

Foucault hat ein leichtes Spiel, wenn er ausschliefi-
lich gegen die recht simple Variante der Repres-
sionshypothese polemisiert, die etwa besagt: Die
herrschenden Klassen haben das Geschlechtsleben
der arbeitenden Klassen unterdriickt, um die
Umwandlung sexueller Lust in Arbeitsamkeit und
Arbeitswilligkeit zu erzwingen; Sex und Arbeit
sind nach Art einer pneumatischen Mechanik
verbunden, und das Verschlielen des Ventils sexu-
eller Lust fiihrt zur Umwandlung sexueller Ener-
gie in ausbeutbare Arbeitskraft. Die Unhaltbar-
keit dieser Annahme war indes schon Wilhelm
Reich bewuflt, der zu Anfang der dreifliger Jahre
darauf hinwies, dafl zwischen ungehinderter sexu-
eller Betitigung und Arbeitsfreude ein eher po-
sitiver Zusammenhang besteht. Es 136t sich jedoch
ein anderes duflerst machtvolles Interesse der Aus-
beuterklassen an der Unterdriickung der Sexuali-
tit der Ausgebeuteten nachweisen, dessen Bedeu-
tung von Foucault véllig unterschitzt. Wir mei-
nen die Rolle der Sexualunterdriickung in der Be-
volkerungspolitik der frithen Neuzeit, die Steige-
rung der Bevilkerungszahlen aus wirtschaftlichen
und militirischen Griinden durch Sexualpolitik.
Foucault behauptet, "die unteren Volksschichten"
seien "zuerst [...] am Ende des 18. Jahrhunderts”
zum Objekt eines Kampfes gegen die Abtreibung
geworden, und gar erst am Ende des 19. Jahrhun-
derts seien propagandistische Kampagnen fiir die
Moralisierung der armen Klassen von ooben
veranstaltet worden. Uberhaupt habe sich erst
*um 1830" Foucaults Sexualititsdispositiv, "das in
seinen komplexesten und intensivsten Formen fiir
die privilegierten Klassen und von ihnen ent-
wickelt worden war, im gesamten Gesellschafts-
kdrper a itet."34

Da Foucault grundsitzlich das interessegeleitete
Handeln der Menschen aus seinen Geschichtsbe-
trachtungen ausblendet, braucht er sich nicht mit
der Frage auseinanderzusetzen, warum es denn
ausgerechnet am Ende des 18. Jahrhunderts die
"Geburtenfrage” zu einem Ansatzpunkt fiir die
Ausdehnung seines Sexualititsdispositivs auf die

34 Vgl. cbenda, S. 146 £.



unteren Volksschichten kam. Hitte er dies getan,
dann wire thm woméglich seine um drei Jahrhun-
derte zu spite Datierung aufgefallen, denn diese
"Geburtenfrage” war gleich zu Beginn der Neuzeit
Anlaf} fiir die herrschenden Klassen, sich fiir das
Geschlechtsleben der unteren Volksschichten zu
kiimmern. Mit dem Aufstieg der kapitalistischen
Wirtschaftsform entstand damals ein neues In-
teresse an dem, was man als Menschenproduktion
bezeichnen kénnte. In welchem Ausmafl dieses In-
teresse verwirklicht wurde, lift sich an der Bevdl-
kerungsentwicklung ablesen: zwischen 1400 und
1900 hat sich die Einwohnerzahl Europas etwa
verzehnfacht.?> Hier, in der Frage nach der Steige-
rung der Zahl ausbeutbarer Arbeitskrifte scheint
uns das wesentliche Interesse der herrschenden
Klassen an der Reglementierung des Geschlechts-
lebens und an der Unterdriickung seiner nichtre-
produktiven Formen in den unteren Volks-
schichten zu liegen.

Zu dem vielfiltigen und immer effektiver ausge-
stalteten Instrumentarien dieser auf maximale
Menschenproduktion orientierten Bevolkerungs-
politik gehérte neben anderem die terroristische
Austilgung des Verhiitungs- und Abtreibungs-
wissens. Zu einer systematisch betriebenen Praxis
wurde diese unter dem Namen der Hexenverfol-
gung bekannte Politik im 16. und 17. Jahrhundert
in Frankreich und Deutschland. Die Hexenverfol-
gung, der einige Millionen Frauen zum Opfer fie-
len, war in ithrem Kern die Ausrottung von Frau-
en, deren Kenntnisse iiber Empfingnisverhiitung
und Fruchtabtreibung den staatlichen Bevélke-
rungswachstumszielen hinderlich schienen. In die-
sem Zusammenhang setzte sich auch verstirkr seit
dem 16. Jahrhundert das Interesse an der
Verfolgung von Sexualititsformen durch, die
nicht zur Menschenproduktion beitrugen (Homo-
sexualitit, Sex mit Tieren, Sex mit Kindern,
Selbstbefriedigung).

Doppelcharakter der Wahrheit

Foucault kann aufgrund seines Geschichtsbildes,
in dem zwar "Skonomische Prozesse und poli-
tische Strukturen" vorkommen?® , aber keine an
Interessen orientiert handelnde Menschen, gar
nicht auf die Idee kommen, dafl hier ein poli-
tischer Kampf zwischen den Erfindern und An-
wendern einer neuen Bevdlkerungspolitik und
den Objekten dieser Politik stattfindet. Es ist in
Foucaults Darstellung des Geschichtsprozesses so,
als ob eine Art personifizierter Wille zur Macht in
einem Gebilde haust, das sich zwar Gesellschaft

35 Von 45 Mio Einwohner 1400 auf 423 Mio im Jahre
1900; vgl. G. Heinsohn u.a., Menschenproduktion,
stkfm 1979), S. 40.

6vgl. ebenda, S. 128.

nennt, das abeer jenseits und auflerhalb der Titig-
keiten und Beziehungen der Menschen existiert
und einzig zu dem Zweck der Selbsterhaltung von
auflen auf die Menschen wirkt. Die Gesellschaft
ist fiir Foucault nichts, was in den Beziechungen
und Handlungen der Menschen stets neu erzeugt
wird, sie ist vielmehr etwas duflerliches, ein iiber-
menschlicher Wille zur Macht, dem lieben Gott
nicht unihnlich, unterschieden von ihm nur, in-
dem sie unablissig bemiiht ist, die Menschen im-
mer perfekter und globaler zu kontrollieren. So
ist Foucault auch auflerstande, die beiden wider-
spriichlichen Seiten dessen zu begreifen, was er als
das zunehmend sich entfaltende strategische Sexu-
alititsdispositiv beschreiben will. Zur Verdeutli-
chung dieses Einwands mufl man sich vergegen-
wirtigen, dafl der Besitz von Wissen auf min-
destens zweierlei Weise angewendet werden kann:
zur Befreiung aus Abhingigkeiten, die durch bis-
herige Unwissenheit bedingt war, oder zur Unter-
driickung und Kontrolle anderer Menschen, deren
Unwissenheit ihre Unterdriickung erleichtert.
Diese doppelten und entgegengesetzten Moglich-
keiten, die in Bacons "knowledge is power" ent-
halten sind, reduziert Foucault auf einen
einseitigen Zusammenhang.

Zwar ist ihm soweit zuzustimmen, daf} es bei der
Entwicklung der Sexualwissenschaft und bei den
vielfiltigen Anreizen, vom Sex zu sprechen, nicht
ausschlieflich um seine Repression geht. Daf} aber
die Zunahme von Kenntnissen und die Entwick-
lung eines wissenschaftlichen Wissens iiber das
Geschlechtsleben nur zu einer Zunahme der Kon-
trolle iiber die Menschen fiihrt, wie Foucault im-
mer wieder behauptet, scheint uns nicht plausibel.
Er verabsolutiert eine einzige Anwendungsmog-
lichkeit des Wissens, und gelangt so zu falschen
und politisch fragwiirdigen Resultaten, was
abschlieflend mit drei Beispielen illustriert werden
soll:

Seit Anfang des Jahrhunderts setzt sich die An-
sicht durch, dafl die Onanie keine der bis dahin
angenommenen Schiden verursacht. Seit Anfang
der zwanziger Jahre galt zumindest in der deut-
schen Sexologie die Harmlosigkeit der Onanie als
gesichertes Wissen. Von diesem Wissen, das zwei-
fellos eine bedeutsame Wende in den Anschau-
ungen und Haltungen der Menschen zur Onanie
und zum eigenen Geschlechtsleben bewirkte, eine
Zunahme der Kontrolle und Stirkung der Macht-
apparate (etwa der Arzte oder Sexualpidagogen)
abzuleiten, diirfte einigermaflen schwer fallen.

Ein Beispiel aus Foucaults eigener politischer
Praxis: Wie ist die Zunahme gesellschaftlicher
Macht und Kontrolle vorstellbar, die von dem
Wissen um billige, einfache und ristkoarme Ab-
treibungsmethoden zu erwarten ist? Der Kampf
der Frauenbewegung um die Freigabe der Abtrei-
bung, an der sich Foucault in der Gruppe "Ge-



sundheitsinformation” beteiligt hatte, nicht aus-
sichtslos. Vorstellbar ist, dafl durch die schliefllich
erkimpfte Umsetzung des Wissens von der risiko-
armen Abtreibung die Autonomie der Frauen
wichst. Wie gemifl der Foucaultschen Theorie
dieses Wissen die Macht der Gesellschaft iiber die
Frauen und ihre Kérper steigern und intensivieren
soll, kénnen wir uns eigentlich nicht vorstellen.
Das dritte Beispiel liegt uns selbst etwas niher:
Wenn man daran glaubt, dafl sich in der
Sexualwissenschaft und in den iibrigen Wissen-
schaften vom Menschen die Anschauung durch-
setzt, dal Homosexualitit weder Krankheit noch
Verbrechen ist, — dann kénnen wir uns wirklich
nicht vorstellen, wie dadurch Macht & Kontrolle
iiber die Schwulen zunehmen soll.

Es konnte sein, dafl wir in einem Punkt-iiberein-
stimmen, daf er in seiner dunklen metaphori-
schen Ausdrucksweise etwas dhnliches vertritt wie
wir: Es geht im Widerstand gegen die sexuelle Re-
pression nicht um unsere Befreiung in dem Sinne,
dafl durch die Beseitigung aller heute noch vor-
handenen Diskriminierungen der Frauen, der
Schwulen und der Kinder im Bereich des Ge-
schlechtslebens schon ein hdherer Typ der
menschlichen Gesellschaft erreicht wire. Eine ka-
pitalistische Gesellschaft ist vorstellbar, in der es
keinen Sinn mehr hat, von Frauen- oder Schwu-
lenunterdriickung zu sprechen, in der aber weder
der Frieden gesichert noch das Privateigentum an
Produktionsmitteln beseitigt ist. Insofern sind die
Erwartungen, die Wilhelm Reich an seinen Kampf
gegen die sexuelle Zwangsmoral kniipfte, dhnlich
obsolet wie die Erwartungen der Pidagogen im
19. Jahrhundert in ihrem Kampf gegen die Onanie
ihrer Schiiler. Foucaults Theorie schieit aber iiber
das Ziel hinaus, indem er jeden emanzipatorischen
Sinn eines Kampfes um Sexualreform abstreitet.
Anstelle einer eingreifenden Praxis, von der Fou-
cault nur machtstirkende Effekte erwartet, emp-
fiehlt er das Triumen von der anderen Okonomie
der Kérper und Liiste. Nichts gegen das Triumen!
Wir meinen aber, dal zumindest die Schwulen
lange genug von einem ganz anderen Leben blofl
getriumt haben, ohne dafiir auch zu kimpfen.
Foucault liefert jedoch den Schwulen angenehme
Rechtfertigungsgriinde fiir ein Fernbleiben von
der schwulen Befreiungsbewegung. Die Attraktivi-
tit seiner Schriften fiirs schwule Gemiit kommt
vielleicht gerade daher, dafl er den iiblichen Selbst-
hafl und die durch die gesellschaftliche Lage be-
dingten Ohnmachtsgefilhle in eine dsthetisch
gelungene Theorie fafit.

Wie sehr aber diese Ordnung durch einen getriib-
ten Blick auf die Wirklichkeit erkauft ist, wollen
wir noch an einem Beispiel aus der deutschen Ge-
schichte zeigen: Nur einmal, gegen Ende seines
Buches iiber Sexualitit und Wahrheit kommt
Foucault auf den Hitlerfaschismus zu sprechen.
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Gemifl seinem Programm, die Macht im wesent-
lichen nicht als repressiv, sondern als positiv
schépferisch darzustellen, urteilt er iiber die Sexu-
alpolitik der Nazis, sie sei “eine licherliche
Episode geblieben" 38

Wenn man die nazistische Sexualpolitik auf die
Versuche einer blond-blaudugigen Rassehochziich-
tung reduziert, dann war sie nichts als eine
licherliche Episode. Aber zur Sexualpolitik der
Nazis gehorte leider viel mehr. Oder soll man die
Verschirfung des Sexualstrafrechts im jahre 1935
und die durch keine Gesetzgebung legitimierte
Schwulenverfolgung und ihre bekannte Sonder-
behandlung in den Konzentrationslagern nicht
zur hitlerischen Sexualpolitik hinzuzihlen?

Dafl die Nazis als eine der ersten Malnahmen im
Mai 1933 das Hirschfeldsche Institut fiir Sexual-
wissenschaft zerstérten gehért unseres Erachtens
nicht zu den zu vernachlissigenden Momenten fiir

‘eine Einschitzung der NS-Sexualpolitik. Im Ge-

genteil, wir sind der Ansicht, dafl die Macht der
Nazis iiber den Sex im wesentlichen repressiv war
und zwar in einer extrem gesteigerten Ausdeh-
nung und Intensitit.

Wir vermuten, dafl Foucaults Ignoranz in Bezug
auf diese Thematik die systematische Schwiche
seiner Theorie zum Ausdruck bringt. Denn das
Hirschfeldsche Institut fiir Sexualwissenschaft
konnte in Foucaults Theorie nur als ein besonders
friih auftauchendes Hilfs-Dispositiv zur Stirkung
des Sexualititsdispositivs erscheinen. Und kénnte
Foucault in Hirschfelds Motto "Durch Wahrheit
zur Gerechtigkeit” etwas anderes erblicken als die
naive Selbstentlarvung eines Funktionirs im
Dienste des Konigs Sex?



Jorg A. Kuhn

Der "Moabiter Lowe" als Emblem der Zeitschrift
"Die Freundschaft"

Im liberalen Klima der Weimarer Republik
konnten zum ersten Mal im Deutschen Reich eine
Reihe von Zeitschriften erscheinen, die sich fiir
die Belange der Homosexuellen auf verschiedene
Weise einsetzten. Eine der wichtigsten war die
Monatsschrift Die Freundschaft.

Als "Wochenschrift fiir Aufklirung und geistige
Hebung der idealen Freundschaft® 1919 von Karl
Schultz gegriindet, diente sie unter dem neuen Ti-
tel zwischen 1923 und 1926 als Informationsorgan
des von Magnus Hirschfeld und anderen 1897 ge-
griindeten Wissenschaftlich-humanitiren Komitees.!
Im Titelkopf der Zeitschrift ist unter dem fettge-
druckten Titel, eingerahmt von redaktionellen
Informationen, ein figiirliches Emblem eingefiigt,
das die Figur eines kriftigen Léwen zeigt, der zum
Schutz seiner beiden Jungen eine gewaltige Schlan-
ge niederkimpft. Dieses Emblem ist keine freie
Erfindung der Herausgeber, sondern die zeichne-
rische Wiedergabe einer der bekanntesten monu-
mentalen Freiplastiken im wilhelminischen Ber-
lin.2 Die Beweggriinde, die zur Wahl dieses Bild-
motivs fiihrten, lassen sich nur vermuten, zumin-
dest sind in der greifbaren schwulen Geschichts-
literatur keine Hinweise dazu finden. Vorlage war
das 1883 von dem Berliner Bildhauer Albert Wolff
(1814-1892) geschaffene Gipsmodell der Figuren-
gruppe eines seine Jungen gegen eine Schlange ver-
teidigenden Lowen. Auf der Berliner Akademie-
Ausstellung des gleichen Jahres wurde es als auto-
nome Tierplastik vorgestellt.? Wolff war einer der
erfolgreichsten Schiiler des bekannten Berliner
Klassizisten Christian Daniel Rauch, der 1824/34
den schlafenden Lowen des Scharnhorstgrabmals
auf dem Berliner Invalidenfriedhof modelliert
hatte. Bereits 1847 hatte Wolff das Motiv des Lo-
wen aufgegriffen und eine Lowendarstellung fiir
die linke Treppenwange des "Alten Museums” am
Lustgarten geschaffen. Wihrend dort der Lwe als
Gegenpart des ihn besiegenden Menschen wirken
mufite, entstand 1883 mit der 230 cm hohen, mo-
numentalen Gruppe ein trotz aller neubarocken
Pathetik naturalistisches Tierbild. 1892 kaufte die
Stadt Berlin das moglicherweise fiir Amerika be-

! Ausstellungskatalog Eldorado. Homosexuelle Frauen
sund Manner in Berlin 1850-1950. Hrsg. vom Berlin
Museum, Berlin 1984, S. 38 (M. Baumgardt).

2 H. Miiller-Bohn, Die Denkmialer Berlins, Berlin 1897,
S. 40 u. Tafel L

3 Ausstellungskatalog Ethos und Pathos. Die Berliner
Bildhauerschule 1786-1914. Hrsg. von P. Bloch u.a.,
Berlin 1990, S. 356 Kat.Nr. 303.
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stimmt gewesene Modell von den Erben Wolffs an
und lieff es von der Gieflerei Lauchhammer in
Bronze gieflen.* Am 15. Juni 1895 wurde die Figu-
rengruppe vor dem 1880/81 neuerbauten Krimi-
nalgericht in Moabit aufgestellt. Aus dem autono-
men Tierbild war nun ein Sinnbild des siegreichen
Kampfes der Gerechtigkeit gegen das "Schlangen-
geziicht der Liige” geworden.® Nach Abbruch der
Kriegsruine des Kriminalgerichts 1953 wurde die
Lwengruppe 1962 zuerst im Innenhof des
*Neuen" Kriminalgerichtes an der Turmstrafle 91,
dann, Ende der 1980er Jahre, vor dem neuen
Anbau des Gerichtes an der Wilsnacker Strafle auf
einem neuen Sockel aufgestellt.® Soweit zur kunst-
historischen Geschichte der Lowengruppe.

Was aber hat nun der "Moabiter Lowe" als
Embelm fiir Die Freundschaft zu bedeuten? Hatte
der Verfasser des am 1. Februar 1923 im Mercure
de France verdffentlichten Beitrags "Das organi-
sierte Laster in Deutschland”, Ambroise Got das
von ihm beschriebene Emblem der Zeitschrift
boshaft mit der in einem der Ausgaben vertffent-
lichten Studie des Zoologen Dr. Thomas Zell iiber
homosexuelles Verhalten bei Tieren in Verbin-
dung gebracht,” lifit sich aber der ernsthafte
Versuch unternehmen, den von Hermann Miiller-
Bohn 1897 bemerkten justizbezogenen Sinn der
Figurengruppe auch als Deutung des Emblems
heranzuziehen. Das Emblem mufl in unmittel-
barem Zusammenhang mit dem Untertitel der
Zeitschrift: "Monatsschrift fiir den Befreiungs-
kampf andersveranlagter Minner und Frauen®
gesehen werden. Der die Macht der juristischen
Gerechtigkeit symbolisierende Lowe liflt sich
ohne Miihe auf den Kampf des Wissenschaftlich-
humanitiren Komitees gegen den § 175 beziehen,
zumal in der Ausgabe Nr. 7 der Zeitschrift
Hirschfelds "Antrag auf Abschaffung des § 175 im
Deutschen Reichstag” abgedruckt wurde.® Das
reine Motiv des Kampfes zu Zwecken der Vertei-
digung liflt sich im Zusammenhang mit seiner
emblematischen Verwendung im Kopf der
Zeitschrift als Verbildlichung des Kampfes der

4 Ebenda, S. 356.

3 H. Miiller-Bohn, 2.2.0., S. 40.

6 H. u. E. Bérsch-Supan w.a., Kunstfiibrer Berlin,
Stuttgart 1991, S. 190.

7 Ambroise Got, "Le Vice organisé en Allemagne®,
iibersetzt und kommentiert von M. Herzer, in: Capri
Nr 15 (Mai 1993), S. 8.

8 Diese Titelseite ist im Ausstellungskatalog
Eldorado..., 2.2.0., S. 39 wiedergegeben.



Schwulen und Lesben um Anerkennung und Frei-
heit interpretieren. Die Wahl dieser bekannten,
vor dem Gerichtsgebiude aufgestellten Figuren-
gruppe ist aber dariiberhinaus als bewufiter Appell
an die staatsvertretende an die staatsvertretende
Justiz zu werten, den schwulen und lesbischen
Staatsbiirgern die gleichen Rechte wie den hetero-
sexuellen Staatsbiirgern zu gewihren. So ist in

dem Emblem eine klare Aussage fixiert: Die schiit-
zende Macht des gerechten und michtigen Lowen
(Justiz und Staatsmacht), der zur Verteidigung
seiner Kinder (Freiheit und Unversehrtheit) die
das Bose symbolisierende Schlange (Gesetzes-
iibertretung) niederkimpft, soll nicht gegen die
Homosexuellen, sondern zu ihrem Nutzen und
Schutz eingesetzt werden.
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Buchbesprechungen

Wilfried Kugel, Der Unverantwortliche.
Das Leben des Hanns Heinz Ewers.
Grupello Verlag, Diisseldorf 1992. 558 S.

Bis zu seinem Eintritt in die Nazipartei im Jahre
1931 war Hanns Heinz Ewers eine Art deutscher
Steven King, dessen Romane, Kurzgeschichten
und Filmdrehbiicher iiberaus erfolgreich das mas-
senhafte Bediirfnis nach saurem Kitsch befriedig-
ten, nach unterhaltsamen Stories von Vampiren,
Wiedergingern und lebenden Leichen. Sein grofi-
ter internationaler Erfolg war der Roman Alraune
von 1911, die in zahllose Sprachen iibersetzte und
mehrmals verfilmte Geschichte einer kiinstlich ge-
schaffenen, iberirdisch schénen Frau, die die
Minner in Tod und Verzweiflung stiirzt.
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Ein Jahr nachdem er Nazi geworden war, erschie-
nen seine beiden letzten Biicher, Reiter in deut-
scher Nacht und Horst Wessel — Nazipropaganda in
Romanform. Dann verstummte seine Muse, bis zu
seinem Tod 1943 erschienen nur noch wenige kur-
ze Texte, was wohl damit zusammenhing, dafl
Ewers in der Nazipartei zahlreiche Feinde hatte,
die Verbote seiner Biicher und Filme durchsetz-
ten. Da ihn aber eine alte Busenfreundschaft mit
Goebbels verband, war er nie ernsthaft gefihrdet,
sondern konnte seinen komfortablen Lebens-
abend unbehelligt genieflen.

Fiir die schwule Geschichtsschreibung ist Ewers
von Interesse, weil er zu Anfang seiner Karriere
gewisse Verbindungen zur Schwulenbewegung un-

terhielt. Er war im Jahre 1899 Mitarbeiter an



Adolf Brands Zeitschrift Der Eigene, veranstaltete
im Wissenschaftlich-humanitiren Komitee im Ok-
tober 1903 eine Lesung aus Enterbt, seinem im
gleichen Jahre verfafiten schwulen Theaterstiick.
Enterbt ist aber nie im Buchhandel erschien oder
gar auf einer Biihne aufgefiihrt wurde. In Anleh-
nung an die damals verbreitete, einem Buchtitel
nachgebildete Selbstbezeichnung der Schwulen als
Die Enterbten des Liebesgliicks wihlte Ewers den
Titel seines Stiicks. In seinem Nachlafl fand sein
Biograph Wilfried Kugel lediglich Korrekturfah-
nen von Enterbt, deren spiteste auf den 19.12.1905
datiert ist. Warum das Stiick niemals das Endsta-
dium einer Buchverdffentlichung erreichte, war
anhand des Nachlasses genauso wenig zu kliren
wie die Frage, warum die Zusammenarbeit mit
Adolf Brand nur ein knappes Jahr dauerte und
welche Ereignisse zum Abbruch des Arbeitsver-
hiltnisses fiihrten. Kugel hilt Enterbr fiir “eine
Kampfschrift fiir verheiratete Homosexuelle", —
eine ziemlich unangemessene Klassifizierung, denn
die naturalistische Darstellung der Umstinde des
Selbstmords eines 46jihrigen schwulen Landge-
richtsrats, der stets asketisch gelebt hatte und jetzt
auf seine alten Tage wegen eines erfundenen Ver-
stofles gegen § 175 verhaftet werden soll, hat nur
wenig Kimpferisches an sich. Das unversffent-
lichte Stiick, die kurze Mitarbeit am Eigenen, der
WhK-Auftritt und seine beiden wenig gliicklichen
Ehen veranlassen Kugel zu der Behauptung, dafl
Ewers schwul gewesen sei: Auf der Insel Capri soll
er in den neunziger Jahren des 19. Jahrhunderts
"seine ersten homosexuellen Erfahrungen” ge-
macht haben (S. 389). "Man kann annehmen, dafl
Ewers sexuelle Beziehungen zu Frauen wie Min-
nern unterhielt"(S. 390), glaubt Kugel aus drei
unverdffentlichten Gedichtzeilen schliefen zu
konnen ("Ich kiifite Weiber, Knaben, Gott und
Tier / Ich schliifte Wonnen — Wonnen schenkte
ich / ... Ward selbst zum Weib, zum Knaben,
Gott und Tier / ward eins und alles"...)) Schlief}-
lich behauptet er noch, dafl sich unter Ewers'
sexuellen Partnern "landsknechtartige, brutale
Gesellen wie Fremdenlegionire und SA-Leute®
gewesen seien.(S. 391) Demnach wire Ewers einer
jener gar nicht sehr vereinzelten schwulen Nazis
gewesen, denen von ihren homophoben Parteige-
nossen kein Haar gekriimmt wurde. Die Behaup-
tung, Ewers sei homosexuell gewesen, ist aber
alles andere als iiberzeugend. Beweise werden gar
nicht erst versucht. Offensichtlich sind es blofle
Mutmaflungen, die als Tatsachenbehauptungen
ausgegeben in einer literaturwissenschaftlichen
Untersuchung wie der vorliegenden unangebracht
sind. Man kann nur hoffen, dafl Kugel diese
Methode der Vermengung von Glaube, Meinung
und Fakten nicht auch in anderen Bereichen

seiner Ewers-Erforschung angewendet hat.
Manfred Herzer

®

Vivian Greene-Gantzberg, Herman Bang og
det fremmede. Gyldendal, Kopenhagen
1992. 136 S.

"Berlin [...] offnet einem Fremden alle seine
Pforten. Auch privat hat der 'Grofistadtbiirger',
der Berliner, eine Gastfreundschaft gelernt, ein
Entgegenkommen dem Fremden gegeniiber, das
dem Eifer eines jeden einzelnen entspringt, alles
und alle um seine Stadt zu versammeln." Herman
Bang (1857-1912) fand 1886 begeisterte Worte fiir
sein geliebtes Berlin - "die michtigste lebende
Stadt Europas”. Dafl der Dine aber der deutschen
Reichshauptstadt und seinen Bewohnern zu jener
Zeit so iiberaus freundlich gestimmt war, mag
erstaunen, war Bang doch gerade ein halbes Jahr
zuvor aus Preuflen ausgewiesen worden. Anlafl
hierfiir war ein Artikel des jungen Autors in einer
norwegischen Tageszeitung gewesen, in dem die-
ser sich wenig respektierlich iiber die deutsche
Kaiserfamilie geiuflert hatte. Die

Bangs fiir Berlin und die Fremde iiberhaupt sollte
durch seine Ausweisung aus Preuflen aber schliefi-
lich nicht beeintrichtigt werden. Den Autor zog
es fortan auch nicht zuriick ins heimatliche Dine-
mark, er begab sich vielmehr auf weitere aus-
gedehnte Reisen durch das europiische Ausland.
Herman Bangs ganzes Leben war geprigt von
langen und zahlreichen Aufenthalten auflerhalb
der Grenzen seines Heimatlandes. Obwohl Bang
in Dinemark Erfolge als Schriftsteller erzielte,
konnte er seinen Lebensunterhalt nicht durch sei-
ne literarischen Arbeiten bestreiten. Er arbeitete
als Journalist und schrieb fiir verschiedene skandi-
navische Zeitungen Artikel iiber das gesellschaft-
liche Leben in den grofien europiischen Metropo-
len und das internationale politische Geschehen
seiner Zeit. Bang lebte zeitweilig in Paris und
Wien, er lebte in Prag und Budapest, in Norwegen
und immer wieder in Berlin. Nicht immer und
iiberall war er aber wohlgelitten. In Wien etwa
wurde er von der Polizei argwdhnisch beobachtet.
Ein vertrauliches Polizeiprotokoll beschrieb ihn
als "aufriihrerisch, prahlerisch und arrogant”.
Schliellich ging das Geriicht, daf er seinen Reise-
begleiter und Mitbewohner Max Appel zur "wi-
dernatiirlichen Unzucht® benutzte. Trotzdem
aber hielt es Bang in der Fremde. Zu sehr schon
hatte er unter den engen Verhiltnissen in seinem
Heimatland leiden miissen. "Dinemark hatte nur
einen Herman Bang," urteilte kiirzlich der dini-
sche Autor Dan Turéll. "Dinemark schlug ihn
tot.”

Heute ist Herman Bang einer der bekanntesten
dinischen Schriftsteller iiberhaupt. Er gilt als der
bedeutendste Vertreter des literarischen Impres-

sionismus in seinem Heimatland. Durch seine



literarischen und journalistischen Arbeiten hat er
sich den Ruf eines auflergewdhnlich einfiihlsamen
und aufmerksamen Beobachters erworben. Doch
seine Zeitgenossen urteilten anders iiber ihn. Als
"Friulein Bang" titulierte man den Autor biswei-
len. Der Landsmann Bangs und spitere Literatur-
nobelpreistriger Johannes V. Jensen hetzte einst
sogar f{iber ihn: "Ein sehr bekannter Schriftsteller,
der im iibrigen - einmal abgesehen davon, dafl er
abnorm ist - auch ein gewisses Talent hat, hat in
den letzten Tagen damit begonnen, &ffentlich von
der Verteidigung des Landes zu sprechen. Der
Arme, der wohl noch nie eine Waffe in der Hand
gehabt hat, leidet zur Zeit vermutlich an einer
platonischen Liebe zu einem Leutnant.” Es waren
solche Beschimpfungen, die Bang aus der Enge
seines Heimatlandes in die weite Ferne ziehen
lielen. Er suchte seine Heimat unter Fremden
und wurde in seiner Heimat ein Fremder. Be-
zeichnend ist, dafl der Autor, so wie er in der
Fremde lebte, auch in der Fremde starb. Am 28.
Januar 1912 fand man ihn wihrend einer Vor-
tragsreise durch die USA bewufitlos in seinem
Zugabteil auf dem Weg nach San Francisco. Tags
darauf starb er in einem Krankenhaus in Ogden
City, Utah.

Vivian Greene-Gantzberg ist Professorin fiir deut-
sche und dinische Sprache und Literatur in den
USA. Thr Buch Herman Bang og det fremmede
[Herman Bang und das Fremde] ist das Ergebnis
umfangreicher Recherchen in Archiven an ver-
schiedenen Orten in Europa und den USA. Es
stellt Material vor, auf das die Autorin in Dine-
mark, Deutschland, Frankreich, Osterreich, der
damaligen Tschechoslowakei und den USA stiefl.
Das Buch legt Zeugnis ab von Herman Bangs be-
wegtem Leben in der Fremde. Aber auch wenn
sich Vivian Greene-Gantzberg weitgehend an der
Chronologie in Bangs Leben orientiert hat, stellt
ihr Buch keine biographische Arbeit im engeren
Sinne dar. Die Autorin hat sich auf einige Aspekte
im Leben und Wirken Bangs konzentriert und
versucht, diese anhand einer Auswahl zeitgendssi-
scher Dokumente von und iiber Bang zu beleuch-
ten. So stehen Ausschnitte aus Artikeln und Brie-
fen Bangs neben Aussagen iiber Bang von seiten so
namhafter Zeitgenossen wie Thomas Mann,
Robert Musil und Samuel Fischer. Prisentiert
werden die verschiedensten Stellungnahmen zu-
sammen mit einer beeindruckenden Zahl von
Photographien, Zeichnungen und Gemilden
Bangs und seiner Zeit, die in einem solchen
Umfang bisher noch nicht gesehen wurden.

Zweifellos sind die vielen Abbildungen die starke -

Seite von Greene-Gantzbergs Buch. Dessen Text-
beitrige wirken im Vergleich aber etwas mager
und uneben. Nicht immer fiigen sie sich zu einem
geschlossenen Ganzen zusammen. Hiufig ent-
sprechen sie nur kurzen Anrissen und erwecken
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selten den Eindruck erschépfender Kommentare.
Interessant sind die Ausfiihrungen Greene-Gantz-
bergs zum Ehepaar Wasbutzki, mit dem Bang in
Berlin engen Umgang pflegte. Magnus Hirschfeld,
den Bang zu jener Zeit auch kennenlernte, und das
"Wissenschaftlich humanitire Komitee®, das Bang
unterstiitzte, erwihnt Greene-Gantzberg jedoch
nicht einmal am Rande. Das Bild, das die Autorin
so von Bang entwirft, kann vielleicht impressioni-
stisch genannt werden. Es war die erklirte Absicht
Greene-Gantzbergs, Details aus dem Leben Bangs
zu beleuchten, die das breite Publikum nicht
kennt. Das mag weitgehend gelungen sein. Doch
leidet Herman Bang og det fremmede nachdriick-
lich unter der selbstgewihlten Aufgabenstellung.
So anschaulich es auf verschiedene Aspekte in
Bangs Leben auch aufmerksam macht, so interes-
sant einige der Punkte auch sind, die Greene-

.Gantzberg in ihrem Buch anspricht, Herman Bang

og det fremmede vermag kaum, auf eigenen Beinen
zu stehen. Das Buch ist eher ein - wenn auch an-
sprechendes und hiibsches Supplement denn eine
selbstindige Studie.

Raimund Wolfert

&

Jorg Hutter, Die gesellschaftliche Kontrolle
des bomosexuellen Begebrens. Medizinische
Definitionen und juristische Sanktionen im
19. Jabrbundert, Campus Verlag, Frankfurt
/New York 1992. 243 S.

Ein Vorzug der vorliegenden Arbeit liegt in ihrer
archivalischen Datenbasis, der erstmaligen Er-
schlieBung ungedruckter Quellen zum preuBisch-
deutschen Schwulenstrafrechts im 19. Jahrhun-
dert. Zu den wirklich schénen Funden gehéren
zwei Schriftstiicke aus dem Jahre 1843, die die
bisher ungeklirte Frage beantworten, wie denn in
den Entwurf eines preuffischen Strafgesetzbuches
der zunichst nicht vorgesehene Paragraph einge-
fiigt wurde, der "widernatiirliche Unzucht" unter
Minnern mit Zuchthaus bedrohte. Dies geschah,
wie wir nun wissen, auf Anweisung des frommen
Konigs Friedrich Wilhelm IV., der fir diese
*Scheufllichkeit* Zuchthausstrafe verordnete, und
auf Intervention des Justizministers von Kamptz,
der mit Zustimmung seines Konigs die Strafrechts-
kommission anwies, den Schwulenparagraphen in
den Entwurf einzufiigen. (S. 142). Auch der Roh-
entwurf des Gutachtens, das die Konigliche Medi-
zinaldeputation 1869 zu der Frage verdffentlichte,
ob schwuler Sex strafbar sein solle, enthalt Uber-
raschendes: Eine lingere Textpassage ist der Po-
lemik gegen die Theorie Karl Heinrich Ulrichs'
gewidmet. Die preuflischen Medizinalbeamten be-
haupten darin, dafl es sich bei Ulrichs' Theorie



vom Angeborensein des Uranismus um blofle
"Deduktionen” ohne wissenschaftliche Grundlage
handle. (S. 149) Vielleicht wurde dieser Abschnitt
in der Endfassung weggelassen, weil darin zugleich
die entsprechende Ansicht ihres allseits verehrten
Vorgingers Casper verunglimpft wird, der ja das
gleiche wie Ulrichs behauptet hatte; vielleicht
fiirchtete man auch nur, dem véllig unbedeuten-
den, aber vielleicht doch irgendwie gefihrlichen
Auflenseiter Ulrichs mit dieser Polemik zuviel
Ehre angedeihen zu lassen, wo Totschweigen
weitaus wirksamer schien.
Abgesehen von solchen wirklich interessanten
Fundsachen bleibt die Untersuchung unbefrie-
digend und schwach in der Argumentation. Eine
einzige These zur sogenannten Medikalisierung
- der sozialen Kontrolle iiber schwulen Sex wird zu
beweisen versucht. Damit wird wohl ein Vorgang
bezeichnet, bei dem die Rechtswissenschaft im
Verlauf des 19. Jahrhunderts mehr und mehr die-
jenigen Elemente des neuen psychiatrischen und
sexologischen Wissens in ihre Argumentation ein-
baute, die "die soziale Kontrolle mann-minnlicher
Geschlechtsakte perfektionieren konnte".(S. 16)
Das soll dann ganz praktische Konsequenzen ge-
habt haben, deren Aufweis der hauptsichliche
Inhalt der Arbeit gewidmet ist.
So soll das Reichsgericht in Leipzig unter dem
Einflu und unter Zuhilfenahme von Medikalisie-
rung seit 1880 den Straftatbestand des § 175
Reichsstrafgesetzbuch mehr und mehr ausgedehnt
und so immer mehr sogenannte beischlafihnliche
Handlungen iiber den schon in Preuflen strafba-
ren Analverkehr unter Minnern hinaus fiir straf-
wiirdig erklirt haben. Dafl bei dieser Tatbestands-
ausdehnung méglicherweise ganz andere Einfliisse
mafigeblich waren, wird nicht einmal in Erwi-
gung gezogen. Dabei hitte zumindest die sichsi-
sche und bayerische Praxis, die nie die enge preu-
Bische Auslegung akzeptiert hatte, sondern schon
immer alle "beischlafihnlichen Handlungen" zwi-
schen Minnern strafte, diskutiert werden miissen.
Sachsen und Bayern werden zwar erwihnt, aber
anscheinend wire die Medikalisierungsthese zu
sehr gefihrdet worden, um das Durchsetzen au-
Rerpreuflischer Traditionen in den Reichsgerichts-
entscheidungen iiberhaupt nur zu erértern. Auf
Biegen und Brechen mufl eine Allianz von Medi-
zin und Jurisprudenz konstruiert werden, die
"eine umfassendere Kontrolle und Disziplinierung
mann-minnlicher Sexualitit zur Folge" gehabt
haben soll. (S. 60) Das erwihnte Gutachten der
preuflischen Medizinaldeputation von 1869, die

sich ja gerade fiir Straflosigkeit der widernatiirli-
chen Unzucht ausgesprochen hatte, wird, weil
nicht ins Medikalisierungsschablone passend, ge-
nauso wenig kommentiert wie das entsprechende
Engagement Krafft-Ebings — wohl neben dem Ju-
risten Wolfgang Mittermaier einer der Hauptiibel-
titer in Sachen Medikalisierung — fiir eine Ab-
schaffung des Schwulenstrafrechts in Deutschland
und Osterreich.
In den Jahren 1902 bis 1912, als erstmals Stati-
stiken {iber Verurteilungen wegen schwulem Sex
angefertigt wurden, lifit sich eine leichte Tendenz
zur zunehmenden Hauﬁgkelt von Verurteilungen
nachweisen — ein interessanter und erklirungs-
wiirdiger Sachverhalt. Ohne andere Ursachen
oder Einfliisse iiberhaupt nur zu erwigen, werden
allein die psychiatrischen Sachverstindigen, die
immer hiufiger ihre Gerichtsgutachten in der
Fachpresse publizierten als die Verursacher zu-
nehmender Strafverfolgung entlarvt: "Die sexual-
psychiatrische Gutachtertitigkeit mufl sich wegen
der stetig zunehmenden Anzahl verdffentlichter
Begutachtungen auch dann, als sie fast nur noch
die Schuldfrage betraf, dahingehend ausgewirkt
haben, dafl die Strafverfolgung zunahm." (S. 80)
Als einzige Begriindung dieser so starken wie
unhaltbaren Behauptung wird lediglich vermutet,
dafl die Strafverfolgungsbehérden zuvor "nur du-
ferst selten” in §175-Sachen iiberhaupt Ermittlun-
gen aufgenommen hitten. Archivmaterial der
Strafverfolgungsbehtrden, der Polizeien wund
Staatsanwaltschaften wurden aber gar nicht heran-
gezogen, so dafl hier abgehoben von jeder Empirie
auf blofle Konstruktionen zur Rettung der Medi-
kalisierungsthese zuriickgegriffen wird.
Es ist schade, dafl die Anerkennung der wirklich
wertvollen archivalischen Forschungsarbeit, die
hier investiert wurde, durch die mifiglickte
Indienstnahme fiir ziemlich kapriziose Beweis-
fiihrungen sehr beeintrichtigt wird.
Unabhiingig von der Rolle, die man den Arzten
bei der Diskriminierung und Verfolgung der
Schwulen zuschreiben will, ist ja sowieso die
Frage, ob die soziale Kontrolle, die "Macht" iiber
die Schwulen seit dem 19. Jahrhundert perfek-
tionierter und totaler geworden ist, fast schon eine
religiose Angelegenheit, die wenig mit empirischer
Forschung zu tun hat, aber sehr viel mit der
Haltung, die man gegeniiber der Sozialphilosophie
Michel Foucaults einzunehmen bereit ist.

Manfred Herzer
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