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ABKURZUNGEN, FACHAUSDRUCKE,
AUFSCHLUSSELUNG DER SYMBOLE

Die Ubersetzungen der antiken Quellen habe ich selbst vorgenommen, so-
fern nicht anders vermerkt. (Die deutschen Ubersetzungen orientieren sich
im Zweifelsfall an Ubertragungen aus der englischen Originalfassung dieses
Buches und nicht an anderen deutschen Ubersetzungen.)

Samtliche Abkiirzungen folgen Schwertner, Siegfried M., IATG? — In-
ternationales Abkiirzungsverzeichis fiir Theologie und Grenzgebiete. Zeit-
schriften, Serien, Lexika, Quellenwerke mit bibliographischen Angaben, Ber-
lin u.a., 2014; vorneuzeitliche Quellen wurden abgekiirzt nach: Betz, Hans
D. u.a. (Hg.), Religion in Geschichte und Gegenwart. Handworterbuch fiir
Theologie und Religionswissenschaft, Tiibingen #1999.

1 Abkiirzungen und Fachausdriicke

apud enthalten im Werk von, zitiert in

Art. Artikel (in einem Nachschlagewerk)

b. Babylonischer Talmud (es folgt der Name des Traktats)

Bd./Bde. Band/ Bénde

bes. besonders

fol. folio

Fr. Fragment

Genesis Rabbah Teil des Midrasch Rabbah

J- Jerusalemer Talmud (es folgt der Name des Traktats)

Jh. Jahrhundert

JR Journal of Religion

Levitikus Rabbah Teil des Midrasch Rabbah

LXX Septuaginta, antike griechische Ubersetzung der jiidischen Bibel

m. Mischnah (es folgt der Name des Traktats)

MT Masoretischer Text der Hebrdischen Bibel

Nr. Nummer

N.S. Neue Serie / Neue Folge

passim das behandelte Thema begegnet hédufig in der gesamten Schrift

r recto (die Vorderseite eines Manuskripts, einer Miinze, einer
Vase etc.)

Suda ein mittelalterliches giechisches Lexikon

S.V. sub verbo (in einem Lexikon zu finden unter dem Wort ,,...)

t Tosefta (es folgt der Name des Traktats)

Tf, Tafel/Tafeln
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u.a. und andere

\ verso (die Riickseite eines Manuskripts, einer Miinze, einer Vase
etc.)

V. Vers, Verse

2 Bezugnahme auf antike Schriften

Bei der Bezugnahme auf antike AutorInnen und ihre Schriften wird — so-
weit wie moglich — der Name in seiner urspriinglichen Form verwendet (z. B.
Ptolemaios statt Ptolemdus) und der Titel in der Originalsprache angegeben
(z. B. Platon, Nomoi statt Gesetze). Gelegentlich wird allerdings die gebrauch-
lichere deutsche oder lateinische Form des Namens oder Titels benutzt, zu-
mal wenn eine exakte Wiedergabe den Leserlnnen das Auffinden des Zitats
erschweren wiirde (z. B. Epiktetos: Diatriben, statt des griechischen Arrianou
ton Epiktétou Diatribon, oder des lateinischen Dissertationes ab Arriano di-
gestae).

3 Textkritische Symbole in Originaltexten

af Buchstaben, die in der Originalhandschrift oder Tafel nicht ein-
deutig sind
Buchstaben, die nicht mehr lesbar sind (jeder Punkt steht fiir ei-
nen Buchstaben)

() Buchstaben, die vom Schreiber/von der Schreiberin abgekiirzt
wurden
[] Buchstaben, die im Original aufgrund einer Beschiddigung der

Handschrift oder der Tafel fehlen und die von neuzeitlichen Her-
ausgeberlnnen ergénzt wurden

<> Buchstaben, die vom Schreiber/von der Schreiberin versehentlich
ausgelassen wurden

{1 Buchstaben oder Worte, die in einer neuzeitlichen Ausgabe ge-
tilgt wurden

(1 Buchstaben oder Worte, die vom Schreiber/von der Schreiberin
getilgt wurden

Tt textkritisch korrupte [d. h. beschadigte] Textpassage

4 Textkritische Symbole in Ubersetzungen

[] Buchstaben, die im Original aufgrund der Beschiddigung des
Manuskripts oder der Tafel fehlen und die von neuzeitlichen He-
rausgeberlnnen ergénzt wurden; oder Bedeutungserklarungen
neuzeitlicher Herausgeberlnnen
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<>

Tt

Abkiirzungsverzeichnis

Buchstaben oder Worte, die der/die Schreiberln versehentlich
ausgelassen hat
textkritisch korrupte [d. h. beschddigte] Textpassage



VORWORT ZUR DEUTSCHEN AUSGABE

Dass sich die Hauptthesen dieses Buches bewéhrt haben und auch jetzt noch
groflen Zuspruch geniefen, erfiillt mich mit Freude und Dankbarkeit. In Liebe
zwischen Frauen fihre ich aus, dass die Menschen in der romischen Antike
erotische Beziehungen als ungleich wahrnahmen: Ein dominanter Mensch
penetrierte einen untergeordneten. Auch erldutere ich, dass weibliches ho-
moerotisches Begehren zwar zugestanden wurde, wobei es der dominante
kulturelle Verstehensrahmen vielen Menschen sehr erschwerte, sich vorzu-
stellen, was Frauen wirklich alles miteinander tun kénnen. Zudem zeige ich
(1), dass friihchristliche Autoren Konzepte und Begriffe aus den sie umge-
benden Kulturen tibernahmen, wenn sie auf weibliche homoerotische Hand-
lungen bezogen; (2) dass durch Autoren der frithen Kirche, die Paulus zeitlich
und kulturell niaherstanden, die kulturelle Angemessenheit meiner Paulus-
Interpretation bestitigt wird; und (3), dass Paulus’ frithe Leserlnnen ihn so
verstanden, dass er weibliche homoerotische Handlungen verurteilte, da diese
dem Willen und der Natur Gottes widersprachen, wonach Frauen sich Mén-
nern in passiver Weise unterordnen sollten.!

1 Theoretische und methodologische Uberlegungen

Dieses Buch ist gleichermallen von feministischen und Gender-Perspektiven
geprégt; ich stelle feministische Fragen zu Macht und Ungleichheit, und ich
beleuchte kritisch, wie einzelne Kulturen in der romischen Welt zu Gender
und Geschlecht standen. Allerdings hat sich die feministische Theoriebildung
seit 1996 erheblich weiterentwickelt. In einer Zeit wachsenden Bewusstseins
fiir nicht-bindre und Transgender-Identitdten erscheint die Kategorie ,,Frau®
nicht mehr so einleuchtend wie zuvor. In der urspriinglichen Ausgabe des
Buches habe ich Texte untersucht, in denen einzelnen Menschen Geschlecht
oder Gender neu zugeschrieben oder ihres infrage gestellt wird. In der vor-
liegenden, liberarbeiteten Fassung geht es mir stiarker um die Mehrdeutigkeit
von Geschlecht oder Gender. Dariiber hinaus ist die Bedeutung von inter-
sektionalem Feminismus gewachsen, auch wenn in die Fassung von 1996
bereits einige seiner wichtigsten Erkenntnisse eingegangen waren. Als ethi-

' Dieser Satz ist eine Paraphrase meiner Zusammenfassung in: The GLQ Forum. Lesbian

Historiography before the Name? GLQ. A Journal of Gay and Lesbian Studies 4/4 (1998),
557-630, 606. Elizabeth A. Castelli hat die Einfithrung zu den Rezensionen von David
M. Halperin, Ann Pellegrini, Natalie Boymel Kampen, Ken Stone und Deirdre Good
verfasst, auf die ich mich beziehe und die ich den LeserInnen dieses Buches sehr ans Herz
legen mochte. Wihrend diese RezensentInnen nicht in allem mit mir einer Meinung sind,
stellen sie doch meine Hauptthesen nicht infrage.
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scher Referenzrahmen bedeutet Feminismus nach wie vor, sich in besonderer
Weise marginalisierten und unterdriickten Menschen und Menschengruppen
zu widmen. In der Originalausgabe habe ich festgehalten, dass homoerotisch
orientierte Frauen in manchen Quellen mit prostituierten Frauen, von denen
viele versklavt waren. in Zusammenhang gebracht werden, doch ich nehme
wabhr, dass es notwendig ist, diesen Diskurs noch stiarker unter explizit in-
tersektionaler Perspektive zu untersuchen. Weil ich die Grundlage fiir eine
solche Analyse schaffen wollte, habe ich im Anschluss unter verstirkt in-
tersektionaler Perspektive zu versklavten Frauen im frithen Christentum ge-
forscht.” Wie alle Geschichts- und LiteraturwissenschaftlerInnen schreibe ich
von einem bestimmten Standpunkt aus und unter Frageperspektiven, die fiir
meine Kultur von Bedeutung sind.

Ich versuche dabei nicht, einen Hauptdiskurs zu etablieren, also ein Nar-
rativ mit dem Anspruch, Wahrheit und Wirklichkeit vollstdndig abzubilden;
vielmehr ist mir bewusst, dass ich mich als Beteiligte am Diskurs sozusa-
gen mitten im Getiimmel befinde. Ich versuche zu verstehen, von wo aus ich
spreche, weil ich der Ansicht bin, dass meine LeserInnen hoffentlich bes-
ser nachvollziehen konnen, was ich tue, wenn meine eigene Positionierung
deutlich ist. Caroline Schroeder, die iiber koptische Literatur forscht, hat es
so formuliert, dass das Problem nicht darin liegt, dass man eine bestimmte
Agenda hat, weil das bei allen Forscherlnnen so ist; vielmehr gehe es um
diese Frage: ,,Inwieweit fiihrt die Agenda dazu, dass der/die Forscherln Hin-
weise ignoriert, ausblendet oder falsch wiedergibt?*® Entsprechend werden
die LeserInnen in diesem Buch vielen Texten und Kunstwerken begegnen, die
meiner ,,Agenda“ zuwiderlaufen, und in meinen Interpretationen bemiihe ich
mich darum, andere Ansichten zu beriicksichtigen und auch Material einzu-
beziehen, das meine Interpretationen moglicherweise infrage stellen konnte.

2 Z.B. Brooten, Bernadette J., Enslaved Women in Basil of Caesarea’s Canonical Let-
ters. An Intersectional Analysis, in: Eisen, Ute/Gerber, Christine/Standhartinger, An-
gela (Hg.), Doing Gender, Doing Religion, Tiibingen 2013, 325-355; Gender und Skla-
verei in den Andreasakten, in: Lehtipuu, Outi/Petersen, Silke (Hg.), Antike christliche
Apokryphen. Marginalisierte Texte des frithen Christentums, Stuttgart 2020, 142—160;
ORMTIN W2 M2y 97 (Gender and Slavery in the Acts of Andrew), in: Simonsohn,
Uriel/Fox, Yaniv (Hg.), The Family in Late Antiquity. Between Kinship and Community,
Jerusalem 2019, 133f.; Gender and Slavery in the Acts of Andrew, in: Petersen, Silke/
Lehtipuu, Outi (Hg.): Bible and Women. Bd. 3,2. Apocrypha. Early Christian Writings,
Atlanta/Leiden, im Erscheinen; der Artikel wird ebenso auf Italienisch (Trapani: Il Pozzo
di Giacobbe) und Spanisch erscheinen (Estella: Editorial Verbo Divino).

3 Blogeintrag von Caroline Schroeder: On Institutional Responsibilities and on Gender.
Final thoughts on the G of Jesus[’s] Wife (23.6.2016) auf der Website ,,Early Christian Mo-
nasticism in the Digital Age®; https:/earlymonasticism.org/jesus-wife/on-institutional-
responsibilities-and-on-gender-final-thoughts-on-the-g-of-jesus-wife/  (aufgerufen am
22.3.2020). Fiir den Hinweis darauf danke ich Anna Cwikla von der Universitét Toronto.
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Zeitgenossische Historikerlnnen erforschen Diskontinuitdten und werten
sie aus, und sie erkldren ihren LeserInnen die Fremdheit des Vergangenen. In
diesem Buch erldutere ich die vielen Diskontinuitdten, die ich zwischen der
romischen Welt und heutigen Kulturen wahrnehme. Doch die Konzentration
auf Diskontinuitdten kann dazu fithren, dass langfristige Phdnomene wie der
androzentrische Charakter bestimmter Gesellschaften oder das Leiden, das
die Sklaverei mit sich bringt, kaum noch sichtbar sind. Zudem konnte die
alleinige Schwerpunktsetzung auf Diskontinuitdten mit dem historischen Po-
sitivismus in Verbindung gebracht werden, also mit der Uberzeugung, dass
sich Fakten der Vergangenheit mit relativer Sicherheit ermitteln lieBen und
dass die Sichtweisen des/der Autorln aus der Forschung herausgehalten wer-
den konnten, so dass sich neutrale und objektive Ergebnisse erzielen lieBen.
Das Gegenteil ist der Fall: Wie viele andere Feministinnen, Womanistinnen
usw. bin ich der Ansicht, dass die Forscherlnnen selbst und ihre Kulturen
immer in ihre Veroffentlichungen eingehen. Ich bin in dieser Forschungsar-
beit durchaus préisent, und ich gebe nicht vor, einen objektiven Standpunkt
einzunehmen, von dem aus ich die frithen ChristInnen und die rémische Welt
insgesamt so verstehen konnte, wie diese sich selbst verstanden haben. Aller-
dings kann ich — wie die qualitativ Forschenden in den Sozialwissenschaf-
ten — meine eigene Perspektive mir meinen eigenen Standpunkts bewusst
machen und erkennen und erkennen, inwiefern sich die von mir Beforschten
von mir selbst unterscheiden. Soziale Muster des antiken Mittelmeerraumes
wie die Vorherrschaft freier Manner, die Vorherrschaft einiger Frauen iiber
andere Menschen oder aber die Zwangsarbeit sind, auch wenn sie im Laufe
der Zeit Veranderungen unterworfen waren, nicht verschwunden, und es ist
immer noch notwendig, dass man sich ihnen entgegenstellt.

Andererseits gibt es betrichtliche Unterschiede zwischen den Kulturen,
was erotische Praktiken und Weisen des Begehrens und deren Darstellungen
angeht. So werden die Leserlnnen erfahren, welche Unterschiede zwischen
frithchristlichen und anderen Quellen der romischen Welt bestehen und in-
wiefern sich frithe rabbinische Quellen von frithchristlichen unterscheiden.
Auch werden sie sehen, wie sehr sich Konzeptionen aus romischer Zeit von
heutigen Konzeptionen in den USA und Westeuropa unterscheiden, was in
kultureller Hinsicht meine Hauptbezugspunkte sind.

Im vorliegenden Buch bedeutet feministische Analyse auch, nicht apolo-
getisch zu werden — sei es nun hinsichtlich der ,,klassischen Welt oder aber
im Hinblick auf jidische oder christliche Quellen. Wihrend die Ablehnung
sexueller Kontakte zwischen Frauen in einigen Bereichen auch auf Toleranz
oder sogar auf Widerstand traf, zeigt sich insgesamt ein eher diisteres Sze-
nario voller Zerrbilder und negativer Reaktionen, was auf den Seiten dieses
Buches anhand zahlreicher Beispiele dokumentiert wird. Heute wiirde ich ge-
nauer zwischen der romischen Welt insgesamt und dem frithen Christentum
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im Besonderen unterscheiden. Auch wenn romische Satiriker, griechische
Astrologen und Traumdeuter ein héssliches Bild von Frauen zeichnen, die
sexuelle Handlungen mit anderen Frauen initiieren, sind diese Darstellungen
nicht so gravierend wie die christliche Androhung von Hoéllenstrafen. Solche
Strafandrohungen sind auch von den frithen Rabbinen abzuheben, die sich
nicht einmal einig dariliber waren, dass Sexualkontakte zwischen Frauen ver-
boten sein sollten, obwohl in sehr viel spéterer Zeit Rabbinen entschieden,
dass sie es sein sollten.

Demgegeniiber sind einige andere Forscherlnnen der Ansicht, dass die Si-
tuation gar nicht so diister ist, wie ich sie darstelle. So meint beispielsweise
David Halperin mit Blick auf die antike Welt und ihre spitantiken Nachfol-
gekulturen, dass die ,,Femme* (sic) — unter der er die verfiihrte Frau versteht,
die von der ,,Butch” (sic) ,,gefickt* wird — in kultureller Hinsicht nicht als
problematisch empfunden wurde; das bedeutet, dass Texte wie Lukianos von
Samosatas Hetérengespriche und die Soranos-Ubersetzung von Caelius Au-
relianus, einem spétantiken Verfasser medizinischer Texte, so zu verstehen
seien, dass in ihnen die ,passive’ weibliche Beteiligte einer sexuellen Be-
gegnung mit einer ,,maskulinen Frau“ toleriert worden wire.* In dhnlicher
Weise gehen manche Neutestamentlerlnnen und Expertlnnen fiir das friihe
Christentum davon aus, dass es Paulus im Grunde nicht um sexuelle Begeg-
nungen zwischen Frauen geht, wenn er in Rom 1,26 schreibt, dass ,,ihre Frau-
en den natiirlichen Umgang mit dem widernatiirlichen vertauschten®,® son-
dern eher um eine andere Form ,,widernatiirlichen” Geschlechtsverkehrs wie
etwa Analverkehr oder Geschlechtsverkehr mit Tieren. Daraus ergibt sich,
dass — wenn Paulus weibliche homoerotische Beziehungen nicht verdammt
hitte — diese Aussage auch nicht dazu verwendet werden kann, die kirchliche
Verurteilung von lesbischen, bisexuellen oder queeren Beziehungen zwischen
Frauen zu untermauern. Fiir die Kirchen wie fiir die Forschung hétte sich da-
mit eine ernsthafte Auseinandersetzung mit einigen beunruhigenden Aspek-
ten der Paulusbriefe eriibrigt, und die BewundererInnen der griechischen und
romischen Offenheit in erotischen Fragen miissten zugestehen, dass es auch
Bereiche giébe, in denen Intoleranz herrschte. Damit mochte ich nicht sagen,
dass solche Interpretationen nur auf solche Motive zuriickgehen miissen, doch
ich nehme das — von manchen Menschen begriifite — Ergebnis zur Kenntnis,
dass Paulus und einige Vordenker des antiken Mittelmeerraums gegeniiber

4 Halperin, David M., The First Homosexuality?, in: Nussbaum, Martha C./Sihvola, Juha
(Hg.), The Sleep of Reason. Erotic Experience and Sexual Ethics in Ancient Greece and
Rome, Chicago 2002, 229-268, 256f. (falls Halperin auf meine Kritik an seiner Verwen-
dung von ,,Butch“ und ,,Femme* reagieren sollte, wird er vermutlich schreiben, dass ich
keinen Spal3 verstehe — eine nicht gerade seltene Reaktion auf feministische Kritik ...).

5 Z.B. Miller, James, The Practices of Romans 1:26. Homosexual or Heterosexual?, in:
NT 37 (1995), 1-11.
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weiblichem homoerotischem Verhalten toleranter eingestellt gewesen sein
konnten, als ich es im vorliegenden Buch annehme.

Was ménnliche Autoren iiber weibliches homoerotisches Begehren und
Handeln schreiben, verrit uns nicht, was Frauen gedacht oder getan haben.
Meine Untersuchung der antiken Quellen von Ménnern ist dynamisch ange-
legt; ich plddiere dafiir, dass ménnliche Darstellungen und Verurteilungen
von sexuellen Handlungen zwischen Frauen darauf hinweisen, dass in der r6-
mischen Welt bekannt war, dass Frauen zu solchen Handlungen fahig waren
und dass es Beziehungen gab, in denen es zu solchen Handlungen gekommen
sein konnte. Auch wenn der Altphilologe und Historiker Alan Cameron mei-
ner Sicht widerspricht, dass Ptolemaios, der Astrologe aus dem 2. Jh. n. Chr.,
von Beziehungen spricht, die meines Erachtens informelle Ehen zwischen
Frauen gewesen sein konnten, so stimmt er mir doch an einem anderen Punkt
zu: ,,[E]s ldsst sich kaum bezweifeln, dass offen zusammenlebende Frauen-
paare in dem von Ptolemaios wahrgenommenen Alltag nicht ungew6hnlich
waren®.®

Die in diesem Buch verwendeten Quellen erhellen die Geschichte der
Frauen in der romischen Welt. Sie belegen, dass (1) bekannt war, dass man-
che Frauen andere Frauen begehrten und versuchten, entsprechend ihrem
Begehren zu handeln; dass (2) Klitorektomie bei manchen Frauen angeraten
wurde, bei denen ,,médnnliches Begehren wahrgenommen wurde; dass (3)
manche Frauen Beschworungen in Auftrag gaben, damit andere Frauen sich
von ihnen angezogen fiihlten; dass (4) eine geringe Zahl von Frauen vielleicht
eine dauerhafte Beziehung zu einer anderen Frau als Ehe ansah; und dass es
(5) mindestens zwei namentlich bekannte Frauen gegeben hat, die im vierten
Jahrhundert in einem dgyptischen Kloster angeklagt waren, eine erotische
Beziehung miteinander zu haben.’

Einen unverzichtbaren Teil meiner Untersuchung bilden Quellen, die von
den unteren Gesellschaftsschichten des antiken Mittelmeerraumes geschaf-
fen und gelesen wurden. Dazu gehdren: das Neue Testament; christliche
Apokalypsen aus dem 2. und 3. Jh.; astrologische Texte wie die von Vettius
Valens, der seinem astrologischen Geschift auf den Straen nachging; dgyp-
tische Liebeszauber in umgangssprachlichem Griechischen sowie Leitfaden

¢ Cameron, Alan, Love (and Marriage) Between Women, in: GRBS 39 (1998), 137-156,
156.

Tagse and Tsansnd in: Shenute, Canon 4; Young, Dwight W., Coptic Manuscripts from
the White Monastery: Works of Shenute, in: MPSW n.s. 22 (1993), 91-113 und Tf. 31-42;
Wilfong, Terry G., “Friendship and Physical Desire”: The Discourse of Female Homoerot-
icism in Fifth Century CE Egypt, in: Rabinowitz, Nancy S./Auanger, Lisa (Hg.), Among
Women: From the Homosocial to the Homoerotic in the Ancient World (Austin, TX 2002),
304-329, 310; Krawiec, Rebecca, Shenoute and the Women of the White Monastery:
Egyptian Monasticism in Late Antiquity (Oxford 2002), 37 (ihre Ubersetzung aus dem
koptischen)—38.197. Ich werde diesen Text in einer zukiinftigen Publikation diskutieren.
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fiir Hebammen. Im vorliegenden Werk untersuche ich sowohl Oberschichts-
als auch volksnahe Quellen, was einen umfassenderen Blick auf die romische
Welt gestattet. Altphilologlnnen befassen sich meist schwerpunktméfBig mit
der Literatur und nicht mit der Geschichte, und dabei konzentrieren sie sich
vor allem auf die Literatur der Gebildeten und nicht auf Texte, die von einfa-
chen Menschen verfasst und gelesen wurden.®

Ein integraler Bestandteil meiner Betrachtung der Quellen aus den um-
gebenden Kulturen der romischen Zeit sind jlidische und christliche Texte.
Das heifit, dass ich neben den griechischen und lateinischen Quellen auch
hebriische, araméische und koptische Quellen heranziehe.” Moglicherweise
gibt es auch Quellen liber weibliches homoerotisches Begehren und weibliche
homoerotische Handlungen im Syrischen und Armenischen, wozu auch die
vielen armenischen Ubersetzungen von Texten gehdren, die im Griechischen
nicht mehr erhalten sind; ich hoffe sehr, dass sich die Spezialistlnnen fiir das
Syrische oder Armenische der hiermit zusammenhingenden Forschungsfra-
gen annehmen werden.

Leider halten die ausfiihrlicheren Kommentare jiingeren Datums zu Pau-
lus’ Brief an die Gemeinde in Rom im Groflen und Ganzen nicht Schritt mit

8 So befasst sich beispielsweise David M. Halperin nur mit einem Teil meines Buches und
zeigt an den christlichen Quellen ausdriicklich kein Interesse, obwohl er die weniger li-
terarischen astrologischen und medizinischen Quellen untersucht. Innerhalb der Teile zu
auBerchristlichen und auBerjiidischen Texten rezipiert er mein Buch nicht im Hinblick auf
Quellen, die fiir die Sozialgeschichte bedeutsam sein kdnnten, also insbesondere hinsicht-
lich der Beschworungen, die das Interesse von Frauen daran bezeugen, dass sich andere
Frauen von ihnen angezogen fiihlen sollen, hinsichtlich der an erwachsenen Frauen vor-
genommen Klitorektomie oder hinsichtlich der Frage der Beziehungen zwischen Frau-
en, die manche Frauen offenbar als ,,Ehe* bezeichneten, wenn auch nicht in rechtlichem
Sinne. Da er das frithe Christentum, das antike Judentum und die Sozialgeschichte aus-
klammert, ist Halperin nicht in der Lage, das Buch als Ganzes zu beurteilen. (Halperin,
Lesbian Historiography, 159—178). Siche auch Sandra Boehringer, die davon spricht, dass
der ,,pagane Teil meines Buches (also Teil 1), ,,sich auf Quellen der Paraliteratur (medizi-
nische und astrologische Texte, Traumdeutungen oder Zauberpapyri) konzentriert, wobei
nur ein Viertel des Textes griechischen und romischen literarischen Quellen gewidmet
ist (Boehringer, L’homosexualité, 24). In ihrem eigenen Buch behandelt sie weder diese
noch jidische oder christliche Quellen, auch wenn sie auf Griechisch oder Latein abge-
fasst sind.

In Anbetracht der Moglichkeiten der Zusammenarbeit und der Hinzuziehung von Spe-
zialistInnen bei der Erlduterung der Texte aus ihren Spezialgebieten war ich iiberrascht,
dass Alan Cameron iiber meine Hypothese zu den informellen Ehen zwischen Frauen
sagt, dass ,,sich ihre [d.h. meine] Argumentation im Wesentlichen auf vier griechische
Texte stiitzt: auf Lukianos, Clemens von Alexandrien, den Romanautor Iamblichos so-
wie den Mathematiker und Astrologen Ptolemaios™ (Cameron, Love, 137f.). Tatséchlich
aber beziehe ich auch einen frithrabbinischen hebriischen Text ein, die Sifra. Camerons
zentrales Argument wird dadurch ins Wanken gebracht, dass sich in der Sifra ein ein-
deutiger Begriff fiir ,,heiraten” findet. Anhand dieses Beispiels und der Arbeit sowohl
mit griechischen als auch hebréischen Texten zeigt sich, wie ertragreich es ist, auch tiber
Sprachgrenzen hinweg zu arbeiten.
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der Forschung iiber weibliches homoerotisches Begehren und weibliche ho-
moerotische Handlungen, iiber Gender-Analyse und Rém 1,24-27.32. Eine
bemerkenswerte Ausnahme bildet dabei Robert Jewett.!° Er rezipiert nicht nur
meine Arbeit, sondern daneben die einer Reihe anderer NeutestamentlerIn-
nen und AltphilologIlnnen wie auch etliche Primérquellen. Jewett diskutiert
nicht nur antike Texte und ihre zeitgenodssischen Auslegerlnnen eingehend,
um so zu einem vertieften Verstdndnis von Paulus zu gelangen, sondern er
setzt seine Forschungsergebnisse auch dazu ein, einleuchtende Fragen darii-
ber zu entwickeln, wie Christlnnen heute angemessener mit Paulus umgehen
konnen. Bei anderen langeren und von Méannern verfassten Romerbrief-Kom-
mentaren, die sich hinsichtlich dieser Verse auf andere ExegetInnen beziehen,
fallt auf, dass eher minnliche als weibliche Forscherlnnen zitiert werden, und
ebenso ist es mit der Praferenz weiBer gegeniiber nicht-weilen Wissenschaft-
lerInnen.! Ganz anders verhélt es sich dagegen zum Beispiel mit Elizabeth A.
Castellis Kommentierung des Romerbriefs."

2 Uberlegungen zur Terminologie

Bei der Abfassung des vorliegenden Werkes lag mir viel daran, die antike
Terminologie sowie die antiken Konzeptionen des Erotischen in ihrem his-
torischen Kontext zu verstehen, und darauf wiirde ich heute noch stirkeres
Gewicht legen. Ich war und bin nicht der Ansicht, dass es damals eine weib-
liche homoerotische Identitit gegeben hat, weil Identitdt selbst eine neu-
zeitliche Kategorie ist. Anhand der medizinischen und astrologischen Texte
habe ich dargelegt, dass manche Menschen erotische Orientierungen in de-
terministischer Weise betrachten; dazu gehoren auch kulturell aufgeladene

10 Jewett, Robert (unter Mitarbeit von Roy D. Kotansky), Romans. A Commentary (Her-

meneia), Minneapolis 2007, 172—181 (zu Rom 1,26f.). Auch Daniel Patte (Romans. Three
Exegetical Interpretations and the History of Interpretation, Bd. 1: Romans 1:1-32, New
York 2018, 117f.175.211.328 rezipiert meine Arbeit eingehend.

Siehe Parks, Sara, ,,The Brooten Phenomenon®. Moving Women from the Margins in
Second-Temple and New Testament Scholarship, in: The Bible and Critical Theory 15
(2019), 46—64. Beispiele hierfiir sind etwa Longenecker, Richard N., The Epistle to the
Romans. A Commentary on the Greek Text, Grand Rapids 2016, 217-219, der nur ménn-
liche Forscher zitiert; Hultgren, Arland J., Paul’s Letter to the Romans. A Commentary,
Grand Rapids 2011, 95-103, der nur méannliche Forscher zitiert, aufler dass er mein Buch
an einer Stelle zu einer weniger wichtigen Frage anfiihrt; Klaiber, Walter, Der Rémer-
brief, Neukirchen-Vluyn 2009, 35-38, der nur einen ménnlichen Autor anfiihrt und kei-
nerlei Gedanken von Frauen diskutiert. Penna, Romano, Lettera ai Romani. I. Rom 1-5.
Introduzione, versione, commento, Bologna 2004, 192—198, zitiert eine weitere Forsche-
rin sowie zwei meiner Publikationen; er setzt sich in gewissem Malle mit antiken Quellen
zu weiblichem homosexuellem Begehren und Handeln auseinander.

12 Castelli, Elizabeth A., Romans, in: Schiissler Fiorenza, Elisabeth (Hg.), Searching the

Scriptures. A Feminist Commentary, New York 1994, 272-300.
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Grenzziehungen wie die zwischen aktiv und passiv oder zwischen fremd und
einheimisch. Heute wiirde ich das Herausstellen der Unterschiede zwischen
aktuellen Konzepten von sexueller Orientierung und Identitét und dem De-
terminismus des antiken Mittelmeerraums noch stdrker betonen. Ich wiirde
mich auch noch mehr bemiihen, nicht den Eindruck zu erwecken, dass es
ein tibergreifendes Konzept weiblicher Homoerotik gédbe, das sowohl sexu-
elle Beziehungen zwischen Frauen umfasst wie auch sexuelles Begehren von
Frauen gegeniiber anderen Frauen sowie sexuelle Liebe zwischen Frauen; an
diesem Punkt danke ich David Halperin fiir seine Kritik.'"®

Auch wenn manche Altphilologlnnen, NeutestamentlerInnen usw. die Be-
griffe ,,Lesbe oder ,,Homosexualitit* im Zusammenhang mit antiken Quellen
benutzen, verwende ich die antiken Termini, ohne sie zu libersetzen, um ihren
Sinn nicht in anachronistischer Weise festzuschreiben.' In meiner urspriing-
lichen Einleitung habe ich den Begriff ,,Lesbe” in dem Sinn verwendet, wie
er sich im 10. Jh. in Byzanz findet. Da Halperin diese Verwendung von ,,Les-
be in unzutreffender Weise als anachronistisch dargestellt hat, habe ich zur
Vermeidung von Verwechslungen diese Verwendung aus einem Abschnitt
getilgt, in dem ich erldutere, warum ich im Hauptteil des Buches den Begriff
,,Lesbe nicht verwende.”® Desgleichen beziehe ich den Begriff ,,Homosexu-
alitdt™ nicht auf die Antike.

13 Halperin, First Homosexuality?, 238.

So z.B. im Hinblick auf ,,Lesbe‘: Dover, Kenneth, Two Women of Samos, in: Nussbaum
/Sihvola, Sleep of Reason, 222-228; Liddell-Scott, Art. tpifdg; Montserrat, Dominic, Sex
and Society in Graeco-Roman Egypt, London 1996, 158161 (Teil eines Abschnitts zu
»,Homosexualitdt®); hinsichtlich ,,Homosexualitdt*: Boehringer, L’homosexualité, 25-28,
Zitate auf S. 27; allerdings erldutert sie addquaterweise, dass sie unter ,,homosexuellen
Beziehungen™ oder ,,Homosexualitdt™ schlicht ,,sexuelle Beziechungen zwischen Men-
schen des gleichen Geschlechts® versteht, ,,wobei damit nicht die Benennung einer Grup-
pe von Menschen gemeint ist, die sich in dieser Weise bezeichnen wiirden, und die eine
gemeinsame Kultur und (politische und rechtliche) gemeinsame Forderungen hétten®;
Williams, Craig, Roman Homosexuality, Oxford 22010; ,,Butch® und ,,Femme*: Halpe-
rin: First Homosexuality?, 257; Pingree, David (Hg. und Ubs.), Dorothei Sidonii Carmen
Astrologicum, Leipzig 1976. Carmen Astrologicum 2,7,6; englische Ubersetzung S. 206.
Pingree tibersetzt den arabischen Ausdruck sakdqa als ,,Lesbe; sowie Gagnon, Robert A.
J., The Bible and Homosexual Practice. Texts and Hermeneutics, Nashville 2001.

David M. Halperin verzeichnet meine Aussagen mit seiner Behauptung, ich wiirde iiber
»antike Lesben* und ,,Lesbianismus® schreiben, wobei er den Begriff wiederholt verwen-
det, wihrend ich ihn hier zur Erlduterung dessen benutzt habe, dass ich ihn im Hauptteil
des Buches nicht verwende; Gleiches gilt fiir seine Behauptung, dies wiirde bei meinem
Buch im Zentrum stehen: First Homosexuality?, 235.236.237.239.244.245.251.257.

14
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3 Weitere Forschungen

In kiinftigen Publikationen widme ich mich noch genauer den Reaktionen auf
Love Between Women, untersuche weitere antike Quellen zum Thema dieses
Buches und stelle die Frage, was antike Quellen zur Ehe zwischen Frauen (zu
der erst kiirzlich zwei neue Quellen ans Licht kamen) wohl gemeint haben
konnten. Die Arbeit anderer Forscherlnnen zu diesem Thema und zu den in
diesem Buch behandelten Texten schreitet weiter voran, was hoffen ldsst, dass
in der wissenschaftlichen Auseinandersetzung mit diesen Themen weitere
Fortschritte erzielt werden. Ich hoffe, dass auch manche Leserlnnen dieses
Buches unser aller Kenntnisse iiber die erotischen Beziehungen und Gender-
Dynamiken unter Christlnnen, JiidInnen und im Grunde allen ethnischen
und religiosen Gruppen in der antiken Mittelmeerwelt erweitern werden. Ein
solches, umfassenderes Wissen kann dazu beitragen, dass heute mehr sexu-
elle Gerechtigkeit entstehen kann, und dass die antiken Gesellschaften des
Mittelmeerraumes insgesamt besser verstanden werden kénnen.
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Das frithe Christentum entsteht in einer Zeit, in der Menschen unterschiedli-
cher Herkunft davon wissen, dass Frauen sexuelle Kontakte zu anderen Frau-
en haben konnen. Die sorgfiéltige Untersuchung von Texten friihchristlicher
Autoren zeigt, dass diese mehr {iber sexuelle Beziehungen zwischen Frauen
wussten, als in der Forschung bislang angenommen wurde. Das Wissen dieser
Autoren geht damit einher, dass man sich im kulturellen Umfeld des frii-
hen Christentums zunehmend weiblicher Homoerotik bewusst wurde. Wih-
rend weibliche Homoerotik in der griechischen und lateinischen Literatur
der vorromischen Zeit nur selten erwahnt wird, ist in der romischen Zeit ein
gravierender Anstieg der Belege zu verzeichnen. Dies ist das Resultat einer
detaillierteren Untersuchung astrologischer Texte, griechischer Liebeszauber,
griechischer medizinischer Texte, antiker Traumdeutungen sowie anderer
Quellen.

In der romischen Welt wird bei sexuellen Beziehungen streng zwischen
aktiven und passiven Geschlechterrollen unterschieden, und entsprechend
pragt dies die Einstellung der damaligen Menschen zur weiblichen Homo-
erotik.! In der rémischen Zeit prégt die Unterscheidung zwischen ,,aktiv* und
»passive die Definition von ,,natiirlich” und ,,widernatiirlich“: Freie, erwach-
sene, méannliche Biirger sollen nicht passiv und Frauen nicht aktiv sein. Ein
Verhalten, bei dem diese Grenzen liberschritten werden, bezeichnet man als
,wider die Natur® (para physin). Die Vorstellung des ,,Widernatiirlichen* und
ihre Abhidngigkeit von der Unterscheidung in aktive und passive Rollen ist
hilfreich fiir das Verstdndnis der friithchristlichen Verurteilung weiblicher
Homoerotik und fiir den Gebrauch des Ausdrucks para physin: Wenn die
frithen Christlnnen die sexuellen Beziehungen zwischen Frauen auflerhalb
dieses geschlechtlich definierten Systems von aktiv und passiv, natiirlich und
widernatirlich nicht verurteilt hitten, dann wiren sie in der romischen Welt
die einzigen mit dieser Haltung gewesen.

Den Autoren der romischen Zeit erscheinen diejenigen geschlechtli-
chen Beziehungen als normativ, die fiir eine bestimmte Gesellschaftsord-
nung stehen. Fiir sie ist bei jeder sexuellen Begegnung — unabhingig vom
Geschlecht — ein aktiver und ein passiver Partner involviert, auch wenn in
ihrer Kultur Méanner als aktiv und Frauen als passiv gelten. Fiir diese Auto-

Auch in einigen heutigen Kulturen sind die Kategorien ,,aktiv* und ,,passiv* noch immer
bestimmend fiir die Sicht auf gleichgeschlechtliche Liebe zwischen Menschen ménnli-
chen Geschlechts. S. z. B. Alonso/Koreck, Silences, bes. 115-120, sowie Almaguer, Chi-
cano Men. Im frithen 20. Jh. waren die Kategorien ,,aktiv* und ,,passiv* fiir die Beschrei-
bung schwuler Identitét von groerer Bedeutung als heute, s. Chauncey, New York, sowie
Chauncey, Christian Brotherhood.
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ren sind die Kategorien ,,aktiv und ,,passiv®, in denen diese Hierarchie zum
Ausdruck kommt, sogar noch grundlegender als die biologische Geschlechts-
zugehorigkeit. Haufig definieren sie ,,passive” (penetrierte) Méanner als ver-
weiblicht. Médnner konnen entweder aktiv sein oder passiv (etwa als Jungen
oder Sklaven). Frauen hingegen sollen immer passiv sein. Die Unterscheidung
zwischen aktiver und passiver Rolle wird demnach nicht anhand biologischer
Kriterien getroffen.

Durch die Heranziehung unterschiedlichster Quellen aus der rdmischen
Welt kann ich im vorliegenden Buch zeigen, dass die friithchristliche Sicht der
weiblichen Homoerotik der nichtchristlichen sehr dhnlich ist. In der bisheri-
gen Forschung wird gelegentlich eine apologetische Haltung gegeniiber dem
Christentum eingenommen und den frithen Christlnnen im Vergleich zu ih-
rer Umwelt eine hohere Sexualmoral zugeschrieben. Andere Stimmen in der
Forschung sehen die frithen ChristInnen — im Unterschied zu denjenigen Be-
wohnerInnen ihrer Umwelt, die anderen Religionen angehdrten und die eine
eher positive Sicht der Sexualitdt haben — als Proto-Puritanerlnnen und als
repressiv an. In meiner eigenen Forschung schliefe ich mich eher jenen Wis-
senschaftlerInnen an, die eine Kontinuitdt zwischen dem nichtchristlichen
und dem christlichen Korperverstandnis erkennen.? Die Schwerpunktsetzung
auf weibliche Homoerotik 1dsst diese Kontinuitdt deutlicher hervortreten als
eine Fokussierung auf minnliche Homoerotik. Denn in fast allen vorhande-
nen Quellen tiber sexuelle Beziechungen zwischen Frauen werden diese Bezie-
hungen verurteilt, wihrend manche nichtchristlichen rémischen Quellen sich
gegeniiber gleichgeschlechtlichen Beziehungen zwischen Ménnern tolerant
zeigen. Dadurch werden die Parallelen zwischen dem christlichen und nicht-
christlichen Verstidndnis von Ménnlichkeit verschleiert. Weil die Griinde fiir
die Verurteilung weiblicher Homoerotik tiefer liegen als die Griinde fiir die
Befiirwortung von Ehe oder Zolibat (iiber die in der romischen Welt viel dis-
kutiert wurde), ldsst sich eine kulturelle Kontinuitdt zwischen den verschie-
denen Sichtweisen auf weibliche Homoerotik ausmachen.

Zwar urteilen antike christliche und nichtchristliche Autoren ganz dhnlich
iber erotische Liebe zwischen Frauen, doch unterscheiden sie sich von unse-
rer Kultur grundsétzlich durch ihr generelles Verstdndnis von sexueller Ori-
entierung. Wiahrend wir hdufig nur dualistisch von Homosexualitit und He-
terosexualitit sprechen, ist den Menschen der Antike eine Vielzahl sexueller
Orientierungen bekannt. (Gegen Ende des 20. Jhs. kamen auch Bisexualitit
und Transgender in den Blick und damit auch ein Spektrum von Moglichkei-
ten statt lediglich einer Dualitédt.) Im Verstindnis sexueller Orientierung in
der Antike ist es hingegen auch wichtig, ob jemand eine aktive oder passive
sexuelle Rolle einnimmt und welches Geschlecht, Alter, welche ethnische Zu-

2 Soz.B. Rousselle, Ursprung.
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gehorigkeit und welchen wirtschaftlichen, rechtlichen (Sklavin oder FreieR)
und sozialen Status die Partnerin oder der Partner besitzt. So sind fiir den As-
trologen Ptolemaios im 2. Jh. die Sternenkonstellation bei der Geburt fiir die
lebenslang bestehende erotische Orientierung eines Menschen bestimmend.
Ein unter einer bestimmten Sternenkonstellation geborener Mann ist danach
allein auf Frauen orientiert. Bei einer anderen Konstellation dagegen wiir-
de er es — bei einer Orientierung auf Méanner — vorziehen, die passive Rolle
einzunehmen (d. h. von einem Mann penetriert zu werden). In einer dritten
Sternenkonstellation wire er dazu veranlagt, Kinder zu penetrieren, und bei
einer vierten wiirde er Manner und Knaben jeden Alters begehren. Doch da-
mit nicht genug — andere Konstellationen bringen Ménner hervor, die Frau-
en von geringem Stand, Sklavinnen oder Auslédnderlnnen begehren. Diesem
Schema zufolge stellt weibliche Homoerotik eine erotische Orientierung von
vielen dar, statt nur eine Unterkategorie von zwei Orientierungen (heterose-
xuell und homosexuell) zu sein. Dabei sind Ptolemaios und andere Autoren
von geschlechtsspezifischen Vorurteilen geprégt, weil sie ménnliche Erotik
wesentlich stirker differenzieren als weibliche und Ménnern mehr mogliche
Orientierungen zuschreiben als Frauen. Deshalb sollten die LeserInnen das
differenzierte antike Klassifizierungssystem sexueller Orientierungen im
Blick behalten, damit sie die von mir untersuchten Ansichten iiber die weibli-
che Homoerotik besser nachvollziehen konnen.

Dieses Buch stellt einen Beitrag zur Frauengeschichte dar: Es wird die
Existenz von Ehen zwischen Frauen dokumentiert; es werden Belege ange-
fiihrt fiir den brutalen chirurgischen Eingriff der Klitorektomie bei Frauen,
die ,,ménnliches Verlangen* zeigen; und dariiber hinaus wird aufgezeigt, dass
Frauen ZauberInnen aufsuchten, um mit deren Hilfe andere Frauen fiir sich
zu gewinnen. In diesem Buch wird auch ein Beitrag zur Geschichte der Sexu-
alitét geleistet, und zwar indem die unterschiedlichen kulturellen Konzeptio-
nen weiblicher und mannlicher Homoerotik in der Antike untersucht werden;
indem das Konzept einer dauerhaften oder lebenslangen sexuellen Orientie-
rung in der antiken Astrologie und Medizin beschrieben wird; indem gezeigt
wird, dass die iiber medizinische Themen schreibenden Autoren des 19. Jhs.
nicht die ersten sind, die homoerotisches Verhalten als krankhaft bezeichnen;
indem das Wechselspiel der antiken religiosen Ansichten und Auffassungen
des Sexualverhaltens untersucht wird; und indem der gegenderte Charakter
romischer Vorstellungen des Erotischen dargestellt wird. Daneben liefert die-
se Untersuchung einen Beitrag zur Theologie und zur neutestamentlichen
Wissenschaft: So wird die Bedeutung des ,,Widernatiirlichen* bei Paulus von
Tarsus und Clemens von Alexandria erldutert, indem gezeigt wird, wie Paulus
die Theorie des Naturrechts und das jiidische Recht dazu verwendet, seine
Vorstellungen tiber die sexuellen Beziechungen und {iber Gender zu untermau-
ern; indem erklart wird, inwiefern das Thema der Homoerotik in der frithen
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Kirche mit der Gender-Frage verkniipft ist, und indem eine historisch-exege-
tische Basis fiir die gegenwértige Diskussion in den Kirchen iiber gleichge-
schlechtliche Liebe geliefert wird. Schlielich leistet das gesamte Projekt all-
gemein einen Beitrag zur Alten Geschichte, weil eine gro3e Zahl von Quellen
prasentiert wird. Bislang wurden diese Quellen noch nie im Zusammenhang
gesammelt und dargestellt, und einige von ihnen finden sich hier erstmals in
Ubersetzung.

1 Zur Terminologie

Die in antiken Quellen verwendeten Begriffe fiir weibliche Homoerotik
wurden bislang in der Wissenschaft noch nicht systematisch untersucht. Sie
werden in Worterblichern eher verunklart als verstdndlich tibersetzt (was bei
erotischen Begriffen der Antike haufiger der Fall ist).> Die antiken und friih-
mittelalterlichen griechischen und lateinischen Substantive zur Bezeichnung
einer Frau, die eine sexuelle Beziehung mit einer anderen Frau hat,* stellen
heutige Wissenschaftlerlnnen vor gewisse Verstdndnisprobleme. Zu diesen
Substantiven zdhlen die griechischen Worte hetairistria, tribas, dihetaristria
und Lesbia sowie die lateinischen Begriffe tribas, frictrix/fricatrix und vira-
go.’ Auch spielt der arabische Begriff sakdqa, der in der Ubersetzung eines
Astrologen aus dem 1. Jh. vorkommt, in diesem Zusammenhang eine Rolle.
Obwohl Platon den Begriff Aetairistria verwendet (der mit hetaira verwandt

3 Z.B. ubersetzt Liddell-Scott tpipds ,,eine Frau, die widernatiirliche Laster mit sich selbst
oder mit einer anderen Frau praktiziert”. Diese Ubersetzung iiberldsst es den Lesenden,
die Bedeutung des Ausdrucks ,,widernatiirliche Laster” zu bestimmen. Im Revised Sup-
plement wird TptBds mit ,,mannliche Lesbierin® tibersetzt. Zudem wird die Bedeutung
»eine, die masturbiert durch die Belege, die Liddell-Scott fiir Tpifds angibt, nicht ge-
stiitzt. Bei éraipiotpie und dtetapiotpia verweist Liddell-Scott lediglich auf ,,= tpifds.
Im Revised Supplement heif3t es ,,fiir ;7ptfdc* lese ,Lesbian‘, dietapiotpia ist dort nicht
verzeichnet. Das Register von Adams, Vocabulary, enthélt keinen Eintrag zu tribas (oder
zum griechischen tpiBds). Trotz dieser Auslassung ist sich Adams (trotz fehlender Bele-
ge) sicher: ,,Im jeweiligen Kontext [der Schriften des Kirchenvaters Tertullianus] weist
nichts darauf hin, dass es sich bei frictrix um eine Lehniibersetzung von tptfd¢ handelt
(ebd., 184). (Dagegen war der Forschung im 19. Jh. die antike Verwendung der beiden
Ausdriicke frictrix und fricatrix fiir eine Frau, die sexuelle Kontakte zu anderen Frau-
en hat, bekannt; s. z.B. Mende, Handbuch, 512.) Adams bricht nicht mit dem {iblichen
Schweigen iiber die genaue Bedeutung von tpifdg/iribas.

Mir ist kein althebrdisches oder araméisches Substantiv fiir eine solche Frau bekannt. He-
bréaische Quellen benutzen das Verb 5.0, ,,Unzucht begehen®, ,,hin- und herschaukeln®
fiir Frauen, die sexuelle Bezichungen mit anderen Frauen pflegen.

Auch der Ausdruck subigitatrix bei Plaut. Persa 227 konnte sich auf weibliche Homoero-
tik beziehen; Saara Lilja ist jedoch der Ansicht, dass dies nicht der Fall ist (Homosexu-
ality, 28). Allerdings wird der verwandte Ausdruck subigatrix im 18. Jh. in Holland fiir
eine Frau gebraucht, die erotische Handlungen mit einer anderen Frau praktiziert (Meer,
Tribades, 438).
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ist, was sowohl ,,Kurtisane als auch ,,Gefdhrtin“ bedeuten kann), benutzen
ihn spétere Autoren nur selten. Die griechischen Quellen verwenden meist
den Begriff tribas, der wahrscheinlich vom Verb #ribo, ,,reiben”, ,,schlagen™
oder ,,quetschen” abgeleitet ist (vielleicht, weil Frauen einander durch das Rei-
ben des Genitalbereichs sexuell stimulieren konnen);® t7ibas kénnte aber auch
von tribakos, ,versiert”, abgeleitet sein (vielleicht im Sinne der Bisexualitit,
also fiir jemanden, der/die sexuelle Kontakte zu Frauen wie Ménnern hat).
Ein byzantinisches Worterbuch aus dem 5. Jh. setzt den Begriff dihetaristria
mit tribas gleich: ,,Frauen, die wie Ménner auf weibliche Sexualpartnerinnen
ausgerichtet sind, genau wie die tribades [Plural von tribas]“” Der Lukian-
Kommentator erklért daraufhin, dass diese Frauen ,,sich in schindlicher Wei-
se aneinander reiben (syntribesthai)*“.® Ganz dhnlich setzt ein mittelalterlicher
Kommentator des christlichen Autors Clemens von Alexandria aus dem 2. Jh.
die Begriffe tribades, hetairistriai und Lesbiai (Pluralformen von hetairistria
und Lesbia)’ miteinander gleich, wobei Lesbiai hier den frithesten Beleg fiir
,Lesbierin“ (wortlich ,,eine Bewohnerin von Lesbos®) darstellt, der eine Frau
bezeichnet, die erotisch auf Frauen orientiert ist. Das arabische Wort sahdqa
hat dieselbe Wurzel wie das Verb sahaqa, welches sich mit der Bedeutung
von tribo iberschneidet: ,,zerquetschen® oder ,,zermalmen®.'° Insofern konnte
das arabische sahdqa eine wortliche Ubersetzung vom griechischen ,,tribas*
sein.

Lateinische Autoren verwenden fribas als Lehnwort, wodurch unter-
schwellig zum Ausdruck gebracht wird, dass sexuelle Liebe zwischen Frau-
en ein fremdartiges Phdnomen ist, mit dem anstdndige romische Damen nie
etwas zu tun haben wiirden. Der friihchristliche Schriftsteller Tertullianus
verwendet den Begriff firictrix, und ein antikes astrologisches Werk mit dem
Titel ,,Das Buch des Hermes Trismegistos* verwendet mit fricatrix eine Va-
riante dieses Wortes. Beide Begriffe sind wahrscheinlich mit dem Verb frico
verwandt, das ,,reiben” bedeutet. Der Astrologe Firmicus Maternus benutzt
den Begriff virago, der eine Frau mit mannlichen Eigenschaften bezeichnet,
als Glosse fiir das griechische tribas.

Zu den lateinischen (und einigen griechischen) Ausdriicken fiir ,,reiben” oder ,,stimulie-
ren” im sexuellen Sinne s. Adams, Vocabulary, 183-185.

Hesych. lex. s. v. Stetapiotpiat: yuvalixes al Tetpapuéval mpog tag étaipag émt cuvoudia, wg of
&vdpes. ofov TpiBddes (Latte, Lexicon, 451).

8 [Alioypds aMiraig cuvtpifeabar (Rabe, Scholia, 277). Diese Notiz ist in Handschriften
iiberliefert, die zwischen dem 10. und 15. Jh. datieren.

Arethas (dessen Kommentar in das Jahr 914 datiert): Scholion zum Paidagdgos 3,3,21,3
(Clemens Alexandrinus, Bd. 1, 337). Zu dieser Passage s. Cassio, Aéofiat. Zum heutigen
englischen Gebrauch s. Burchfield, Supplement, s.v. ,,lesbian®.

10 Wehr, Worterbuch, s.v. ,,Sahaga“. Zu sihdq und musaha schreibt Wehr: , Tribadie®, ,,les-
bische Liebe®, s. auch Amer, Lesbians.
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Diese Substantive zeigen, dass die Menschen des antiken Mittelmeer-
raums sich eine weibliche erotische Orientierung vorstellen konnen. Sie be-
schreiben einzelne sexuelle Handlungen, verfiigen aber auch iiber besondere
Begriffe fiir Frauen, die solche Handlungen praktizieren.

Beziiglich dieser Begriffe stellt sich dariiber hinaus die Frage, ob in einer
homoerotischen Beziehung mit einem einzigen Begriff (t7ibas, frictrix etc.)
beide Partnerinnen bezeichnet werden oder nur eine. Die von mir in diesem
Buch untersuchten Quellen bieten an diesem Punkt ein uneinheitliches Bild.
Einige Quellen verwenden z. B. das Wort tribades (die Pluralform von tribas)
fiir beide Partnerinnen, wiahrend andere es anscheinend nur fiir die ,,aktive*
oder ,,ménnliche Partnerin verwenden.'

Wir sollten nicht vergessen, dass dieselben Autoren fiir den aktiven und
den passiven mannlichen Partner in einer Beziehung zwischen zwei Madnnern
unterschiedliche Begriffe verwenden. So bezeichnen sie z.B. den aktiven
ménnlichen Partner als ,,Liebhaber (griechisch erastes) und den passiven
Mann als ,,Geliebten* (griechisch eromenos). Griechische und lateinische
Schriftsteller verwenden auch die Termini kinaidoi und cinaedi zur Benen-
nung der passiven Ménner als Personengruppe. Dem kulturellen Verstindnis
hinter dieser begrifflichen Unterscheidung entsprechend spielt ein mannlicher
Partner immer die aktive, also penetrierende Rolle, wihrend der andere immer
die passive, also aufnehmende Rolle beim sexuellen und insbesondere beim
analen Verkehr innehat. Die gesellschaftliche Wirklichkeit ist jedoch komple-
xer, als es bei dieser Unterscheidung den Anschein hat.!> Antike Schriftsteller
sehen miannliche Homoerotik ndmlich hiufig als Form der Paderastie an, bei
der der erwachsene Mann die aktive Rolle und der Knabe die passive Rolle
einnimmt. Auch wenn wir nicht wissen kénnen, ob Méanner immer dieser
Vorstellung entsprachen — ob also ein Mann seinen Partner wirklich immer
penetrierte (oder es nicht doch zum Rollentausch kam) —, so orientieren sich
die antiken griechischen und lateinischen Autoren in ihrer Wahl der Begriffe
fiir ménnliche Homoerotik doch an diesem Schema.

Fiir diese Autoren stellt weibliche Homoerotik ein Problem dar. Wenn
weibliche Homoerotik anhand des ménnlichen Schemas von Penetrieren-
dem und Penetriertem beschrieben werden soll, ergibt sich das Problem, dass
Frauen iiblicherweise keinen Phallus haben (die Ausnahme wére Intersex),
wodurch die Unterscheidung zwischen aktiv und passiv hinfallig wird. Eine
Losung dieses Problems besteht darin, eine der beiden Frauen so zu bezeich-
nen, als ob sie ein Mann wire und ein Korperteil hétte, mit dem sie ihre

' Eine Untersuchung der Griinde dafiir, dass im 19. und 20. Jh. eine ,,weibliche Lesbe®, die

sich in eine ,,médnnliche* verliebte, unsichtbar blieb, findet sich bei Lauretis, Indifference.
Beispiele dafiir, dass ein Mann — sogar im Kontext von Bezichungen zwischen Médnnern
und Frauen — mit einem passiven Ausdruck bezeichnet werden kann, finden sich bei Bos-
well, Unions, 57f. Anm. 18.
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Partnerin penetrieren konnte (eine vergroferte Klitoris, einen Dildo oder et-
was nicht nidher bezeichnetes Phallusiahnliches). Diese Losung fiihrt jedoch
zu dem Folgeproblem, wie die ,,passive” Partnerin bezeichnet und bewertet
werden soll. Ist diese passive Frau einfach nur eine Frau, die das tut, was
Frauen ohnehin tun sollen, ndmlich sich penetrieren zu lassen? Damit wére
sie gesellschaftlich akzeptabel und wiirde nicht angeprangert werden wie ihre
,»mannliche* Partnerin. Diese Losung stellt jedoch viele der ménnlichen an-
tiken Autoren nicht zufrieden, denn ihrer Ansicht nach sind beide Frauen wi-
dernatiirlich, grisslich oder des Todes wiirdig. Daher ordnen einige Autoren
beide Frauen als tribades ein. Der Grund dafiir liegt vielleicht darin, dass
sie weibliche Homoerotik nicht in die Kategorien von Penetration und Penet-
riertwerden einteilen; moglicherweise ist ihnen klar, dass Frauen viele der in
der Antike bekannten erotischen Stellungen und Handlungen praktizieren.
Vielleicht sind sie aber auch der Ansicht, dass die ,,passive* Partnerin ihre
gesellschaftlich festgelegte Rolle nicht einnimmt, bei der sie von einem Mann
penetriert wird. In diesem Fall wird eine Frau als tribas bezeichnet, weil sie
sich nicht von einem Mann penetrieren ldsst und Frauen erotisch anziehender
findet als Ménner.

Fraglich ist bei dieser eher polemischen Begrifflichkeit allerdings, ob die
antiken Autoren solche Frauen tatsidchlich wirklichkeitsgetreu beschreiben.
Es liegen keine Zeugnisse von homoerotischen Frauen vor, in denen sie sich
selbst als tribades oder frictrices bezeichnen. Daher wissen wir nicht, ob sich
Frauen wirklich selbst so titulieren oder ob diese Begriffe nur polemische
Bezeichnungen sind, die von ihren Gegnerlnnen verwendet werden. So stellt
z.B. der lateinische Dichter Martial eine gewisse Philaenis als ,,Tribade aller
Tribaden™ dar, die in aggressiver Weise mit Knaben und Médchen sexuell
verkehrt. Sie ,treibt’s” mit den Knaben und ,,besorgt es* elf Madchen an ei-
nem Tag, ,,wilder noch in ihrer Geilheit als ein Ehemann®."® Diese Darstellung
hebt sich von den anderen Beschreibungen der romischen Zeit insofern ab,
als die meisten Autoren erwachsene Frauen beschreiben, die sexuelle Kon-
takte zu anderen erwachsenen Frauen und nicht zu Madchen und ganz sicher
nicht zu Knaben haben. Obwohl die Pdderastie ein Modell (wenn auch nicht
das einzige) ist, wie sexuelle Beziehungen zwischen zwei mannlichen Wesen
(Knaben oder erwachsenen Méannern) in den griechischen und rémischen De-
batten dargestellt werden konnten, erwiahnen antike Autoren die Paderastie
nur selten zusammen mit weiblicher Homoerotik. Wie ist dann aber Martial
zu verstehen, und wie ldsst sich die ¢ribas in seinen Epigrammen iibersetzen?
»Lesbische Frau® diirfte kaum zutreffend sein, weil nach unserem heutigen
Empfinden eine lesbische Frau nicht Maddchen oder Knaben penetriert. Die
lesbisch-feministische politische Bewegung setzt sich fiir einvernehmliche

13 Martial 7,67.70; deutsche Ubersetzung: Barié/Schindler, Martialis, 503.505
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sexuelle Beziehungen zwischen erwachsenen Frauen ein und lehnt péderas-
tische Kontakte zwischen Menschen weiblichen Geschlechts (wie zwischen
Menschen unterschiedlicher Geschlechter oder zwischen Menschen ménn-
lichen Geschlechts) fast durchgingig ab. (Im Gegensatz dazu sehen vie-
le schwule Ménner und einige lesbische Frauen pédderastische Kontakte als
schwule Kontakte an; das zeigen z. B. die BefiirworterInnen der ,,North Ame-
rican Man-Boy Love Association™ oder die Abteilungen zu ,,Man-Boy Love*
in Buchldden vorwiegend fiir Schwule.) Da allerdings in der Antike — wie
auch sonst in der Geschichte — unliebsamen Gruppen héufig in polemischer
Weise sexuelle Exzesse vorgeworfen werden, sollten wir ¢ribas vielleicht doch
mit ,,lesbische Frau® {ibersetzen. Christlnnen, JiidInnen und Anhéngerlnnen
anderer Religionen beschuldigten sich regelmaBig gegenseitig, sexuelle Orgi-
en zu feiern; trotzdem iibersetzen wir die antiken Begriffe fiir ,,Christlnnen*,
»JudInnen®, oder , Isis-AnhdngerInnen mit den entsprechenden englischen
[bzw. deutschen] Worten, auch wenn wir uns fragen kénnten, ob das griechi-
sche Wort fiir ,,ChristInnen® nicht impliziert, dass man mit der eigenen Mutter
Geschlechtsverkehr hat. Die Frage lautet hier jedoch, wie die ersten LeserIn-
nen von Martial das Wort t7ibas urspriinglich verstanden. Ist eine tribas ,,eine
Frau, die sexuell auf andere Frauen ausgerichtet® ist, oder ,,eine unerséttlich
phallische Frau, die mit anderen Frauen und auch mit Médchen und Knaben
in aggressiver Weise sexuell verkehrt“? Der ersten Variante zufolge kdnnten
Martials LeserInnen seine tibertriecbene Beschreibung der sexuellen Exzesse
von Philaenis einfach nur als Beleg fiir seinen sarkastischen und erotisieren-
den Stil gedeutet haben. Im zweiten Fall konnten sie den Aspekt erwachsener
weiblicher Homoerotik bei einer ¢ribas lediglich als ein Element einer phal-
lisch-sexuellen Personlichkeit gedeutet haben. Dieses Ubersetzungsproblem
bei Martial veranschaulicht die generellen Ubersetzungsschwierigkeiten, auf
die wir bei all diesen antiken Begriffen stoflen. Im vorliegenden Buch belasse
ich daher die antiken Begriffe durchgidngig in der Originalsprache und iiber-
setze sie nicht, wenn ich das mogliche Bedeutungsspektrum und die Bedeu-
tungsnuancen erldutere.

Wenn es um die Antike geht, verwende ich meist den Begriff ,,homoero-
tisch® und nicht ,,homosexuell“. Der Begriff ,,Homoerotik* ist in seiner Be-
deutung nicht so eingeschriankt wie ,,Homosexualitdt”. Deshalb eignet er sich
besser fiir die Untersuchung von Texten, die einer deutlich anderen Kultur als
derjenigen heutiger Industriestaaten entstammen. Aullerdem ldsst ,,Homose-
xualitdt* im heutigen umgangssprachlichen Gebrauch eher an Ménner als an
Frauen denken, was dazu gefiihrt hat, von ,,Homosexuellen und Lesben™ zu
sprechen. Wenn ich von ,,Homoerotik* rede, sind Frauen und Ménner ge-
meint; manchmal unterscheide ich aus Grinden der Klarheit zwischen ,,weib-
licher Homoerotik* und ,,madnnlicher Homoerotik*.
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In der Forschung wird heute diskutiert, ob sich der Begriff ,,Homosexu-
alitat™ iiberhaupt auf die Antike beziehen lédsst. Diese Diskussion wirft eine
Reihe von Fragen auf: Besitzt ein Mensch nach antiker Auffassung tiberhaupt
eine sexuelle Orientierung? Falls ja, gibt es im antiken Verstdndnis ein Kon-
zept von homoerotischer Orientierung, das auf Frauen wie Ménner zutraf?
David Halperin bezieht sich in seinem Buch ,,One Hundred Years of Ho-
mosexuality” auf Michel Foucault. Dieser ist der Ansicht, dass man erst in
den letzten hundert Jahren davon sprechen kann, dass es ein Konzept von
Homosexualitdt gibt, bzw. dass Homosexualitdt zu den Eigenschaften eines
Menschen gehoren kann." Diese Position wird jedoch auf der Grundlage r6-
mischer Quellen, in denen es um die rechtliche Behandlung passiver Méanner
geht, die in Rom als cinaedi bezeichnet werden, von Amy Richlin kritisiert."
Wie Richlin behandle ich in diesem Buch auch nichtchristliche Quellen, in
denen es um eine Gruppe von Menschen geht, die in antiker Sicht eine lange
wiahrende oder lebenslange homoerotische Orientierung besitzen. Zudem be-
legen einige antike Quellen, in denen weibliche und ménnliche Homoerotik
nebeneinander erwéhnt werden, dass es im romischen Reich ein Konzept von
Homoerotik gibt, in das sowohl Frauen als auch Ménner einbegriffen sind. So
verwendet z. B. der christliche Autor Clemens von Alexandria im 2. Jh. den
Begriff allelobasia (wortlich ,,Ineinander-Eingehen®) zur Beschreibung weib-
licher und méannlicher homoerotischer Handlungen. Insofern sind wohl die
frithen Christlnnen, denen weibliche und méinnliche homoerotische Hand-
lungen als siindig gelten, maf3geblich an der Entwicklung eines Konzepts der
Homosexualitdt beteiligt.

2 Der gegenwirtige Diskussionsstand in der Forschung
tiber gleichgeschlechtliche Liebe in der Antike

In diesem Buch kniipfe ich an die Ergebnisse anderer Wissenschaftlerlnnen
an, die weibliche Homoerotik im frithen Christentum und seiner Umwelt
untersuchen;!® insbesondere dann, wenn sie Quellen fiir weibliche Homoero-

14 Halperin, Homosexuality, 15-53. S. auch Steven Epstein, der feststellt, dass unser ge-

genwirtiges Konzept von Identitét sich erst vor Kurzem entwickelte. Allerdings schligt
Epstein eine ,,gay ,ethnic® identity (schwul-lesbische ,ethnische® Identitét)* vor, um die
essentialistische/konstruktivistische Sackgasse zu verlassen. Dieser Vorschlag er6ffnet
die Moglichkeit einer lesbischen, schwulen und bisexuellen Aneignung von Geschichte,
die vergleichbar ist mit der Geschichte ethnischer Gruppierungen, die existiert, obwohl
sich das ethnische Selbstverstdndnis und sogar die ethnischen Grenzen mit der Zeit 4n-
dern (Gay Politics, insbes. 265-274.285-293).

Richlin, Homosexuality.

Dies sind u. a. folgende Verdffentlichungen: Pellegrini, No Place; Boswell, Unions; Satlow,
Tasting; ders., Abused; Cantarella, Bisexuality; D’Angelo, Women Partners; Halperin,
Homosexuality; Halperin/Winkler/Zeitlin, Before; Hallett, Homoeroticism; Downing,
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tik benennen, die sehr unterschiedlich und nur sehr schwer zu finden sind. Die
aufschlussreiche Untersuchung von Judith Hallett erweist sich dabei als be-
sonders hilfreich: Sie bietet eine theoretische Grundlage fiir die Einschitzung
der unterschiedlichen Behandlung von weiblicher und ménnlicher Homoero-
tik in den romischen Quellen. Im vorliegenden Buch fiihre ich ihre Arbeit auf
einer breiteren Grundlage fort. Wihrend sich ihre Studie auf die lateinischen
Autoren der Oberschicht beschrinkt, ziehe ich auch griechische, lateinische,
hebrdische und koptische Quellen anderen Ursprungs mit heran. Dadurch
wird es moglich, die Sichtweisen breiterer Kreise der damaligen Gesellschaf-
ten zu rekonstruieren.

Auch die Arbeit einer weiteren Wissenschaftlerin ist sehr hilfreich, ndm-
lich die Untersuchung von Mary Rose D’Angelo iiber Gefdahrtinnen im Neu-
en Testament. Sie basiert auf dem von Adrienne Rich entworfenen Konzept
des ,,lesbischen Kontinuums®."” Das ,,lesbische Kontinuum® bezeichnet nach
Rich eine Verbindung zwischen Frauen, die nicht von erotischer Anziehung
oder erotischem Verhalten abhiangig ist. D’Angelo widmet sich besonders den
missionierenden Paaren Tryphidna und Tryphosa (Rém 16,12), Euhodia und
Syntyche (Phil 4,2) sowie Martha und Maria (Lk 10,38—42; Joh 11,1-12,19),
die auch gemeinsam missioniert haben kdnnten. D’Angelo geht nicht von se-
xuellen Beziehungen aus, sondern untersucht die Bindung der Frauen zuein-
ander und ihr Engagement fiir die Verbreitung des Evangeliums. D’Angelos
Untersuchung iiber die Bindungen zwischen Frauen im frithen Christentum
ist eine Ergénzung meiner eigenen Arbeit.

Im Gegensatz zu D’Angelo geht es in meiner Studie jedoch nicht um das
lesbische Kontinuum, sondern um die erotische Liebe zwischen Frauen und
darum, wie Ménner auf sie reagieren — denn diese Art der Liebe ruft in der
frithen Kirche und ihrer Umwelt besonders vehemente Reaktionen hervor.'
Mir geht es hier um die Griinde fiir diese vehementen Reaktionen und dar-
um zu erkunden, inwiefern die Reaktionen dieser Autoren auf sexuelle Liebe
zwischen Frauen uns dabei helfen konnen, ihre generelle Haltung gegentiber
Frauen zu verstehen. Vor dem Hintergrund der Verurteilungen und des Entset-
zens, das antike Autoren iiber sexuelle Liebe zwischen Frauen zum Ausdruck
bringen, kdnnen wir besser einschitzen, welchen Mut die Frauen haben, die

Myths; Dover, Homosexualitdt; Countryman, Dirt; Greenberg, Construction; Pastre,
Athénes; Scroggs, Homosexuality; Lilja, Homosexuality; Ungaretti, Morality; Coleman,
Attitudes; Boswell, Christianity; Kahler, Exegese, insbes. 30-32; Kroll, Lesbische Liebe;
ders., Tribas.

D’Angelo, Women Partners; Rich, Existenz; s. auch Thompson, Comment, sowie
Ferguson/Zita/Addelson, Issues.

Rich gebraucht neben der umfassenderen Bezeichnung ,,lesbisches Kontinuum™ auch den
Ausdruck ,,lesbische Existenz*, der ,,sowohl die Tatsache [bezeichnet], dass Lesbierinnen
geschichtlich prisent sind, als auch die, dass wir unausgesetzt daran arbeiten, dieser Exis-
tenz einen Sinn zu geben® (Existenz, 158).
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sich zu Beziehungen mit anderen Frauen bekennen (wie die von D’Angelo
untersuchten Beziehungen), die von anderen Menschen als erotische Bindung
verstanden werden kdnnen.

Besondere Aufmerksamkeit verdienen hier die bahnbrechenden und um-
fangreichen Publikationen von John Boswell: ,,Christianity, Social Tolerance,
and Homosexuality. Gay People in Western Europe from the Beginning of
the Christian Era to the Fourtheenth Century* (1980) sowie ,,Same-Sex Uni-
ons in Premodern Europe® (1994). In ersterer sammelt und erkliart Boswell
weitaus mehr romische Quellen {iber weibliche Homoerotik als sonst jemand
in der Forschung seit Wilhelm Kroll, der in der ersten Hilfte des letzten Jahr-
hunderts lebt."” In ,,Same-Sex Unions“ leistet Boswell mit der Heranzichung
und Kommentierung mittelalterlicher christlicher liturgischer Texte einen
unschétzbaren Beitrag zur Forschung. Seiner Meinung nach dienen diese li-
turgischen Texte dem Zweck, Menschen gleichen Geschlechts miteinander in
dauerhaften Liebesbeziehungen zu verbinden. Seine beiden Biicher brachten
die Forschungen tiber gleichgeschlechtliche Liebe im Christentum enorm vo-
ran.?

Da seine Thesen sich jedoch nicht auf Frauen {ibertragen lassen, bedarf
Boswells Arbeit der Kritik und der Uberpriifung. Boswell behauptet in
,Christianity, Social Tolerance, and Homosexuality® zum einen, dass die
Menschen in den Stddten des romischen Reiches ,,das Interesse an Homose-
xualitdt und homosexuelle Handlungen als normalen Teil der menschlichen
Erotik* betrachten, und dass ,,die frithe Kirche homosexuellem Verhalten an
sich anscheinend nicht ablehnend gegeniibersteht®.?' Die von mir in diesem
Buch vorgestellten Quellen zur weiblichen Homoerotik stehen eindeutig im
Widerspruch zu diesen beiden Schlussfolgerungen. Obwohl andere Femi-
nistinnen und auch ich selbst das Buch ,,Christianity, Social Tolerance, and
Homosexuality” wegen der mangelnden Geschlechteranalyse kritisierten,?
nimmt Boswell diese Kritik nicht auf, sondern verwendet dieselben Erkla-
rungsmuster in seinem néchsten Buch ,,Same-Sex Unions* noch einmal. In
diesem Buch verleiht er sogar seiner Ansicht Ausdruck, dass ,,niemand be-
haupten konne, dass die historischen Belege [denen zufolge die Geschlechter
unterschiedlich behandelt werden] falsch seien, auch wenn diese Behauptung

Allerdings wiéhlt Hallett in ihrem Aufsatz ,,Homoeroticism* einen iiberzeugenderen Be-
zugsrahmen zur Deutung der Quellen.

Wegen John Boswells allzu frithem Tod kann ich ihm gegeniiber meinen Dank lediglich
posthum zum Ausdruck bringen. Ich bedanke mich bei ihm nicht nur fiir seinen Beitrag
zur Forschung, sondern auch fiir sein Interesse an meiner Arbeit und besonders fiir seine
grofziigige Gastfreundlichkeit mir gegeniiber, als ich ihn 1983 in New Haven besuchte,
um unsere gemeinsamen Forschungsinteressen zu diskutieren.

2 Boswell, Christianity, 333.

22 7.B. Vanderbosch, Comment, sowie Brooten, Leidenschaften.

20
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aus ehrbaren Griinden vorgebracht wird.“? Wie ist er zu der Ansicht gelangt,
dass eine Untersuchung von Quellen verfilschend ist, die sich auf Frauen be-
zieht und zugleich die Griinde fiir das relativ geringe Vorkommen von Frauen
erforscht? An anderer Stelle, wenn auch nur in einer Anmerkung, raumt Bos-
well die Notwendigkeit einer Geschlechteranalyse ein, auch wenn er sie selber
nicht vornimmt: ,,Rémische und griechische Autoren schienen weibliche Ho-
mosexualitit sonderbar gefunden zu haben, auch wenn sie mannliche Homo-
sexualitét fiir normal hielten.“** Boswell kann jedoch nicht erkldren, warum
romische und griechische Autoren Begriffe wie ,,grasslich®, ,,todeswiirdig™
und ,,widernatiirlich® benutten, wenn sie von sexueller Liebe zwischen Frauen
berichten.

Daneben muss auch der Unterschied zwischen den Geschlechtern erklart
werden, der in den liturgischen Texten zu erkennen ist, die in ,,Same-Sex
Unions in Premodern Europe® dargestellt werden. In fast allen dieser Texte
geht es ausdriicklich um Ménner, und ménnliche Heiligenpaare dienen als
Beispiele fiir solche Verbindungen. Doch durch den Buchtitel und durch die
geschlechtsneutrale Sprache verdeckt Boswell die ganz tiberwiegend méann-
liche Sprache seiner Quellen. In der Weise, in der er die gleichgeschlechtli-
chen Verbindungen im groeren Rahmen gegengeschlechtlicher Verbindun-
gen untersucht, hitte er auch die Verbindungen zwischen zwei ménnlichen
Menschen im Rahmen der privilegierten Situation von Menschen médnnlichen
Geschlechts in der Kirche behandeln miissen.”® Boswell problematisiert die
minnliche Sprache seiner Quellen nur in seiner Vermutung, dass Frauen sich
wohl ,,damit zufriedengaben, sich ihre eigenen Rituale und Versprechen aus-
zudenken, wie das vielleicht auch heute der Fall ist“.?® (Diese Formulierung
erinnert daran, dass in der Zeit vor dem US-amerikanischen Biirgerkrieg
weiBe AmerikanerInnen die schwarzen Amerikanerlnnen als ,,gliickliche und
zufriedene Dunkelhdutige™ bezeichneten.) In Boswells Ausfithrungen geht
es v.a. um die wirklich erstaunliche Tatsache, dass die gleichgeschlechtli-
che Liebe damals von der Amtskirche anerkannt wurde. Aus welchem Grund
sollte die offizielle Anerkennung, um die sich Boswells Buch dreht, nicht auch
fiir Christinnen von Bedeutung gewesen sein? Wieso ist Boswell der Ansicht,
dass Christinnen freiwillig auf diese Anerkennung verzichten? Womdglich
hegten Christinnen, die mit anderen Frauen in einer festen Beziehung leb-
ten, gegen alle Hochzeitszeremonien groere Skepsis als Ménner, weshalb

23 Boswell, Unions, xxvii.

** Ebd., 82 Anm. 150.

% Die beiBende Kritik von Shaw, Republic, an ,,Same-Sex Unions* ist z. T. unzutreffend,
aber er stellt zu Recht fest, dass die Texte, die Boswell zitiert, ,,einen guten Einblick in
die primitiven und grundlegenden Machtverflechtungen zwischen Ménnern im antiken
Mittelmeerraum geben, sowie in die Rituale, die die Entstehung dieser Verflechtungen
begleiten®. Von den zahlreichen weiteren Rezensionen s. v. a. die von Buell, Review.

2 Boswell, Unions, xxviii.
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sie lieber eigene Rituale entwarfen. In diesem Fall wire der Unterschied
zwischen den Geschlechtern allerdings noch grofer als von Boswell ange-
nommen. Wenn dies Boswells Ansicht gewesen wére, dann hétte er sie mit
historischen Dokumenten belegen miissen. Und er hétte sein gesamtes Kon-
zept einer Uberpriifung unterziehen miissen, um erkliren zu kénnen, warum
christliche Ménner die Kirche als Institution anerkannten und die Anerken-
nung der gleichgeschlechtlichen Liebe durch die Kirche suchten, wohinge-
gen sich christliche Frauen mit einem zuriickgezogenen und marginalisierten
Dasein zufriedengeben sollten. Stattdessen geht er davon aus, dass sich die
Situation von ,,lesbischen® Frauen und ,,schwulen” Ménnern in der Kirche
dhnelte. Er hélt es sogar fiir moglich, dass ,,die allgemeine Unwissenheit der
Kirchenménner gegeniiber weiblicher Homoerotik fiir die Frauen von Vorteil
gewesen sein konnte*.?” Ich stimme Boswell darin zu, dass Frauen unter Le-
bensumsténden, in denen sie eingeschrankt und marginalisiert sind, hdufig
auf Untergrund-Strategien zuriickgreifen, um sich wenigstens einige kleine
Freiheiten zu sichern. Dagegen ist Boswells Annahme fraglich, dass Frauen
von kirchlicher Unwissenheit profitiert haben konnten. Diese Annahme wi-
derspricht dem Rest des Buches, in dem Boswell hervorhebt, welchen Wert
die Tradition offentlicher kirchlicher Anerkennung hat.

Im Rahmen seines Versuches, das frithe Christentum als ecine Bewe-
gung darzustellen, in der Homosexualitit akzeptiert war, erwahnt Boswell
die Mértyrerinnen Perpetua und Felicitas und betont, dass die Kirche sie als
Heiligenpaar sieht.”® Hétte Boswell Perpetua und Felicitas im Rahmen des
Konzepts eines lesbischen Kontinuums gesehen und ihre Verbindung als eine
im Angesicht des Martyriums geschlossene Beziehung betrachtet, dann hétte
er die Arbeiten von Rich und D’Angelo heranziehen kénnen. Doch dies tut er
nicht. Und obwohl er Perpetua und Felicitas nicht explizit eine sexuelle Be-
ziehung zuschreibt, erweckt er durch ihre Darstellung als weibliches Gegen-
stiick zu den Heiligen Sergios und Bakchos — die in den liturgischen Texten
als Musterbeispiel einer Verbindung zwischen zwei Mannern dienen — doch
den Eindruck, dass die Kirche die erotische Liebe zwischen Frauen tolerier-
te. AuBerdem erwéhnt Boswell nicht die Babies von Perpetuas und Felicitas,
die ein Beleg dafiir sind, dass beide nicht lange zuvor auch erotische Be-
ziehungen zu Ménnern hatten. Boswell problematisiert auch nicht, dass sich
die erotische Beziehung von Perpetua und Felicitas dadurch kompliziert, dass
Perpetua eine Sklavin ist und Felicitas der Oberschicht angehdrt. Wére die
Beziehung erotischer Natur gewesen, dann wiirde das Machtgefille zwischen
einer Sklavin und einer Oberschichtsfrau die Frage aufwerfen, ob ihr sexuel-
ler Kontakt nicht eher als sexueller Missbrauch eingeordnet werden miisste,

¥ Ebd.
2 Ebd., 139-141.145 (s. auch Abb. 4); Boswell, Christianity, 135f.
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weil die sexuelle Inanspruchnahme von Sklavlinnen im rémischen Reich all-
gemein tiblich war.

Im Unterschied zu Boswell nehme ich daher fiir mich nicht in Anspruch,
iiber weibliche wie iiber méinnliche Homoerotik zu schreiben. Ich behaupte
auch nicht, dass meine Thesen auf Frauen wie auf Méanner zutreffen, auch
wenn ich Quellen tiber mdnnliche Homoerotik heranziehe, sofern sie von Be-
deutung sind, und dass meine Genderanalyse zu einem besseren Verstindnis
der kulturellen Vorstellungen von Minnlichkeit und Weiblichkeit beitragen
wiirde.

Neuere Arbeiten von Neutestamentlern zur Homoerotik im Neuen Tes-
tament sind in ihren Theorien ebenfalls auf mannliche Homosexualitét fo-
kussiert. Die Einschédtzung von Robin Scroggs, wonach sich Paulus gegen
die entmenschlichenden Ziige der Pédderastie gestellt haben muss, ldsst sich
kaum auf weibliche Homoerotik beziehen, weil diese nicht in erster Linie in
Gestalt von Paderastie auftritt.”” Richard Hays fiihrt an, dass es in R6m 1 um
die Auflehnung der Menschen gegen Gott geht und dass gleichgeschlechtliche
Sexualitét flir Paulus eine ,,Missachtung der Unterschiede zwischen Mann
und Frau [darstellt] ..., die ein grundlegender Teil des gottlichen Schopfungs-
planes sind*“.** Diese Unterschiede werden von Hays allerdings nicht erlautert.
Auch fragt er nicht danach, aus welchem Grund sie den antiken Schriftstel-
lern als natiirlich gelten sollten. Ebenso wenig erwéhnt er, dass die sexuellen
Unterschiede bei jiidischen wie nichtjiidischen Denkern, von denen Paulus’
Naturverstidndnis geprégt ist, auf der Minderwertigkeit von Frauen beruhen.
William Countryman erkennt zu Recht, wie bedeutsam das Konzept der Un-
reinheit fir das Verstidndnis von Rom 1 ist.3! Sein Buch ,,Dirt, Greed, and
Sex*, das wichtige DenkanstoBe liefert, wire noch {iberzeugender, wenn er
die Verbindung zwischen sexueller Reinheit und sexuellem Besitz konse-
quenter aufgezeigt hétte, indem er die Texte einer Gender-Analyse unterzo-
gen hitte. Demgegeniiber beriicksichtigt Victor Furnish in seinen jlingsten
Veroffentlichungen die misogynen Ziige der Texte stirker.? Gleich ihren
méannlichen Kollegen blenden auch feministische Exegetinnen und Histori-
kerinnen, die iiber Frauen im frithen Christentum arbeiten, weibliche Ho-
moerotik weitgehend aus.*® Wihrend von ménnlichen Wissenschaftlern bei

2 Scroggs, Homosexuality.

30 Hays, Relations, 191.

3 Countryman, Dirt, 109-123.

32 7.B. Furnish, Bible.

3 S. z.B. Gaventa, Romans; zwar zitiert und diskutiert sie in ihrem Kommentar zum Ro-
merbrief Richard Hays’ Artikel zu Rom 1,26f., verweist aber nicht auf meinen Aufsatz
von 1985 (der in den New Testament Abstracts genannt ist) und fithrt auch keine der
weiteren feministischen Untersuchungen dieser Textpassage an. Zu den Ausnahmen zéh-
len: Elizabeth A. Castelli, die Rom 1,26f. in ihrem feministischen Kommentar zum R6-
merbrief diskutiert (Romans, 281f.); Luise Schottroff, die Rom 1,26f. im Zusammenhang
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ihren Forschungen iiber sexuelle Beziehungen zwischen Méannern haufig der
gender-bezogene und gesellschaftlich bestimmte Charakter gleichgeschlecht-
licher Liebe iibersehen wird, versdumen es feministische Auslegerinnen weit-
gehend, weibliche Homoerotik im Rahmen von Frauengeschichte zu betrach-
ten oder als Gegenstand einer Gender-Analyse zu begreifen. Demgegentiber
werde ich zeigen, dass die Quellen iiber weibliche Homoerotik ergeben, dass
die in der romischen Zeit geltenden sexuellen Arrangements in hohem Malle
gegendert und gesellschaftlich bestimmt sind.

3 Die vorliegende Untersuchung im Kontext der Frau-
engeschichte des antiken Mittelmeerraumes

Die Frauen, die in den von mir untersuchten Quellen parodiert, dokumentiert,
beschrieben, verurteilt und verdammt werden, leben unter sehr unterschiedli-
chen Lebensumstdnden. Im romischen Reich sind die Gesellschaftsschichten
wenig durchldssig. Nur ein sehr geringer Teil der Frauen gehort der Ober-
schicht an. Diese Frauen genieBen Privilegien, iiber welche die Mehrzahl der
Frauen des antiken Mittelmeerraums nicht verfiigen. Die Frauen, tiber die
Martial, Juvenal oder Soranos schreiben, lesen moglicherweise die Gedich-
te von Martial und Juvenal oder suchen bei Soranos medizinischen Rat. Im
Gegensatz hierzu sind die Frauen, bei denen im Gottesdienst die Paulusbriefe
oder frithchristliche Apokalypsen verlesen werden, wahrscheinlich korper-
lich arbeitetende Sklavinnen, Freigelassene und Freigeborene. Die Frauen,
iiber die christliche Autoren wie Clemens von Alexandria und Tertullianus
von Karthago im 2. Jh. schreiben, entstammen einer wirtschaftlich, gesell-
schaftlich und bildungsmaBig gehobeneren Schicht, weil das Christentum zu
dieser Zeit Konvertitinnen aus hoheren Schichten angezieht. Neben der sozia-
len Vielfalt belegen die Quellen auch eine betrdchtliche geographische Streu-
ung (iiber die Kontinente Afrika, Asien und Europa) und dadurch auch eine
ethnische Vielfalt. Angesichts dieser Breite stellt sich die Frage, von welcher
Frauengeschichte hier eigentlich die Rede ist.

Vor dieser Schwierigkeit stehen wir auch beim Verstédndnis der Vorstel-
lungen, die sich Madnner von Frauen machen, weil das Konzept ,,Frau in der
griechischen und romischen Antike in komplexe Zusammenhénge eingebet-
tet ist. Zu diesen zdhlen das Biirgerrecht bzw. das Fehlen desselben, die Fra-
ge von Freiheit oder Sklaverei, das Vorhandensein mehrerer wirtschaftlicher
und gesellschaftlicher Schichten sowie die Frage der Ethnizitét. So verwendet
z.B. Aristoteles, dessen Einfluss weit iiber seine eigene Zeit hinausreichte,

ihrer feministischen Sozialgeschichte des frithen Christentums behandelt (Schwestern);
sowie Ross S. Kraemer, die in Maenads, 95 Nr. 51 einen wenig bekannten Liebeszauber
anfiihrt, den eine Frau in Auftrag gegeben hat, um eine andere Frau fiir sich zu gewinnen.
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den Begriff ,,Frauen” nur fiir die Ehefrauen freigeborener Ménner. Nach dem
aristotelischen Verstandnis eines Haushalts gibt es Sklavinnen, doch Sklavin-
nen konnen keine Frauen sein. Fiir Aristoteles und alle, die dhnlich denken,
sind ,,Frauen‘ biologisch weibliche Personen, die ménnlichen Biirgern unter-
stehen und weiblichen wie mannlichen Sklavinnen {ibergeordnet sind. ,,Frau-
en” genieen demnach bestimmte Privilegien, sind aber auch untergeordnet.
Aristoteles bezieht diese Ordnung nur auf GriechInnen, weil er der Ansicht
ist, dass BarbarInnen nicht zwischen weiblichen Personen und Sklavinnen
unterscheiden und deshalb fiir NichtgriechInnen die Ehe in einer Verbindung
zwischen einem Sklaven und einer Sklavin besteht. Laut Aristoteles beruht
das ordnungsgemilie Funktionieren eines Staates wie eines Haushalts auf ei-
ner ordnungsgemédfen Hierarchie. Innerhalb dieser Hierarchie sind Sklavin-
nen keine ,,Frauen und Ehefrauen keine Sklavinnen.** In dem Malf3e, in dem
die antiken Autoren die tribades so sehen, dass sie einem Mann dhnlich sind,
erscheint es ihnen mdglicherweise so, als ob sie sich von der Unterordnung
der Frau zu befreien versuchen, die mit der privilegierten Stellung Freigebo-
rener einherging.

Im Folgenden versuche ich die gesellschaftliche Verortung und die ethni-
sche und kulturelle Identitdt des Autors und der Frauen, iiber die er schreibt,
zu benennen, auch wenn die Quellen eine genaue Bestimmung nicht immer
ermoglichen. Trotz der groBen ethnischen und geographischen Bandbreite der
Quellen konnte ich keine Quellen finden, die ein Bild der gesellschaftlichen
Kreise von Sklavinnen geben wiirden. Die in einigen Quellen zwischen triba-
des und Prostituierten gezogenen Verbindungen konnten sich auf versklavte
tribades beziehen, denn viele Prostituierte in der Antike sind Sklavinnen.®
Die Prostituierten, die tribades sind, konnten aber auch freigeborene, bes-
ser verdienende Kurtisanen sein, die den wirtschaftlichen Spielraum haben,
erotische Beziehungen mit anderen Frauen zu leben. Deshalb lassen uns die
Quellen trotz ihrer ganzen Vielfalt wohl im Ungewissen {iber homoerotisch
lebende Sklavinnen. Die mdnnlichen Weisen des Begehrens und Verhaltens,
die den tribades von den antiken Autoren vorgeworfen werden, bilden deshalb
vermutlich den Kontrast zu einer Form des Frauseins, von dem Sklavinnen
von vornherein ausgeschlossen sind. Au3erdem beziehen die antiken Autoren
diese Vorstellung von Frausein wohl nur in sehr eingeschrinktem MafBe auf
Fremde und auf andere Frauen aus Familien, die kein Biirgerrecht besitzen.

Wer aber sind dann die Frauen, die diese médnnlichen Autoren im Blick
haben, und was ist iiber ihre Lebenssituation bekannt? Bei unserem Versuch,
mehr {iber Frauen liebende Frauen in der romischen Welt zu erfahren, stellen
die Autoren selbst das groBite Hindernis dar. In keinem Fall ist die Stimme

34

S. z.B. Arist. pol. 1,1f.; 1252b—1254a; eine exzellente Analyse dazu bietet Spelman, Ines-
sential.
3 S. z.B. Herter, Soziologie, v.a. 77-79.
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dieser Frauen direkt und unmittelbar auf uns gekommen; stattdessen gibt
es viele Quellen von Méannern, in denen weibliche Homoerotik mit typisch
mannlicher Begrifflichkeit beschrieben wird. Trotzdem koénnen wir auf der
Grundlage vieler romischer und byzantinischer Quellen gewisse Facetten
des Lebens dieser Frauen rekonstruieren. Dass madnnliche Autoren von se-
xueller Liebe zwischen Frauen wissen, deren Bandbreite von der romischen
Oberschichtsangehdrigen bis zu hoher- oder niedriger gestellten Provinzbe-
wohnerinnen reicht,* ist ein Beleg dafiir, dass es sexuelle Liebe zwischen
Frauen unter den romischen Oberschichtsfrauen in der Stadt Rom gibt, aber
auch unter den niedriger gestellten Frauen, welche die grole Mehrheit der
Frauen im romischen Reich bilden. In geographischer Hinsicht reichen die
antiken Quellen von den stidtischen Zentren des antiken Mittelmeerraumes
wie Rom, Ephesus, Antiochia und Alexandria bis hin zu kleineren nordafri-
kanischen Stddten und oberdgyptischen Dorfern. Da die vorhandenen Quel-
len fast alle eine ablehnende Haltung gegeniiber der sexuellen Liebe zwischen
Frauen einnehmen, ist das Leben dieser Frauen sicher tagtiaglich von Angst
begleitet: Angst vor Endeckung, Angst vor Missbilligung oder Angst vor Re-
pressalien durch Mitglieder der eigenen Familie, Nachbarlnnen oder Fremde.
Antike medizinische Texte, in denen Frauen, die angeblich eine besonders
groBe Klitoris haben oder die mdnnliches Begehren zeigen, eine Klitorekto-
mie empfohlen wird, sind ein Beleg dafiir, wie berechtigt diese Angste sind.
Dagegen lassen es antike Quellen, in denen von Ehen zwischen Frauen die
Rede ist, moglich erscheinen, dass Liebesbeziehungen zwischen Frauen von
vielen Menschen toleriert wurden.

4 Die vorliegende Untersuchung im Kontext lesbischer Geschichte

Die Untersuchungen in diesem Buch sind auch Teil einer lesbischen Ge-
schichtsschreibung. Ich benutze den Begriff ,lesbisch® im mittelalterlichen
Sinn fiir eine Frau, die ,,sich wie ein Mann verhélt™ (sich also eine kulturell
minnliche Rolle anmaft) und ,,auf weibliche Sexualpartnerinnen bezogen
ist“*” Diese Definition stimmt mit den kulturellen Vorstellungen von weib-

36 Zu den romischen Autoren der Oberschicht, die sich mit diesem Thema befassen, zidhlen
Seneca d.A., Martial und Juvenal. In den Provinzen des rémischen Reiches sind z.B.
der Astrologe und Mathematiker Klaudios Ptolemaios von Alexandria mit dem Thema
vertraut sowie Soranos von Ephesos, ein Verfasser medizinischer Texte. Beide sind eben-
falls der Oberschicht zuzurechnen. Derartige Kenntnisse sind au3erdem auch bei Unter-
schichtsangehorigen in den romischen Provinzen belegt, wie etwa beim syrischen Astro-
logen Vettius Valens oder dem/der christlichen Verfasserln der Petrusapokalypse.

37 Ich bedanke mich bei Prof. Thandeka vom Williams College fiir den Hinweis, dass ich
eine ,,kantianische Erkenntnistheorie (verwende), die zwischen dem Inhalt von Konzep-
ten (Eindriicken) und den Konzepten selbst unterscheidet®. Sie ist der Meinung, dass eine
philosophische Verwendung des Begriffs ,,lesbisch® gerechtfertigt sei — da der Begriff
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licher Homoerotik in der romischen Zeit und in den im vorliegenden Buch
betrachteten geographischen Regionen iiberein. Bei den von mir untersuchten
Vorstellungen konnte ich keine so gravierenden historischen Briiche feststel-
len, dass es notwendig gewesen wire, unterschiedliche Begriffe fiir verschie-
dene Jahrhunderte und Regionen zu verwenden.

Wenn die hier vorliegende Untersuchung als lesbische Geschichte einge-
ordnet wird, dann bedeutet das nicht, dass antike Frauen so denken oder leben
wie lesbische Frauen heute. So finde ich z. B. weder Belege fiir antike politi-
sche Organisationen, die sich fiir die Rechte lesbischer Frauen einsetzen, noch
ausreichende Hinweise fiir das Vorliegen einer lesbischen Kultur. Doch auch
heute noch bestehen solche Unterschiede: Zahlreiche lesbische Frauen setzen
sich weder fiir die Rechte lesbischer Frauen ein, noch sind sie Teil der vielen
Spielarten lesbischer Kultur. Zum heutigen Leben lesbischer Frauen gehoren
sehr verschiedene politische Einstellungen, Religionszugehorigkeiten, unter-
schiedlichste Kleidungsstile und Erscheinungsbilder (wie etwa das Tragen von
Jeans, Wanderschuhen, Lippenstift, Nerzménteln oder Seidenkleidern) sowie
verschiedene Verstidndnisse der eigenen ethnischen Identitdt und unterschied-
liche Konzepte von Erotik oder Bezichungsformen.’® Romantische Freund-
schaften zwischen Frauen und die Frauen, die solche Bezichungen pflegen,
waren und sind sehr unterschiedlich. Trotz der Bedeutungsunterschiede, die
der Begriff ,,lesbisch® in verschiedenen Epochen (und auch innerhalb einer
Gesellschaft) besitzt, ist es hilfreich, den Terminus im Hinblick auf die romi-
sche Welt so zu verwenden, wie das Wort Lesbia in einem mittelalterlichen
Kommentar in der Auslegung eines Textes aus dem 2. Jh. verwendet wird.
Das ermoglicht es, in heutigen Untersuchungen iiber lesbische Identitdt und
iiber die religiosen Konstruktionen der Geschlechterrollen historisch mehr in
die Tiefe zu gehen.

Wenn ich die Quellen des vorliegenden Werkes nicht auch im Rahmen
lesbischer Geschichtsschreibung ansiedeln wiirde, wire dies eine kiinstliche
Grenzziehung. Ohne Paulus kénnen wir nicht verstehen, wie Christlnnen
heute auf lesbische Frauen reagieren. Ohne die aus romischer Zeit stammen-
den Beschreibungen von Sappho wiirden wir bestimmte Nuancen in spéteren
kulturellen Darstellungen von Sappho nicht verstehen, und wir kénnten nicht
wirklich verstehen, warum Sappho in der Moderne anderen Dichterinnen ge-

weiterhin verwendet wird, auch wenn die inhaltliche Bedeutung sich mit der Zeit verscho-
ben haben mag —, solange dieser Begriff dabei im Hinblick auf die jeweils untersuchte
Gesellschaft klar definiert wird (personlicher Briefwechsel vom 26. Dezember 1989).
Nach Judith Butler verstdrken lesbische Frauen, die sich an eine bestimmte Vorstellung
des Lesbisch-Seins anpassen, damit die Beschrinkungen, die heterosexistisches und
homophobes Denken ihnen auferlegt. Butler beriicksichtigt in ihrer Theorie die Unter-
schiede unter lesbischen Frauen und fordert uns dazu auf, die Kategorien Geschlecht und
sexuelle Identitét zu destabilisieren, die dem heterosexistischen und homophoben Denken
zugrunde liegen (Imitation).
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geniibergestellt und weibliches Anderssein hierdurch definiert werden kann.
Wenn wir nicht von einer Klitorektomie bei Frauen mit ,,mdnnlichem® Be-
gehren wiissten, dann kdnnten wir falschlicherweise annehmen, dass die Be-
handlungen durch Lobotomie und Hysterektomie, der sich lesbische Frauen
im 19. und 20. Jh. unterziehen mussten, vollkommen neu wiren. Anhand des
im vorliegenden Buch zusammengestellten Materials konnen HistorikerIn-
nen spéterer Epochen erkennen, wie alte Muster und Praktiken fortgefiihrt
wurden. Diese Studie bietet eine Grundlage fiir die Erforschung spéterer Epo-
chen der lesbischen Geschichte, damit Briiche und Wendepunkte bestimmt
und neue, angemessenere Epocheneinteilungen gefunden werden kdnnen.

Da mein Beitrag zur lesbischen Geschichtsschreibung z. T. darin besteht,
die fiir die romische und frithbyzantinische Zeit spezifischen Gender-Kon-
struktionen und gesellschaftlichen sexuellen Anordnungen zu untersuchen,
werde ich den Begriff,,lesbisch™ nicht so benutzen, dass er historische Briiche
verschleiert. So werde ich z. B. den in bestimmten Quellen benutzten Begriff
tribas uniibersetzt lassen, um daran zu erinnern, dass einige Quellen die-
sen Begriff nur auf eine der beiden Partnerinnen beziehen. Die historischen
Briiche sind dabei dhnlich wie bei den Begriffen ,,Sklaverei®, ,,Ehe* oder
»Familie®. Auch diese Begriffe verwenden wir trotzdem ohne Bedenken zur
Bezeichnung historischer und kulturiibergreifender Phdnomene, auch wenn
z.B. das Wort ,,Familie* moglicherweise Sklavinnen oder mehrere Ehefrau-
en einschlieBt — oder auch nicht — und auf die rechtliche Macht des Mannes
hindeuten kann, Familienmitglieder zu t6ten — oder auch nicht. Deshalb rech-
ne ich das vorliegende Material der lesbischen Geschichtsschreibung zu, die
ebenso vielféltig und verschiedenartig ist wie jede andere Geschichtsschrei-
bung auch.

Angesichts dieser Unterschiede haben sich nun aber heutige AutorInnen
gefragt, was es bedeutet, sich als lesbisch zu bezeichnen, welche Beziehung
zwischen lesbischen und Gender-Konstruktionen besteht und in welcher Hin-
sicht lesbische Existenz die gesellschaftlichen Rollenanordnungen in Frage
stellt.** In der vorliegenden Studie sollen die historischen und kulturellen Di-

¥ S. Garber, Tower; Butler, Korper; Abelove/Barala/Halperin, Reader; Barz/Leistner/Wild,
Frauen; Monroe, Sisters; Minton, Studies; Stanton, Discourses; Blumenfeld, Homopho-
bia; Penelope, Lesbian; Wollrad/Schelkle/Dlubatz/Bolle, Existenz; Makeda, Heart; Wit-
tig, Mind; Ginzburg, Eros; Zita, Lesbians; Lauretis, Theory; Trujillo, Chicana; Roof,
Lure; Barrington, Wilderness; Fuss, Inside/Out; Butler, Unbehagen; Anzaldta, Face;
Allen, Philosophies; Heyward, Strength; Beck, Girls; Hunt, Lesbians; Ferguson, Blood;
Balka/Rose, Blessed; Blumenfeld/Raymond, Life; Califia, Sapphistry; Rich, Blood;
Lorde, Sister; Schultz, Macht; Zanotti, Faith; Curb/Manahan, Bréute; Darty/Potter,
Women; Vance, Pleasure; Nugent, Challenge; Smith, Girls; Gramick, Homosexuality;
Moraga/Anzaldua, Bridge; Cruikshank, Studies; SAMOIS, Power; Paczensky, Liebe;
Ettorre, Lesbians; Smith/Bethel, Women; Gearheart/Johnson, Loving; Wittig, Sappho;
Abbott/Love, Sappho; sowie: Wittig, Guérilleres.
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mensionen dieser Fragen eingehend behandelt werden, und ich werde unter-
suchen, inwiefern religiése und kulturelle Wertvorstellungen das Leben von
Frauen beeinflussen, indem sie es durch gesellschaftliche Rollenanordnungen
préagen.

Liefert dieses Buch demnach einen Beitrag zur lesbischen Geschichts-
schreibung, und hat es deshalb Anteil am gegenwértigen Forschungsschub
auf diesem Gebiet?*® Die Frage ist komplexer, als es zunéchst den Anschein
haben mag. Frauen stellen sich gegenwirtig die Frage, was es bedeutet, les-
bisch zu sein, und wer iiberhaupt lesbisch ist. Kénnen wir z.B. eine Frau als
lesbisch bezeichnen, die in einer sexuellen Beziehung mit einer anderen Frau
lebt, die Zuschreibung ,,lesbisch* aber ablehnt?"' Die Probleme werden bei
der Bearbeitung historischer Dokumente noch komplexer, zumal wenn sie aus
anderen Kulturkreisen stammen. Unterschiedliche Kulturen erzeugen stark
differierende sexuelle Normen. Ist es angesichts dessen so, dass wir die Ver-
gangenheit durch die Verwendung eines Begriffs verschleiern, dessen Bedeu-
tung sich im Laufe der Geschichte immer wieder verdandert hat?

An dieser Stelle erweist sich die gegenwértige Diskussion tiber die Defi-
nition von Homosexualitdt als weiterfithrend. So spricht sich David Halperin
dafiir aus, dass sich der Unterschied zwischen der antiken Welt des Mittel-
meerraumes und unserer eigenen verwischt, wenn wir eine Begrifflichkeit
aus spaterer Zeit auf die Antike beziehen. John Boswell dagegen verwendet
den Begriff ,,homosexuell“ fiir antike und mittelalterliche Quellen.* Aus his-
toriographischer Perspektive ist dies natiirlich eine Frage der Epocheneintei-

Dariiber hinaus s. auch die Arbeit von Irene Monroe, die auf der Jahrestagung der Ame-
rican Academy of Religion im November 1994 ein Referat iiber ,,The African-American
Church and Ecclesiastical Heterosexism. Its Effects on African-American Lesbians™ ge-
halten hat. Zu Theorien iiber weibliche Bisexualitét s. Garber, Vice Versa; Weise, Closer;
sowie Hutchins/Kaahumanu, Name.

Zur lesbischen Geschichtsschreibung und zur Geschichte der weiblichen Homoerotik
vom Mittelalter bis in die Gegenwart s. Miller, Past; Garber, Sources; Faderman, Girls;
Duberman/Vicinus/Chauncey, History; Kehoe, Lesbianism; Brown, Leidenschaften;
Matter, Sister; Smith-Rosenberg, Conduct; Faderman, Verdict; Katz, Almanac; Hor-
ner, Homosexuality; Kokula, Homosexualitdt; Roberts, Lesbians; Faderman, Love;
Faderman/Eriksson, Lesbian-Feminism; Katz, History; Bullough, Variance; Parr, Les-
bianism; Foster, Variant. S. auch eine Reihe von Aufsédtzen im Journal of the History of
Sexuality, sowie zur deutschen Literatur: Peters, Bibliographie und Herzer, Bibliographie.
S. auch Zita, Lesbians. Die Autorin nimmt die Mann-zu-Frau-Transgender-Person als
Ausgangspunkt fiir eine Untersuchung der Definitionsprobleme, die sich aus diesem
Phénomen ergeben. Sie fiihrt aus, dass postmoderne Theorien den Korper zutreffend als
einen ,,erfundenen beschreiben, dabei aber die Bedeutung seiner geschichtlichen, kor-
perlichen Merkmale nicht ausreichend beriicksichtigen.

Halperin, Homosexuality, 15-53; Boswell, Christianity; sowie ders., Unions; ders., Con-
cepts (s. auch die dort angegebene Literatur). S. auch Pellegrini, No Place (die ein von
Foucault/Halperin gepréigtes Modell auf lesbische Studien anwendet) sowie Richlin, Ho-
mosexuality (mit einer Kritik an Halperin).
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lung, auch wenn Halperin, Boswell und andere an der Debatte Beteiligte das
nicht in dieser Weise verstehen. Halperin argumentiert, dass die Betrachtung
von Homosexualitédt unter medizinischer Perspektive im 19. Jh. und das Auf-
kommen der Bewegung fiir homosexuelle Rechte ein Wendepunkt ist, und
dass ein historischer Bruch stattfindet. [hm zufolge beginnt im 19. Jh. etwas,
das wir in der Geschichtsschreibung iiber die gleichgeschlechtliche Liebe als
,homosexuelle Epoche bezeichnen konnten.”® (Die Frage der zunehmend
medizinischen Betrachtungsweise werde ich in meinem Kapitel zur antiken
Medizin behandeln.) Boswell geht dagegen davon aus, dass es immer schon
homosexuelle Menschen gab und dass detailliertere historische Forschungen
eine Lesben- und Schwulengeschichte zu Tage fordern wiirde, die so voller
Uberraschungen wiire, dass die Epocheneinteilungen verindert werden miiss-
ten. Boswells letztes Buch konnte man deshalb als Anregung verstehen, von
einer ,,Epoche der gleichgeschlechtlichen Beziehungen® zu sprechen.

Die Frage nach der Epocheneinteilung und der angemessenen Begrifflich-
keit stellt sich fiir die sexuelle Liebe zwischen Frauen anders als fiir ménnliche
Homoerotik. Zunéchst einmal finden sich die Termini fiir weibliche Homo-
erotik in der Geschichte in anderer Verteilung als die Begriffe fiir mannliche
Homoerotik. Von der romischen Zeit bis ins 20. Jh. wird durchgingig von
tribas und den Ableitungen ,,Tribade®, ,tribadisch® und ,,Tribadie” gespro-
chen.** Wie bereits erwdhnt findet sich das griechische Wort Lesbia in einer
mittelalterlichen Randglosse, die sich auf die Aussage von Clemens von Ale-
xandria iiber Ehen zwischen Frauen bezieht. Dadurch wird ,,lesbisch® in ety-
mologischer Hinsicht zum éltesten Begriff zur Bezeichnung von Menschen,
die in gleichgeschlechtlichen Beziehungen leben.* Im Unterschied dazu wird
»gay™ erst seit einigen Jahrhunderten verwendet, und ,,homosexuell erst im
19. Jh. eingefiihrt.*

In der Altphilologie wird ,,lesbisch eher nicht mit Bezug auf die Anti-
ke verwendet, weil die antiken Autoren die Verben lesbiazein und lesbizein
(,,sich wie die Bewohnerlnnen der Insel Lesbos verhalten®) meist in der Be-
deutung von ,,Fellatio praktizieren* verwenden.*’ Deshalb vermerkt Kenneth

4 Eve Kosofsky Sedgwick kritisiert Halperin und auch Michel Foucault, weil sie mit einem

zu einheitlichen Konzept von ,,Homosexualitét nach heutigem Verstdndnis® arbeiten. Sie

pladiert dafiir, die gleichzeitige Existenz von sich widersprechenden Diskursen und Vor-

stellungen innerhalb einer bestimmten Epoche — einschlieB8lich unserer eigenen — anzuer-

kennen (Epistemology, 44—48).

Auch in anderen europdischen Sprachen existieren von zribas abgeleitete Worte. Beispiele

fiir den amerikanischen Gebrauch von ,,tribadism* und verwandter Worte finden sich bei

Katz, Almanac, 197.350f. und passim. Das Wort ,tribadism* wird in den USA erst seit

einigen Jahrzehnten nicht mehr verwendet.

4 Arethas: Scholion zu Paidagogos 3,3,21,3 (Treu, Alexandrinus, 337).

4 S. Katz, Invention; sowie Boswell, Christianity, 42f.

47 So z.B. Aristophanes (5. Jh. v.Chr.): Wespen 1346; Frosche 1308. Lukianos von Samosata
(Der Pseudokritiker 28) gebraucht Aecfidlew ... xal dpowixilew in Bezug auf einen Mann.
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Dover: ,,Bei der Diskussion um weibliche Homosexualitédt in Griechenland
habe ich es mit Absicht vermieden, die Worter ,lesbisch® und ,lesbische Liebe*
zu verwenden.” Daneben weist er auf die Verbindung zwischen Fellatio und
Lesbos hin.** Gleichzeitig verwendet Dover jedoch den Begriff ,,homosexu-
ell, obwohl das Wort sich —als griechisch-lateinischer Mischbegriff — etymo-
logisch nicht aus der Antike herleiten ldsst und keine genaue antike Entspre-
chung hat. Doch die Verben lesbiazein und lesbizein entkréiften meine These
nicht, wonach die Quellen aus der romischen Zeit der lesbischen Geschichte
zuzurechnen sind. In der Geschichte werden immer dann neue Begriff fiir
Personengruppen verwendet, wenn diese Personen in einer Weise mit ihrer
Vergangenheit brechen, dass ein neuer Begriff gefunden werden muss. So
horen z.B. antike JidInnen, die Jesus nachfolgen, ab einer bestimmten Zeit
auf, JiildInnen zu sein, und werden zu Christlnnen; und auch englische Ko-
lonistInnen sind irgendwann keine EngldnderInnen mehr, sondern werden
US-Amerikanerlnnen. Bislang wurde kein tiefgreifender Bruch zwischen der
Spétantike und der byzantinischen Zeit beobachtet, der es erforderlich ma-
chen wiirde, fir die Antike von fribades und im Hinblick auf das Mittelalter
von Lesbiai zu sprechen. Im Gegenteil: Die von mir zitierten byzantinischen
Quellen zeigen, dass die Begriffe tribades, hetairistriai, dihetaristriai und
Lesbiai austauschbar sind. Die Bedeutung von Lesbia als einer Frau, die ero-
tisch auf Frauen bezogen ist, findet sich erst in byzantinischer Zeit, weil Auto-
ren erst mit der Zeit die Dichterin Sappho als homoerotisch brandmarken und
Lesbos mit Homoerotik in Verbindung bringen. Diese Verkniipfung findet
sich allerdings bereits in der Antike. Lukianos beschreibt die hetairistriai so:
,Auf Lesbos ... verhalten sich die Frauen wie Minner; von Midnnern wollen
sie es nicht erdulden, aber mit Frauen schlafen sie wie Méanner“.* AuBlerdem
bringen antike und mittelalterliche Autoren die griechische Dichterin Erinna
(4. Jh. v.Chr.) mit Lesbos in Verbindung, obwohl sie wahrscheinlich von der
Insel Telos stammt.*® Der Kirchenvater Tatianos (2. Jh.) nennt sie ,,Erinna,
die Lesbierin®, und ein anonymes antikes Gedicht spricht von der ,,lesbischen

Dieser Mann wird von anderen angeklagt, ,,sich wie ein Lesbier und ein Phonizier zu
verhalten (d. h. zugleich lesbisch und Libanese zu sein), womit wohl jemand gemeint sein
soll, ,,der Fellatio und Cunnilingus praktiziert”. Eine eingehendere Darstellung findet sich
bei Jocelyn, Indecency, bes. 30-34, 48 Anm. 66 sowie 57—61. S. auch Dover, Homosexu-
alitdt, 160f. (im Original 182-184), sowie Hallett, Sappho, 451f.

AltphilologInnen sind wohl auch deshalb mit der Verwendung des Ausdrucks ,,lesbisch*
fiir die Antike vorsichtig, da ,,LesbierIn“ zuallererst die Bewohnerlnnen von Lesbos be-
zeichnet. So wird z. B. nicht nur Sappho so bezeichnet, sondern auch der Dichter Alkaios,
der zur selben Zeit auf Lesbos lebte.

Dover, Homosexualitét, 160 (im Original 182).

Luc., Hetdrengespriche 5,2; §289: év AéoPuw ... yuvaixas dppevwmols, OT Gvop&y uév odx
€0edotoas adTd Tdayet, yuvadl 8¢ avtis mwoialodoas domep dvdpas (Luc. Bd. 7, 380; dt.
Ubs.: Silke Petersen).

30 Robbins, Erinna.
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Honigwabe der Erinna“*' Da die wenigen erhaltenen Gedichtfragmente von
Erinna ein Zeugnis tiefer Gefiihle gegeniiber Frauen sind, konnte diese Ver-
bindung zwischen Erinna und Lesbos in der Antike mit Absicht gezogen wor-
den sein.*

Eine Reihe von Begriffen zur Bezeichnung weiblicher Homoerotik (¢7ibas,
frictrix/fricatrix und Lesbia) einschlieBlich ihrer modernen Ableitungen hélt
sich lange.”* Angesichts der Langlebigkeit dieser Termini wére es moglich,
dass sexuelle Liebe zwischen Frauen im Laufe der Geschichte nicht so viele
Verdnderungen erfahrt wie die Liebe zwischen Frauen und Méannern oder
zwischen Ménnern.** Catharine MacKinnon beméngelt bei einer Reihe von
SexualhistorikerInnen, dass diese ihren Blick v.a. auf die Verdnderungen in
der Geschichte der Sexualitit richten und dadurch die iiber lange Zeitrdume
bestehenden Strukturen ménnlicher Dominanz und weiblicher Unterwerfung
ausblenden, durch welche die Erfahrungen von Frauen mit Sexualitdt in ho-
hem Mal3e geprégt sind. Heutige lesbische Theoretikerinnen tibertragen mog-
licherweise die Ergebnisse zur Geschichte mannlicher Sexualitdt vorschnell
auf lesbische Frauen.”® So gibt es z. B. noch keine Untersuchungen iiber den
Grad an Toleranz, der von der romischen Zeit bis ins Mittelalter gegeniiber
sexueller Liebe zwischen Frauen in Nordafrika, Westasien und Siideuropa
herrscht; bislang bestimmten HistorikerInnen die Toleranzgrenzen in diesen
Epochen und Regionen nur fiir sexuelle Beziehungen zwischen Méannern.>
Wenn hingegen die Achtung sexueller Liebe zwischen Frauen mit den in
diesen Zeiten und Regionen herrschenden gesellschaftlichen Strukturen von
ménnlicher Dominanz und weiblicher Unterwerfung verkniipft ist — was ich
fiir den romischen und frithbyzantinischen Mittelmeerraum zeige —, dann
sind kaum groBere Verdnderungen zu erwarten. Obwohl sich in diesen Zeit-
raumen die Lebensverhéltnisse mancher Frauen verédndern, ist die zugrunde-
liegende gesellschaftliche Struktur ménnlicher Herrschaft ungebrochen, und
der Widerstand gegeniiber sexueller Liebe zwischen Frauen ist unverdndert
stark.

S Tatianos, Rede an die Griechen 33; AGr 9,190. S. auch die Suda, ein mittelalterliches Le-

xikon; unter "Hpivva; dort wird festgehalten, dass es manchmal heif3t, sie sei aus Lesbos

und eine Freundin und Zeitgenossin von Sappho.

Zu Ubersetzungen von und Literatur iiber Erinna s. unten.

So haben holldndische Schriftstellerlnnen im spéiten 18. Jh. den Ausdruck fricatrices ver-

wendet (Meer, Tribades, 438).

S. MacKinnon, Sexuality.

So z.B. Jacquelyn N. Zita, die zwar das postmoderne Verstidndnis des lesbischen Korpers

in Frage stellt (indem sie auf das Beispiel von Mann-zu-Frau-Transsexuellen verweist, die

sich selbst als lesbisch bezeichnen), der aber nichtsdestoweniger eine an Foucault ange-

lehnte Rekonstruktion der Geschichte der Sexualitdt als maBgeblich erscheint (Lesbians,

108f.).

56 Hier konnte Agypten eine Ausnahme bilden, da sich dort Belege fiir Ehen zwischen Frau-
en und homoerotische Liebeszauber von Frauen an Frauen finden lassen.
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Die Unterscheidung zwischen erotischer Orientierung einerseits und ein-
zelnen sexuellen Handlungen andererseits stellt sich ebenfalls bei Frauen an-
ders dar als bei Méinnern. Innerhalb eines phallozentrischen Verstehensrah-
mens ist es ungleich schwerer, anstoige homoerotische Handlungen zwischen
Frauen auszumachen als den Anal- oder Oralverkehr zwischen Ménnern.
Wihrend ein kinaidos/cinaedus ein Mann ist, der einen mannlichen Phallus
passiv in seinen Korper aufnimmt, konnen wir nicht so genau sagen, was eine
tribas oder frictrix ist. Wie bereits gesagt besteht das Problem darin, dass
die antiken Quellen die sexuellen Stellungen und Handlungen einer tribas
nicht genauer beschreiben; wiahrend manche Quellen beide Partnerinnen als
tribades bezeichnen, bestimmen andere nur die ,,aktive* Partnerin als tribas.
Auch wenn die meisten Quellen davon ausgehen, dass eine tribas nur Sex mit
Frauen hat, bezeugt eine Quelle, dass eine tribas lediglich Frauen den Mén-
nern vorzieht. Wahrend die antiken Autoren die sexuellen Handlungen von
tribades eher vage andeuten, dullern sie sich ausfiihrlich dariiber, dass diese
Frauen ein ménnliches Rollenverhalten und ménnliches Begehren zeigen.

Entscheidende historische Fakten, durch welche die Geschichte der weib-
lichen Homoerotik sich besser verstehen und in angemessenere Epochen
unterteilen lieBe, werden {ibersehen, wenn weibliche Homoerotik von den
HistorikerInnen mit mdnnlicher Homoerotik gleichgesetzt wird. Ein Beispiel
dafiir bietet die Klitorektomie, die an bestimmten Frauen mit einem ,,minn-
lichem Begehren vorgenommen wird. Gillian Clark bestreitet, dass diese
Operation etwas mit weiblicher Homoerotik zu tun habe, weil die antiken
Medizinerlnnen die tribades bei ihren Beschreibungen der Operation nicht
ausdriicklich erwédhnen.’” Wissenschaftlerinnen kénnen nur innerhalb eines
angemessenen Verstehensrahmens erkennen, dass der Ausdruck ,,ménnliches
Begehren* eine verdeckte Bezeichnung fiir tribades ist. Spatere medizinische
Texte zeigen einen eindeutigen Zusammenhang zwischen der Klitorektomie
an bestimmten Frauen und weiblicher Homoerotik. Selbst wenn ArztInnen
oder Hebammen gelegentlich eine Klitorektomie an Frauen vollziehen, die
sich Méannern gegeniiber sexuell aggressiv verhalten, bleibt diese Operati-
on fiir weibliche Homoerotik von Bedeutung. Als HistorikerInnen — und als
BeobachterInnen der Gegenwart — konnen wir mdglicherweise nur schwer
sagen, wann eine Frau wegen ihres Lesbischseins unter Gewaltakten oder
Diskriminierungen zu leiden hat, und wann einfach als Frau. Kiinftige For-
schungen iiber die Geschichte dieser Art der Klitorektomie und tiber die Be-
griffsgeschichte von Lesbia, tribas, frictrix/fricatrix und sahdqa werden uns
sicherlich dabei helfen, die Geschichte der weiblichen Homoerotik nachzu-
zeichnen. Da die kulturellen Konstruktionen der weiblichen Homoerotik ei-

57 Clark, Women, 90.
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nen Teilbereich der kulturellen Konstruktionen von Frauen darstellen, sollten
diese Ansichten als Teil der Frauengeschichte gelten.

In einem anderen Sinne leistet diese Untersuchung allerdings einen we-
sentlich groferen Beitrag zur Geschichte ménnlicher Vorstellungen {iber
lesbische Frauen als unmittelbar zur Frauengeschichte. In den Quellen spie-
gelt sich nicht, wie lesbische Frauen sich selber sehen, sondern in ihnen sind
minnliche Konstruktionen weiblicher Homoerotik dokumentiert. Soweit wir
wissen, wurde keine einzige der in diesem Buch untersuchten Quellen von
einer Frau verfasst, auch wenn Frauen die Liebeszauber in Auftrag geben,
die vielleicht von Schreiberinnen verfasst werden. Bei der Untersuchung der
Quellen geht es mir um zweierlei: Einerseits mochte ich die antiken Konzepti-
onen weiblicher Homoerotik im gréeren Rahmen kultureller Konstruktionen
von Frauen begreifen, und andererseits mochte ich die Geschichte der Frauen
rekonstruieren, gegen die sich diese Autoren zur Wehr setzen. Hier ist der
von Mary Daly mit Blick auf die Geschichte von Frauen geprigte Ausdruck
der ,.Vorgeschichte“ hilfreich.’® Dadurch wird das Schweigen von Méannern
iiber die mdglicherweise existierende Liebe zwischen Frauen, der sich in der
relativ geringen Anzahl entsprechender Quellen zeigt, als historischer und
erklarungsbediirftiger Umstand begriffen. Ahnlich wie eine Archiologin, die
die Lebensverhiltnisse einer prihistorischen Kultur auf der Grundlage ei-
ner sorgféltigen Auswertung liickenhafter Hinweise rekonstruiert, werde ich
Hypothesen tiber die Lebensumsténde antiker Frauen aufstellen, die sich ero-
tisch zu anderen Frauen hingezogen fiihlen, wobei ich das auf der Grundlage
von diesbeziiglichen AuBerungen von Ménnern tue. Dabei widerlegt das von
mir vorgelegte Material zumindest die noch in jiingster Zeit geduBerte These,
dass ,eine lesbische Identitit in der Spéitantike keine Option war®.”

8 Daly, Gyn/Okologie, 46f. (im Original 24). S. auch meinen Gebrauch des Ausdrucks ,,Vor-
geschichte® fiir die frithchristliche Frauengeschichte in: Frauen.

%9 Clark, Women, 90. Ich verstehe Clarks Bezeichnung ,.lesbische Identitit* nicht im Sinne
eines Fachbegriffs, sondern in der Bedeutung, dass Frauen nicht die Moglichkeit besaf3en,
dauerhafte erotische Bezichungen miteinander zu haben. Ahnlich wie Clark sieht dies
Bremmer, Christianity, 46.
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EINLEITUNG: VON SAPPHO, FRAUENEHEN
UND AGYPTISCHEN SITTEN

Ungeheuerlich, gesetzwidrig, unziichtig, widernatiirlich und unanstindig —
mit diesen Worten bringen méinnliche Autoren im romischen Reich ihre Ab-
scheu gegeniiber sexueller Liebe zwischen Frauen zum Ausdruck. Haufig
stellen diese Autoren die Frauen, die sich aktiv um die Liebe einer anderen
Frau bemiihen, so dar, als ob sie korperlich mit einem Phallus ausgestattet
und kulturell ménnlich wiaren. Manchmal ordnen sie diese tribades ein und
derselben Gruppe zu wie Prostituierte. Kurz gesagt: Die damaligen Autoren
wissen, dass es sexuelle Liebe zwischen Frauen gibt, und gleichzeitig bringen
sie dariiber ihre Abscheu zum Ausdruck.

In Teil I untersuche ich vier Gruppen von Quellen fiir weibliche Homo-
erotik aus dem kulturellen Umfeld des frithen Christentums: Liebeszauber,
die von Frauen zum Gewinnen anderer Frauen in Auftrag gegeben werden;
astrologische Texte; medizinische Texte; sowie einen Text, in dem Traume
klassifiziert werden. Die von einzelnen namentlich bekannten Frauen in
Auftrag gegebenen erotischen Zauberspriiche bilden eine seltene Quelle im
Bereich der antiken Frauengeschichte. In den anderen drei Quellengruppen
finden sich méannliche Sichtweisen auf sexuelle Liebe zwischen Frauen. Bevor
ich mit der detaillierten Untersuchung beginne, mochte ich zunéchst einen
kurzen Uberblick iiber weitere, aus der romischen Welt stammende Quellen
geben, in denen von weiblicher Homoerotik die Rede ist. Dadurch soll der
Rahmen abgesteckt werden, in dem die Ausfithrungen der folgenden Kapitel
zu sehen sind.

1 Sappho von Lesbos

Wenn heutige LeserInnen an weiblichliche Homoerotik in der Antike denken,
dann féllt ihnen zunéchst Sappho ein, die griechische Dichterin von der Insel
Lesbos. Allerdings lebt Sappho im 7./6. Jh. v. Chr. und damit zu einer Zeit,
bevor das Christentum in den Mittelmeerraum kommt. Deshalb werde ich
ihre poetischen Texte im vorliegenden Buch nicht interpretieren.! Weil jedoch

' Die Standardausgabe von Sapphos Dichtung ist: Lobel/Page, Fragmenta. InterpretInnen,

die ihre Gedichte nach Fragmentennummern anfiihren, beziehen sich auf diese Ausgabe.
S. auch Page, Supplementum, 74-76.87-102.155.158.

Deutsche Ubersetzungen von Sapphos Gedichten finden sich z.B. bei Treu, Sappho;
Fany6/Gan/Snell, Lyriker; Homeyer, Dichterinnen; Schickel, Sappho.

Zur Interpretation von Sapphos Dichtung und Geschichte s. Snyder, Sappho; Stehle, Gaze;
Winkler, Eros, 235-274 (im Original 162—-187); Lardinois, Sappho; Green, Search; Lang,
Sappho; duBois, Sappho; Mossé, Sapho; Duban, Images; Jenkyns, Poets, 1-84; Gans,
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gebildete Menschen der romischen Welt Sapphos Gedichte schitzen und lesen
und ihre Lebenssituation viel diskutiert wird, werde ich nun kurz die Bedeu-
tung Sapphos fiir das gesellschaftliche Verstdndnis weiblicher Homoerotik
und fiir das weibliche Geistesleben wiahrend der romischen und bis in die by-
zantinische Zeit hinein skizzieren. Die Beschéftigung mit Sappho ist ein gu-
ter Gradmesser flir die Sensibilititen, die es in der romischen Zeit gegeniiber
weiblicher Homoerotik gibt. Zu dieser Zeit werden die Gedichte Sapphos sehr
geschétzt, und man setzt sich zunehmend mit Sapphos Frauenliebe auseinan-
der, was sich jedoch meist in der Ablehnung dieser Liebe duf3ert.

Heute haben wir kaum Kenntnis von Sapphos Gedichten im Original, weil
nur einige wenige Fragmente erhalten sind. Doch im antiken Mittelmeerraum
kennen die Gebildeten ihre Gedichte und bringen sie (mit musikalischer Un-
termalung) zur Auffithrung. Zahlreiche antike Schriftsteller zitieren Sapphos
Gedichte, darunter auch Dionysios von Halikarnassos (1. Jh. v.Chr.); seine
vollstédndige Zitation des Gedichts, das meist als ,,Hymne an Aphrodite* be-
zeichnet wird, bewahrt diesen Text fiir spétere Generationen. Pseudo-Longi-
nos (1. Jh. n. Chr.) liberliefert siebzehn Zeilen eines anderen Gedichts, das er
zitiert, um dessen hohe literarische Qualitét zu unterstreichen.”> Grammatiker,
Stilisten, Rhetoriker und Metriker interessieren sich fiir Sapphos Dichtung
und tiberliefern eine Reihe von Zeilen ihrer Gedichte.> Antike Autorlnnen,
die eine breite Kenntnis vom Wissen ihrer Zeit besitzen, zitieren sie beson-
ders héufig.* Lateinische Dichter wie z. B. Catull machen keinen Hehl daraus,
dass sie ihre Dichtung nachahmen.’ In spiteren Jahrhunderten bewahren He-
rausgeber von Gedichtsammlungen, Lexikographen und byzantinische Kom-
mentatoren klassischer griechischer Literatur noch weitere kostbare Zeilen

Birth; Cantarella, Daughters, 71-73; Stigers, World; Giebel, Sappho; Hallett, Sappho; Sti-

gers, Sensuality; Friedrich, Aphrodite, 104—128; Lefkowitz, Stereotypes; Saake, Sappho-

studien (ein guter Uberblick iiber die Geschichte der Sappho-Forschung); West, Sappho;

Treu, Art. Sappho; Bowra, Poetry, 176-240; Beattie, Note; Merkelbach, Sappho; Page,

Sappho; Brandt, Sappho; Aly, Sappho; Prentice, Sappho; sowie Arnold, Sappho.

Zum Einfluss Sapphos auf die spétere Dichtung s. Robinson, Sappho.

Bei neueren Ausgrabungen wurde in der Stadt Mytilene ein Heiligtum von Demeter und

Kore entdeckt, von Gottheiten also, deren néchtliche Riten nur Frauen zugénglich waren;

s. Williams, Rites.

Dionysios von Halikarnassos, De compositione verborum (Uber Wortfiigung) 3,173-179;

Pseudo-Longinos: Vom Erhabenen 10,1-3.

3 Z.B. die Grammatiker Apollonios Dyskolos, Zenobios und Herodianos; der griechische
Stilist Hermogenes; die Rhetoriker Aelius Aristeides und Maximos von Tyros und der
Metriker Hephaistion (alle 2. Jh. n. Chr.).

Fiir die genauen Stellenangaben dieser und der in den folgenden Fuflnoten zitierten Auto-
ren s. Lobel/Page, Fragmenta; Gallavotti, Saffo; oder Treu, Sappho.

4 Z.B. der Philosoph Plutarchos (1./2. Jh. n.Chr.) sowie Athenaios (2./3. Jh. n.Chr.), der
einen Symposionsdialog voller literarischer Zitate verfasst.

5 S. Stigers, Retreat; Johnston, Echo; sowie Brenk, Echoes.
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von Sapphos Dichtung vor dem Vergessen.® Unser begrenztes Wissen iiber
Sappho speist sich aus diesen wenigen Zitaten und auch aus Pergament- oder
Papyrus-Fragmenten mit Teilen ihrer Gedichte.” Die Papyrusfragmente, die
im 19. Jh. in der antiken dgyptischen Stadt Oxyrhynchos gefunden werden,
sind ein Beleg fiir die Beliebtheit, die Sappho in der romischen Zeit genief3t.
Die FreundInnen guter Literatur schitzen Sappho.

Diese Wertschédtzung hat eine lange Tradition. Platon nennt Sappho die
zehnte Muse.® Galenos (2. Jh. n. Chr.) stellt Sappho an die Seite Homers: ,,Ho-
mer gilt als der Dichter, Sappho als die Dichterin.> Grammatiker wie z. B.
Terentianus Maurus (2./3. Jh. n.Chr.) und Marius Victorinus (4. Jh. n.Chr.)
bezeichnen Sappho als ,,iiberaus gebildet* (doctissima).'® Vom klassischen
Griechenland bis zur romischen Zeit sind Sapphos intellektuelle und kiinstle-
rische Féhigkeiten unbestritten.'

Wie andere gebildete Menschen der antiken und mittelalterlichen Welt des
Mittelmeerraums kennen die griechischsprachigen christlichen Autoren Sap-
phos Werke. Clemens von Alexandria (2./3. Jh.) zitiert aus ihrem Gedicht:
,»Mit Rosen aber bekrdnzt Sappho die Musen: ,Du hast ja die Rosen nicht,
die Pierien schenkt‘“.!? Eusebios von Kaisareia (ca. 260—ca. 337-340) berich-

¢ Z.B. der Exzerptensammler Stobaios (4./5. Jh. n.Chr.); Eustathios (12. Jh. n.Chr)), ein
Christ, der klassische griechische Literatur kommentierte; das Lexikon Etymologicum
Magnum, das Eustathios benutzte; der byzantinische Lexikograph, der in Handschriften
des 15. Jh. ,,Ammonios® genannt wird (Datierung unsicher) und das Lexikon von Zonaras
(13. Jh.). Auch Photios (9. Jh.) zeigt, dass er mit Sappho vertraut ist (bibl. 161,103a; weitere
Belege bei Gallavotti, Saffo, Nr. 85).

Eine Liste der Papyrusfragmente ihrer Gedichte und der antiken Kommentare findet sich
bei Pack, Texts, 83—85.

8 Inder AGr 9,506,2; vgl auch 9,571,7.

Galenos, Quod animi mores corporis temperamenta sequantur 4,771,18.

10 S. Gallavotti, Saffo, Nr. 130.

Zusitzlich zu den Textzeugnissen fiir die kulturelle Bedeutung Sapphos belegen auch
kiinstlerische Darstellungen und Miinzen, welche Bedeutung sie hatte. Pollux (2. Jh.
n.Chr.) erwédhnt in seinem Onomastikon (9,84), dass Mytilene Miinzen mit dem Bild Sap-
phos pragte. Dies wird durch Miinzen aus Lesbos mit Sapphos Bild bestitigt, die auf
das 1.-3. Jh. n. Chr. zu datieren sind (Snyder, Woman, 7; sowie Forrer, portraits). Zu den
kiinstlerischen Darstellungen von Sappho s. Stein, Portrait; Giebel, Sappho; sowie Heint-
ze, Bildnis.

Clemens von Alexandria, Paidagdgos 2,8,72,3; deutsche ﬁbersetzung: Stdhlin, Erzie-
her, 81; s. Gallavotti, Saffo, Nr. 116; s. auch Stromateis 4,19,122; Gallavotti, Saffo, Nr. 80
(Anm. Silke Petersen: Clemens zitiert hier wohl aus dem Gedicht Sapphos An eine reiche
ungebildete Frau: ,,Bist du tot, so gedenkt / deiner kein Mensch; / keiner wird je nach dir
/ Sehnsucht fithlen, denn / nie hast du zuvor dir in Pierias / Garten Rosen gepfliickt; /
aber du wirst / auch in des Hades Haus / Ruhmlos irren umher — / Schatten im Schwarm /
nichtiger Toten nur.“ Deutsche Ubersetzung: Fany6/Gan/Snell, Lyriker, 35. In der antiken
Mythologie ist Pieria der Geburtsort der Musen).



54 Weibliche Homoerotik in der romischen Welt

tet, dass Sappho im zweiten Jahr der 45. Olympiade (= 598 v.Chr.) lebt."
Gregorius von Nazianz (4. Jh.) ist mit Sapphos Gedichten vertraut.'" Sapphos
Einfluss auf die Geistesgeschichte steht fiir christliche Gelehrte aus Byzanz
auBer Frage. Der Historiker Iohannes Malalas (6. Jh.) schreibt in seiner weit
verbreiteten Weltchronik (wobei unter ,,Welt™ der Mittelmeerraum zu verste-
hen ist): ,,In jener Zeit galt Sappho als fithrende Dichterin (fem.: mousike)*“.'s
Im 9. Jh. erwidhnt Photios, der hochgebildete Patriarch von Konstantinopel,
»Sapphos achten Band®, woraus sich schlieen ldsst, dass Photios wesentlich
mehr Schriften von Sappho besitzt, als auf uns heute gekommen sind.'® Im
12. Jh. verfasst der christliche Autor Eustathios von Thessalonike einen aus-
fiihrlichen Kommentar zu Homers Ilias, in dem er hiufig auf Sappho verweist
und einige Zeilen ihrer Gedichte zitiert.”” In der Alten Kirche wird Sappho
u.a. von folgenden Autoren bzw. in folgenden Werken genannt: Hieronymus
(4./5. Jh.), Augustinus (4./5. Jh.), Isidor von Sevilla (7. Jh.), Donatus Ortigra-
phus (nach 650, vielleicht 815) und Polythecon (nach 1366)."® Dies zeigt, dass
Sappho fiir die christlichen Schriftsteller, die der griechischen Kultur eng
verbunden sind, ein unbestreitbarer Teil dieser Kultur ist, und man ihr litera-
risches Werk nicht auer Acht lassen darf.”

Doch die andere Seite von Sapphos Geschichte besteht in der beinahe ob-
sessiven Beschiftigung mit ihren erotischen Vorlieben. In den wenigen iiber-
lieferten Fragmenten ihrer Gedichte schreibt Sappho iiber die Liebe zwischen
Frauen und Miannern und iiber die Liebe zu einem Kind — wahrscheinlich ih-
rer Tochter —, aber in ihrer Dichtung finden sich auch ausdriickliche Hinweise
auf ihre Liebe zu Frauen.?’ Von Sapphos ZeitgenossInnen erfahren wir nichts
davon, dass ihre erotischen Vorlieben Gegenstand der Diskussion oder der
Ablehnung gewesen wiren. In spéteren Jahrhunderten jedoch herrschen wil-
de Spekulationen vor. Mindestens sechs Dramatiker im antiken Athen verfas-
sen Komodien mit dem Titel ,,Sappho®, in denen diese Gegenstand obszoner

Nach Hieronymus® Ubersetzung der Kirchengeschichte Eusebios’; s. Gallavotti, Saffo,
Nr. 10; oder Treu, Sappho, 108f.

S. Cataudella, Saffo; sowie Koster, Sappho.

Iohannes Malalas, Chronographia 72,2.

16 Phot. bibl. 161,103a; s. auch 167,114b.

Eustathios: Kommentar zu Homers Ilias (Valk, commentarii 2,637,14—16 und passim).

18 Hier. Prologus in libro Iob de hebraeo translato 32-34. In: Weber/Fischer, BSLV 1, 731f,;
Aug. De musica 2,7,14; Marzi, musica, 206.208; Isid. Etymologiarum sive originum libri
xx 1,39,7; Lindsay, libri; Donatus Ortigraphus, De littera 411; Chittenden, Donatus, 23;
sowie Polythecon 8,19,411; Orban, Polythecon, 202.

Da die byzantinischen Bezugnahmen auf Sappho anscheinend nach dem 12. Jh. stark
nachlassen, vermuten Wissenschaftlerlnnen, dass die Kreuzfahrer Sapphos Schriften zu-
sammen mit denen anderer antiker griechischer Autorlnnen vernichten; s. z. B. Moravc-
sik, Fortleben, der die byzantinische Sappho-Rezeption ausfiihrlich behandelt.

S. die Fragmente 1, 16, 31, 94; zur Diskussion s. z. B. Dover, Homosexualitét, 153—160 (im
Original 173-182), sowie Snyder, Woman, 13-28.

20
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Witze ist.?! Allerdings wird Sappho in den wenigen iiberlieferten Fragmenten
dieser Stiicke nicht als Frau dargestellt, die sexuelle Beziehungen zu anderen
Frauen hat; in einer Komddie besitzt sie sogar zwei ménnliche Liebhaber.??
Der Dichter Horaz (1. Jh. v. Chr.) bewundert Sappho als dichterisches Vorbild
und verwendet den rétselhaften Ausdruck ,,mannliche Sappho®,* den einige
heutige AuslegerInnen fiir eine Beschreibung ihrer dichterischen Kraft oder
ihres strengen Metrums halten oder aber des ,.kiinstlerischen Empfindens,
das eher dem eines Mannes als dem einer Frau gleicht”?* Indem diese In-
terpreten jedoch eine klare Unterscheidung zwischen einer intellektuellen
und einer erotischen ,,Miannlichkeit* treffen, tibersehen sie, dass beides nach
Ansicht antiker Autoren miteinander verbunden ist. Horaz bezieht sich an
anderer Stelle auf Sapphos Interesse an anderen Frauen und spricht von der
~ménnlichen Libido* einer Hexe namens Folia aus Ariminum (Rimini). Ein
antiker Kommentator deutet diese ,,médnnliche Libido* als auf Sex mit Frauen
bezogen und betrachtet Sappho als Beispiel dafiir.”® In der &ltesten erhaltenen
Biographie iiber Sappho (2./3. Jh. n. Chr.) findet sich der Satz: ,,Sie wurde von
einigen beschuldigt, ihr Lebenswandel sei ziigellos und sie liebe Frauen.

2l S. Kock, Fragmenta 1,674, Nr. 16 (Ameipsias, 5./4. Jh. v.Chr.); 2,94-96, Nr. 196 (Antipha-

nes, 4. Jh. v.Chr.); 2,246, Nr. 32 (Amphis, 4. Jh. v.Chr.); 2,262, Nr. 20 (Ephippos, 4. Jh.
v.Chr.); 2,464, Nr. 30 (Timokles, 4. Jh. v.Chr.); 2,564, Nr. 69f. (Diphilos, 4./3. Jh. v. Chr.).
Der Komddiendichter Epikrates (4. Jh. v.Chr.) beschreibt Sappho als Dichterin von Lie-
besliedern: ebd., 2,284, Nr. 4. S. auch Dover, Homosexualitdt, 154 (im Original 174). Zur
Annahme, dass Sappho bei Euripides parodiert wird, s. Marco, parodia.
Aristoteles’ Sichtweise von Sappho als Frau beeinflusst das spétere Denken. An einer Stel-
le schreibt er: ,,Die MytilenerInnen [ehrten] Sappho, obwohl sie eine Frau war* (Rheto-
rik 2,23,11; 1398b). An anderer Stelle zitiert Aristoteles Sappho und fahrt dann fort: ,,Ed-
ler sind die Tugenden und die Handlungen derer, die von Natur aus vortrefflicher sind, so
wie die [Tugenden] eines Mannes [edler sind] als die einer Frau* (Rhetorik 1,9,20; 1367a;
englische Ubersetzung: Freese, Rhetoric, 95; deutsche Ubersetzung: Silke Petersen).

2 S. Kock, Fragmenta, 2,564, Nr. 69f. (Diphilos, 4./3. Jh. v. Chr.).

2 Hor. carm. 4,9,10; ep. 1,19,28: mascula Sappho; Klingner, Opera, 274.28.

2 Kiessling, Briefe, 184, Nr. 28. Porphyrio (3. Jh. n.Chr.)) bemerkt zu dieser Stelle, dass
Sappho entweder wegen ihrer poetischen Kunstfertigkeit oder wegen ihrer Homoerotik
,,méannlich“ war.

Zu Horaz s. auch: Nicoll, Judgement, sowie Campbell, Carmen.

% Hor. Oden 2,13,24f.; Epoden 5,41f.; zum Scholion s. Keller, Scholia, 398.

26 OxyPap 15,1800, Fr. 1,16-19: x[a]myyopytar/ § um ev[t]w[v] ws ataxtog ov/[oa] Tov Tpomov
xat yvvaixe/[ pac]tpie. Max Treu weist darauf hin, dass die Oxyrhynchos-Biographie zwei
unterschiedliche Namen fiir Sapphos Vater angibt, wiahrend die mittelalterliche Suda
fiinf (ich zéhle sieben) zusétzliche Namen kennt (Die Suda: Eintrag Zandw; Adler, Lexi-
con, 4,322f). Dies konnte bedeuten, dass in der Spatantike wenigstens sieben (oder neun)
unterschiedliche Biographien Sapphos existierten (Treu, Sappho, 234).

Das Verhiltnis zwischen den Darstellungen ihrer dufleren Erscheinung und ihrer eroti-
schen Orientierung ist kompliziert. Wahrend z.B. die Oxyrhynchos-Biographie sie als
hésslich, klein und dunkelhédutig charakterisiert und sie der ,,schéndlichen Liebe™ be-
schuldigt, nennt Plutarchos sie ,,die schone Sappho®. Er tut dies im Kontext einer Be-
schreibung von Sapphos Liebeskrankheit beim Erscheinen ihrer Geliebten, d. h. unter der
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Diese Biographie bedient sich mdglicherweiser #lterer Uberlieferungen iiber
Sappho.?” Sowohl Plutarchos als auch Maximos von Tyros vergleichen sie mit
Sokrates, dessen Vorliebe fiir Médnner bekannt war.?® Ovid (1. Jh. v. Chr.—1. Jh.
n. Chr.) schreibt, dass Sappho Madchen geliebt habe.?” Der Suda zufolge — in
der viele iltere Uberlieferungen verarbeitet sind — wird Sappho von einigen
Menschen der ,,schidndlichen Liebe“ zu Frauen beschuldigt.*® Deshalb befas-
sen sich die Autorlnnen der romischen Zeit zunehmend mit Sapphos Liebe zu
Frauen, und zwar haufig in ablehnender Weise. Dies passt gut zu der Entwick-
lung, die sich insgesamt in der romischen Zeit beobachten lédsst, dass ndmlich
sexuelle Beziehungen zwischen Frauen grolere Aufmerksamkeit und vehe-
mente Ablehnung erfahren.

In der Geschichte werden diese negativen Schilderungen von Sapphos ho-
moerotischer Einstellung zu verschiedenen Zeiten gegen Dichterinnen und
intellektuelle Frauen verwendet. Marilyn Skinner zeigt, dass die Gedichte von
Nossis (3. Jh. v.Chr.), die sich Sappho als literarisches Vorbild wéhlt, wohl
wegen des homoerotischen Anstrichs und des schlechter werdenden Rufes
von Sappho aus den antiken Anthologien entfernt werden.*! Der lateinische
Dichter Martial (ca. 40—103/104 n. Chr.) erwéhnt Sappho im Zusammenhang
seiner ironischen Beschreibung der Intellektuellen Theophila, deren Keusch-
heit er besonders betont.> Lukianos von Samosata (2. Jh. n.Chr.) schreibt
sarkastisch iiber reiche Frauen, die gebildet erscheinen wollen, sich fiir Philo-
sophie interessieren und Lieder dichten wie Sappho.** Selbst im 17. Jh. schen

Voraussetzung ihrer homoerotischen Neigung (mor. Amatorius 763A). Auch Platon (der
die Sichtweise des Sokrates darstellt), Flavius Claudius, Themistios, der christliche Autor
Eustathios und die byzantinische Autorin Anna Komnena, beschreiben sie als schon.

Zu dieser Biographie im Kontext der Konventionen antiker Biographien griechischer

Dichterlnnen s. Lefkowitz, Poets, 36f.

Der Biograph Chamaileon (der im gleichen Fragment einige Zeilen spéter erwéahnt wird)

verfasst eine Monographie iiber Sappho und konnte so die Grundlage fiir die spétere Tra-

dition gelegt haben (s. Dover, Homosexualitdt, 154).

Plut. mor. De Pythiae oraculis 406A; Maximos von Tyros 18,7. Maximos von Tyros

spricht von der Liebe des Sokrates fiir ,,mdnnliche Personen, was Knaben einschliefen

kann, aber von Sapphos Liebe fiir ,,Frauen®.

2 Ovid, Tristia 2,365f.

*  Die Suda: Art. Zamdw, 322f.

31 Skinner, Nossis.

32 Martial 7,69.

3 Luc. De mercede conductis 36. Vgl auch Philostratos’ (2. Jh. n. Chr.) Beschreibung ei-
ner Intellektuellen (¥ cod) namens Damophyle, die, nachdem sie mit Sappho zusammen
gewesen sei, diese imitierte, indem sie um sich eine Gruppe von Médchen scharte und
erotische und hymnische Gedichte verfasste. Philostratos’ Darstellung zeigt, wie unein-
heitlich die Uberlieferungen iiber Sappho sind. Das Verb fiir Damophyles Zusammensein
mit Sappho (6uAéw) kann ,,SchiilerIn sein von“ bedeuten, ,,Geschlechtsverkehr haben
mit®, ,,sich unterhalten mit* oder ,,in der Gesellschaft sein von‘. Philostratos wendet das
von diesem Verb abgeleitete Nomen (oudytpia) auf die Médchen an, die Damophyle um
sich scharte. Der Text verwirrt die Lesenden, indem er offen 14sst, ob Damophyle Sapphos
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sich deutsche Frauen, die der Tradition von Sappho folgen wollen, mit dem
erbitterten Widerstand deutscher Méanner konfrontiert; diese sprechen den
Frauen das Recht darauf ab, Gedichte zu schreiben, indem sie Sappho als un-
ziichtig und unmoralisch darstellen.’* Die Diskreditierung Sapphos als einer
Frauen liebenden Frau wird dazu benutzt, die kiinstlerische und intellektuelle
Betitigung von Frauen im allgemeinen zu diskreditieren.

In der Antike dient Sappho neben anderen Dichterinnen, gebildeten oder
berithmten Frauen dazu, an die intellektuellen und kiinstlerischen Fahigkei-
ten von Frauen zu erinnern. Dies kdnnen wir aus den Listen gebildeter und
berithmter Frauen oder Dichterinnen schliefen, die in den Werken antiker
AutorInnen verwendet werden, selbst wenn sie von diesen AutorInnen nicht
zu diesem Zweck eingesetzt werden. Einige Autoren fithren Sappho zusam-
men mit einer oder mehrerer der folgenden Dichterinnen auf: Erinna, Ko-
rinna, Telesilla, Nossis, Praxilla, Moiro, Myrtis und Anyte.*> Sappho wird
auch zusammen mit anderen beriihmten Frauen zitiert, wie z. B. der Kriege-
rin Rhodogoune, Konigin Semiramis von Assyrien oder der Gesetzgeberin
Demonassa von Zypern.>

Vor diesem Hintergrund lésst sich besser ermessen, welche Wirkung der
ostsyrische christliche Autor Tatianos (2. Jh.) hat, der sich auf dltere Traditio-

Liebhaberin, Schiilerin, Freundin oder ihre Dichterkollegin ist. Er 1ddt auch zu vielfil-
tigen Spekulationen dariiber ein, welcher Art Damophyles Beziehung zu den Médchen
ist, die sie um sich schart — ist sie paderastisch oder pddagogisch? Das ménnliche Modell
griechischer Pdderastie ldsst sich im Hintergrund des Textes erkennen. Philostratos sagt
nicht direkt, dass irgendjemand mit jemand anderem Geschlechtsverkehr gehabt habe; er
driickt sich einfach in zweideutiger Weise aus (Philostratos: Das Leben von Apollonios
von Tyana 1,31; Conybeare, Philostratus, 84—87).

3 S, Giebel, Sappho, 135f.; sowie Brinker-Gabler, Dichterinnen, 34f.

3 So z.B. die AGr (Antipatros von Thessalonike) 9,26,4; Clemens von Alexandria, Stro-
mateis 4,19,122.4 und Eustathios, Kommentar zu Homers Ilias; Valk, commentarii, 1,509.
Englische Ubersetzung: Rayor, Lyre, 109-137; Snyder, Woman, 38-98; Barnard, Poets;
sowie Luck, Dichterinnen. Zu Erinna s. Cameron/Cameron, Distaff; Scheidweiler, Klage;
Latte, Erinna; sowie Bowra, Lament.

Zu Korinna s. Page, Poetae, 325-345; Ders., Corinna (Textausgabe und Kommentar); so-
wie Gutwirth, Corinne.

3 Z.B. Dion Chrysostomos, Orationes 64,2. S. auch die AutorInnen, die Sappho zusammen

mit Alkaios nennen, ihrem Dichterkollegen von Lesbos, mit den médnnlichen Lyrikern
Pindar, Anakreon und Simonides, oder mit den Bithnenautoren Euripides, Sophokles und
Menander (z.B. Eustathios: Kommentar zu Homers Ilias 1,641; 2,194; Himerios [4. Jh.,
Lehrer der Kirchenviter Gregorius von Nazianz und Basilius des Groflen], Deklamatio-
nen und Reden 17,4; 28,7 und Themistios, Epitaphios epi to patri 236,c,5).
Bei Pseudo-Lukianos (4. Jh. n.Chr.) wird Sappho in einem Dialog zusammen mit der
Dichterin Telesilla und der pythagordischen Philosophin Theano genannt. Diese Erwidh-
nung steht im Kontext der Frage, was passieren wiirde, wenn Frauen sich politisch betéti-
gen konnten; Sappho und die anderen geachteten Frauen dienen als Beispiele fiir Frauen,
die sehr wohl dazu féhig sind, fiir ihre eigenen Interessen einzutreten (Pseudo-Lukianos,
Erotes 30).
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nen bezieht und sie ausschmiickt. Tatianos verteidigt das Christentum gegen
den Vorwurf, dass Frauen, Jungen und Méadchen in christlichen Versammlun-
gen Unsinn redeten, indem er nichtchristliche Griechen beschuldigt, dass ihre
Frauen Schande tiber diese brachten. So verhohnt er beispielhaft die Bildhauer,
die den folgenden Dichterinnen ein Denkmal setzten: Praxilla, Learchis, der
Prostituierten Sappho, der Lesbierin Erinna, Myrtis, der Byzantinerin Myro,
Praxagoris, Kleite, Anyte, Telesilla, Nossis, der Epheserin Mnesarchis, Ko-
rinna und der Argiverin Thaliarchis.’” Damit diskreditiert Tatianos eine lange
Tradition intellektueller Betdtigung und Leistungen von Frauen. Er geht sogar
so weit, Sappho nicht nur als Prostituierte zu bezeichnen, sondern als ein ,,un-
ziichtiges, liebestolles Frauenzimmer, das seine eigene Wollust besang*.* Die
Herabsetzung von Sapphos intellektueller Leistung durch den Angriff auf ihr
Sexualleben konnte auch dazu beigetragen haben, dass so gut wie alle Schrif-
ten Sapphos verlorengegangen sind — wie auch die Werke anderer Frauen, die
mit ihr in irgendeiner Weise in Verbindung gebracht wurden.®

Im Lauf der Geschichte ersinnen Gelehrte immer wieder neue Methoden,
um die Dichterin Sappho von dem ihr anhaftenden schlechten Ruf zu be-
freien. Die widerspriichlichen Geschichten iiber Sapphos erotisches Leben
unterlaufen iiber die Jahrhunderte zahlreiche Verdanderungen, von denen ich
nur einige wenige nennen mochte. Im 4. oder 3. Jh. v. Chr. behauptet der hel-
lenistische Historiker Nymphodoros, dass neben der Dichterin Sappho auch
eine Prostituierte namens Sappho gelebt habe, die sich in einen jungen Mann
namens Phaon verliebt habe. Vielleicht erfindet Nymphodoros diese Aufspal-
tung Sapphos selbst, um den Ruf der Dichterin zu retten.** Die Legende von
Phaon ist von groer Bedeutung fiir das Bild, das sich spétere Generationen
von Sappho machen. Im ,,Brief Sapphos an Phaon®, der Ovid zugeschrieben
wird, erzdhlt die Sappho der rdmischen Zeit von ihrer tragischen Liebe zu
Phaon, einem gutaussehenden Fihrmann, und von ihrem Plan, sich wegen
der unerwiderten Liebe von den Kreidefelsen von Leukas zu stiirzen.”! Die-
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Tatianos, Rede an die Griechen 33.

Ebd.: yovatov mopvixdv épwropavés, xal ™y éautii doéxyeiav dder (Whittaker, Tatian, 62;
deutsche Ubersetzung: Kukula, Rede, 73).

Gelegentlich wird behauptet, die Christlnnen hétten Sapphos Biicher verbrannt, weil sie
unmoralisch waren, aber die Belege dafiir sind spérlich und spét; s. Tristam, Burning.
Snyder, Woman, 10 stimmt zu, dass das Belegmaterial die Hypothese der systematischen
Verbrennung nicht stiitzt. Allerdings konnte auch die Diskreditierung von Leben und
Werk dieser Schriftstellerlnnen zur Nichtbeachtung ihrer Werke gefiihrt haben — was
ebenso sicher zum Vergessen fiihrt wie das Verbrennen.

Nymphodoros, zitiert bei Athenaios, Deipnosophistai 13,70; 596e. S. Treu, Sappho, 235.
Heroides 15. Der Brief konnte eine spétere Einfligung in Ovids Werk sein; s. Tarrant,
Authenticity. Der Brief findet sich nur in spaten Ovid-Handschriften, und er fehlt in einer
frithen Ubersetzung ins Griechische; s. Palmer, Heroides, 91f. Dazu, dass Ovid angeb-
lich den Abschnitt als junger Mann geschrieben habe, s. Dérrie, Sappho. S. auch Ovid,
Tristia 2,365; dort heif3it es, Sappho aus Lesbos habe Médchen die Liebe gelehrt. Der Biih-
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ser Brief findet weite Verbreitung und prégt das spatere Bild Sapphos in der
Kunst. Im ,,Brief Sapphos an Phaon™ heif3t es, dass Sappho einst Anaktoria,
Atthis und andere in ihren Gedichten erwihnte Frauen liebte, diese Liebe aber
mit Beginn ihrer Liaison mit Phaon aufgegeben habe. Auch Plutarchos kennt
die Geschichte von den leukadischen Klippen. Er scheint allerdings keinen
Widerspruch zwischen ihr und seiner homoerotischen Auslegung eines ihrer
Gedichte zu sehen.” Seneca d. A. (ca. 55 v.Chr.—40 n. Chr.) macht sich iiber
einen Grammatiker lustig, zu dessen umfangreichen und unbedeutenden For-
schungen eine Debatte dariiber gehort, ,,ob Sappho eine Prostituierte war®.*
Auch Strabon (1. Jh. v. Chr.—1. Jh. n. Chr.) erzihlt die Geschichte von Sapphos
Verhiltnis zu Phaon und ihrem Entschluss, sich von den Kreidefelsen von
Leukas zu stiirzen.** Wie Nymphodoros spricht auch Aelian (2./3. Jh. n. Chr.)
von zwei Sapphos, ndmlich einer Dichterin und einer Prostituierten.* Die
Suda nennt zwei Sapphos von Lesbos; eine ist eine Dichterin mit drei Freun-
dinnen, wegen derer sie der ,,schandhaften Liebe* beschuldigt wird,*® auch
wenn sie mit einem Mann namens Kerkylas von Andros verheiratet ist. Diese
Namen sind wahrscheinlich ein Wortspiel; kerkos heifit ,,Penis™ und andros
,»Mann®., Das bedeutet in etwa, dass Sappho mit einem Herrn Schwanzkopf
aus Mann-Stadt verheiratet ist.*” Die andere in der Suda erwdhnte Sappho
spielt Harfe und wirft sich aus Liebe zu Phaon vom Kreidefelsen von Leu-
kas.*®

Als Anne LeFevre Dacier im 17. Jh. Sappho dem franzdsischen Publikum
bekannt macht, ist ihr sehr an der Historizitit der Phaon-Legende gelegen; da-
durch kann sie der Vorstellung entgegentreten, dass Sappho Beziehungen zu
Frauen gehabt habe.* Im frithen 19. Jh. versucht der deutsche Forscher Fried-
rich Gottlieb Welcker, Sapphos Frauenehre dadurch zu retten, dass er sich ge-
gen jeden Gedanken an homoerotische Neigungen oder Handlungen bei Sap-

nenautor Menander (4./3. Jh. v. Chr.) schreibt ebenfalls iiber die Geschichte von Sappho,
Phaon und den Klippen (Fr. 258).

Plut. Centuria 1,29,2. Zu Plutarchos’ Interpretation von Fragment 31 s. Dover, Homose-
xualitét, 157 (im Original 179). Plutarchos driickt seine grole Bewunderung fiir Sapphos
Dichtung darin aus, dass er sie hédufig zitiert. In seinen Augen war Sappho als die einzige
erotische Dichterin einzigartig unter den Frauen (Plut. mor. De Pythiae oraculis [Uber die
Orakel der Pythia] 406A, 23).

Lucius Annaeus Seneca: Briefe an Lucilius 88,37: an Sappho publica fuerit (Reynolds,
Epistulae, 88.15).

4 Strabon: Geographika 10,2,9.

4 Claudius Aelian: Varia historia 12,19.

4 Atthis, Telesippa und Megara (Suda, Art. Zandw; Adler, Lexicon, 4,322f.). Zu dieser Bio-
graphie s. Lefkowitz, Poets, 64.

W. Aly vermutet, dass der Name Kerkylas vielleicht eine Erfindung der Komédiendichter
ist (Sappho, 2361).

*#  Suda, Art. Zamdw; Adler, Lexicon, 4,322f.

4 S. Delean, Fictions, 58f.
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pho verwahrt.® Auch im frithen 20. Jh. versucht der einflussreiche deutsche
Altphilologe Ulrich von Wilamowitz-Moellendorff die Ehre Sapphos durch
die Behauptung zu schiitzen, dass Sappho eine tugendhafte Ehefrau und Lei-
terin eines Midcheninternats gewesen sei.’! Bemerkenswerterweise gibt es
zeitgleich zur Veroffentlichung von Wilamowitz im Jahr 1913 in Berlin eine
aktive lesbische Bewegung.’> Weitere Forschungen miissen erweisen, welche
Verbindung zwischen den genannten Deutungen von Sapphos Lebenswandel
und der Haltung der jeweiligen Auslegerlnnen gegeniiber erotischen Bezie-
hungen zwischen Frauen ihrer Zeit bestehen.

In der heutigen Sappho-Forschung geht man weder davon aus, dass Sappho
sich in einen Mann namens Phaon verliebt, noch, dass sie eine Prostituierte
ist, wobei allerdings Sapphos genaue Lebensumstinde weiterhin umstrit-
ten sind.*® Da es mir in diesem Buch nicht in erster Linie um die historische
Sappho geht, sondern um die Rezeptionsgeschichte von Sappho in spéteren
Jahrhunderten, werde ich die historischen Anhaltspunkte fiir ihre Lebens-
umstidnde nicht genauer untersuchen. Die gegenwértige Sappho-Forschung
deutet die wenigen vorhandenen Fragmente von Sapphos Gedichten meist
als homoerotische Anspielungen.>* Durch all diese widerspriichlichen Bilder
zieht sich wie ein roter Faden die sexuelle Unkonventionalitét — sie findet sich
selbst bei denen, die Sappho vom Makel der Unkonventionalitét zu befreien
suchen. Diese Autorlnnen spaterer Generationen wollen offenbar die Liebe
zwischen Frauen nicht akzeptieren, die in Sapphos Dichtung als gesund und
normal dargestellt wird.

Dieser Uberblick iiber christliche und andere antike wie mittelalterliche
Deutungen Sapphos und ihres Lebens fiihrt eines der wichtigsten Forschungs-
ergebnisse meiner Studie vor Augen: Das christliche Unbehagen gegeniiber
der Liebe zwischen Frauen unterscheidet sich nur wenig vom Unbehagen
der NichtchristInnen. Die frithen Christen und ihre Zeitgenossen verwenden

0 Welcker, Sappho; s. Calder, Sapphobild.

S Wilamowitz-Moellendorff, Sappho, 15-78.

32 Kokula, Homosexualitit; Faderman/Eriksson, Lesbian-Feminism; sowie Parr, Lesbia-

nism.

Zur der Ansicht, dass Sapphos Dichtung nicht beweise, dass sie als Person homoerotisch

aktiv gewesen sei, s. z. B. Hallett, Sappho. Zu den unterschiedlichen Einschitzungen die-

ser Frage s. die in Anm. 1 angegebene Literatur.

5% S. z.B. Snyder, Woman, 1-37; Dover, Homosexualitdt, 153—160 (im Original 173-182);
sowie Cantarella, Daughters, 78—86. Einige heutige WissenschaftlerInnen, die Sapphos
Gedichte homoerotisch verstehen, sehen diese Homoerotik als pathologisch an. S. z.B.
Devereux, Nature. Devereux interpretiert Fragment 31 psychologisch und deutet Sapp-
hos Reaktion auf den Mann als Eifersucht: ,,Wenige Frauen sind so besessen von dem
(neurotischen) Gefiihl der anatomischen ,Unvollstdndigkeit® — medizinisch ausgedriickt:
,weiblicher Kastrationskomplex‘ — wie die médnnliche Lesbierin“ (S. 22). Fiir eine andere
Sichtweise von Fragment 31 s. Tsagarakis, Hearts; Jenkyns, Poets, 222-225; sowie Mar-
kovich, Sappho. Zu Fragment 31 s. auch Beattie, Sappho.
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dhnliche Begriffe und vergleichbare Vorstellungen, um Frauen in Verruf zu
bringen, die sich erotisch von anderen Frauen angezogen fiihlten. Dariiber
hinaus ldsst sich an Sappho veranschaulichen, wie eng der Zusammenhang
zwischen der Diskreditierung des weiblichen Korpers und der Diskreditie-
rung des weiblichen Verstands ist.

2 Griechische Literatur der Klassik und des Hellenismus

Die élteste definitive Erwdhnung weiblicher Homoerotik in der griechischen
Literatur findet sich in Platons ,,Symposion“.> In seiner Rede tiber die Ur-
spriinge der Menschheit spricht Aristophanes von hetairistriai, womit Frauen
gemeint sind, die sich von anderen Frauen angezogen fithlen und die nach
Aristophanes ihren Ursprung in urzeitlichen Wesen haben, die aus zwei zu-
sammengefiigten Frauen bestehen. Diese Wesen entsprechen anderen ur-
zeitlichen Wesen, die aus zwei zusammengefiigten Mannern oder aus einer
Frau und einem Mann bestehen. Aristophanes stellt sich vor, dass die Men-
schen ihre PartnerInnen bei dem Geschlecht suchen, mit dem sie urspriing-
lich zusammengefiigt waren. Platon bezeichnet in seinem letzten Werk ,,Die
Gesetze ¢ die geschlechtlichen Beziehungen sowohl zwischen zwei Médnnern
als auch zwischen zwei Frauen als ,,widernatiirlich (para physin) und erklart,
dass sie ,,bei denen, die zuerst dergleichen sich erfrecht haben, aus Mal3lo-
sigkeit im Genusse hervorgegangen™ seien.’” Es wird also im entsprechenden
Abschnitt des ,,Symposion™ vorausgesetzt, dass gleichgeschlechtliche Liebe
so natiirlich und normal ist wie die Liebe zwischen Frauen und Maénnern,
wohingegen das in den ,,Gesetzen nicht der Fall ist. Wie es zu diesem Wider-
spruch kommt, ist unklar.

Im 3. Jh. v. Chr. verfasst Asklepiades ein Epigramm iiber die zwei Samie-
rinnen Bitto und Nannion, die nicht in Ubereinstimmung mit den Gesetzen
Aphrodites leben wollen. Bitto und Nannion lehnen die von Aphrodite gutge-
heiflenen geschlechtlichen Praktiken ab; stattdessen wenden sie sich anderen
,unschonen® Praktiken zu. Asklepiades ruft Aphrodite dazu auf, diese Frau-
en zu hassen, da sie sich der von ihr gutgeheiBenen Art des Geschlechtsver-
kehrs entziehen. Ein antiker Kommentator fiigte als Erkldrung hinzu, dass
Asklepiades die beiden beschuldigt, tribades zu sein.™

55

Plato, Symposion 191E.

6 Plato, Nomoi 1,2; 636B—C (deutsche Ubersetzung nach Haller, Platon; s. auch 8,5,1; 836A—
837A.

John Boswell weist auf die mogliche Zweideutigkeit des Ausdrucks mapa ¢pvow hin, ohne
sich dabei mit den Formulierungen ,,gewagte oder schamlose Handlung und ,,Mangel an
Selbstkontrolle” zu befassen. S. Christianity, 13—15 Anm. 22.

8 AGr 5,206; Stadtmueller, Anthologia, 1,168f.; s. Scholion®. Die Bezeichnung der Frauen
als Samierinnen konnte mit Philainis in Verbindung stehen, die ein Buch iiber sexuelle
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3 Klassische lateinische Literatur

Durch die Darstellung romischer Schriftsteller, denen zufolge weibliche Ho-
moerotik nutzlos, ungeheuerlich, ménnlich und fremdartig ist, ,,kontrollier-
ten und schufen sie eine Weiblichkeit, die den Idealen romischen Frauseins
eher entsprach®. Thre Schilderungen fordern die Achtung erotischer Liebe
zwischen Frauen, was so ,,dazu beitrug, sduberlich gegenderte Subjekte zu
schaffen*.® Die von mir im Folgenden untersuchten romischen Autoren ar-
beiten Hand in Hand mit der Ehegesetzgebung von Kaiser Augustus, um das
Ideal einer Frau zu befordern, die den ménnlichen Phallus bereitwillig auf-
nimmt. Kaiser Augustus erhebt die Ehe zwischen Menschen unterschiedli-
chen Geschlechts durch eine Gesetzgebung zur staatlichen Norm, wodurch
die heiratende und Kinder bekommende Oberschicht belohnt und diejenigen
bestraft werden, die das nicht tun. Auch EhebrecherInnen werden hart be-
straft.®® Romische Oberschichtsfrauen, die nicht ihrem Stand gemél heiraten
und keine zukiinftigen romischen BiirgerInnen gebdren wollen, verstoflen
gegen die Staatsnorm. Der Dichter Ovid, auf dessen Werk ich gleich einge-
he, befiirwortet eine Reihe wichtiger Aspekte in der kulturellen Konstrukti-
on von Frausein, die der augusteischen Gesetzgebung innewohnen, obwohl
er selbst mit seinen erotischen Schriften derart mit der Ehegesetzgebung in
Konflikt gerét, dass er ans Schwarze Meer verbannt wird.®® Wie viele andere
Menschen der Oberschicht lehnt Ovid die gravierenden Einschrankungen ab,
die der Erotik durch die Gesetzgebung auferlegt werden. Wéhrend Ovid also
in puncto Ehe, Fortpflanzung und Ehebruch nicht mit den Vorstellungen der
romischen Gesetzgebung iibereinstimmt, vertreten jedoch beide Seiten das
Ideal, dass die romische Frau sexuell auf den romischen Mann bezogen sein
soll.

Stellungen geschrieben haben soll. Autoren des 3. Jhs. v.Chr. beziehen sich haufig auf
sie; nach antiken Quellen ist sie in Leukas oder Samos zu Hause. Martial und Pseudo-
Lukianos stellen eine Verbindung zwischen dem Namen Philainis/Philaenis und sexueller
Liebe zwischen Frauen her; s. Maas, Philainis; sowie unten.

Das Epigramm des Asklepiades zeigt — wie das ganze vorliegende Kapitel —, dass die
These von Hoffman, Vices, 27 (,,Der Polytheismus war in der Lage, die Uberschreitung
von Geschlechtergrenzen und homosexuelle Beziechungen zu integrieren”) im Blick auf
Frauen nicht galt.

% Ich danke Professor Ann Pellegrini von der Harvard Universitét fiir ihre pragnanten For-
mulierungen fiir den englischen Text dieses Buches, wie auch fiir viele hilfreiche Anre-
gungen zum Manuskript des vorliegenden Buches.

¢ Diese Gesetze sind u.a. die Lex lulia de maritandis ordinibus (18 v.Chr.), die Lex Papia
Poppaea (9 n.Chr.) und die Lex lulia de adulteriis coercendis (ca. 16 v.Chr.). S. Treggiari,
Marriage, 60—80 und 277-298 sowie die dort zitierten Quellentexte und Literaturanga-
ben.

¢ Ovids Amores waren die anstoBerregende Schrift. S. ebd., 291.
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Die Altphilologin Judith Hallett arbeitet drei Merkmale heraus, durch die
sich die Darstellung weiblicher Homoerotik in der gehobenen lateinischen
Literatur in der Romischen Republik und in der Kaiserzeit auszeichnet: Ver-
méannlichung, Hellenisierung und Anachronisierung. Hallett fiihrt aus, dass
sich an diesen Darstellungstechniken die Weigerung der Schriftsteller able-
sen ldsst, weibliche Homoerotik als romische Realitdt anzuerkennen. Sie stellt
diese Weigerung der lateinischen Autoren einerseits Platons Anerkennung
weiblicher Homoerotik gegeniiber — der sie als Teil seiner Welt begreift —,
aber andererseits auch der allmdhlichen Anerkennung ménnlicher Homose-
xualitdt durch lateinische Autoren in der romischen Kultur.? Die Argumente
von Hallett sind insgesamt aufschlussreich und iiberzeugend, doch fiihrt mei-
ne Untersuchung aufgrund ihres weiter gesteckten Rahmens dazu, dass ich
einige ihrer Aussagen etwas starker nuancieren kann. Halletts Untersuchung
ist so breit angelegt, dass ich das von ihr behandelte Material im Folgenden
kurz zusammenfassend darstellen werde; an gegebener Stelle werde ich dann
die geringfligig abweichenden Deutungen anfiigen, zu denen ich aufgrund
des weiter gesteckten Rahmens meiner Untersuchung gelangt bin.

Die erste lateinische Erwédhnung weiblicher Homoerotik findet sich in ei-
ner Komdodie von Plautus (ca. 250—184 v.Chr.). In einer kurzen Szene mit
zahlreichen Wortspielen spielt Plautus auf die Mdglichkeit des Geschlechts-
verkehrs zwischen der athenischen Hetdre Phronesium und ihrer athenischen
Sklavin Astaphium an.®® Hallett weist besonders auf das Wortspiel hin, bei
dem es darum geht, dass die Sklavin sich ihrer Herrin sexuell aufnétigt, wo-
mit weibliche Homoerotik mit bekannten méinnlichen Verhaltensweisen in
Verbindung gebracht wird. Dabei kommentiert Hallett weder Astaphiums
Status einer Sklavin noch den Rollenwechsel, der sich daraus ergibt, dass
eine Sklavin ihre Gebieterin zum Geschlechtsverkehr notigt.**

Seneca d.A. (ca. 55 v.Chr.—40 n.Chr.) konstruiert einen seiner fiktiven
rechtlichen Streitfélle {iber einen Ehemann so, dass dieser Mann zwei triba-
des, seine Frau und eine andere Frau, zusammen im Bett entdeckt und sie bei-
de totet. Ein Deklamator schildert die erste Reaktion des Ehemannes: ,,Aber
ich sah zuerst zu dem Mann hin, um herauszufinden, ob er einen echten oder
nur einen angendhten hatte.” Ein anderer Deklamator bemerkt, dass die T6-
tung eines médnnlichen Ehebrechers unter diesen Umstdnden nicht angemes-
sen sei; wenn er jedoch ,.einen Pseudo-Ehebrecher gefunden hatte ... Lese-
rInnen wird die Ungeheuerlichkeit der Tat kundgetan, und sie werden zu der
Erkenntnis gefiihrt, dass der Mord durch den Ehemann gerechtfertigt ist.* In

%2 Hallett, Homoeroticsm.

¢ Plautus, Truculentus 262f.; s. auch Plautus, Persa 227 sowie Epidicus 400 fir mogliche
Anspielungen auf weibliche Homoerotik.

¢ Zu Plautus s. Hallett, Homoeroticism, 211f. sowie Lilja, Homosexuality, 28.32.

6 Seneca d. A., Controversiae 1,2,23.
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Senecas Erwihnung eines Phallus oder eines phallusdhnlichen Anhéngsels
findet sich die Technik der Vermédnnlichung; die Verwendung des Griechi-
schen und griechischer Lehnworter stellt eine Hellenisierung dar. Hallett ist
der Ansicht, dass die Erwdahnung dieses Themas im Rahmen einer fiktiven ju-
ristischen Debatte darauf hindeutet, dass das Problem keinen direkten Bezug
zum Alltag in Rom hatte, weil sich Senecas ,,Controversiae* hiufig mit sehr
ungewohnlichen Geschehnissen befassen.

Nach Hallett liefert Ovid in seiner Darstellung der weiblichen Homoerotik
ein Beispiel fiir die hellenisierenden, vermédnnlichenden und anachronisieren-
den Tendenzen von lateinischen Schriftstellern aus der Oberschicht. Ovids
AuBerungen iiber Sapphos Homoerotik verbinden diese mit lange vergange-
nen griechischen Zeiten.*” In seinen ,,Metamorphosen” findet sich die kreti-
sche (d.h. griechische) Sage von zwei jungen Frauen, Iphis und lanthe, die
sich lieben und miteinander verlobt sind.®® Weil der Vater sich einen Sohn
gewiinscht hatte, war Iphis von ihrer Mutter wie ein Sohn erzogen worden,
ohne dass der Vater davon erfahren hatte. Iphis klagt nun iiber ihr Schicksal
und hiélt ihre Liebe, die sie fiihlt, fiir ,,unerhort” oder sogar ,,ungeheuerlich.®
Sollten die Gotter sie vernichten wollen, klagt sie, dann hétten sie ihr ein ,,na-
tiirliches Leid“ geben sollen, ein ,,dem Brauch gemidBes“’”® Auch im Tierreich
wiirden die Weibchen keine Weibchen lieben. In ihrer Verzweiflung mochte
sie keine Frau mehr sein. Iphis weil3, dass sie sich selbst als Frau annehmen
sollte und nach dem streben sollte, was dem gottlichen Gesetz entspricht, und
so lieben sollte wie eine Frau. Doch trotzdem liebt sie Ianthe, obwohl sie weil3:
,,Die Natur will es nicht, die Natur, die stirker ist als sie alle“”! Vor dem tra-
gischen Hintergrund dieser sonderbaren Umstinde — die gegen den gottlichen
Willen, die Natur oder den Brauch verstolen oder sogar génzlich einmalig
sind — liest man erleichtert, dass Isis einschreitet und Iphis in einen jungen
Mann verwandelt und so die Heirat ermoglicht.’”> Durch die Verménnlichung
wird die bindre Opposition von Frau und Mann wieder in Kraft gesetzt, die in
Ovids Sicht naturgegeben ist.

Bei Seneca d.J. entdeckt Hallett eine Anspielung auf weibliche Homo-
erotik.” Seneca behauptet, dass einige Frauen seiner Zeit, die sich ménnlich

% Hallett, Homoeroticism, 212f.

¢ Qvid, Heroides 15 (falls von Ovid), Tristia 2,365. S. Hallett, Homoeroticism, 213f. sowie
Lilja, Homosexuality, 80.

% Ov.met. 9,666-797. S. Hallett, Homoeroticism, 214 sowie Lilja, Homosexuality, 80.

® Ov.met. 9,727: prodigiosa (Anderson, Metamorphoses, 227).

0 Ov.met. 9,730: naturale malum ... et de more (Anderson, Metamorphoses, 228).

' Ov.met. 9,758: non vult natura, potentior omnibus istis (Anderson, Metamorphoses, 228).

2 Erwihnenswert ist hier auch die Geschichte der Caenis/Caeneus, die kein Interesse am
Geschlechtsverkehr mit Madnnern hatte und in einen Mann verwandelt wurde. Einer der
wichtigsten Belege fiir diese Geschichte findet sich bei Ov.met. 12,171-535.

3 Hallett, Homoeroticism, 214f.
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verhielten, nun unter Méannerkrankheiten wie dem Haarausfall litten. Dies
rithre nicht davon her, dass der weibliche Korper verdndert sei: ,,Die Genitali-
en [oder: Natur] der Frauen haben sich nicht verwandelt, sondern sind besiegt
worden“’* Seiner Meinung nach ist dies eher eine psychische als eine phy-
sische Verdnderung. Die kranken Frauen stehen ,,in der Liisternheit aber ...
auch hinter Médnnern nicht zuriick; zur Hingabe geboren™ hétten diese Frauen
»eine duflerst widernatiirliche Art der Unzucht ersonnen und dringen in die
Minner ein“’> So konnen Frauen, die sich von ihrer natiirlichen weiblichen
Passivitdt abwenden, in Ménner eindringen. Nicht nur, dass diese Frauen zur
Zeit Senecas nicht hinter den Méannern zuriickstehen — sie imitieren die Mén-
ner auch auf anderen Bereichen, wenn sie z. B. bis spét in die Nacht aushdusig
sind, miteinander trinken und k&mpfen, sich iibergeben oder auf andere Weise
das im UbermalB genossene Essen wieder von sich geben.

Auch wenn Seneca nicht ausdriicklich von sexueller Liebe zwischen Frau-
en spricht, sondern nur von maskulinen, Méanner penetrierenden Frauen — al-
lerdings ohne dass sie korperliche Verdnderungen aufweisen wiirden —, so
stiitzen seine Gegensatzpaare doch das lateinische Bild von weiblicher Ho-
moerotik: Hier sind die von Natur aus passiven Frauen solchen Frauen gegen-
iibergestellt, die hinsichtlich ihrer Begierden den Ménnern in nichts nachste-
hen; und es stehen von Natur aus passive Frauen solchen Frauen gegentiber,
die eine so widernatiirliche Art der Unzucht ersinnen, dass sie Ménner penet-
rieren. Seneca bietet ein Beispiel fiir ein bindres Modell, demzufolge die ein-
zige Alternative zur weiblichen Passivitit in der Begierde und in der Fahigkeit
der Penetration liegt.

Auf den Dichter Phaedrus (gestorben Mitte des 1. Jhs. n. Chr.) geht eine
Fabel zuriick, in der die Herkunft von tribades und von passiven Ménnern
(molles mares) auf einen Fehler des Prometheus, einer Gestalt des griechi-
schen Mythos aus ferner Vergangenheit, zuriickgefithrt wird (wodurch
die Strategien der Hellenisierung und Anachronisierung zur Anwendung

" Epistulae Morales 95,20: Non mutata feminarum natura, sed victa est (Gummere,

Seneca, 70). Hallett bezieht sich nicht auf diese AuBerung, die ihrer Interpretation zuwi-
derlauft, wonach die lateinischen Autoren tribades als korperlich maskulin darstellen. Zu
der Bedeutung ,,Genitalien” fiir natura s. Winkler, Eros, 317-321 (im Original 217-220);
Glare, Dictionary, Art. natura; sowie Lewis/Short/Andrews, Dictionary, Art. natura.
Auch wenn natura hier ,,Natur” bedeuten sollte, konnte es sich trotzdem auf die korper-
liche Ausstattung von Frauen beziehen. In Gummeres Ubersetzung wird die Zweideutig-
keit von natura bewahrt: ,,Dies bedeutet nicht, dass sich der Kérperbau der Frau verdndert
hat, sondern dass er besiegt wurde® (S. 71).

Epistulae Morales 95,21: Libidine uero ne maribus quidem cedunt: pati natae. ... Adeo
perversum commentae genus inpudicitiae viros ineunt, Gummere, Seneca, 70; engli-
sche Ubersetzung: Hallett, Homoeroticism, 214f; deutsche Ubersetzung: Rosenbach,
Seneca, 473.
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kommen).”* Prometheus hat den ganzen Tag lang ménnliche und weibliche
Genitalien (wortlich: ,,natiirliche Teile™) erschaffen.”” Nachdem er von einer
abendlichen Feier betrunken und miide nach Hause kommt, bringt er aus
Versehen die weiblichen Geschlechtsorgane an méannlichen Koérpern und die
maéannlichen Glieder an Frauen an. ,,So kommt es, dafl Leidenschaft verkehrte
Lust geniefit*’® Hallett deutet diese Geschichte so, dass Phaedrus den Promet-
heus die tribades buchstiblich und im phallischen Sinne vermannlichen lésst:
Eine tribas besitzt einen Phallus, den sie einst von dem griechischen Titanen
Promotheus bekommen hat, also lange vor der romischen Gegenwart.”” Nach
Hallett verkdrpern diese Elemente die verminnlichenden, hellenisierenden
und anachronisierenden Tendenzen in den lateinischen Darstellungen weibli-
cher Homoerotik.** Daniel Boyarin ist dagegen der Ansicht, dass die tribades
in der Fabel so zu verstehen sind, dass sie mdnnliche Korper mit weiblichen
Genitalien haben.?! Jedenfalls stiitzen beide Auslegungen Halletts These, dass
in der Fabel die Strategie der Verménnlichung zur Anwendung kommt.
Martial widmet der Philaenis zwei Epigramme und bezeichnet sie als die
,Iribade aller Tribaden“® In Martials Darstellung richtet sich Philaenis’ ag-
gressives sexuelles Begehren auf Jungen und Midchen, wobei sie es ,,wilder
noch in ihrer Geilheit als ein Ehemann® elf der Letzteren pro Tag heftig be-
sorgt.®® In ihren anderen ménnlichen Handlungen gleicht sie den penetrieren-
den Frauen bei Seneca d.J. Philaenis ist sehr sportlich und spielt Handball,
springt mit schweren Sprunghanteln und ringt. Es bereitet ihr Vergniigen,
sich von einem Lehrer auspeitschen (oder schlagen) zu lassen, dessen Kor-

76 Phaedrus, Liber fabularum 4,16. Hochstwahrscheinlich schrieb Phaedrus die Fabeln des

vierten Buches in hohem Alter. S. Schmidt, Phaedrus.

Phaedrus, Liber fabularum 4,16: naturae partes.

® Ebd.; Oberg, Phaedrus, 129. Hier ist tatsichlich von Koérperteilen die Rede. Hélt der Autor
diese fiir unverzichtbar, damit eine Frau die aktive Rolle in der Sexualitét spielen kann?

7 Hallett, Homoeroticism, 209-211.

80 Hallett, Homoeroticism, 209f.

81 Boyarin, Jews, 345 Anm. 29. Bei Lukianos finden sich Belege fiir Boyarins Interpretati-

on. Lukianos berichtet von Frauen aus Lesbos mit mdnnlichem Gesicht, die ,,mit Frauen

schlafen, als ob sie Madnner wiren® (Hetdrengespréche 5,2; §289). S. auch den physiogno-

mischen Traktat aus dem 4. Jh. n. Chr., der von Frauen mit maskuliner Erscheinung redet,

die Geschlechtsverkehr mit anderen Frauen haben (De physiognomia liber 85; André,

Anonyme, 118).

Martial 7,67.70; 7,70,1: Ipsarum tribadum tribas (Lindsay, Epigrammata). Eine Frau na-

mens Philaenis (= die latinisierte Form von ,,Philainis®) galt in der griechischsprachigen

Welt als Verfasserin eines Buches iiber sexuelle Stellungen; s. Maas, Philainis. Martial

wird vielleicht hieran gedacht haben. Pseudo-Lukianos erwéhnt eine Frau namens Philai-

nis als Beispiel fiir sexuelle Liebe zwischen Frauen; dazu s. unten. Zu Martials Beschrei-

bung der tribades s. Hallett, Homoeroticism, 215-222.

Martial 7,67,1-3: Pedicat pueros tribas Philaenis / et tentigine saevior mariti / undenas

dolat in die puellas; deutsche Ubersetzung: Barié/Schindler, Martialis, 503
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per eingedlt ist.** Vor dem Essen erbricht sie sieben Becher unverdiinnten
Weines. Nach dem Genuss von sechzehn Fleischgerichten spricht sie erneut
dem Weine zu. ,,Wenn sie nach all dem die Lust packt, leckt sie nicht — das
wér’ ihr nicht miannlich genug — sondern frisst vollig in der Mitte auf — die
Maidchen.“®® Martial hat fiir die Logik dieser Handlungsweise nur Spott {ibrig,
denn warum hilt sie Cunnilingus fiir ménnlich? Auch sagt er iiber Philaenis:
,»Zu Recht nennst du die Frau, die du vogelst, ,Freundin‘“.® Hallett weist auf
die gehdufte Verwendung griechischer Lehnworter in den beiden Epigram-
men und auf die mannliche Darstellung von Philaenis hin, aber sie betont
auch, dass sich hier — anders als bei dlteren AutorInnen — nicht die Tendenz
zur Anachronisierung findet.?’

In einem dritten Epigramm?®® wendet sich Martial an eine Bassa, von der
er zundchst dachte, dass sie so keusch wie die berithmte Lukretia sei, denn er
hatte Bassa nie mit Madnnern gesehen und nie von Skandalen iiber sie gehort.
Sie war ndmlich immer mit Frauen zusammen. Doch nun begreift er, dass sie
ein fututor (maskulinum, ,,Ficker®) ist.* Ihre ,,ungeheuerliche Lust imitiert
einen Mann“.”® Die Moglichkeit, Ehebruch zu begehen, ohne dass dabei ein
Mann involviert ist, wére des thebanischen Rétsels aus dem mythischen Grie-
chenland der Vorzeit ebenbiirtig. Wie bereits bei Martials Beschreibung von
Philaenis entdeckt Hallett auch hier Strategien der Verménnlichung und der
Hellenisierung. Die Strategie der Anachronisierung fehlt allerdings, weil Bas-
sa als personliche Bekannte dargestellt wird.”! Halletts Einschdtzung lautet,
dass Martial sich hier wahrscheinlich auf Seneca und Ovid bezieht, da diese
Autoren sich dhnlicher Begriffe und Vorstellungen bedienen.’?

Ergénzend zu Halletts Hinweisen auf die Vermdnnlichung und die Helle-
nisierung mdchte ich noch das anscheinend sadomasochistische Vergniigen
hervorheben, das der Lehrer bereitet und das bei den LeserInnen besonders
gro3e Abneigung hervorrufen soll. Koénnte die selbstgewéhlte Unterwerfung

8 S. Juvenal, Saturae 6,422-433.

8 Martial 7,67,13—15: post haec omnia cum libidinatur, / non fellat — putat hoc parum vi-
rile —, / sed plane medias vorat puellas; deutsche Ubersetzung: Barié¢/Schindler, Martia-
lis, 503.

Martial 7,70,2: recte, quam futuis, vocas amicam; deutsche Ubersetzung: Barié/Schindler,
Martialis, 505.

Neben tribas finden sich als griechische Fremdworte in 7,67 noch: harpastum (Z. 4),
haphe (Z.5), halter (Z. 6), palaestra (Z. 7) sowie colyphia (Z. 12) (Hallett, Homoeroti-
cism, 215).

8 Martial 1,90.

% Das in Zeile 2 von 7,70 verwendete Verb futuo, das ich mit ,,vogeln“ iibersetzt habe, hat
dieselbe Wurzel. Beide bezichen sich normalerweise auf das Kopulieren von Mannern mit
Frauen.

Martial 1,90,8: mentiturque virum prodigiosa Venus (Lindsay, Epigrammata).

°" Hallett, Homoeroticism, 215-217.

92 Hallett, Homoeroticism, 216f.
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unter Gewalttétigkeit bedeuten, dass Philaenis sogar die Kontrolle iiber die
Gewalt besitzt, die ihr zugefiigt wird? Als kulturell anstoB8ig erscheint ménn-
liche Gewalt gegeniiber einer Frau an dieser Stelle nur deshalb, weil die Frau
die Gewalt zulédsst. Aufgrund dieser Selbstbestimmtheit ist Philaenis nach
den Malstében dieser Kultur keine Frau mehr, sondern zum Mann gewor-
den. In Martials Augen kann es daher nur licherlich sein, dass Philaenis sich
fiir weibliche Genitalien interessiert. Denn wie kann jemand, der bei klarem
Verstand ist, Cunnilingus fiir mannlich halten (weil er Frauen Vergniigen be-
reiten kann?)? Deshalb ist Philaenis trotz all ihres Gehabes doch kein richtiger
Mann. In seinen Gedichten erzeugt Martial eine kreative Spannung, indem er
die Versuche von Frauen, minnlich zu sein, iibertrieben darstellt und dann
der Lécherlichkeit preisgibt. Doch sie sind nicht einfach nur ldcherlich. Ein
derartiges Verhalten ist gefdhrlich, weshalb es als ,,ungeheuerlich* bezeichnet
werden muss.

Juvenal (ca. 67 n. Chr.—?) beschreibt in seiner sechsten Satire Frauen, deren
Sénften in Rom am antiken Altar der Keuschheit Halt machen: ,,Und abwech-
selnd reiten sie aufeinander, und zudem bezeugt der Mond ihr Pochen®, was
auf weibliche Homoerotik anspielen kénnte.*

An anderer Stelle schildert Juvenal eine Frau, Laronia, die alle Frauen mit
passiven Ménnern vergleicht. Es ist bei ihnen nicht wie bei den Médnnern, die
mit anderen Méannern Fellatio praktizieren: ,,Kein derart abscheuliches Bei-
spiel wird man bei unserem Geschlecht finden: Tedia leckt nicht die Cluvia,
und Flora nicht die Catulla.”“** Den romischen Frauen muss man Laronia zu-
folge nicht nur zugutehalten, dass sie keinen oralen Sex praktizieren, sondern
auch, dass sie sich nicht mit Fragen des Rechts befassen. Die geschlechtlichen
Abweichungen beschréinken sich auf das Ringen und das Fleischessen.”

Wie fiir Seneca d.J. und Martial, so sind auch fiir Juvenal Fleischessen
und Ringen hypermaskuline Aktivititen. Doch Juvenal unterscheidet sich
von dlteren Autoren darin, dass er den tribades keine sexuelle Méannlich-
keit zuschreibt. Da Juvenal jedoch Tedia, Cluvia, Flora oder Catulla nicht
ausdriicklich als tribades bezeichnet, kontrastiert er moglicherweise oralen
Sex bei Mannern dem Nichtvorhandensein von oralem Sex bei Frauen, statt

% Juvenal Saturae 6,306-313; 6,311: inque uices equitant ac Luna teste mouentur (Clausen,

Saturae, 82). E. Courtney, Commentary, 298 gibt Belege an, wo sich das Reiten auf sexu-

elle Handlungen bezieht. Nach Richlin, Juvenal, 67 konnte mouentur hier ,,einen Orgas-

mus bekommen* bedeuten. Nach Friedlénder, Libri, 319 geht es hier um ,.tribadische Un-

zucht®. Hallett behandelt diese Passage nicht. Eine Deutung von Juvenals sechster Satire

als Versuch, Méanner vom Heiraten abzubringen, findet sich bei Braund, Juvenal.

Juvenal Saturae 2,47-50; deutsche Ubersetzung: Adamietz, Juvenal, 27.

% Juvenal Saturae 2,36—63. Laronias Aussage ist nicht unbedingt identisch mit Juvenals
Sicht der Dinge; es ist so gut wie sicher, dass er hier von sexuellen Handlungen zwischen
den in 6,306-313 genannten Frauen spricht.

94
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ménnliche Homoerotik gegen weibliche Homoerotik zu stellen.”® Wie Martial
stellt Juvenal die Abweichlerinnen als seine Zeitgenossinnen dar und nicht als
Frauen, die im Griechenland der Vorzeit leben. Vielleicht verwenden Martial
und Juvenal im ersten nachchristlichen Jahrhundert die Strategie der Ana-
chronisierung in geringerem MaBe, weil die tribades in der romischen Gesell-
schaft stirker sichtbar sind und eine Verleugnung ihrer Existenz schwieriger
ist.

Doch trotz der Existenz sexueller Liebe zwischen Frauen in der rémischen
Gesellschaft stellen Plautus, Ovid, Seneca d. A., Phaedrus, Martial und Juve-
nal diese Form der Liebe als ein Phdnomen dar, das ihrer Gesellschaft in der
einen oder anderen Weise fremd ist. Dagegen zeigen die romischen Autoren
eine gewisse Toleranz gegeniiber den Ménnern in ihrer Gesellschaft, die die
homoerotisch aktive Rolle spielen, auch wenn sie romische Biirger verachten,
die eine passive Rolle einnehmen, wéhrend sie davon ausgehen, dass sich
ménnliche Sklaven penetrieren lassen.”” Diese unterschiedliche Behandlung
weiblicher und ménnlicher Homoerotik geht auf eine fundamentale Ungleich-
heit zwischen der weiblichen und der médnnlichen Rolle beim Sex zwischen
freien Menschen zuriick, die sich im gesamten Mittelmeerraum findet und
die auch in den in diesem Buch untersuchten Quellen begegnet: Einerseits
wird von Frauen durchgingig Passivitit erwartet, und andererseits konnen
freie Méanner entweder Frauen oder Ménner penetrieren oder sich selbst pe-
netrieren lassen. Die Hervorhebung der Penetration als wichtigste sexuelle
Handlung fiihrt zu einem grob vereinfachten Verstdndnis weiblicher eroti-
scher Handlungen und zu komplexen Vorstellungen von den erotischen Wahl-
mdoglichkeiten freier Ménner.

Hallett legt eine ausgezeichnete Untersuchung iiber die literarischen Ten-
denzen und die intertextuellen Verbindungen vor, die sich bei den lateinischen
Autoren gehobenerer Kreise finden. Das von mir bearbeitete Material zeigt,
dass die bei diesen Schriftstellern zu findenden Anspielungen nicht nur lite-
rarischer Natur sind. Vielmehr partizipieren diese Autoren an den geldufigen
kulturellen Vorstellungen des antiken Mittelmeerraums, und dazu gehdren
auch ihre Rollenvorstellungen im Bereich von Gender und Sexualitit.

Der grofiere Kontext des Mittelmeerraums bietet in Bezug auf romische
Darstellungen weiblicher Homoerotik eine breite Palette von Interpretations-
moglichkeiten. So fiihrt z. B. Halletts Schwerpunktsetzung auf Phaedrus, der
die tribades als im Wortsinn phallisch beschreibt, dazu, dass sie Martials Phi-
laenis ebenfalls als im Wortsinn phallisch versteht. Oben wurde ein Satz mit

% Da — historisch gesehen — oraler Sex zu den homoerotischen Handlungen von Frauen zu

dieser Zeit gehoren konnte (und es nach Martial auch tut), konnte Laronias Abstreiten
von dessen Existenz unter Frauen eine Bestreitung der Existenz weiblicher Homoerotik
iiberhaupt bedeuten.

7 8. Lilja, Homosexuality; sowie Richlin, Homosexuality.
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»Zu Recht nennst du die Frau, die du vogelst, ,Freundin** {ibersetzt. Hallett
dagegen gibt ihn so wieder: ,,Du nennst zu Recht die Frau eine Freundin, die
du vaginal mit einem Penis penetrierst*.’® Hallett leitet offenbar den Ausdruck
,»,mit einem Penis™ vom Verb futuo ab, was ein gingiger derber Ausdruck fiir
die ménnliche Rolle beim Geschlechtsverkehr ist.*” Anhand antiker medizi-
nischer Literatur ldsst sich jedoch zeigen, dass antike Menschen denken, dass
Frauen mit einer besonders groBen Klitoris auch penetrieren konnen. Deshalb
konnten wir Martials Philaenis auch so verstehen, dass sie mit einer groflen
Klitoris statt mit einem Penis kopulieren und eine Erektion haben kann.

Die aus gehobenen Kreisen stammenden lateinischen Schriftsteller las-
sen sich im Kontext des antiken Mittelmeerraumes auch in Bezug auf die
Moglichkeit besser verstehen, dass die Existenz weiblicher Homoerotik an
sich verleugnet werden kann. Im vorliegenden Werk stelle ich eine breites
Spektrum von Quellen vor, die aus unterschiedlichen Gesellschaftsschich-
ten sowie religidsen und ethnischen Gruppierungen stammen. Hieraus geht
hervor, dass sexuelle Liebe zwischen Frauen bekannt ist und sich also die
BiirgerInnen Roms nicht ohne Grund bedroht fithlen. Aulerdem ermdglicht
uns das breite Spektrum der Quellen, das Bestreiten der Existenz weiblicher
gleichgeschlechtlicher Liebe in Rom im Rahmen einer gewissen Bandbreite
von Reaktionen auf das Phidnomen zu deuten. Das eine Extrem stellen da-
bei die romischen Schriftsteller dar, die literarische Strategien verwenden,
um die Existenz von tribades unter romischen Biirgerinnen zu leugnen. In
dhnlicher Weise werden die Ehen zwischen Frauen in einem jiidischen Werk
als kanaandischer und dgyptischer Brauch beschrieben.!®® Das andere Extrem
stellen antike Schriftsteller dar, die die Bedrohung durch weibliche Homo-
erotik fiir ganz aktuell halten. Deshalb warnen manche Kirchenvéter christli-
che Nonnen vor sexuellen Beziehungen zu anderen Nonnen, und in jiidischen
Quellen wird die Besorgnis dariiber zum Ausdruck gebracht, dass die Tochter
oder zukiinftigen Frauen jiidischer Priester derlei praktizieren konnten. Da-
gegen fithren Astrologen sehr sachlich mehrere sexuelle Orientierungen auf,
was sie sicherlich auch gegeniiber ihrer Kundschaft taten. Es finden sich also
Parallelen zu den lateinischen Schriftstellern aus der Oberschicht mit ihrem

% Martial 7,70,2: recte, quam futuis, vocas amicam; Hallett, Homoeroticism, 216. Auch nach

Peter Howell redet Martial in 1,90 (Bassa) und 7,67 (Philaenis) von korperlicher Penetrati-
on. Er merkt an, dass von einigen Frauen gesagt wird, sie hitten eine Klitoris, gro genug,
um ,,zum Kopulieren oder sogar zum analen Verkehr féhig zu sein®. Allerdings hélt er es
fiir wahrscheinlicher, dass der Gebrauch eines kiinstlichen Phallus gemeint ist. S. Howell,
Commentary, 298.

% S. Adams, Vocabulary, 118-122. Adams stellt fest, dass futuo auch die weibliche Rolle im
Geschlechtsverkehr zwischen Frauen und Ménnern bezeichnen kann; so etwa bei Marti-
al 11,7,13.

190 Sifra zu Lev 18,3 (Aharei Mot, Parasche 9).
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Abstreiten sexueller Liebe zwischen Frauen, doch dies stellt in der romischen
Welt nicht die einzige Reaktion darauf dar.

4 Griechische Schriftsteller der romischen Zeit

Auch bei griechisch schreibenden Autoren der romischen Zeit zeigen sich
Tendenzen, die denen vergleichbar sind, die wir bereits kennengelernt haben,
namlich die sexuelle Liebe zwischen Frauen als ménnlich, widernatiirlich,
gesetzlos, unziichtig und ungeheuerlich darzustellen. Dabei stellt der Philo-
soph und Biograph Plutarchos eine wichtige Ausnahme dar. Er beschreibt die
Knabenliebe von Lykurgos, dem legendéren spartanischen Gesetzgeber, in
recht positiven Worten, da diese Form der Liebe die Bildung der Jugend for-
dere. In einer Nebenbemerkung setzt Plutarchos hinzu: ,,Aber wenn auch die
Liebe unter ihnen etwas so Anerkanntes war, dass auch edle Frauen Jung-
frauen zu ihren Geliebten machten, so gab es darin doch keinen feindlichen
Wettstreit.“!”! Dabei wird nicht gesagt, dass diese Form der Liebe pervers oder
abscheulich sein konnte. Trotzdem sollten wir nicht einfach davon ausgehen,
dass die Bewunderung Plutarchos’ fiir die alten Briauche Spartas hieBe, dass
er zu seiner Zeit Liebesbeziehungen zwischen Frauen oder weibliche sexuelle
Selbstbestimmung akzeptiert hétte.'*

Der beliebte syrische (oder moglicherweise babylonische) Schriftsteller
Iamblichos ist ein Beleg dafiir, dass man die erotischen Beziechungen zwi-
schen Frauen als ,,wilde und gesetzlose Liebeleien ansehen und zugleich er-
warten darf, dass die LeserInnen gerne von solchen Beziehungen lesen.!
Iamblichos’ temporeicher Roman ,,Babyloniaka®, den er wihrend der Regie-
rungszeit Marc Aurels (161-180 n. Chr.) schreibt, erfreut sich bis in byzantini-
sche Zeit zahlreicher LeserInnen. Leider ist der Roman verloren, doch der im
9. Jh. lebende Patriarch Photios verfasst eine ausfiithrliche Zusammenfassung
des Werkes. Daher wissen wir, dass der Roman von der dgyptischen Konigs-
tochter Berenike und ihrer Liebe zu Mesopotamia handelt, mit der sie schléft

101 Plut. Biographien, Lykurgos 18,4; deutsche Ubersetzung: Ziegler, Plutarch, 150.

102 7y Plutarchos’ Sichtweise der weiblichen Ehepflichten s. besonders seinen Traktat ,,Uber
cheliche Pflichten (Moralia. Coniugalia Praecepta 138A—146A). Zu diesem Werk s. Wi-
cker, Ethics. Plutarchos propagiert in diesem Traktat nicht Gleichberechtigung oder Auto-
nomie, sondern die Unterordnung von Frauen.

193 Phot. bibl. 94,77a; Henry, Photios, 2,44. S. auch die kritische Edition der [amblichos-Frag-
mente von Habrich, Reliquiae, 58 sowie die Diskussion bei Boswell, Christianity, 84. Das
Belegmaterial unterstiitzt Henrys Ubersetzung von &xfecpos als ,,gegen die Natur [contre
nature]* oder aber die Ubersetzung ,,gesetzwidrig [lawless]* viel eher als Boswells Wie-
dergabe des Ausdrucks als ,,unméaBig [inordinate]; s. die Belegstellen fiir éxfecpog in den
griechischen Standardlexika (Liddell-Scott oder Preisigke, Worterbuch).

Zu lamblichos s. Hiagg, Novel, 32-34.
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und die sie heiratet.'* Tamblichos ist somit einer von mehreren Schriftstellern
des 2. Jhs., die Uiber Frauenehen schreiben.

Ein Zeitgenosse von lamblichos, der syrische Satiriker und Sophist Luki-
anos von Samosata, schreibt ebenfalls iiber eine Frau, die mit einer anderen
Frau verheiratet ist. Im fiinften Gespréach der ,,Hetdrengespriache® schreibt
Lukianos von einem Erlebnis der Hetdre Leaina mit zwei anderen Hetdren
namens Megilla und Demonassa. Megilla, eine reiche Frau von der Insel
Lesbos,'® verfiihrt Leaina, obwohl Leaina sich dieses seltsamen Handelns
schamt. Es stellt sich heraus, dass Megilla sich eigentlich als Megillos versteht
und Demonassa als ihre Frau ansieht. Megilla trdgt eine Periicke, um ihr kur-
zes Haar zu verstecken. Sie erklart auch, dass sie, obwohl sie kein mannliches
Geschlechtsteil hat, eine Art Ersatz tréagt.

Lukianos geht es besonders darum, Megilla/os als ménnlich darzustellen,
Leaina aber nicht. Megilla/os liebt Leaina ,,wie ein Mann®; Megilla/os sei
eine Frau, die ,,furchtbar ménnlich* sei; Megilla/os und Demonassa kiissen
Leaina ,,wie die Manner*; Megilla/os tragt ihr Haar kurzgeschnitten ,,wie die
allerménnlichsten der Athleten®; Megilla/os fragt Leaina, ,,Hast du je einen
so schonen Jiingling gesehen?”, womit sie/er sich selbst meint; sie/er nennt
sich ,,Megillos* und lehnt es ab, ,,verweiblicht zu werden; und sie/er behaup-
tet, dass sie/er ,,ganz Mann“ sei.!®® Zu dieser Verméannlichung gehort jedoch
ausdriicklich kein Penis. Leaina nennt drei mogliche Griinde fiir das méann-
liche Verhalten von Megilla/os: Erstens ist sie/er wie Achill ein Mann, der
sich unter Madchen versteckt; zweitens ist sie ein Hermaphrodit mit zweierlei
Geschlechtsorganen; und drittens wurde sie wie Teiresias von einem Mann in
eine Frau verwandelt. Megilla/os lehnt diese Erklarungen ab und betont, dass
sie/er so wie jede andere Frau geboren wurde; nur habe sie/er ,,den Verstand

194 Phot. bibl. 94,77a-b, stellt fest, dass Berenike ,,mit Mesopotamia eine Afféire hat-
te” (Megomotapia cuveyiveto) und dass ,,Berenike eine Ehe mit Mesopotamia einging®
(yaupoug Megomotapins 1 Bepevixn moteltar) (Henry, Photios, 44 und 46). S. auch Habrich,
Reliquiae, 58 und 64. Da beide Formulierungen zweideutig sind, differieren die Ein-
schitzungen von WissenschaftlerInnen, ob sich die Ausdriicke tatsdchlich auf sexuelle
Liebe zwischen Frauen beziehen. Richard Pervo, John Boswell, Arthur Heiserman und
Erwin Rohde meinen, hier ginge es um eine sexuelle Beziehung zwischen Berenike und
Mesopotamia, wihrend Gerald N. Sandy, Ursula Schneider-Menzel und Wilhelm Kroll
annehmen, dass Berenike die Hochzeitsfeierlichkeiten fiir Mesopotamia bezahlte oder
ausrichten lieB. Richard Pervo teilt mir dies in einem Brief vom 17. Mérz 1988 mit. S.
weiterhin Boswell, Christianity, 84; Heiserman, Novel, 61f.; Rohde, Roman, 401f.; Sandy,
Apollonius, 791f.; Schneider-Menzel, Geschichten, 55.67; sowie Kroll, lamblichos.
Die Verbindung einer Frau aus Lesbos mit einer aus Korinth muss beabsichtigt sein, da
beide Stddte in der Antike mit sexueller Abenteuerlust assoziiert wurden.
16T uc. Hetdrengespriche 5,1-3; §§289-291: domep dvdpa ... devils Gvopuxy] ... domep oi Gvopeg
... ol 68dpa GvOpwdelg TGV ABANTEY ... Epaxag 70N olTw xakdv veavioxov ... Mij xatabnivvé
KE ... TO T&V GvAp eipt (Mras, Dialogi, 19-21).
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und das Verlangen und alles andere eines Mannes“.”” Lukianos erwéahnt
mehrmals in aufreizenden Anspielungen einen Penis, obwohl faktisch kei-
ner vorhanden ist. So sagt Megilla/os zu Leaina, der Geliebten: ,,.Das habe
ich zwar nicht, ... ich brauche es aber auch gar nicht. Du wirst sehen, dass
ich meine eigene, viel bessere Art des Zusammenseins habe.“!% Sie/Er fligt
hinzu: ,,Du wirst herausfinden, dass ich den Ménnern in nichts nachstehe 1%
Ihr/Sein Kénnen hangt nicht an einem Penis, sondern an ,,etwas anstelle eines
Penis“.!"® Daher beruht sexuelle Liebe zwischen Frauen nach Lukianos nicht
darauf, dass Frauen minnliche Geschlechtsorgane besitzen. Lukianos hélt
den Verstand fiir das bedeutendste Geschlechtsorgan.

Da fiir Lukianos eine hetairistria nicht im Wortsinn eine phallische Frau
ist, sind die sexuellen Rollen solcher Frauen verdnderlich. Und so kiissen Me-
gilla/os und Demonassa Leaina ,,wie Méanner®. Sie mochten, dass Leaina zwi-
schen ihnen schlift, als ob sie beide den aktiven sexuellen Part bei ihr iiber-
nehmen moéchten. Vermutlich findet sich die verdnderliche Rollenverteilung
auch bei den mannlich aussehenden Frauen von Lesbos, von denen es heil3t:
,.Von Minnern wollen sie es nicht erdulden, aber mit Frauen schlafen sie wie
Minner """ Thre Mannlichkeit beruht nicht auf ihren Genitalien, sondern
rithrt von ihrem Aussehen, ihrem Verstand und ihrem Verlangen her. Sie wei-
gern sich, im Beisammensein mit Madnnern die passive Rolle einzunehmen.
Anscheinend zeigt sich die Selbstbestimmung dieser Frauen von Lesbos in
einer ausgepriagten Méannlichkeit, die sogar in ihrem Aussehen sichtbar wird.

Wie andere Autoren, so hélt auch Lukianos dieses médnnliche Verhalten
fiir beschdmend. Leaina ,,schiamt sich®, iiber das Erlebte zu sprechen, weil
es so ,seltsam™ ist. Sie weigert sich, Einzelheiten preiszugeben, da diese
»schiandlich” seien.'? Dieses um die Schande kreisende Vokabular ist umso
bemerkenswerter, weil die Familien, tiber die die Schande gebracht werden
konnte, komplett fehlen. Als Hetdren leben diese Frauen bereits aul3erhalb
von Familienstrukturen. Als wohlhabende Hetédren sind Megilla/os und De-
monassa offensichtlich unabhingig. Und die wie Ménner aussehenden Frauen
von Lesbos stellen anscheinend eine regional getrennte Gruppe dar. Lukia-

97 Luc. Hetdrengespriche 5,4; §291: % yviuy 8¢ xal 7 émbupia xal t@Ma mdvra avdpés éotl

uot; englische Ubersetzung: Macleod, Lucian, 7,383; deutsche Ubersetzung Silke Peter-

sen.

Luc. Hetdrengespriche 5,3; §291; englische Ubersetzung: Macleod, Lucian, 7,383; deut-

sche Ubersetzung: Silke Petersen.

Luc. Hetdrengespréche 5,4; §291; englische Ubersetzung: Macleod, Lucian, 7,385.

Luc. Hetirengespriche 5,4; §292: 7t ¢vti To8 dvdpeiov; Mras, Dialogi, 22; deutsche Uber-

setzung Silke Petersen.

Luc. Hetérengespréche 5,2; §289: yuvaixas dppevamols, 0md avdpdv utv olx ébelovoag adtd

ndayew, yuvaifl 0t adtis mAnaialotoas domep dvdpag; Mras, Dialogi, 20; deutsche Uber-

setzung: Silke Petersen.

2" Luc. Hetérengespriche 5,1; §289: aioyOvopat ... dMéxotov; 5.4; §292: aioypd; Mras, Dialo-
gi, 19 und 22; deutsche Ubersetzung: Silke Petersen).
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nos erklért nicht, warum dieses Verhalten Schande bringen kdnnte oder wem
diese Frauen Schande machen konnten, weil seine LeserInnen das offenbar
wissen.

AuBerdem geht Lukianos davon aus, dass seine LeserInnenschaft die Be-
deutung von hetairistria kennt. Diesen Begriff verwendet auch Platon im
Mythos der urspriinglich doppelten Menschen, die ihre PartnerInnen suchen,
von denen sie getrennt wurden. Im Dialog von Lukianos wird vorausgesetzt,
dass die LeserInnen mit dem Phdnomen der sexuellen Liebe zwischen Frauen
vertraut sind — und das, obwohl Lukianos die Leserlnnen gleichzeitig da-
durch auf die Folter spannt, dass die Fragestellerin im Dialog mehrfach da-
nach fragt, was genau passiert ist, aber die Dialogpartnerin sich weigert, ins
Detail zu gehen. Auch die Anspielung auf die Frauen von Lesbos scheint den
Leserlnnen bekannt zu sein. Die Vertrautheit mit sexueller Liebe zwischen
Frauen, die Lukianos bei seinen LeserInnen voraussetzt, passt deshalb gut in
das Bild, das ich in meiner Untersuchung entwerfe.

In einem fiktiven Brief iiber das Leben im klassischen Athen behandelt
Alkiphron, ein Zeitgenosse Lukianos’, das Thema von miteinander feiernden
Hetéren. Alkiphron beschreibt eine Feier voller homoerotischer Anspielun-
gen, wobei die Hetdren in seiner Darstellung jenseits der Feier auch ménnli-
che Liebhaber haben.!”® Untereinander tanzen die Hetdren in sehr sinnlicher
Weise. Sie wackeln und kreisen mit Hiiften, Hinterteil, Schenkeln und Béu-
chen und bewerten gegenseitig ihre Schonheit. Obwohl sich ein méannlicher
Schreiber diese reine Frauenfeier ausmalt und sie beschreibt, kann die Ge-
schichte dennoch einen Eindruck davon vermitteln, welche homoerotischen
Moglichkeiten es in einem homosozialen Umfeld geben kann, selbst wenn die
Frauen auch mit Ménnern zusammen sind. Vom literarischen Standpunkt aus
lohnt sich eine Betrachtung dieser homoerotisch gefiarbten Darstellung der
Hetéren, weil sie in den antiken Quellen ein geldufiges Thema ist.

Lukianos von Samosata wird von einem Autor zum Vorbild genommen,
der in der Forschung Pseudo-Lukianos genannt wird und vermutlich im
frithen 4. Jh. einen Dialog iiber die Vorteile der sexuellen Liebe mit Frauen
und Knaben verfasst. Darin findet sich ein Gespriach zwischen einem Ko-
rinther und einem Athener, wobei der Athener fiir die Knabenliebe pladiert,
der Korinther dagegen fiir die Frauenliebe. Zu guter Letzt gewinnt, obwohl
die Heirat fiir den Fortbestand der Menschheit als notwendig erkannt wird,
die Knabenliebe, denn ,,die vollkommene Tugend ist am allerwenigsten bei
den Frauen zu finden™."* Weil Fortpflanzung notwendig ist und man zugleich
dem philosophischen Ideal der Piderastie die Treue halten will, bezeichnet
der Schiedsrichter des Gespriachs die Paderastie als ein ,,Vorrecht allein der

113 Alkiphron, Hetédrenbriefe 14. }
114" Pseudo-Lukianos, Erdtes 51; englische Ubersetzung: Macleod, Lucian, 8,229.
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Philosophie®, weshalb sie auch nur weisen Ménnern gestattet sein sollte.'”> Im
Fortgang des Gespréchs — in dem beide Seiten nur die Wahlmdglichkeiten fiir
Minner und das méinnliche Vorrecht im Blick haben — verspottet der Korin-
ther die Menschen, die die Pdderastie vorziehen, und hilt dagegen, dass, wenn
Péderastie akzeptabel sei, genausogut die Liebe zwischen Frauen erlaubt wer-
den konnte:

Wenn aber fiir die Manner der Verkehr mit mdnnlichen Menschen erlaubt und
gut ist, so mogen auch die Frauen einander lieben. Komm nun, oh neue Zeit,
Gesetzgeberin fremder Begierden, erfinde neue Wege fiir midnnliche Geliiste,
aber schenke dasselbe Privileg dann auch den Frauen, auch sie mogen mitei-
nander Verkehr haben wie die Ménner. Mdgen sie sich kiinstlich hergestellte
Instrumente der Liisternheit umbinden, ungeheuerliche Ritselhaftigkeiten
ohne Samen, und moge eine Frau mit einer Frau schlafen wie ein Mann. Moge
dieser selten gehdrte Name — auch ich schime mich, ihn auszusprechen — der
tribadischen Liisternheit ungehindert umherstolzieren, und mogen alle unsere
Frauenzimmer der Philaenis nacheifern, indem sie sich mit androgynen Lieb-
schaften selbst Schande zufiigen. Und wieviel besser ist es nicht, wenn eine
Frau sich das ménnliche Luxusleben gewaltsam aneignet, als wenn die Hoch-
herrschaftlichkeit von Mannern zur Weiblichkeit degeneriert."

Pseudo-Lukianos hélt die Liebe zwischen Frauen fiir schandlicher als die Lie-
be zwischen Minnern, doch sei dies besser, als dass Manner auf das Niveau
von Frauen herabsinken wiirden. Einerseits schdmt sich der Sprecher bereits,
das Wort ,tribadisch* auszusprechen, was auch die relative Seltenheit des Be-
griffs tribas in der antiken Literatur erkldrt. Andererseits sei es besser, wenn
Frauen das Privileg der Homoerotik fiir sich beanspruchten (das in den Be-
reich des ,,mannlichen Luxuslebens® fillt), als wenn Ménner von ihrer edlen
Minnlichkeit zu den Abgriinden der weiblichen Natur herabsinken wiirden.
Wie andere Figuren in der antiken Literatur, so entwirft auch der Korin-
ther bei Pseudo-Lukianos die sexuelle Liebe zwischen Frauen in méannlicher
Begrifflichkeit; seiner Ansicht nach muss eine der Frauen auf irgendeine Wei-
se phallisch werden. AuBlergewdhnlicherweise erwéihnt er auch, dass Frauen
liebende Frauen sich nicht fortpflanzen konnen, da der kiinstliche Phallus kei-
nen Samen ejakulieren kann. Indem Frauen sich einen kiinstlichen Phallus
umbinden, beanspruchen sie in aller Offentlichkeit minnliche Privilegien;

115 Pseudo-Lukianos, Erotes 51.

116 Pseudo-Lukianos, Erdtes 28: pdtwoav aMidwy xal yuvaixes. dye viv, & vedTepe xpdve xal
T6v Eévwy %ovav vopobéta, xawag 680ls dppevos Tpudiis émwonaas ydpioat T lany gouaiay
xal ywaigly, xal éMjats dudnodtwoay ws dvdpes doekydv Ot Spydvay moluywadueval
Tévaoua, Gomépwy TepdoTiov aiviypa, xoludobunoay yuvn petd yuvaixds @ avipr TO ¢
eic axoly omaviwg Mrov dvopa — aloydvopar xal Aéyew — Tijs Tpifaxiis doekyelas dvédny
TMOUTEVETW. Thoe O NUAY ) yuvaixwvitis €otw Phavis avdpoydvous épwtas daynuovoloa.
xal méow xpeltTov el dppeva Tpudny Praleabar yuvaixa 7 T yewalov dvdpév el yuvaira
OyAdveabar (Macleod, Opera, 101; englische Ubersetzung: Macleod, Lucian, 8,195; deut-
sche Ubersetzung: Silke Petersen).
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fiir Frauen ist es jedoch widernatiirlich, wenn sie méannlich werden.!” Die
Kemenate, der privateste Raum von Frauen, wagt es offentlich zu werden.
Die offentliche Zurschaustellung tribadischer Erotik widerspricht daher der
Rolle der Frauen, die im privaten Frauenquartier tétig sein und als Gefil3e
fungieren sollen, die den méinnlichen Samen empfangen.''® Philaenis, die an-
geblich ein Buch iiber die verschiedenen Stellungen beim Geschlechtsverkehr
verfasste, verkorpert die offentliche Schande der tribades: Sie ist eine Frau,
die iber Sex schreibt.""” Wie Martials Philaenis sind diese Philaenis und ihre
Gleichgesinnten androgyn. Fiir Pseudo-Lukianos ist das gleichbedeutend da-
mit, dass sie am Méannlichen Anteil haben.!?°

Auch wenn der Athener sich in diesem Gesprach durchsetzt, bedeutet dies
nicht, dass sexuelle Liebe zwischen Frauen irgendwie akzeptiert wére. Ob-
wohl die Gespréchsteilnehmer die Pdderastie dafiir preisen, dass sie minn-
liche Freundschaft ermdglicht, erkennen sie sexuelle Liebe zwischen Frauen
nicht als angemessen fiir Philosophen an. Beide Standpunkte gehen davon
aus, dass Frauen intellektuell und moralisch minderwertig sind. Der Korin-
ther behauptet, dass Aphrodite die unterschiedlichen Naturen von Frau und
Mann schuf; dabei erhielten Manner das Privileg, Samen zu ejakulieren, und
Frauen sind dazu bestimmt, den Samen zu empfangen. Deshalb sollten Man-
ner und Frauen ihrer jeweiligen Natur entsprechend handeln; Frauen sollen
nicht méannlich und Ménner nicht weich werden.'”! Insofern hélt der Korin-
ther, der zugunsten der Frauen argumentiert, die sexuelle Liebe zwischen
Frauen fiir einen absurden Versuch dieser Frauen, in den ménnlichen Bereich
einzudringen. Fiir den Athener, der sich fiir die Paderastie stark macht, sollen
Frauen nur ,,zum Gebédren da sein“.!?? Beide Teilnechmer stimmen insofern
doch in einem Punkt iiberein: Sie sehen den eigentlichen Wert von Frauen in
deren Rolle bei der Fortpflanzung.

Wie viele andere in diesem Buch genannte und noch zu nennende Schrift-
steller meint Pseudo-Lukianos Paderastie, wenn er vom Zusammensein zwei-
er ménnlicher Wesen spricht; von sexueller Liebe zwischen Frauen spricht er
jedoch nur mit Bezug auf zwei Erwachsene und nicht auf eine erwachsene
Frau und ein Médchen. Dabei ldsst die doch eher gleichberechtigte Beziehung

17
118
119

Pseudo-Lukianos, Erotes 19.

Pseudo-Lukianos, Erotes 19.

Ein Scholion tiber Lukianos stellt fest, dass der Komdodiendichter Philokrates ein Buch
iiber Philainis als eine étawpiotpia xai tpiPas geschrieben habe (Rabe, Scholia, 205). S.
Maas, Philainis, der bemerkt, dass eine Reihe von Schriftstellern des 3. Jhs. v. Chr. das
Buch von Philainis erwéhnen.

S. Pseudo-Lukianos, Erdtes 21, wo der Korinther einen kastrierten Jungen zweige-
schlechtlich nennt, vermutlich weil er durch den Verlust des Penis am Weiblichen Anteil
hat.

121 Pseudo-Lukianos, Erotes 19.

122 Pseudo-Lukianos, Erotes 38.

120
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zwischen erwachsenen Frauen diese in den Augen der Debattierenden gegen-
tiber der Pdderastie nicht als besser erscheinen. Kein einziger Autor spricht
sich fiir Liebe zwischen Frauen aus, sondern alle preisen einzig die Paderastie
in den hochsten Tonen.

In diesem Zusammenhang kann auch eine in lateinischer Sprache verfasste
anonyme physiognomische Abhandlung aus dem 4. Jh. in den Blick genom-
men werden. Weil sich diese Abhandlung ausgiebig alterer griechischer Quel-
len bedient, bietet sie ein weiteres Beispiel fiir die griechische Literatur.!*
In der Physiognomie werden korperliche Eigenschaften mit dem Verhalten
und mit Charaktereigenschaften in Verbindung gebracht. Daher unterscheidet
diese Abhandlung strikt zwischen Frauen und Ménnern.””* Genannt werden
auch ,,Frauen, die Sex mit weiblich aussehenden Frauen haben, die sich aber
lieber méinnlichen Frauen hingeben, die eher méinnlich aussehen, [die (auf
griechisch) als ,,ménnlich®, arrenikai, bezeichnet werden].“!>* In diesem Text
zeigen sich die Spannungen im Hinblick auf sexuelle Liebe zwischen Frauen,
die sich bereits in dlteren Quellen finden: ob Frauen liebende Frauen ménn-
lich oder weiblich sind, und ob solche Frauen korperlich in der Lage sind,
eine andere Frau zu penetrieren. Diesem Traktat zufolge sehen einige ho-
moerotische Frauen weiblich und andere ménnlich aus. Der Schreiber dieses
Texts entwirft deshalb verschiedene Konstellationen: eine weibliche Frau mit
einer weiblichen Frau, eine weibliche Frau mit einer méannlichen Frau sowie
eine mannliche Frau mit einer mdnnlichen Frau (da die am Anfang erwihnte
»Frau“ sowohl weiblich als auch mannlich ausgesehen haben konnte). Aul3er-
dem behauptet der anonyme Physiognomist, dass gleichgeschlechtlich lieben-
de Frauen, die mit ménnlichen Genitalien ausgestattet sind, eine Unterkate-
gorie gleichgeschlechtlich liebender Frauen bilden. Wir werden im Fortgang
des vorliegenden Buches noch sehen, dass Spekulationen iiber die Genitalien

122 Das Traktat benutzt Pseudo-Aristoteles, Loxos und Polemon. Die fiir diese Studie rele-
vante Passage stammt aus Pseudo-Aristoteles (André, Anonyme, 34, der bemerkt, dass
der von mir diskutierte Abschnitt in der unabhédngig vom Traktat iiberlieferten Fassung
des Pseudo-Aristoteles nicht erhalten ist [148 Anm. 7]). Eine hervorragende Diskussion
der antiken Physiognomie findet sich bei Gleason, Semiotics.

S. auch Barton, Power, 95-131. Barton liefert eine hilfreiche Analyse des rhetorischen
Charakters dieser zwei antiken Disziplinen. Sie spricht sich aulerdem gegen die moderne
Unterscheidung zwischen Wissenschaft und Pseudo-Wissenschaft fiir diese Bereiche aus.
De physiognomia liber 3—7; André, Anonyme, 51-56. Ich bedanke mich bei Prof. Georgia
Frank dafiir, dass sie mich auf dieses Traktat aufmerksam gemacht hat.

De physiognomia liber 85: de mulieribus ... mulieres coire cum mulieribus quarum spe-
cies est muliebris, masculis autem magis deditas quae magis ad uirilem speciem respon-
dent, <quae dppevixal dicuntur>; André, Anonyme, 118. Zu dieser Passage s. Rousselle,
Politics. Rousselle bemerkt, dass hier ,,allzu weibliche Frauen im Verdacht stehen, mit
anderen Frauen zu schlafen” (S. 328), was auf die entscheidende Bedeutung einer exak-
ten Geschlechterkonformitdt hinweist. Zur weiteren Behandlung der Kategorisierung von
Geschlechtertypen bei Pseudo-Aristoteles s. unten.

124
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gleichgeschlechtlich liebender Frauen und die Frage ihrer relativen Ménnlich-
keit oder Weiblichkeit hdufig anzutreffen sind.

5 Kiinstlerische Darstellungen

Nun soll es um die
Beschreibung grie-
chischer Vasenma-
lereien gehen, die
Zeugnisse von der
erotischen  Anzie-
hung zwischen Frau-
en sind, auch wenn
sie aus fritherer Zeit
stammen.'”* Ein von
der griechischen In-
sel Thera (Santorin)
stammende  Schale
von ca. 620 v.Chr.
zeigtzwei Frauen, die
etwa gleich grof} sind
und in einer Haltung
gezeigt werden, die
typisch ist fiir Men-
Teevw schen, die umeinan-

Abb. 1: Schale von der griechischen Insel Thera, ca. 620 v. Chr. (n. der werben; eine der
Dover, Homosexualitit, CE34). Frauen berihrt mit
der Hand das Kinn

der anderen (Abb. 1)."?7 Eine attisch-rotfigurige Kylix — also ein Trinkgefaf3 fiir
Wein — von Apollodoros (ca. 515-495 v. Chr.) zeigt eine nackte Frau, die mit
einer Hand die Klitoris und mit der anderen Hand den inneren Oberschenkel
einer stehenden Frau streichelt (Abb. 2).1*® Martin Kilmer erldutert, dass die

126 S, auch die wichtige Studie von Meixner, Frauenpaare. In ihrem Buch belegt sie das er-
staunliche Ergebnis ihrer Untersuchung, dass Darstellungen von Frauenpaaren in der
prahistorischen Kunst wesentlich héufiger sind als solche von Paaren unterschiedlichen
Geschlechts.

127" Dover, Homosexualitit, CE34, Erlduterung auf S. 153 (im Original 173); Richter, Korai,

Tf. VIII-C.

Dover, Homosexualitdt, R207, Erlduterung auf S. 153 (im Original 173); Boardman/La

Rocca/Mulas, Eros, 111f.; Beazley, Paralipomena, 333. Eva Keuls bezweifelt, dass diese

Vase eine homoerotische Szene darstellt, und vermutet stattdessen, die eine Frau wiirde

der anderen als Vorbereitung zu einem Treffen mit einem Mann Parfiim auf die Genita-

lien auftragen (Keuls, Reign, 85 und 173, Abb. 151). Selbst wenn dies zutreffen sollte, ist
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hier — wie auch
in anderen ero-

tischen Sze-
nen — deutlich
aufgerichteten

Brustwarzen der
Frauen dazu bei-
tragen, den Ein-
druck  sexueller
Erregung zu ver- §
mitteln.””  Eine
andere attisch-rot-
figurige Kylix (ca. &}
470-460 v.Chr.,

vermutlich  vom
Euaichme-Maler), |
die sich im Besitz
des J. Paul Getty
Museums befin-
det, zeigt auf der jE ! ‘
AuBenseite zwei i

N
nackte Frauen ADbb. 2: Attisch-rotfigurige Kylix, ca. 515-495 v.Chr., Appollodoros
(Abb. 3)-130 Eine (n. Dover, Homosexuality, R207).

Frau steht, die

andere kniet, wobei die Kniende mit ihren Fingern beinahe die Genitalien
der stehenden Frau beriihrt. Die Kuratorlnnen des Getty-Museums deuten
dies als Enthaarungsmethode zweier hetairai, bei der die hockende Frau die
Schamhaare der stehenden Frau herauszieht. Da sich antike griechische Frau-
en ihrer Schamhaare durch Herausziehen oder Abbrennen entledigen, kann
die Auslegung der KuratorInnen durchaus zutreffend sein. Die Szene konnte
aber auch eine homoerotische Darstellung sein.

Eine attisch-rotfigurige Amphore (ca. 490 v.Chr., dem Fliegende-Engel-
Maler zugeschrieben) stellt zwei nackte Frauen dar, deren Schamhaare sehr
deutlich zu sehen sind und die Arm in Arm gehen (Abb. 4).*! Die linke Frau
tragt ein Haarband, das ein Geschenk der anderen Frau gewesen sein konnte.

vorstellbar, dass die parfiimierte Frau bei der Beriihrung Vergniigen empfunden haben

konnte.

Kilmer, Erotica, 27f. Kilmer vermutet auflerdem, dass der Parfiimbehélter (Alabastron)

fiir einen Dildo stehen konnte (28).

130 J. Paul Getty Museum Journal 12 (1984), 245f.: J. Paul Getty Museum. Eingangsnr. 83.
AE.251; Kylix vermutlich vom Euaichme-Maler, Seite A.

131 Ich danke Dr. John J. Herrmann vom Boston Museum of Fine Arts fiir seine Hilfe bei der
Interpretation dieses Bildes.
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"’ G v

Abb. 3: Attisch-rotfigurige Kylix Typ B, Keramik, antik repariert, Hohe (bis zum Rand):
9,8 x Breite: 31,5 x Tiefe: 24 cm; 470—460 v. Chr., dem Euaichme-Maler zugeschrieben (© Paul
Getty Museum, Villa Collection, Malibu, California, Geschenk der Phoenicia Foundation)
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Abb. 4: Attische rotfigurige Amphora Typ C, ca. 490 v. Chr., dem Fliegende-Engel-Maler zu-
geschrieben, Seite A (n. Galerie Giinther Puhze, Kunst der Antike 13 [1999], Lot 117).
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Abb. 6: Apulische Pelike aus Tarent (Italien),
ca. 350 v. Chr.

Beide Frauen sind eindeutig betrun-
ken. Die linke Frau hélt die Weinkaraf-
fe (oinochoe) waagerecht an ihrer Sei-
te, so als ob sie zeigen wollte, dass die
Abb. 5: Attische rotfigurige Amphora Typ C, Karaffe so gut wie leer ist. Die rechte
ca. 490 v.Chr., dem Fliegende-Engel-Maler Frau hélt mit einer Hand eine persisch
zugeschrieben, Seite B, Detail (n. Galerie gygsehende Trinkschale. Die betrichli-
ng ;l;g;ipuhze, Kunst der Antike 13 [1999], po GroBe der Schale konnte anzeigen,

dass die Frauen reichlich getrunken

haben. Die andere Seite der Amphore
zeigt eine nackte Frau, die einen sehr langen Phallus hélt (Abb. 5). Martin
Kilmer ist der Ansicht, dass noch weitere Vasenabbildungen auf weibliche
Homoerotik anspielen. Darunter befinden sich gemeinsam badende nackte
Frauen; Frauen, die mit einem phallisch aussehenden Vogel tanzen; sowie
Frauen, die vor anderen Frauen mit einem Dildo masturbieren. Nach Kilmers
Meinung zeigt eine der Vasen auBlerdem eine Frau mit einem um ihre Hiiften
gebundenen Penis, obwohl es sich dabei auch um einen Hermaphroditen han-
deln konnte.'3?

Eine siiditalienische Vase von ca. 350 v. Chr. zeigt zwei bekleidete Frauen,
von denen eine sitzt und die andere ihr seitlich zugewandt steht (s. Abb. 6). Die
sitzende Frau streckt ihren Arm aus und beriihrt leicht die Brust der anderen.
Eva Keuls ist der Ansicht, dass ,,es so diskret ist, dass der [homoerotische]

132 Kilmer, Erotica, 26-30: R73 (Euthymides [ca. 515-500]) und R152 (Pedicus-Maler [ca.
520-505]), R141.3 (Epiktetos [ca. 520—490]). S. auch die attisch-rotfigurige Pelike (ca.
430 v.Chr.) aus Vulci, Etrurien (Italien), die zwei Amazonen darstellt, die miteinander
in die Schlacht ziehen (jetzt in der Antikensammlung in Miinchen, abgebildet in Meix-
ner, Frauenpaare, 104, Abb. 39), sowie die attische Halsamphore (Amasis-Maler, ca. 530
v.Chr.), die zwei Maenaden beim Tanzen in enger Umarmung abbildet (jetzt im Cabinet
des médailles, abgebildet in Meixner, Frauenpaare, 104. Abb. 40).
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Bezug unbemerkt
blieb* ¥

Mainner benut-
zen diese Vasen
und besonders
die Trinkgefélle
fir Wein viel-
leicht, um sich zu |
erregen, obwohl |
die beiden Vasen
von ca. 620 und |
ca. 350 wenig zur
ménnlichen  Sti-
mulanz geeignet |
sind, denn beide [ - d
Vasen stellen voll- App. 7: Augusteisches Grabrelief von zwei Frauen, die ihre Hinde
stiandig beklei- in der klassischen Geste antiker romischer Ehepaare verschranken,

dete Frauen dar. 27 v.Chr.—14n.Chr. Britisches Museum, Skulptur 2276. CIL 6/3.18524
Allerdings warnt (© The Trustees of the British Museum).

Kilmer davor,

die dargestellten Geschlechtsakte als Darstellungen weiblicher erotischer
Vorlieben zu deuten; seines Erachtens ,,sind dies hochstwahrscheinlich
Miénnerphantasien®.'*

Diese Vasen mit den Darstellungen weiblicher Homoerotik haben einiges
gemeinsam. Im Unterschied zu vielen Autoren der romischen Zeit haben die
VasenkiinstlerInnen die Frauen nicht in irgendeiner Weise ménnlich oder
pseudo-ménnlich dargestellt (wobei die Darstellung der Frau, die einen um-
geschnallten Dildo triagt, eine Ausnahme sein konnte). Auflerdem stellen die
Vasen erwachsene Frauen dar; darin unterscheiden sie sich von den griechi-
schen Vasen, die ménnliche Paare zeigen, wobei einer der Partner ein bérti-
ger Erwachsener und einer ein bartloser Jiingling ist.!*® Entsprechend zeigen
diese — ebensowenig wie jiingere — Vasen weibliche Homoerotik nicht als
Péderastie.

AuBler diesen édlteren Artefakten zeigt noch ein Grabrelief aus der Zeit
Kaiser Augustus’ (27 v.Chr.—14 n.Chr.) zwei Frauen, die jeweils die rechte
Hand in der dextrarum iunctio (,,das Verbinden der Rechten [Hande]*) halten,
dem klassischen Zeichen eines verheirateten Paares (Abb. 7). Insofern bedarf

13 Tarent, Stiditalien, apulische Pelike des Truro-Malers: Keuls, Reign, 85.87 Abb. 81.437
Anm. 81.

134 Kilmer, Erotica, 30.

135 Dover, Homosexualitét, Tafeln zwischen S. 48 und 49, sowie S. 64 und 65 (im Original
Tafeln zwischen S. 118 und 119).
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das Relief weiterer Diskussion und Forschung.*® Eine Inschrift unter dem
Relief bezeichnet eine der Frauen als Fonteia Eleusis, eine freigelassene Skla-
vin, und die andere als Fonteia Helena, ebenfalls eine Freigelassene.'”” Einige
Jahrhunderte spiter wird der Marmor noch einmal von unbekannter Hand
bearbeitet, und die Frau auf der linken Seite wird zu einem Mann. Das Relief
und die Inschrift kdnnen unterschiedlich interpretiert werden. Eine Moglich-
keit besteht darin, dass die zwei Frauen in einer Beziehung leben, die in ih-
ren Augen einer romischen Ehe gleichkommt. Diese Auslegung passt zu den
Erwdhnungen von Ehen zwischen zwei Frauen bei lamblichos und Lukianos.

Ein Wandgemaélde aus dem siiditalienischen Pompeji zeigt zwei Frauen,
die miteinander oralen Sex haben.*® Das Gemailde befindet sich im Umklei-
deraum (apodyterium) eines Bades gleich auflerhalb von Pompeji, das durch
die Vulkanasche nach dem Ausbruch des Vesuv 79 n. Chr. konserviert wurde.
Das Gemailde zeigt vier nackte Erwachsene, die erotische Handlungen auf
einem Sofa vornehmen. Ein Mann penetriert einen anderen Mann anal (oder
als Schenkelverkehr). Unter und vor diesem Mann ist eine Frau zu sehen, die
an ihm Fellatio verrichtet. Eine zweite Frau hinter und unter der ersten Frau
nimmt an jener Cunnilingus vor. Es ist bemerkenswert, dass der/die Kiinst-

136 S, die hilfreiche Erlduterung von D’Angelo, Women Partners, 65-70. Das Relief ist im

Britischen Museum als Skulptur 2276 zu finden. S. Smith, Catalogue, 290f.; AZ N.S.,
Suppl. 7 (September 1848), 107; CIL 6/3,18524; sowie Walker/Burnett, Augustus, 43—47,
Nr. 184.
Zur dextrarum iunctio s. Treggiari, Marriage, 149—-151 sowie 164f.; Stupperich, dext-
rarum iunctio; Kleiner, Portraiture, Abb. 34; Reekmans, Dextrarum iunctio; ders., ico-
nographie, 1-16; sowie Kétting, Dextrarum iunctio. Stupperich argumentiert, dass das
Originalrelief ein verheiratetes Paar darstelle, wobei die Figur auf der linken Seite ein
Mann sei. Die verschrankten rechten Hinde interpretiert er als Zeichen der ehelichen
Bindung. Er bemerkt, dass die dextrarum iunctio der Hinde zwar in verschiedenen Positi-
onen dargestellt werden konnte, die verschrankten Héande auf diesem Relief jedoch auB3er-
gewohnlich hoch gehalten wiirden und besonders demonstrativ zusammengelegt seien.
Seine einzige Begriindung dafiir, dass das Originalrelief ein gemischtgeschlechtliches
Ehepaar darstellt, lautet: ,,Die umgekehrte Abfolge [im Original zwei Frauen] erscheint
ausgeschlossen (S. 148).

37 Fonteia G(aiae) l(iberta) Eleusis h(uic?) o(lla) Data Fonteia G(aiae) I(iberta) Helena.
Walker und Burnett iibersetzen dies als: ,,Fonteia Eleusis, Freigelassene der Gaia. Die Be-
griabnisurne wurde ihr gegeben. Fonteia Helena, Freigelassene der Gaia™ (Augustus, 43f.).
Thre Ubersetzung des eigentiimlichen HODATA beruht auf einem Vorschlag von Daniele
Manacorda (45).

138 Jacobelli, pitture, Szene sieben, 5457, 7678, Abb. 46, Tf. 8. Ich danke Prof. Roy Ward
fiir diesen Hinweis. Jacobelli gelingt es trotz der Beschddigungen des Bildes, die dar-
gestellten Handlungen mit Hilfe des noch Sichtbaren und der antiken Parallelen zu be-
stimmen. Der Kiinstler folgt der altrémischen Konvention, die Ménner mit dunklerer
Hautfarbe darzustellen als die Frauen. Zudem sind die Platzierungen der Kopfe und die
Umrisse der Korper deutlich zu erkennen. S. auch Cyron/Dierichs, Erotik, 79, Abb. 86b;
und Clarke/Larvey, Sex, 130—132, Abb. 90, Tf. 90-1 (Skizze).

Martin F. Kilmer hat auf attischen rotfigurigen Vasenmalereien keine Darstellungen von
Cunnilingus zwischen Frauen gefunden (Erotica, 70).
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lerIn den ménnlich homoerotischen Akt als anale Penetration (oder Schen-
kelverkehr) darstellt, die weiblich homoerotische Handlung jedoch als Cun-
nilingus und nicht als eine Form der Penetration. Die beiden homoerotischen
Handlungen werden durch einen Penis miteinander verbunden, da eine Frau,
die vor einem Mann hockt, den Penis des einen Mannes fellationiert. Diese
erotische Szene mit mehreren Beteiligten hat Parallelen in der antiken eroti-
schen Kunst. In ihr ist eine gewisse Faszination dariiber zu spiiren, dass man
gleichzeitig Lust bereiten und Lust empfangen kann, was sich kiinstlerisch
am besten durch die Darstellung von drei oder mehr ineinander verschlunge-
nen Personen darstellen ldsst.!** Kiinftige kunsthistorische Untersuchungen
mogen iiber die kulturelle Bedeutung Aufschluss geben, die ein weiblicher
homoerotischer Akt hat, der mit dem méinnlichen Bereich durch den Phallus
verbunden ist. Vielleicht konnen kiinftige Forscherlnnen auch herausfinden,
ob die Darstellung der stehend auf die Betracherlnnen blickenden Méanner
und der von den Betrachtenden abgewandten, unterhalb der Méanner hocken-
den Frau eine kulturelle Bedeutung trdgt oder nur durch die athletischen Ver-
drehungen verschlungener erotischer Stellungen motiviert ist.

6 Nachbiblisches Judentum

Da andere Forscherlnnen die antiken jidischen Quellen bereits umfassend
nach Hinweisen auf weibliche Homoerotik durchsuchten, werde ich die-
se Quellen hier nur kurz iiberblickshaft darstellen, wobei es mir besonders
darum geht, inwieweit diese Quellen in das Gesamtbild meiner Studie pas-
sen. Die hebridische Bibel verbietet sexuelle Beziehungen zwischen Frauen
nicht, obwohl sie den Geschlechtsverkehr zwischen zwei Médnnern untersagt:
,»Du sollst nicht bei einem Mann liegen wie bei einer Frau; es ist ein Grauel”
(Lev 18,22); und: ,,Wenn jemand (ménnlich) bei einem Knaben oder Mann
liegt wie bei einer Frau, so haben beide ein Gréuel getan; sie sollen beide
sterben; ihr Blut ist auf ihnen“ (Lev 20,13).140

139 So zeigt z. B. die sechste Szene im gleichen Apodyterium einen knienden Mann, der ei-
nen anderen penetriert, der wiederum eine Frau von hinten penetriert (Jacobelli, pitture,
Szene sechs, 48—53, Abb. 41, Tf. 7). S. auch Cyron/Dierichs, Erotik, 79, Abb. 86a; und
Clarke/Larvey, Sex, 128—130, Abb. 88. Zu weiteren Beispielen dieses Motivs auf griechi-
schen Vasenbildern s. Kilmer, Erotica, 55-58. S. auch Szene 5 (Clarke/Larvey, Sex, 127f.,
Abb. 87.87-1 [Skizze]), die zwei Frauen darstellt. Entweder die eine Frau penetriert die
andere mit einem Penisersatz, oder die beiden Frauen reiben ihre Geschlechtsteile anein-
ander.

40 Lev 18,22: MT: X177 Mapin mux "asun 20wn 85 51Ny LXX: xal petd dpoevos ob
xowndhoy xoltny yuvauixds: Poélvyua ydp éotv.

Lev 20,13: MT: 02 07 301 N 01730 WY iR ek "20wn (2108 20U TN WRY;
LXX: xai 8 dv xounbfi peta dpoevos xoltny yuvaxds, Poélvyua émoinoav duddrepor:
Bavatotobuoay, gvoyol eiowv.
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Saul Olyan legt liberzeugend dar, dass in Lev 18,22 und 20,13 der Anal-
verkehr, nicht aber andere ménnliche homoerotische Handlungen untersagt
sind.'!

Olyan vergleicht die hebrdischen Worte, mit denen in diesen Versen die Se-
xualakte beschrieben werden, mit dem Vokabular aus anderen israelitischen
Rechtsbestimmungen zum Geschlechtsverkehr. So kann er zeigen, dass sich
Lev 18,22 gegen den penetrierenden Partner beim Analverkehr und nicht ge-
gen den empfangenden Partner richtet. Nach Olyans Ansicht wurde in einem
fritheren Textstadium von Lev 20,13 nur der penetrierende Partner bestraft.
Der merkwiirdige Wechsel vom Singular (,,Wenn ein Mann ...”) zum Plural
(,,s0 haben beide ... sie sollen ...”) sei ein Beleg dafiir, dass das Gesetz spéter
auf den empfangenden Partner ausgedehnt wird. Olyan deutet den hebréi-
schen Begriff, der in Bibeliibersetzungen haufig als ,,Gréuel” wiedergegeben
wird, als ,,die Verletzung einer sozial konstruierten Grenze*.'*

Wenn wir herausfinden kdnnten, warum die Verfasser von Rechtsbestim-
mungen den Analverkehr zwischen Mannern untersagen, dann kénnten wir
vielleicht auch verstehen, warum sie homoerotische Handlungen zwischen
Frauen nicht verbieten. Doch die Griinde fiir das Verbot des méannlichen
Analverkehrs sind alles andere als klar. Olyan meint, dass man sich die bei-
den Gesetze, die in einem Abschnitt des Levitikusbuches iiber Reinheitsge-
bote stehen, am ehesten als Verbot der Vermischung zweier verunreinigender
Substanzen (Samen und Exkremente) im Kdrper des empfangenden Mannes
erkldren konnte.'*® Dieser Auslegung zufolge gébe es keinen Grund, sexuel-
le Beziehungen zwischen Frauen zu verbieten, da eine solche Vermischung

41 QOlyan, Male. Diese Verse sind in den letzten Jahren hiufig kommentiert worden; s. die

Belege bei Olyan. Ich beziehe mich hier primér auf Olyan, da er unsere Kenntnis dieser
Verse sehr tiber den vorherigen Forschungsstand hinaus erweitert hat. Ich stimme aller-
dings nicht mit seiner abschliefenden Einschétzung iiberein, dass die ,,Hebrdische Bibel
nicht ausreicht, um [die] Sichtweise zu stiitzen, [dass die Israelitinnen Geschlechtsver-
kehr zwischen Méannern verabscheuen]” (S. 205). Auch wenn die Bibel diese Art von
Geschlechtsverkehr nur in Lev 18,22 und 20,13 durch eine Rechtsbestimmung verbietet,
so ist doch die Todesstrafe ein sicherer Beweis daflr, dass die IsraelitInnen hierin einen
Gréuel sehen. Dennoch stimme ich mit ihm darin Uberein, dass es fiir die Zeit vor der
Einfithrung dieser Rechtsbestimmung keine rechtlichen Belege dafiir gibt, dass die Is-
raelitinnen den Geschlechtsverkehr zwischen Ménnern fiir einen Grauel halten. Olyan
machte im personlichen Gespréach deutlich, dass dies sein Hauptinteresse gewesen sei (13.
Juli 1995).

S. auch Boyarin, Jews. Boyarin argumentiert, dass die Belege aus der Bibel und dem
Talmud die Sichtweise von Michel Foucault und David Halperin bestétigen, dass sexuelle
Identitdt in vormoderner Zeit keine relevante Kategorie gewesen sei. Boyarin stellt fest,
dass das Verbot des Analverkehrs zwischen Méannern andere mannliche homoerotische
Praktiken ebensowenig tangiert wie emotionale und korperliche Néhe zwischen Min-
nern. Ergdnzend s. Boyarin, Behold.

142 QOlyan, Male, 180 Anm. 3.
14 Ebd. 202-206.
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zweier verunreinigender Substanzen dabei nicht stattfindet.'** Andere in der
Forschung diskutierte Griinde lauten z. B.: der passive Mann entspricht nicht
wirklich dem Rang, den Minner einnehmen;'*® Geschlechtsverkehr zwi-
schen Ménnern ist gleichbedeutend mit der Verschwendung des mannlichen
Samens;'*¢ die Israelitnnen bringen den Geschlechtsverkehr zwischen Mén-
nern mit auf3erisraelitischen Kultpraktiken in Verbindung;'¥’ der penetrieren-
de Mann verhalt sich nicht seinem Stand entsprechend, weil er entweder den
falschen Partner bzw. die falsche Partnerin oder die falsche Korperdffnung
gewidhlt hat.'*® Da jeder dieser Vorschldage allerdings bestimmte Probleme
nicht erkldren kann,'* kénnen wir beim gegenwiértigen Stand der Forschung
nicht genau sagen, warum der Geschlechtsverkehr zwischen zwei Frauen im
israelitischen Recht nicht mit einem Verbot belegt wird. Nicht zuletzt konnte
eine Erkliarung einfach darin bestehen, dass die Verfasser der Rechtstexte
groBeres Interesse an Ménnern und ihrem Verhalten haben als an Frauen.

In der romischen Zeit wird das Thema der weiblichen Homoerotik im Ge-
gensatz zur biblischen Epoche in jiidischen Schriften behandelt. Da im anti-
ken Mittelmeerraum generell ein sehr stark gestiegenes Interesse an sexueller
Liebe zwischen Frauen zu verzeichnen ist, zeigt sich die Ndhe der jiidischen zu
nichtjidischen Gesellschaften im Ausdruck der Kenntnis dieses Phinomens.
Wortwahl und Rhetorik der griechischsprachigen jlidischen Quellen dhneln
darin eher nichtjiidischen Schriften als frithe rabbinische. So stellt etwa der
Verfasser des ,,Pseudo-Phokylides eine Frau, die sexuelle Bezichungen mit
einer anderen Frau eingeht, in einer Weise dar, als ahme sie einen Mann nach;
wie wir bereits gehort haben, kommt eine solche Einschdtzung auch in der
nichtjiiddischen Welt vor. Das griechische Gedicht, das wahrscheinlich von ei-
nem/einer DichterIn der jiidischen Diaspora verfasst wird, enthélt einen lan-
gen Abschnitt tiber richtiges Sexualverhalten sowie Ehe und Familienleben.'>

144 Ebd. 206. Wenn allerdings die israelitischen Verfasser dieser Rechtstexte sich in erster
Linie wegen der Vermischung von Samen und Exkrementen sorgen, warum verbieten
sie dann nicht den Analverkehr zwischen Méannern und Frauen? Tatsdchlich gibt es bei
spateren Rabbinen Debatten {iber Analverkehr zwischen Médnnern und Frauen mit dem
Resultat, diesen zu erlauben (s. unten). Immerhin nennt Olyan das Fehlen eines biblischen

Verbotes des Analverkehrs mit einer Frau als Gegenargument gegen seine eigene Inter-

pretation (S. 203 Anm. 81).

Z.B. Thurston, Leviticus. Thurstons Sichtweise basiert auf Douglas, Reinheit, 60-78 (im

Original 41-57).

1467 B. Eilberg-Schwartz, Savage, 183.

147 7.B. Boswell, Christianity, 100.

148 Saul Olyan (personliche Korrespondenz vom 17. Juli 1995).

149°S. Olyan, Male, 197-204.

150 pseudo-Phokylides 175-227; deutsche Ubersetzung: Walter, Pseudo-Phokylides; Textaus-
gabe und englische Ubersetzung: Horst, Sentences, 98—103 und 225-257. Van der Horst
datiert den Text zwischen ca. 30 v.Chr. und ca. 40 n.Chr. und schldgt Alexandria als
Entstehungsort vor (81-83).
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Der/die Autorln hélt den Geschlechtsverkehr zwischen Menschen ménnli-
chen Geschlechts fiir ein Vergehen an der Natur, das sich in der Tierwelt nicht
findet."! In der darauffolgenden Zeile findet sich ein dhnliches Verbot, das an
Frauen gerichtet ist: ,,Auch sollen Frauen nicht das Beilager [wortlich: ,,das
Ehebett“] von Ménnern nachahmen®.!*? Der/die AutorIn warnt die LeserInnen
davor, es einem Sohn zu erlauben, sein Haar lang, geflochten oder geknotet
zu tragen, weil langes Haar etwas fiir liisterne Frauen sei.! Des weiteren
seien schone Knaben vor sexueller Beldstigung durch Ménner zu schiitzen,
und Jungfrauen sollten bis zu ihrem Hochzeitstag eingeschlossen werden.'>*
Die Sexualethik, die sich in diesem Gedicht spiegelt, basiert also auf einer
strengen Unterscheidung der Geschlechter im Hinblick auf Kleidung und Ge-
schlechterrollen. Bei Médchen soll die Ehetauglichkeit erhalten bleiben, und
wenn sie erst einmal verheiratet sind, diirfen sie sich nicht au3erhalb der ehe-
lichen Grenzen bewegen. Die Rede von den Vergehen an der Natur, davon,
dass Tiere bestimmte Dinge nicht tun und davon, dass homoerotische Frauen
Minner nachahmen, geht Hand in Hand mit nichtjiidischen Redeweisen, die
im vorliegenden Buch immer wieder Erwéhnung finden werden, und sie hebt
sich von den &lteren Sichtweisen der Bibel stark ab.'s

Paulus’ Brief an die rdmische Gemeinde werde ich ausfiihrlicher weiter
unten im Abschnitt zu den frithchristlichen Lehren behandeln.”*® Da sich
Paulus jedoch als ausgebildeter Pharisder auch nach seiner Konversion als

51 Pseudo-Phokylides 190f.: ,,Weiche nicht ab von naturgemidfem Lager zu sittenwidriger

Wollust — nicht einmal bei Tieren findet Beischlaf unter Ménnlichen Beifall (deutsche
Ubersetzung: Walter, Pseudo-Phokylides, 213; griech. Text und englische Ubersetzung:
Horst, Sentences, 101).

Pseudo-Phokylides 192: undé T BnAvtepar Aéyos avdpdv mppoawto (Horst, Senten-
ces, 100f,; deutsche Ubersetzung: Walter, Pseudo-Phokylides, 213). Wenn Zeile 192 nicht
in ihrem gegenwirtigen Zusammenhang stiinde, konnte sie sich auch auf andere Formen
sexueller Imitation eines Mannes durch eine Frau beziehen, etwa auf Selbstbefriedigung
mit einem Dildo. Nach Van der Horst bezieht sich die Zeile auf sexuelle Kontakte zwi-
schen Frauen (239f1.).

153 Pseudo-Phokylides 210-212.

134 Pseudo-Phokylides 213-216.

155 In einer weiteren griechischsprachigen jiidischen Quelle, den Psalmen Salomos, ist in
2,13f. die Rede von den T6chtern Jerusalems, die sich selbst beflecken mit einem ,,Durch-
einander von Vermischungen* (dupué dvapifews) (Rahlfs, Septuaginta 2,472; englische
Ubersetzung: OTP 2,652; deutsche Ubersetzung: Silke Petersen; zum Kontext: Holm-
Nielsen, Psalmen). Dies konnte sich auf Inzest beziehen oder auch auf Geschlechtsverkehr
mit Tieren oder anderen Frauen.

Rom 1,26f.: ,,Deshalb hat Gott sie unwiirdigen Leidenschaften preisgegeben. Denn ihre
Frauen vertauschten den natiirlichen Verkehr mit dem widernatiirlichen. (27) Ebenso ga-
ben die Manner den natiirlichen Umgang mit der Frau auf und entflammten im Verlangen
nacheinander; Ménnliche mit Médnnlichen bringen Schande iiber sich und empfangen am
eigenen Leib den Lohn fiir ihre Verirrung™ (Neue Ziircher Bibel 2007 [geringfiigig ver-
andert]). Zum Romerbrief und Rom 1,18-32 s. die entsprechen Kapitel im Folgenden.

152

156



Einleitung 89

»Angehoriger des Volkes Israel’*” sieht, miissen wir wenigstens kurz seine
Verurteilung weiblicher und ménnlicher Homoerotik im jiidischen Kontext
betrachten. Paulus stellt homoerotisches Verhalten wie Pseudo-Phokylides als
widernatirlich dar, und er behandelt weibliche und mannliche Homoerotik
als parallele Phinomene. Auch Paulus’ griechische Begriffe gleichen denen
von Pseudo-Phokylides, weil bei beiden die Worte ,,mdnnlich und ,,weiblich*
statt des iiblichen ,,Manner* und ,,Frauen* gewéhlt werden. Sowohl Paulus als
auch Pseudo-Phokylides konnten den Begriff ,weiblich® parallel zum Wort
,;méannlich* benutzen, das sich auch in Lev 18,22 und 20,13 findet. Dies kénn-
te bedeuten, dass beide Autoren das Verbot von Lev 18,22 auch auf Frauen
ausdehnen wollten.' Die Verurteilung durch Paulus unterscheidet sich jedoch
in einem Punkt von Pseudo-Phokylides und allen anderen jiidischen Abhand-
lungen iiber weibliche Homoerotik: Nur Paulus hélt sie fiir todeswiirdig.'”
Vielleicht ist Paulus der einzige antike Jude, der Lev 20,13 auch auf Frauen
ausdehnt. Dariiber aber, ob diese strengere Sicht die einer sonst nirgends be-
legten Gruppe von Diaspora-PharisderInnen spiegelt, oder ob die strengeren
Malfstébe bei Paulus auf einem Gesinnungswandel aufgrund seines Glaubens
an Christus beruhen, ldsst sich nur spekulieren.

Ebenso wie Paulus bringt die Sifra — ein rabbinischer Text, den ich kurz
behandeln werde — Homoerotik mit nichtjiidischen Handlungen in Verbin-
dung. Fiir Paulus ist homoerotisches Verhalten eine Folge des Gotzendienstes,
wozu auch die besonders in Agypten vorkommende Verehrung von Tierbil-
dern gehort.'*® Die Sifra dagegen hélt die Ehen zwischen zwei Ménnern oder
zwei Frauen fiir einen dgyptischen und/oder kanaandischen Brauch.

Die Sifra ist ein Kommentar zum Levitikusbuch und wurde wéhrend der
Tannaitenzeit (ca. 200 n. Chr.) aus rabbinischen Spriichen zusammengestellt.
Wie bereits erwihnt verbietet Lev 18 sexuelle Beziehungen zwischen Mén-
nern, aber nicht zwischen Frauen. In der Sicht der Rabbinen, die sich in der
Sifra spiegelt, ist weibliche Homoerotik fiir eine langfristige Partnerschaft
der falsche Weg, und so suchen sie nach einem biblischen Vers, um dies zu
beweisen. Sie finden ihn in Lev 18,3:

Oder: ,Du sollst nicht tun, was man im Land Agypten tut ... und du sollst
nicht tun, was man im Land Kanaan tut‘, (Lev 18,3). Man konnte [dies so deu-
ten, dass] sie keine Hauser bauen oder Pflanzen anpflanzen sollen wie diese.
Darum lehrt die Schrift: ,Du sollst dich nicht nach ihren Satzungen verhalten’,
(Lev 18,3). ... Und was taten sie? Ein Mann heiratete einen Mann und eine

157 Phil 3,5f.

158 Die LXX schreibt &ponv. Paulus und Pseudo-Phokylides verwenden die Pluralformen
dpaeves und BnAetat/Bnritepat.

1 Rom 1,32.

160 Rom 1,18-23.
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Frau eine Frau, und ein Mann heiratete eine Frau und deren Tochter, und eine
Frau wurde von zwei Ménnern geheiratet.'®!

Da die antiken Rabbinen die Bezeichnung der Geschlechter in den biblischen
Texten sehr ernst nehmen, konnen sie aus Lev 18,22 kein Verbot des Ge-
schlechtsverkehrs zwischen zwei Frauen ableiten, da dieser Text von Mén-
nern spricht. In Lev 18,3 jedoch findet sich ein allgemeines Verbot gegen das
Nachahmen von Agypterlnnen und Kanaanderlnnen, und das ermdglicht es
den Rabbinen, weibliche Homoerotik in der Form einer Ehe zwischen Frauen
zu verbieten. Michael Satlow ist der Ansicht, dass der Text nicht weibliche
Homoerotik per se verbietet, sondern nur die Ehen zwischen Frauen, weil
dabei zwangsldufig die Geschlechterrollen verwischt wiirden; der Grund
der Ablehnung muss nicht unbedingt der sexuelle Kontakt zwischen Frauen
sein.!®2

Wir konnten diese Textpassage auch metaphorisch verstehen, namlich als
Kulminationspunkt mehrerer fiktiver Szenarien tiber absonderliche Ehefor-
men, die dazu dienen, AgypterInnen und KanaanderInnen als Gotzendie-
nerlnnen mit idolatrischen Sexualpraktiken — gleichgeschlechtlichen Ehen,
Inzestehen und Vielmédnnerehen — darzustellen. Die Romer halten weibliche
Homoerotik fiir ein griechisches Phadnomen, das der romischen Wirklichkeit
fremd ist, und in ganz &hnlicher Weise schildert die Sifra Homoerotik als
agyptischen und kanaanéischen Brauch, der dem Gott Israels fremd ist. Wenn
wir den Text so deuten, dann ist in ihm in metaphorischer Weise von den
Gefahren der Idolatrie die Rede und nicht von einer aus Lev 18,3 abgeleiteten
Halacha (also von rechtlichen Vorschriften, die fiir JidInnen verpflichtend
sind).!

161 Sifra zu Lev 18,3 (Aharei Mot, Parasche 9): 8% WIS PN TTUURDY OTIEN PN WYRD W

1 L1950 KD orpnoy ik MmN ooeD Myl we kS owa u2° 8D 510 wwn

Duwb NoN UNTY LN TN XY UKD TORD TORM RS RO WK DWW PR

S. Genesis Rabba 26,6 und Levitikus Rabba 23,9, wo es um die Ehe zwischen Ménnern,

aber nicht um die zwischen Frauen geht. S. auch b. Chullin 92b, wo das Aufsetzen eines

Ehevertrages zwischen Mannern verboten wird. Zur Diskussion s. Boswell, Unions, 364—

371. Einen hervorragenden Uberblick iiber das frithrabbinische Verstiandnis des Korpers

und menschlicher Erotik bieten Boyarin, Carnal; sowie Satlow, Tasting.

Satlow, Abused; Erlduterung dieses Texts 16f. Satlow bemerkt, dass ,,von den vier ge-

nannten Konstellationen lediglich diese nirgends in Lev 18 angedeutet oder thematisiert

wird” (17). Ehen zwischen Frauen konnten die treibende Kraft dieser Interpretation von

Lev 18,3 gewesen sein, da die Rabbinen Verbote fiir die drei anderen Formen der Ehe aus

anderen Bibelversen ableiten konnten.

163 S, Maimonides, Mishneh Torah. ’Issurei Bi’ah (Verbotener Geschlechtsverkehr) 21,8, der
seine halachische Diskussion von homoerotischen Handlungen zwischen jiidischen Frau-
en auf der Grundlage dieses Textes fithrt. Nach Maimonides’ Interpretation beziehen sich
Ehen zwischen Frauen in dieser Passage generell auf sexuelle Kontakte zwischen Frauen.
(S. auch Shulchan Aruch: ’Even Ha‘Ezer 20,2) Zur Diskussion s. Biale, Women, 195; so-
wie Alpert, Bread, 42f.).
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Ob wir diesen Text nun wortlich verstehen oder metaphorisch — in jedem
Fall deckt sich die Vorstellung von den Agypterlnnen, die Ehen zwischen
Frauen erlauben, mit der Aussage von Iamblichos, dass es in Agypten Ehen
zwischen Frauen gibt (Mesopotamia heiratet die d4gyptische Konigin Bereni-
ke). Wie ich weiter unten zeigen werde, erwihnen der Astrologe Ptolemaios
von Alexandria (in Agypten) und der Christ Clemens von Alexandria Frauen,
die Frauen heiraten. Von daher spiegelt sich bei den Rabbinen ein Agypten-
Bild, das von zeitgenossischen dgyptischen und auBerdgyptischen Quellen
bestdtigt wird. Bemerkenswert ist auch, dass die Sifra diese Ehen so darstellt,
dass sie von den Ehepartnerlnnen und den Kulturen, in denen sie leben, fiir
rechtmiBig gehalten werden, indem sie Lev 18,3 mit ,,ihren Satzungen® zi-
tiert.!** Selbst wenn dies eine Rechtsfiktion ist, hinterldsst die Rede von recht-
lich anerkannten Ehen zwischen Frauen bei den Volkern, die Gotzendienst
praktizieren, doch bei den Rabbinen, fiir die das Recht zentral ist, einen gro-
Ben Eindruck.

Wihrend die Sifra die Ehe zwischen Frauen fiir eine fremdartige Praxis
hilt, schildern der Jerusalemer und der Babylonische Talmud sexuelle Liebe
zwischen Frauen als etwas, das auch fiir jiidische Tochter und selbst Pries-
tertochter und potenzielle Priesterfrauen infrage kommen konnte. Der Jeru-
salemer Talmud, dessen Zusammenstellung und Redaktion im 5. Jh. n. Chr.
abgeschlossen ist, erwdhnt Frauen, die mit anderen Frauen sexuellen Umgang
haben; wortlich heif3it es, dass sie einander ,,reiben*.!®> Der Text macht deut-
lich, dass zwischen zwei rabbinischen Schulen des 1. Jhs. n. Chr. Unstimmig-
keiten dartiber bestehen, ob eine mit einer anderen Frau Geschlechtsverkehr
pflegende Frau (eine mésallelet) fiir die Priesterschaft untauglich ist, also von
priesterlichen Einkiinften nicht leben und in den Priesterstand nicht einhei-
raten darf. Im Hintergrund dieser Bestimmung steht, dass ein Priester kei-

194 Durch weitere Untersuchungen wére zu kldren, ob die hier erwdhnten anderen Eheformen
in Kanaan oder Agypten tatsichlich existierten.

195 J.Gittin 49c, 70f.: n17oon MY ovws A esn 55 a5t Rew M2 132 nToon
Jwon 555 may ]“7015 WA 12 % AN T, Wenn eine Frau sich mit ihrem Sohn ,reibt’,
schlieft die Schule des Schammai sie aus [davon, die priesterlichen Einkiinfte aufzu-
brauchen und einen Priester zu heiraten]. Die Schule des Hillel erlaubt [ihr, die pries-
terlichen Einkiinfte zu verzehren und einen Priester zu heiraten]. Wenn zwei Frau-
en ,sich [miteinander] reiben‘, schlieft die Schule des Schammai sie aus [davon, die
priesterlichen Einkiinfte zu verzehren und einen Priester zu heiraten]. Die Schule
des Hillel erlaubt [ihr, die priesterlichen Einkiinfte zu verzehren und einen Pries-
ter zu heiraten]“ Vgl. t.Sota 5,7: 10 7501 Wnw A3 M3 T LR M3 nbbonn
Mwon 55+ 2y mon (Lieberman, Tosefta, 3,2,178). Lieberman sicht nSo5omit als
Variante von n5501:T an. ,,Wenn eine Frau sich ,reibt’ mit ihrem minderjihrigen Sohn
und er sie penetriert, schlieft die Schule des Schammai sie aus [davon, die priesterlichen
Einkiinfte zu verzehren und einen Priester zu heiraten], aber die Schule des Hillel erlaubt
es [ihr, die priesterlichen Einkiinfte zu verzehren und einen Priester zu heiraten].” Zur
Bedeutung ,,Penetration” fiir 72 71077 s. Satlow, Abused, 15f., Nr. 42.
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ne Frau heiraten darf, die Hurerei praktiziert, die unrein oder die geschie-
den ist (Lev 21,7), und der Hohepriester muss zudem eine Jungfrau heiraten
(Lev 21,13). Eine Priestertochter, die hurt, muss der Bibel zufolge verbrannt
werden (Lev 21,9). Die Frage ist, ob sexuelle Beziehungen zwischen Frauen
als Hurerei gelten, und ob solche Frauen daher keine Ehe mit einem Priester
mehr schlieen und kein priesterliches Opfer mehr essen diirfen.!®® Unserem
Text zufolge sagt die Schule von Schammai, dass dies Hurerei sei; dagegen
machen sexuelle Beziechungen zwischen Frauen nach der Schule Hillels eine
Frau nicht fiir die Ehe mit einem Priester und fiir das Leben von priesterlichen
Einkiinften untauglich.

Der Babylonische Talmud schreibt einen &hnlichen Spruch einem Rabbi
zu, der in der Mitte des 3. Jhs. lebt. Deshalb konnte die Zuschreibung von
Frauen, die miteinander sexuellen Umgang pflegen, zu den im 1. Jh. wirken-
den Schulen Hillels und Schammais im Jerusalemer Talmud anachronistisch
sein.'”” Der im 6. Jh. fertiggestellte Babylonische Talmud zitiert einen baby-
lonischen Rabbi namens Rav Huna aus der Mitte des 3. Jhs.: ,,Frauen, die sich
gegenseitig ,reiben’, sind aus der Priesterschaft ausgeschlossen!®® Dieser
Sicht stellt der Babylonische Talmud die Meinung Rabbi Eleazars gegeniiber,
der das gegenseitige ,,Reiben‘ der Frauen zwar fiir obszon, aber nicht fiir Hu-
rerei hilt. Nach Rabbi Eleazar schlieBt das gegenseitige ,,Reiben” von Frau-
en keine Frau aus der Priesterschaft aus.'” Da diese Tradition den Angaben
im Jerusalemer Talmud entspricht, die den Schulen Schammais und Hillels
zugeschrieben werden, und da die Herausgeber des Babylonischen Talmuds

1% Mehr zur rabbinischen Diskussion iiber die Rechte und Pflichten von Frauen der Priester-

kaste findet sich in Brooten, Leaders, 78—83.245f.

WissenschaftlerInnen, die sich in kritischer Weise mit rabbinischer Literatur beschafti-

gen, sind insgesamt skeptisch hinsichtlich moglicher Zuordnungen zu den Schulen von

Hillel und Schammai. S. Michael L. Satlow, der vermutet, dass die Passage des Jerusa-

lemer Talmuds mdoglicherweise ,,einheitlich und nach-tannaitisch* ist, d.h., dass sie im

3. Jh. oder spéter und in einem Stiick entstanden ist. Satlow nimmt an, dass die Redakto-

ren des Jerusalemer Talmuds t. Sota 5,7 kannten, den Ausdruck ,,er penetrierte sie* tilgten

und dann die Diskussion iiber weibliche homoerotische Handlungen auf der Grundlage
eines breiteren Verstdndnisses von ,,reiben” anfiigten, ndmlich einem Verstdndnis, das
auch sexuelle Handlungen jenseits der Penetration einschliefit. Satlow argumentiert, es sei
unplausibel, dass die Tradition von t. Sota 5,7 und die des Jerusalemer Talmuds zur selben

Zeit verbreitet waren. Auflerdem hétten nach Satlow die Redaktoren des Babylonischen

Talmuds — wenn sie gewusst hétten, dass die Schule von Schammai homoerotische Frauen

aus der Priesterklasse ausschloss — diese Tradition zitiert und sie nicht Rav Huna aus dem

3. Jh. zugeschrieben (Abused, 16 Anm. 45).

168 B, Jewamot 76a: mTD5 MO0 12 11 M5HI0MRT 22w X1 27 NT. Im Kontext stellt Rab-
ba fest, dass die Halacha nicht mit Rav Huna iibereinstimmt.

19 B, Jewamot 76a: X5y2 Xm13 2 mmun San. S. zu dieser Passage die Interpretation Ras-
his, nach der M550 bedeutet, ,,Wie beim Geschlechtsverkehr zwischen Ménnern und
Frauen reiben sie ihre Weiblichkeit [d. h. ihre Genitalien] gegeneinander.” S. Biale, Wo-
men, 193.
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die alten und verbindlichen Schulen Hillels und Schammais sicherlich zitiert
hétten, wenn sie von deren Behandlung der Frage gewusst hétten, ist es wahr-
scheinlicher, dass die Erorterung weiblicher Homoerotik in das 3. Jh. oder
spater zu datieren ist.

An anderer Stelle zitiert der Babylonische Talmud noch einmal Rav Huna.
Ein Mann erlaubte seinen Tochtern nicht, miteinander zu schlafen, und der
Talmud fragt:

Sollen wir sagen, dass dies [die Meinung] Rav Hunas stiitzt? Denn Rav Huna
hat gesagt: ,Frauen, die sich gegenseitig ,,reiben”, sind vom Priestertum aus-
geschlossen.® Nein. [Er verbot seinen Tochtern, miteinander zu schlafen], da-
mit sie sich nicht an einen anderen Korper gewdhnten.'”

Der Text wirft die Frage auf, ob der Mann seine Tochter nicht miteinander
schlafen lésst, weil er sie davor bewahren will, homoerotische und inzestudse
Sexualkontakte zu haben. Die Antwort des Talmuds lautet, dass der Mann
dieses Problem nicht vor Augen hat, sondern seine Tochter davor bewahren
will, sich daran zu gewdhnen, gemeinsam mit einer anderen Person zu schla-
fen. Die Rabbinen haben bei ihrer Entscheidung wahrscheinlich die Bestim-
mungen zur Menstruation vor Augen, nach denen eine verheiratete Frau fiir
einen GroBteil des Monats von ihrem Mann getrennt schlafen muss. Wenn
sich eine junge Frau jedoch daran gew6hnt, mit einer anderen Person zusam-
men zu schlafen, konnte sie es schwierig finden, die Menstruationsgesetze
in Zukunft einzuhalten. Um dies zu entkriften, zitieren die Redaktoren des
Talmuds die Worte Rav Hunas."”!

Da der Jerusalemer und der Babylonische Talmud v. a. die Ergebnisse der
Debatte zitieren, ohne die Begriindungen fiir die Positionen zu nennen, koén-
nen wir nur dariiber spekulieren, in welchem Rahmen sich die rabbinischen
Vorstellungen zur weiblichen Homoerotik bewegen. Eine Moglichkeit besteht
darin, dass die Rabbinen, die weibliche Homoerotik nicht fiir Hurerei (zéniir)
halten, sondern fiir eine Obszonitit (périsita’), davon ausgehen, dass keine
Penetration stattfindet, wahrend die anderen Rabbinen, die weibliche Homo-
erotik fiir Hurerei halten, annehmen, dass die Frauen einen Dildo benutzen
oder korperlich in der Lage sind zu penetrieren.”” Im Fall der letztgenannten
Position wiren die Rabbinen einer Meinung mit einigen zeitgendssischen la-
teinischen und griechischen Autoren. Allerdings unterscheidet keine der bei-
den Positionen in der Diskussion zwischen einer aktiven und einer passiven
Partnerin, was bei dem Thema der Penetration zu erwarten wire. Die Quellen
setzen ein beiderseitiges Handeln voraus, bei der beide Partnerinnen reiben

70 B.Schabbat 65a-b: ni2wD — 32 3t MSHNT B3 ;R 27 MR RN 375 mH von e
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IS, Alpert, Bread; sowie Biale, Women, 194f.

172 Zur rabbinischen Diskussion iiber Frauen, die einen Dildo gebrauchen, s. b.’Avoda
Sara 44a.
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und gerieben werden. Der mittelalterliche jiidische Philosoph Maimonides ist
der Ansicht, dass ,,dazu kein Geschlechtsverkehr gehort™,"”® wodurch er die
Auslegung stiitzt, dass es bei der infrage stehenden Handlung zu keiner Pe-
netration kommt.

Rachel Biale lehnt sich an Maimonides an, wenn sie sagt, dass den Rab-
binen weibliche homoerotische Kontakte nicht als tatsdchliche sexuelle
Verfehlung gelten, weil sie diese nicht als eine Form des Geschlechtsver-
kehrs betrachten: ,,Das méannliche sexuelle Erleben des heterosexuellen Ge-
schlechtsverkehrs bestimmt, was eine sexuelle Handlung und was eine sexu-
elle Verfehlung ist*.'™

Rachel Biale wie auch Rebecca Alpert betonen, dass sexuelle Liebe zwi-
schen Frauen in den jiidischen Quellen jener Zeit eindeutig von sexueller Lie-
be zwischen Méinnern unterschieden wird. Biale meint, dass die sexuellen
Beziehungen zwischen Frauen deshalb so selten erwidhnt werden, weil kein
ausdriickliches biblisches Verbot existiert, da nach Ansicht der Rabbinen
»kein eigentlicher Geschlechtsverkehr stattfindet, oder weil die Rabbinen
kaum Einblick in die Lebenserfahrung von Frauen besitzen.

Alpert geht in gleicher Weise davon aus, dass das antike Judentum der
sexuellen Liebe zwischen Frauen nicht grundsétzlich ablehnend gegeniiber-
steht. Sie ist der Ansicht, dass die Rabbinen davon wissen, dass es sexuelle
Liebe zwischen Frauen gibt, und dass sie trotzdem meinen, dass diese Frauen
Manner heiraten wiirden. Nach Alpert seien die Rabbinen hauptséchlich in
Sorge darum, dass die Frauen fiir die Ehe mit ihren kiinftigen Eheméannern
vorbereitet sind, wobei die Bediirfnisse und Wiinsche der Eheménner fiir die
Rabbinen von grofiter Bedeutung sind.'”

Der Unterschied zwischen den antiken Rabbinen und einigen ihrer grie-
chischen und lateinischen Zeitgenossen besteht darin, dass Erstere nicht iiber
méannliche Frauen und deren genaues Tun spekulieren. Allerdings tun das
diejenigen, die der Schule Schammais und Rav Huna zugerechnet werden,
vielleicht doch. Die Tradition, die der Schule Hillels und Rabbi Eleazars zuge-
schrieben wird, basiert auf der Vorstellung, dass weibliche Homoerotik keine
ernsthafte Verfehlung ist, weil es dabei nicht zur Penetration kommt. Die Be-
griinder dieser Tradition und die Endredaktoren des Babylonischen Talmuds
gleichen den griechischen und lateinischen Autoren darin, dass sie der An-
sicht sind, dass die Penetration durch einen Phallus das wichtigste Element
des Geschlechtsverkehrs ist.!™

173 Maimonides, Mishneh Torah. ’Issurei Bi’ah (Verbotener Geschlechtsverkehr) 21,8:
T3 Y TR,

174 Biale, Women, 197.

175 Alpert, Bread.

176 Die Konzentration des levitischen Gesetzes auf Fragen der Penetration prigt hochstwahr-
scheinlich auch die rabbinische Sichtweise.
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Der in diesem Abschnitt gegebene Uberblick lisst mehrere Einschitzungen
weiblicher Homoerotik durch das nachbiblische Judentum erkennen: erstens
die Berufung auf ein Verbot, das aus der griechischsprachigen Diaspora
stammt und eine Erweiterung des levitischen Verbots sexueller Beziehungen
zwischen Ménnern auf Frauen darstellen konnte. Diese Einschétzung bedient
sich griechischer Vorstellungen wie der, dass Frauen Méanner nachahmen,
oder der, dass es ,,widernatiirliche* Handlungen gibt (Pseudo-Phokylides und
Paulus). Zweitens findet sich ein rabbinisches Verbot der Frauenehe, das auf
Lev 18,3 basiert und solche Ehen fiir eine fremdartige Praxis hélt (Sifra). Die
dritte Einschitzung wird am Beispiel von Tochtern jiidischer Priester und
potenziellen Priesterfrauen illustriert. Demnach begehen Frauen, die sich
gegenseitig ,,reiben”, Hurerei, also nach dem Levitikusbuch eine ernstliche
Verfehlung. Und viertens gibt es die Anschauung, dass Tochter jiidischer
Priester und potenzielle Priesterfrauen sich moglicherweise gegenseitig ,,rei-
ben‘. Diese Handlung gilt lediglich als obszon und féllt damit nicht unter die
levitischen Verbote. Alle vier Einschitzungen gehen offenbar auf Bedenken
zuriick, deren Wurzeln in der Auslegung des Levitikusbuches liegen.

Dass Pseudo-Phokylides und Paulus dieses Thema etwa zur gleichen Zeit
behandeln wie die Schulen des Hillel und des Schammai, konnte darauf hin-
deuten, dass es bereits im 1. Jh. eine rabbinische Debatte dariiber gibt.'”” Dass
sich JiidInnen in der rdmischen Zeit zunehmend der sexuellen Beziehungen
zwischen Frauen bewusst werden, konnte auf eine zunehmende Offenheit sei-
tens der Frauen und ein hiufigeres Ausleben von Sexualitét in Frauenfreund-
schaften hindeuten. Wihrend jedoch die jiidischen Quellen in griechischer
Sprache weibliche Homoerotik in der fiir die griechische Kultur typischen
Weise beschreiben, ist das bei den hebrdischen und araméischen Quellen nicht
der Fall. So findet sich in den rabbinischen Quellen weder die Vorstellung von
ménnlichen Frauen noch die philosophische Idee des ,,Widernatiirlichen®!”®

177" Diese Spriiche konnten den Schulen aber auch spéter zugeschrieben worden sein. Paulus

stellt ein interessantes mogliches Bindeglied in der Traditionskette dar. Paulus schreibt,
dass er Pharisder gewesen sei (Phil 3,5), und die Apostelgeschichte ldsst Paulus sagen,
er habe bei Gamaliel (griechische Form) studiert (d.h. bei Rabban Gamliel d.A., dem
Enkel Hillels; Apg 22,3). In der Apg wird Gamaliel als Phariséer bezeichnet (Apg 5,34).
Da die Forschung insgesamt skeptisch ist, was den historischen Wert der Apg fiir die
Rekonstruktion der Biographie des Paulus angeht, ist auch Vorsicht gegeniiber der Zuver-
lassigkeit der paulinischen Aussage geboten, bei Gamaliel studiert zu haben. Trotzdem
konnte Paulus, wenn auch nicht bei Gamaliel, so doch bei bei einem anderen Pharisder
studiert haben, der dhnliche Ansichten vertrat. Insofern wére die paulinische Erorterung
weiblicher Homoerotik selbst ein Beleg fiir das Alter der pharisdischen/rabbinischen Dis-
kussion tiber sexuelle Beziechungen zwischen Frauen. Bemerkenswert ist jedenfalls, dass
die Sichtweise des Paulus der Schule Schammais ndhersteht als der Hillels.

1”8 Der rabbinische Ausdruck 75773 Xbu (,,nicht geméf ihrer Weise®, der fiir Analverkehr
mit einer Frau gebraucht wird; s. z.B. b. Sanhedrin 58b) ist nicht in der Weise philoso-
phisch, wie ¢iaig es ist.
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Trotzdem fillt die Datierung dieser Quellen mit der — verglichen mit fritheren
Zeiten — zunehmend stirkeren Auseinandersetzung mit weiblicher Homoero-
tik in der romischen Zeit zusammen. Insofern lassen sich die verschiedenen
Positionen innerhalb der jliidischen Debatte als Teil einer grofleren Diskussion
in der romischen Welt ansehen.

Dieser Uberblick iiber die verschiedenen Quellen vom klassischen Griechen-
land bis zur romischen Zeit belegt ein wachsendes Bewusstsein gegeniiber
sexueller Liebe zwischen Frauen, wobei diese fast immer abgelehnt wird.
Mainnlichen Autoren féllt es besonders schwer, weibliche Homoerotik in ein
méannliches Denkraster einzuordnen. Einige Autoren schreiben den jewei-
ligen Partnerinnen einer homoerotischen Beziehung gegenderte Rollen zu,
wihrend andere dies nicht tun. Einige Autoren halten beide PartnerInnen fiir
schuldig, andere dagegen nur die ,,mdnnliche™ Partnerin. Die meisten Au-
torlnnen schenken den sexuellen Beziehungen zwischen Ménnern deutlich
mehr Aufmerksambkeit als den Beziehungen zwischen Frauen, und in der r6-
mischen Welt wird ménnlicher Homoerotik weitaus groBBere Toleranz entge-
gengebracht als weiblicher Homoerotik. Die verschiedenen Autoren bedienen
sich einer Vielzahl von Argumenten, um diese Liebe als bizarr, fremdartig
und unsédglich erscheinen zu lassen.

Dieser umfassende Uberblick soll den LeserInnen eine erste Orientierung
an die Hand geben. Die folgenden ausfiihrlicheren Untersuchungen sind in
vier Bereiche unterteilt: erotische Zauberspriiche, die Frauen in Auftrag ge-
ben, um auf andere Frauen anziehend zu wirken, Astrologie, Medizin sowie
Traumdeutung.



,,ENTFLAMME IHRE LEBER MIT LIEBE:
GGRIECHISCHE LIEBESZAUBER AUS AGYPTEN

Finige antike Liebeszauber, mit denen Frauen andere Frauen zu gewinnen
versuchen, lassen auf neue Aufschliisse Uiber die Geschichte von Frauen im
antiken Mittelmeerraum hoffen. Im Unterschied zu den meisten in diesem
Buch behandelten Quellen werden in diesen Texten tatsdchlichen die Namen
von Frauen genannt, die andere Frauen begehren. Jedoch gewdhren uns diese
Liebeszauber leider keinen Einblick in die Liebesbeziehungen zwischen Frau-
en, denn die einzelnen Frauen haben die Zaubertexte wahrscheinlich nicht
selbst verfasst; vielmehr wird in ihnen eine sehr formelhafte Sprache ver-
wendet, die mehr {iber die jeweiligen kulturellen Anschauungen als iiber das
Leben einzelner Frauen verrit.

Weil diese Liebeszauber nur in begrenztem Mafle als Quellen fiir die Ge-
schichte von Frauen taugen, werde ich sie in erster Linie auf ihre kulturellen
Konzeptionen von Erotik und von Frauen hin befragen. Auch werde ich in
den Fillen, in denen die Liebeszauber trotz ihres begrenzten Quellenwerts
historische Informationen enthalten, auf diese aufmerksam machen. In erster
Linie werden wir aber sehen, dass die midnnlichen Autoren, die die romanti-
sche Liebe zwischen Frauen verbieten, verspotten und herabsetzen, dies in
Reaktion auf die gesellschaftliche Wirklichkeit tun.

Um die Bedeutung der Liebeszauber fiir die Geschichte von Frauen zu ver-
stehen, miissen wir uns ein Bild davon machen, wie die Menschen der Antike
diese Zaubertexte erdenken und verwenden. Auch wenn die genaue Verwen-
dungsweise der Zaubertexte durch die beteiligten Personen ungewiss ist, sind
uns doch einige Einzelheiten bekannt. Die sogenannten magoi sind Fachleute,
die genau wissen, wie ,,magische* Verfahren wirkungsvoll angewandt wer-
den, und sie haben ihr Wissen in Handbiichern niedergelegt. Diese Formel-
sammlungen enthalten ausfiihrliche Beschreibungen von Beschworungen fiir
die verschiedensten Gelegenheiten. Bei Bedarf kopieren Schreiberlnnen sie
und fiigen die Namen an den entsprechenden Stellen ein. Die Beschreibun-
gen enthalten hdufig genaue Anweisungen fiir bestimmte Handlungen, die zu
einem schriftlichen Zaubertext dazugehoren. Die Liebeszauber werden dem-
nach nicht nur aufgeschrieben und ausgesprochen, sondern auch vollzogen.

Die Anweisungen, die sich in einer der antiken Formelsammlungen fin-
den, veranschaulichen diese Mischung von Worten und Handlungen. Dieser
Anweisung zufolge, durch die eine Frau an einen méinnlichen Auftraggeber
gebunden werden soll, sind von den Leserlnnen zwei Wachs- oder Tonfigu-
ren herzustellen. Eine dieser Figuren soll médnnlich und bewaffnet wie Ares
sein; sie soll ein Schwert in der linken Hand halten und einer knienden weib-
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lichen Figur drohen, deren Arme hinter ihrem Riicken gebunden sind, ihr
das Schwert rechts in den Nacken zu stofen. In der Formelsammlung heif3t
es, dass bestimmte magische Worte auf bestimmte Korperteile der Frau ge-
schrieben und dann dreizehn Kupfernégel in bestimmte Korperteile einzuste-
chen sind, wobei gesagt werden muss: ,,Ich durchlochere (es folgt der Name
des Korperteils) der NN, damit sie an niemand anderen denkt als an mich, den
NN.“ Es folgt die Anweisung an die LeserInnen, eine Bleitafel zu nehmen,'
eben diesen Spruch darauf zu schreiben, ihn laut auszusprechen und die Ta-
fel an den Figuren zu befestigen, mit 365 Knoten festzubinden und zu sa-
gen: ,,Abrasax, halte es fest.“ Die Bleitafel soll bei Sonnenuntergang am Grab
eines Menschen platziert werden, der oder die in jungen Jahren oder eines
gewaltsamen Todes gestorben ist. (Der Geist dieses Menschen ist nicht zur
Ruhe gekommen, und als umherstreifender Geist hilft er, die Wiinsche der
AntragstellerInnen in die Tat umzusetzen.) Neben die Tafel soll der oder die
AntragstellerIn Blumen der jeweiligen Jahreszeit stellen und einen bestimm-
ten Ausspruch rezitieren.?

Diese Formelsammlungen der magoi gleichen anderen Handbiichern die-
ser Zeit. So beschreiben z.B. auch die Handbiicher zur Astrologie, Medizin
und Architektur genau, wie der jeweilige Beruf auszuiiben ist.’ Die KlientIn-
nen geben ihre Zauberspriiche bei Expertlnnen in Auftrag. Diese schreiben
die Zauberspriiche aus den Formelsammlungen ab und zeigen ihren KlientIn-
nen, wie die notwendigen Rituale auszufiihren sind; vielleicht fiihren sie die
Rituale auch selbst durch (wenn etwa ein Zaubertext in den Sarkophag eines/
einer Toten zu legen ist). Doch nicht in jedem Fall wird so vorgegangen. So
enthalten z. B. Quellen wie die jiidische Schrift ,,Sefer ha-Razim®, in der sich
verschiedenste Stoffe finden und die sich nicht an professionelle ZauberInnen
wendet, Anweisungen fiir Liebeszauber.* Deshalb hatten vielleicht nicht nur
Expertlnnen (also die magoi) Zugang zu diesen Zaubertexten.

Die Formelsammlungen enthalten Anweisungen fiir ganz unterschiedliche
Arten von Beschworungen. Dabei bilden die Liebeszauber eine Untergruppe

' Zum Gebrauch von Blei beim Bindezauber s. Martinez, Charm, der darauf hinweist, dass
antike Astrologlnnen Blei mit Kronos/Saturn assozierten, einem Planeten, der Bdses be-
wirkt, und dass die ,,relative Wertlosigkeit [des Bleis] ..., die Kélte ..., die fahle, todesglei-
che Farbe ... und das Gewicht den allgemeinen Eindruck von chthonischer [d. h. irdischer,
unterweltlicher] Beschaffenheit des Metalls und seiner Eignung fiir wirkungsvolle Magie
stiitzen (3f.).

2 PGrM Nr. 4,296-334; englische Ubersetzung: GMPT 1,44.

3 S. z.B. die Handbiicher von Vettius Valens, Soranos und Vitruvius.

4 Margolioth, Sepher ha-Razim; z.B. Erstes Firmament, Zeilen 166—168 (S. 75) (eine Be-
schworung fiir einen ménnlichen Auftraggeber, um entweder eine Frau oder einen Mann
fir sich zu gewinnen); Zweites Firmament, Zeilen 30-37 (S. 82f) (ein Liebeszauber
zwischen einem Mann und einer Frau); englische Ubersetzung: Morgan, Sepher ha-Ra-
zim, 37.45f. (der zweite Zauberspruch ist auch zu finden in: Gager, Tablets, 106, Nr. 31);
deutsche Ubersetzung: Rebiger/Schifer, Sefer. S. auch Lesses, Practices.
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der Bindezauber, bei denen die Auftraggeberlnnen einen anderen Menschen
gegen dessen Willen zu binden versuchen. Von den mehr als 1.500 erhaltenen
Bindezaubern sind etwa ein Viertel Liebeszauber, wohingegen die Fluchta-
feln eindeutig in der Mehrzahl sind.’ Die Liebeszauber gleichen den Fluchta-
feln in der Hinsicht, dass sie manchmal das Binden und Quélen der Menschen
beschreiben, auf die der Zaubertext zielt; sie unterscheiden sich jedoch von
jenen darin, dass sie den Menschen keinen Schaden zufiigen, sondern deren
Liebe zu gewinnen versuchen.® Im Falle eines Liebeszaubers geht es darum,
einen Menschen durch Liebe an den oder die Auftraggeberln zu binden.

Wie hingen nun die Liebeszauber zwischen Frauen mit den Bindezaubern
insgesamt zusammen? Die Antwort héngt davon ab, ob zu dieser Zeit Lie-
besbeziehungen von Frauen, die Frauen lieben, dhnlich gestaltet sind wie die
Liebesbeziehungen zwischen Frauen und Ménnern (oder wie die zwischen
Menschen méinnlichen Geschlechts). Auf diese Frage geben uns die anderen
Quellen der romischen Welt keine Antwort. Die Texte, in denen weibliche
Homoerotik mit den polaren Begriffen von aktiv und passiv beschrieben wer-
den — in denen also eine der Frauen die ,,Ménnerrolle® iibernimmt —, verlei-
ten zu der Annahme, dass homoerotische Frauen ihre sexuellen Beziehun-
gen den vorherrschenden kulturellen Normen anpassen. Allerdings war es
damals nicht moglich, dass sich Frauen in rechtlicher und kultureller Hinsicht
vollstandig an Mannern orientieren. Deshalb verwendet der romische Dichter
Martial den Begriff ¢ribas, um eine Frau namens Philaenis zu beschreiben,

5 S. Gager, Tablets, 78. Die Bindezauber konnen ganz unterschiedlichen Absichten dienen;
sie sollen z. B. einen Geliebten oder eine Geliebte gewinnen, einen Feind verfluchen oder
ein gegnerisches Gespann im Circus versagen lassen.

¢ Vgl Petropoulos, Papyri. Petropoulos unterteilt die Liebeszauber in Anziehungszauber
(dywyatl), die darauf zielen, die geliebte Person fiir sich selbst zu gewinnen oder zu sich
hinzuziehen (&yew), sowie in Bindezauber (¢pitpoxatddeouor), die darauf zielen, die
Handlungen und korperlichen Funktionen einer Zielperson ,,zu binden®, um sie oder ihn
dazu zu bringen, sich in die Person zu verlieben, in deren Namen die Beschworung aus-
gesprochen wird. Petropoulos stellt fest, dass zum erotischen Bindezauber ,,normalerwei-
se das Verbrennen eines Objektes (o0oiat), das dem Opfer gehort, oder das Durchbohren
einer Wachspuppe mit einer Nadel gehort™ (S. 216). Die drei Beschworungsarten, denen
ich mich in diesem Kapitel hauptséchlich widme, lassen sich nicht exakt einer der beiden
Kategorien von Petropoulos zuordnen. Bei der ersten geht es sowohl um die Anziehung
als auch um die Bindung der Zielperson; bei der zweiten darum, sie zu zwingen, zu fiih-
ren und zu dringen; und bei der dritten schlieBlich darum, sie zu beeinflussen und zu
dréngen. Da bei keiner dieser drei Beschworungen vom Verbrennen eines Stoffs oder
dem Durchbohren einer Puppe die Rede ist, lassen sich alle drei den Anzichungszau-
bern zuordnen. Es wire aber auch moglich, zumindest die erste (und eventuell auch die
zweite) als Mischform zu klassifizieren. Auch bei Petropoulos wird implizit deutlich, wie
schwierig eine exakte Klassifizierung der Liebeszauber ist, denn er fiihrt die zahlreichen
unterschiedlichen griechischen Ausdriicke auf, mit denen diese Beschworungen in den
antiken Formularen benannt werden.
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die Médchen und Knaben penetriert.” Zur gleichen Zeit beschreibt Seneca
d. A. mit dem Begriff tribades beide Partnerinnen eines Frauenpaares.®

Manche Schriftsteller verurteilen dabei nur das Tun der ,,aktiven® Part-
nerin einer Frauenbeziehung, wihrend andere beide Partnerinnen brandmar-
ken. Diese Diskrepanz veranschaulicht, welche Schwierigkeiten es antiken
Schriftstellern bereitet, sich eine sexuelle Beziehung zwischen Frauen vorzu-
stellen. Manche von ihnen versuchen, weibliche Homoerotik innerhalb eines
phallozentrischen Verstédndnisses des Geschlechtsverkehrs darzustellen — mit
einer aktiv und einer passiv Handelnden —, wobei eine der Frauen einen ana-
tomischen oder einen kiinstlichen Penis besitzen muss. Andere Autoren fas-
sen alle Frauen zu einer Gruppe zusammen, die sich der Penetration durch
Mainner verweigern oder die einfach nur Frauenbeziehungen eingehen, wobei
die Unterscheidung zwischen der aktiven und der passiven Rolle bedeutungs-
los ist. Diese Diskrepanz zeigt, dass Beziehungen zwischen Frauen sich nicht
ohne Weiteres in das antike Schema einordnen lassen, demzufolge sexuelle
Beziehungen prinzipiell asymmetrische Beziehungen sein miissen.

Da die Bindezauber formelhaft gehalten sind, finden sich in ihnen keine
Hinweise auf die Dynamik innerhalb dieser Frauenbezichungen. Trotzdem
belegen diese Zaubertexte, dass es erstens zu jener Zeit tatséchlich Frauen
gibt, die erotische Gefiihle fiir Frauen hegen und einige Miihen fiir eine solche
Beziehung auf sich nehmen. Zweitens legen sie Zeugnis ab von Frauen aus
Oberdgypten (also einer Region in der Provinz, abseits der stidtischen Zent-
ren, in denen Seneca d. A., Juvenal, Martial, Paulus oder Clemens von Alex-
andria ihre Werke verfasst haben), die nicht aus der Oberschicht stammen und
die in homoerotischer Weise begehren. Und drittens muss es irgendeine Art
gesellschaftlicher Unterstiitzung fiir die Frauen geben, die solche Beschwo-
rungen in Auftrag geben — zumindest durch die Schreiberlnnen. Dariiber hi-
naus werfen die Zaubertexte faszinierende, wenn auch letztlich unbeantwort-
bare Fragen tliber das Wesen des erotischen Begehrens von Frauen auf.

Obwohl wir demnach die genauen Einzelheiten dieser Frauenbeziehun-
gen nicht rekonstruieren kdnnen, lassen sich doch die kulturellen Denkweisen
interpretieren, die sich in den Zaubertexten finden. Die Liebeszauber zwi-
schen Frauen gleichen anderen Liebeszaubern (zwischen einem Mann und
einer Frau, einer Frau und einem Mann oder zwischen einem Mann und ei-
nem Mann bzw. einem Knaben) und Formeln (mit denen entweder Frauen
oder Ménner angezogen werden sollen) darin, dass sie eine gewalttdtige und
von Beherrschung und Eroberung gepriagte Sprache verwenden. Wie ich an
anderer Stelle breiter ausfithren werde, legen John Winkler und John Gager
diese Vorstellungen in zu naiver und zu apologetischer Weise aus, obwohl
sie selbst davor warnen, sie allzu wortlich zu nehmen. Sie beriicksichtigen

7 Martial 7,67.
8 Seneca d. A.: Controversiae 1,2,23.
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leider in ihrer Untersuchung nicht, dass die Formeln fiir die Liebeszauber —
bei denen meist ein mannlicher Kunde im Blick ist, der eine Frau fiir sich ge-
winnen mochte — ein bestimmtes kulturelles Muster nicht nur voraussetzen,
sondern auch ihrerseits stiitzen. Dieses Muster besteht darin, dass ein freier
Mann versucht, die Herrschaft tiber eine freie Frau oder Sklavin als seine
Geliebte zu erlangen. Die Beschworungen von Ménnern, die Ménner fiir sich
gewinnen wollen, und jene, in denen Frauen andere Frauen fiir sich gewinnen
wollen, bedienen sich desselben kulturellen Musters. Der Grund hierfiir liegt
vielleicht darin, dass es in den Formelsammlungen keine anderen Vorlagen
gibt, oder dass sich in diesem kulturellen Muster das Selbstverstdndnis der
AntragstellerInnen spiegelt.

Als Fundgrube kultureller Vorstellungen stellen die drei unten beschrie-
benen Zaubertexte ein wichtiges Gegenstiick zu den eher aus der stiddtischen
Oberschicht stammenden Texten dar, die ich an anderer Stelle in diesem Buch
behandle. Sie reprasentieren eine dhnliche Zeit,” aber eine andere Region und
gesellschaftliche Schicht. Diese Zaubertexte werden in Oberdgypten verfasst
und damit weit entfernt von den groB3en Stidten wie Alexandria, Rom oder
Ephesus. Sowohl die Schreiberlnnen, die die Zaubertexte aus den Handbii-
chern abschreiben, als auch die Auftraggeberlnnen entstammen wahrschein-
lich einer niedrigeren gesellschaftlichen Schicht als die meisten anderen Au-
torInnen, deren Werke ich im vorliegenden Buch behandle.'® Natiirlich stehen
auch die anderen von mir behandelten Autorlnnen fiir ein breites gesellschaft-
liches und wirtschaftliches Spektrum. Dazu zdhlen Oberschichtangehdrige
wie Seneca d. A., Ovid, Martial und Juvenal, aber auch Menschen im Dienst
der Oberschicht wie z. B. die Arzte Soranos von Ephesus und Aétios von Ami-
da und daneben auch Handwerker wie der Astrologe Vettius Valens oder der
Zeltmacher Paulus von Tarsus. All diese Ménner sind aber an der Produktion
kultureller Vorstellungen beteiligt, weil sie des Lesens und Schreibens kundig
sind; hingegen ldsst sich bei vielen der Frauen, die Bindezauber in Auftrag
geben — wie bei vielen anderen KundInnen der magoi'! ebenso — nicht sagen,
ob sie lese- und schreibkundig sind.

°  Die Beschworungen sind wahrscheinlich auf das 2. bis 3. oder 4. Jh. n. Chr. zu datieren,
allerdings konnte der fritheste auch aus dem 1. Jh. n. Chr. stammen.

10 Moglicherweise geben auch Menschen aus der sozialen Elite der stddtischen Zentren
dhnliche Beschworungen in Auftrag. Der besondere Wert der drei hier untersuchten Be-
schworungen liegt aber darin, dass darin Menschen aus einer Gruppe genannt werden,
die ansonsten sowohl in geographischer als auch in sozialer Hinsicht in den historischen
Aufzeichnungen unterreprésentiert ist.

" Die magoi haben wahrscheinlich einen Status, der dem von Vettius Valens vergleichbar
ist.
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Im Folgenden stelle ich zunichst die vorhandenen Bindezauber vor, mit
denen Frauen andere Frauen erotisch an sich zu binden versuchen,'?> wobei
ich jeden Zaubertext kurz kommentiere. Im zweiten Schritt werde ich erldu-
tern, was diese Spriiche iiber die kulturellen Konzeptionen von Erotik oder
Sexualitit und womdoglich sogar tiber die Lebensumstdnde und Wiinsche der
Frauen aussagen, die diese Spriiche in Auftrag geben. Schlielich werde ich
diskutieren, ob diese Zaubertexte als Magie oder als Religion zu verstehen
sind, und welche Bedeutung die Zaubertexte fiir die Auslegung frithchristli-
cher Quellen haben.

1 Weibliche homoerotische Bindezauber: Text und Kommentar

I. Ineinem Papyrusfragment, das auf einem Friedhof in Hawara in der Um-
gebung von Fayyum gefunden wurde und in griechischer Handschrift wohl
aus dem 2. Jh. geschrieben ist, versucht eine Frau namens Herais, eine Frau
namens Sarapias zu gewinnen. Dieser Beschworungspapyrus, der am Ende
abbricht, findet sich in Karl Preisendanz’ Sammlung griechischer magischer
Papyri (PGrM 32).1

Der Zauberspruch verwendet ,,mystische* oder ,,magische” Ausdriicke,"
die wir nicht entschliisseln kdnnen (z. B. maei ote). Die antiken Verfasserln-
nen von Bindezaubern sind offenbar der Uberzeugung, dass die géttlichen
Adressatlnnen diese Ausdriicke verstehen wiirden und deren Macht bei ei-
ner Ubersetzung ins Griechische verlorengehen wiirde. Die Fachleute kénnen
durch die Verwendung solcher Ausdriicke ihren Adressatlnnen in der Unter-
welt ihr Wissen demonstrieren und sich ihnen dadurch empfehlen.

Der Zaubertext identifiziert Herais und Sarapias durch ihre Miitter Ther-
moutharin und Helena und nicht durch ihre Viter. Der Brauch, Frauen wie
Mainner durch die Namen ihrer Miitter auszuweisen, findet sich in den meis-
ten Bindezaubern. Den genauen Grund dafiir konnte die bisherige Forschung

12 S. auch PGrM 12,61f.,, wo sich ein Formular fiir eine Beschworung findet, die sowohl
Frauen als auch Ménner benutzen konnten, um einen Menschen des gleichen oder des
anderen Geschlechts zu gewinnen.

13 Der Papyrus misst 12,6 x 8,4 cm und ist von ungetibter Hand geschrieben.

Erstausgaben: Milne, Papyri, Nr. 312, mit Wiinsch, Zusatz. Aulerdem ver6ffentlicht als

PGrM 32, sowie von Hunt, Incantation. Englische Ubersetzung des Textes: GMPT 1,266.

Weitere Kommentare: Preisendanz, Zauberpapyri; ders., Antwort; Ganszyniec, Defixion,

sowie: Petrie, Hawara, 35f.

Die meisten Wissenschaftlerlnnen verwenden den Fachbegriff voces magicae fiir derar-

tige Ausdriicke. John Gager benutzt den Ausdruck voces mysticae, um hervorzuheben,

dass sich nicht klar zwischen Magie und Religion unterscheiden lésst (Tablets, 9 und
passim).
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"Ebopxei{[w] o€, Eddyyele,
xata T8 AvolPi[do]s xal
70U ‘Eppol xal [T]&v Aot[név] mdv—

4 Ty xdtw, dal xal xatad-
float Sapamada, Hv Ete—
xev ‘EXévn, ém” adtiy Hpa—
eldav, #iv Erexev Oepuo-
8  vlapw, dptt, dptt, Ta—
xU Taxd. €€ Yuxdic xal xapdias
dye adTiy TV Zapamid—
olal, v érexev (EXévy) eidlq witp—

12 ¢, paet ote eAPwoatox

adaoufnTw weto]

.y, &&ov xal xa[Tdono—

ov Yuynlv xat xapdiav Zapamddo—
16 ¢, 5jv éexev [EAévy, én’ ad-

v ‘Hpael[ dav, v érexe—

Ich beschwdre dich, Euangelos,

bei Anubis und

Hermes und allen Ubrigen dort unten
[d.h. den Gottheiten der Unterwelt],
zu ziehen und zu binden

die Sarapias, die von

Helena geboren wurde, zu dieser
Herais, die von Thermoutharin ge-
boren wurde, jetzt, jetzt, schnell,
schnell! An Seele und Herz

ziehe diese Sarapias,

die von [Helena] geboren wurde
aus ihrer eigenen Gebarmutter.
maei ote elbosatok

alaoubéto oeio [...]

aén. Ziehe und [binde Seele

und Herz der Sarapias],

die von [Helena] geboren wurde,
[zu dieser] Herais, die

von Thermoutharin geboren wurde,
aus ihrer Gebarmutter [jetzt,
jetzt, schnell, schnell].

v Ogppovbalpv uit—
pa] adtiis, [apTt, dpTl, Taxl Tatyv].

11 (EXévy) (PGrM); alternative Erkldrung: Der Schreiber war nicht sicher, ob er den
richtigen Namen fiir die Mutter verwendet hatte und setzte deshalb die allgemeine
Formulierung eidiq wjtpa ein (Wiinsch).

15 oder ow Yuxn[ (APF)

19  oder adtiis (APF, Hunt)

PGrM 32. Deutsche Ubersetzung: Silke Petersen.

nicht ausmachen;' rechtliche und sonstige antike Dokumente weisen norma-
lerweise einen Mann durch den Namen seines Vaters und eine Frau durch den
Namen ihres Vaters, ihres Ehemannes oder aber durch diese beiden Namen
aus.

Die Kombination von griechischen und dgyptischen Personennamen ist zu
dieser Zeit liblich. ,,Helena* und ,,Herais* sind griechische Namen, wihrend
»Ihermoutharin® dgyptisch ist. ,,Sarapias* stammt von der dgyptischen Gott-
heit ,,Serapis™ ab, hat aber eine griechische Endung. Trotz ihrer griechischen
Namen konnten die Frauen ethnische Agypterinnen gewesen sein (statt z. B.

15 S. Jordan, VVLVA; er zitiert die drei Zauberspriiche, die ich hier untersuche. Jordan ar-

gumentiert, dass die ,,Identifizierung ... durch ... die matrilineare Abstammung bei De-
fixionen [Bindezaubern] im 2. Jh. n.Chr. und spéter tiblich war* (S. 128). Er diskutiert
mogliche dgyptische oder babylonische Einfliisse und fithrt U. Wilcken zur Méglichkeit
einer vorpatriarchalen Praxis der Namensgebung in Agypten an, die sich in der rémischen
Zeit lediglich in religiosen Texten (wie etwa in Bindezaubern) erhalten habe (S. 130. Anm.
8). Jordan spricht sich mit Wilcken fiir eine umfassende statistische Untersuchung von
matrilinearer und patrilinearer Namenspraxis in Agypten aus (ebd.).
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Makedonierinnen, Perserinnen oder Jiidinnen zu sein, um nur drei der eth-
nischen Gruppen zu nennen, die ebenfalls in dieser Zeit in Agypten leben).

Herais wendet sich an zwei Gottheiten, Anubis, den schakal- oder hun-
dekopfigen dgyptischen Gott der Unterwelt, und Hermes, den griechischen
Mittlergott. ,,Alle Ubrigen dort unten“ bezieht sich auf die anderen chtho-
nischen oder Unterweltsgottheiten, die in der romischen Welt verehrt wer-
den. Uber die Identitit des Euangelos haben sich die AuslegerInnen lange den
Kopf zerbrochen. Richard Wiinsch ist der Ansicht, dass Euangelos ein dem
Gott Anubis untergeordnetes iibermenschliches Wesen ist. Euangelos sei einst
eine Gottheit gewesen, und nach ihm wurde in der Provinz Asia ein Monat
benannt. Doch bereits zur Zeit der Niederschrift des Papyrus sei er zu einem
menschlichen Helden degradiert worden.'® Wiinsch bietet noch eine weitere
mogliche Erkldrung. Demnach sei Euangelos der Name jenes toten Mannes,
den Herais zur Erfiillung ihrer Beschworung anruft. Diese Erklarung ist ein-
leuchtender als die erste, weil auch andere Bindezauber zur Ausfiithrung der
Beschworungen ausdriicklich tote Menschen anrufen.!”” In diesem Fall wére
Euangelos der daimon eines Verstorbenen, also die rastlos umherwandernde
Seele eines Toten (die nicht unbedingt bdse ist, wie es unser Verstindnis von
,»Damon‘ impliziert). Wenn jemand friih starb — etwa ein junger Mensch oder
jemand, der gewaltsam ums Leben kam —, dann glaubten die Menschen in der
romischen Welt, dass ihr oder sein daimon umherwanderte. Der daimon kann
seine ewige Ruhe jedoch durch die Ausfiithrung eines Bindezaubers erlangen.
Durch die Beschworung des Euangelos kann Herais ihm gleichzeitig zusa-
gen, dass seine Hilfe (wie z.B. sein Pladoyer bei den Unterweltsgottheiten)
ihm ewige Ruhe schenken wird. Interessant ist, dass sich Herais mit ihrer
Bitte um Hilfe bei der Gewinnung einer Frau an zwei méinnliche Gotter und
an den daimon eines wahrscheinlich ménnlichen Verstorbenen wendet. He-
rais scheint davon auszugehen, dass die Gotter und der Tote nichts gegen eine
homoerotische Verbindung einzuwenden hétten.

Von Bedeutung ist daneben die Wiederholung in dieser Beschworung;
Wiederholungen finden sich auch bei vielen anderen Bindezaubern. Im Zau-
bertext wird das ,,Anziehen und Binden* dreimal wiederholt.”® Durch diese
Wiederholung kénnen wir uns besser vorstellen, wie die Auftraggeberin und/
oder der bzw. die MagierIn den Spruch laut liest und vielleicht dazu bestimm-
te Handlungen vollfiihrt. Vielleicht rezitiert Herais oder der/die Magierln, der/
die ihr den Zaubertext gab, diesen laut, wihrend eine oder einer von beiden
den Spruch auf den Sarkophag des toten Euangelos legt."”

Wiinsch, Zusatz; s. auch Usener, Gotternamen, 268-270, sowie Jessen, Euangelos.

In der Tat folgen auch die beiden anderen hier untersuchten Liebeszauber dieser Praxis.
Die Stellen beginnen in den Zeilen 4, 10 und 14.

Beispiele von in Grabern deponierten Beschworungen sowie Erlduterungen zu diesen fin-
den sich bei Gager, Tablets, 18-20.
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In einem anderen Zaubertext, der von demselben Friedhof stammt und
moglicherweise von der gleichen Person aufgeschrieben wurde, versucht ein
Mann namens Serapiakos, einen anderen Mann namens Amoneios fiir sich
zu gewinnen.”’ Obwohl heutige ForscherInnen darin {ibereinstimmen, dass
es sich bei den Zaubertexten von Herais—Sarapias und Serapiakos—Amoneios
tatsdchlich um homoerotische Anziehungszauber handelt, wurde dies friither
in der Forschung bestritten. Richard Wiinsch deutet die Zaubertexte von He-
rais und Sarapias als Fluchzauber. Seiner Meinung nach ist Herais zur Zeit
der Entstehung des Zaubertextes bereits tot und (als Opfer eines Fluchzau-
bers) in der Unterwelt.?! Nach Ansicht von Karl Preisendanz handelt es sich
bei beiden Zaubertexten um Trennungszauber, die Feindschaft zwischen der/
dem Auftraggeberln und der/dem Adressatln stiften sollten, und keinesfalls
um Anziehungszauber.”? Die Auslegung von Wiinsch und Preisendanz sind
so wenig iiberzeugend, dass sie keine weitere wissenschaftliche Diskussion
nach sich zogen.? Trotzdem geht hieraus hervor, dass manche der dlteren For-
scher kaum mit der Moglichkeit rechnen, dass es antike homoerotische An-
ziehungszauber geben konnte. Heute dagegen erkennen Wissenschaftlerinnen
einige Beschworungen zwischen Menschen mannlichen Geschlechts als ho-
moerotische Zaubertexte an und deuten sie entweder als Anziehungs- oder als
Trennungszauber.?

20 PGrM 32a; englische Ubersetzung: GMPT 1,266. Ahnlich wie PGrM 4,296-334 (s. oben)
war der Papyrus mit dieser Beschworung um eine kleine Lehmfigur gewickelt, die ver-
mutlich den Mann darstellte, der durch die Beschworung gewonnen werden sollte. S.
Hunt, Incantation, Tf. XXXI, Abb. 1.

Wiinsch, Zusatz, konstruiert én” a0mjv in Zeile 6 als abhingig von xatw &at in Zeile 4.

Dariiber hinaus ist Wiinsch der Ansicht, dass in Zeile 14 eine neue Beschwdrung gegen

einen anderen Menschen beginnt.

Preisendanz, Antwort. Nach Preisendanz bedeutet én’ adty eher ,,gegen diese* (Herais)

als ,,zu dieser* (Herais).

Arthur S. Hunt stellt schlicht fest: ,,Wiinsch wurde vielleicht auch von der Tatsache in die

Irre geleitet, dass beide genannten Personen Frauen sind, so wie im Ashmolean-Papyrus

eben beide Personen Ménner sind: Diese Tatsache ist aber nicht wirklich wesentlich® (In-

cantation, 156).

24 Neben PGrM 32a s. auch PGrM 66 (dazu s. Koenen, Formular, Anm. 1. Er spricht sich
dafiir aus, dass die Beschworung eine homoerotische ist; s. auch Daniel, Intrigue, der den
homoerotischen Charakter dieser Beschworung bezweifelt). Daniel/Maltomini, Supple-
mentum, 2,54 sind der Ansicht, dass sie wahrscheinlich homoerotisch ist. Gager, Tablets,
Nr. 25 ordnet die Beschworung unter ,,Sex, Liebe und Ehe ein. S. auch den koptischen
Text aus dem Ashmolean Museum (1981.940), in dem ein Mann versucht, einen méann-
lichen Geliebten zu gewinnen (in: Meyer/Smith/Kelsey, Magic, 177f., Nr. 84. [englische
Ubersetzung: David Frankfurter]). Ein koptischer erotischer Text, der von Smither, Love-
Charm, publiziert wurde, konnte ebenfalls in diese Kategorie gehdren. David Frankfurter
geschldgt vor, PGrM Ostrakon 1 (Bd. 2,233) eine Beschworung sein kénnte, um zwei
ménnliche Geliebte zu trennen (unverdffentlichtes Manuskript und personliche Mittei-
lung am 13.8.2016).

21

22

23
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II. Eine ovale Bleitafel aus dem oberdgyptischen Hermopolis Magna (dem
heutigen el-Ashmunain) triagt einen 62-zeiligen Zauberspruch in einer Hand-
schrift, die aus dem 3. oder 4. Jh. n. Chr. stammt (Abb. 8). Die ersten und die
letzten zehn Zeilen verjiingen sich zu der ovalen Form, in der die Inschrift
gehalten ist.

Eine Frau namens Sophia verwendet diese Tafel, um eine andere Frau na-
mens Gorgonia fiir sich zu gewinnen. Die Inschrift ist in der Sammlung des
»Supplementum Magicum® enthalten (s. unter: Daniel/Maltomini, Supple-
mentum, 1,42).%

Die dramatischen Einleitungs- (Z1. 1-8) und Abschlusszeilen (Z1. 20-25)
dieses Zauberspruchs bilden ein metrisch gehaltenes Bittgebet.?” Die Zeilen
1-8% bestehen aus elf jambischen Trimetern,” wihrend die Zeilen 20-25%
zwolf choliambische?® Zeilen darstellen, auch wenn dafiir einige Korrekturen

3 Weitere Beschworungen, die in besonderen geometrischen Formen dargestellt sind
(PGrM 1,13-19 [Dreiecke, von denen eines auf der Basis steht und eines auf der Spitze],
7,300 [eine sich um das Bild eines Ibis windende Spirale], 17a,1-18 [eine senkrecht in der
Mitte gespaltene Raute], 19a,16—49 [ein Gefiige geometrischer Formen], und 36,115-133
[Dreiecke und vertikale Linien aus Buchstaben]), verweisen auf die Bedeutung der For-
men bei der Interpretation der Bindezauber, wobei wir iiber die genaue Bedeutung der
einzelnen Formen nur spekulieren kénnen.

Ebensowenig wissen wir, ob das Blei auf eine ovale Form zugeschnitten wurde, nachdem
der oder die SchreiberInnen den Text eingeritzt hatten, oder ob sie auf eine vorgefertigte
Tafel schrieben.

26 Die ovale Bleitafel misst 18 x20 cm. Seite A umfasst 62 Textzeilen, wihrend sich auf
Seite B nur vier Zeilen finden (= Seite A, Zeilen 1-5). Die Tafel befindet sich jetzt in der
Biblioteca Medicea Laurenziana in Florenz.

Erstpublikation von Seite A: Norsa, Nr. 5; von Seite B: Maltomini, Osservazioni. Seite A
ist ebenfalls veroffentlicht in: PGrLat, xii—xiii sowie 63—69; Seite A und B wurden mit
englischer Ubersetzung erneut verdffentlicht in: Daniel/Maltomini, Supplementum, 1,42.
Ein Kommentar findet sich auch bei Harrauer, Meliouchos, 83—86; Jordan, Survey, 188
Nr. 151 (Jordan bezeichnet die Seite mit vier Zeilen als Seite A und die mit 62 Zeilen als
Seite B); Eitrem, Notes; Ganszyniec, Hymnen; Kurtz, Hymnen; sowie Wiinsch, Omaggio.

7 “Yuvos xAntixés. Ein anderer Liebeszauber mit metrischen Passagen liegt in
Daniel/Maltomini, Supplementum, 1,49,57—-61 (jambische Trimeter) und 64-73 (dakty-
lische Hexameter) vor. Auch diese metrischen Abschnitte machen — wie die metrischen
Passsagen in der Beschworung der Sophia — eine metrische Rekonstruktion erforderlich,
die ich in meiner Anordnung des Druckes nicht wiedergebe.

28 S, auch die entsprechenden Zeilen auf Seite B der Tafel.

2 Aristoteles ist der Ansicht, dass das jambische Metrum (. — . —) besonders fiir Satiren
und Spottliteratur passt, weil es stark an die Alltagssprache erinnert (Arist.po. 4). S. auch
OCD, Art. lambic Poetry. Greek.

3% Dieser Hymnus zeigt, dass der/die Sprecherln die ,,Symbole“ (Zeile 24: Geheimcodes,
Losungsworte), also die Namen, Taten und Krifte des Herrschers der Unterwelt kennt,
und deshalb von der Gottheit erhort wird.

31 Das choliambische Metrum hat am Ende der Zeile einen Spondéus (— -) statt eines Jam-
bus.
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AbD. 8: Ovale Bleitafel aus dem oberdgyptischen Hermopolis Magna (heute el-Ashmunain),
3./4. Jh. n.Chr,, in die ein griechischer Liebeszauber eingraviert ist, mit dem Gorgonia zu
Sophia hingezogen werden soll (Bibliotheca Medicea Laurenziana, Florenz, PSI 28. Mit Ge-
nehmigung des MiBACT. Jede weitere Reproduktion verboten).

des Textes notwendig sind.*> Die poetische Ausdrucksweise und der Klang
langer und ansonsten nicht belegter zusammengesetzter Worter (,,eisenzih-
nig®, ,,voller sich ringelnder Schlangen®, ,,dreikopfig®, ,,Wanderer in den Tie-

32 S. die unterschiedlichen Versuche, das urspriingliche Metrum zu rekonstruieren; so von

Daniel/Maltomini, Supplementum, 1,139-141; Kurtz, Hymnen; Ganszyniec, Hymnen,
sowie Wiinsch, Omaggio.
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dla, #v altaxey Todpa, i 70 Baraviov adT- vai, xUpte, Baatred xboviwy Bedv, xaloov,
molpw[aov,]
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,Sitz der furchtbaren Finsternis, eisenzdhniger Hund, voller sich ringeln-
der Schlangen, dreikopfig, Wanderer in den Tiefen der Unterwelt, komm,
Geister-bewegender, zusammen mit den Erinnyen, |* die mit bitteren Gei-
Beln umherziehen; heilige Drachen, Ménaden, erstarrte Méadchen, kommt
auf meine erregten Anrufungen hin. Bevor ich mit Zwang diesen und dich
iiberrede, mache ihn sofort zu einem feuerspeienden Ddmon. Hore zu und
tu alles schnell, stelle dich mir bei der Ausfithrung dieser Handlung in kei-
ner Weise entgegen; |* denn ihr seid die Statthalter der Erde.”“ Alalachos
allech Harmachimeneus magimeneus athinembés astazabathos artazaba-
thos okoum phlom lonchachinachana thou Azaél und Lykaél und Beliam und
Belenéa und sochsocham somochan sozocham ouzacham bauzacham oued-
douch. Durch diesen ['> Ddmon entflamme das Herz, die Leber, den Geist
von Gorgonia, die von Nilogenia geboren wurde, mit Liebe und Zuneigung
zu Sophia, die von Isara geboren wurde. Notige Gorgonia, die von Niloge-
nia geboren wurde, dass sie sich ins Badehaus begebe wegen Sophia, die
von Isara geboren wurde; und du, werde zu einer Badefrau. Brenne, setze
in Brand, entflamme ihre Seele, ihr Herz, ihre Leber, ihren Geist mit Liebe
zu Sophia, die von Isara geboren wurde. Treibe ['® Gorgonia an, die von Ni-
logenia geboren wurde, treibe sie an, quéle ihren Korper bei Nacht und bei
Tag, auf dass sie herauseile aus jeder Stétte und aus jedem Haus aus Liebe zu
Sophia, die von Isara geboren wurde, sie, die ergeben ist wie eine Sklavin,
gibt sich und all ihren Besitz ihr, weil dies die Absicht und der Befehl des
groBen Gottes ist, iartana ouousio ipsenthanchochainchoueoch aeéioyo iar-
tana ousiousiou ipsoenpeuthadei |** annoucheo aeeioyé. ,,Seeliger Herrscher
der Unsterblichen, der die Zepter des Tartaros hélt und des schrecklichen
und furchtbaren Styx (?) und der Lethe, die das Leben raubt, vor dir zit-
tert das Haar des Zerberus, du knallst mit den lauten Peitschen der Erin-
nyen; die Liegestatt der Persephone erfreut dich, wenn du zum ersehnten
Bett gehst, ob du nun der unsterbliche Serapis bist, vor dem sich die Welt
fiirchtet, oder ob du Osiris bist, der Stern von Agyptenland; dein Mittler
[** ist der allwissende Knabe; dein ist Anubis, der fromme Bote der Toten.
Komm hierher, erfiille meine Wiinsche, weil ich dich durch diese geheimen
Symbole herbeirufe” achaipho thotho aié iaé ai ia éai éia othoth ophiacha
emen barasthromouai monsymphiris tophammieartheiaéaima saadoeuase
enbérouba amen ouralis sothalis sothe mou raktrathasimour achor ara-
me chreimiei moitbips thabapsrabou thlibarphix |** zamenéth zatarate ky-
phartanna anne Ereschkigal eplangarbothithoéalithaththa diadax sothara
sierseir symmytha phrennobatha oaéf .. |leichoiretakestreu ioaxeiarneu ko-
ryneuknyoro alis sotheoth dodekakiste, die Schwanzspitze schluckend, sok
[.. ] roume souchiar anoch anoch brittandra skylm/[. Jachal bathraél emabri-
ma chrémla aostrachin amou salénasau tat cholas sorsangar madoure |[?
boasaraoul saroucha sisisré zacharré ibibi barbal sobouch Osir oudai Azel
abadaot/ . ] iobadaon berbaiso chio y y y phthobal lamach chamarchoth
basara batharar negipeschioth [. ] phorphor iyzze yze chych chych chych.
Notige Gorgonia, die von Nilogenia geboren wurde, dass sie sich ins Bade-
haus begebe wegen Sophia, die von Isara geboren wurde, fiir sie. Ja, Herr,
Konig der chthonischen Gottheiten, brenne, setze in Brand, [** entflamme
die Seele, das Herz, die Leber, den Geist von Gorgonia, die von Nilogenia
geboren wurde, mit Liebe und Zuneigung zu Sophia, die von Isara geboren
wurde; treibe Gorgonia selbst, quéle ihren Korper bei Nacht und bei Tag;
zwinge sie dazu, herauszueilen von jeder Stétte und aus jedem Haus, aus
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Liebe zu Sophia, die von Isara geboren wurde, sie, Gorgonia ist ergeben wie
eine Sklavin, gibt sich und all ihren Besitz ihr. [* Ja, Herr, Koénig der chthoni-
schen Gottheiten, fithre aus, was auf dieser Tafel geschrieben steht, denn ich
beschwore dich, der das gesamte Universum geteilt hat, ein einziges Reich,
Thobarabau Semeseilamps sasibél sarephtho lao ieou ia thyéoéo aeéioyo
panchouchi thassoutho Soth Phré ipechenbor Sesengen Barpharaggés olam
boro sepansase thobaustho iaphtho sou thoou. Missachte also meine Bitte
nicht, sondern veranlasse Gorgonia, die [* von Nilogenia geboren wurde,
zwinge sie, sich ins Badehaus zu begeben wegen Sophia, die von Isara ge-
boren wurde, fiir sie. Brenne, setze in Brand, entflamme das Herz, die Le-
ber, den Geist von Gorgonia, die von Nilogenia geboren wurde, mit Liebe
und Zuneigung zu Sophia, die von Isara geboren wurde, zu einem guten
Ende. Bolchozé gonsti ophthé, brenne, setze in Brand die Seele, das Herz,
die Leber, den Geist von Gorgonia, die von Nilogenia geboren wurde, mit
Liebe und Zuneigung zu Sophia, die von Isara geboren wurde, weil dies der
Wille des grofien |* Gottes ist, achchor achchor achchach ptoumi chachcho
charachoch chaptoumé choracharachoér aptoumi méchochaptou charach-
ptou chachcho characho otenachocheu und sisisro sisi phermou Chmouor
Harouér Abrasax Phnounoboél ochloba zarachéa baricham¢é der genannt
wird bacham kébk. Zwinge Gorgonia, die von Nilogenia geboren wurde,
dass sie sich ins Badehaus begebe wegen Sophia, die von Isara geboren wur-
de, fiir sie, damit sie sie liebt mit Leidenschaft, [* Verlangen, immerwéh-
render Liebe. Thénorthsi thenor Marmaraoth krateochei radardara xio chio
chiocha sisembréch echberéch chach psempsoi ops emphré chalach érere
torcheiramps mops malachérmala chibérthylitha charabra thoboth, brenne,
setze in Brand die Seele, das Herz, die Leber, den Geist von Gorgonia, die
von Nilogenia geboren wurde, mit Liebe und Zuneigung zu Sophia, die von
Isara geboren wurde, --- mit Leidenschaft, Verlangen, |*° Liebe. Enor thénor
Abrasax Mithra peuchré Phré Arsenophré abari mamarembo lad laboth,
treibe an, Sonne, Honig-Halter, Honig-Schneider, Honig-Erzeuger, kmé/. Jm
Ablanathanalba Akrammachammari Sesengen Barpharagges, treibe Gorgo-
nia an, die von Nilogenia geboren wurde, Sophia zu lieben, die von Isara ge-
boren wurde; brenne, setze in Flammen die Seele, das Herz, [*° die Leber, den
Geist der entbrannten, entflammten, gequélten Gorgonia, die von Nilogenia
geboren wurde, bis sie sich ins Badehaus begibt wegen Sophia, die von Isara
geboren wurde; und du, werde zu einer Badefrau.

Da die dreieinhalb Zeilen auf Seite B mehr Fehler enthalten als der Paralleltext auf Seite
A und da der/die Schreiberln sie nicht wie den Text auf Seite A in Form eines Ovals ange-
ordnet hat, konnte es sich um den ersten Versuch des Schreibers/der Schreiberin mit dieser
Beschworung handeln.

Da die Inschrift uniibliche Schreibweisen und zahlreiche Grammatikfehler (wie etwa die
Verwechslung von Nominativ und Akkusativ) enthélt, gebe ich hier — zur Erleichterung des
Textverstdndnisses — den Apparat aus Daniel/Maltomini, Supplementum, wieder. (Der Ein-
fachheit halber gebe ich nur diesen Apparat wieder. Die Quellen fiir einige der angegebenen
Emendationen sowie andere Verbesserungsvorschldge sind in den élteren Textausgaben zu
finden.)

If xapxapboTope 2 dpaxovBelneté ?
4f pawddes, dpxtal 5 &
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6 éxmeioal (oe) Te?  pomy) 7 daipova moinoov  Tdyel

8 Uuels éote 12 vexvodaipovog Topyoviag Erexev

13 Zodias Erexev  xatavayxdoate Topyoviav  Erexev

14 érexev  Padaveiov 14f mhpwoov

15 Zodiag Erexev

16 Topyoviav étexev  Auépag 16f dapdoate

17 éxmndfjoar  Zodiav  Erexev 18 Bélet émtdooel

20 dbavdtwy Etuybe Te ? 21 0€0 al  KepPépov xaitan pdotryas

22 pnooeg  Aextpa: der/die urspriingliche SchreiberIn hat tp iiber pa eingetragen Tepmel:
der/die urspriingliche Schreiberln hat das zweite € iiber t geschrieben, lies also
TEPTEL

23 ywpfic €T’ Tpéuer eite  AlydmTov
25 émel oe  die Tafel zeigt Toig da; lies Toiode cupféorg
31 —-BpanA: einE KorrektorIn hat Bpa tiber ein urspriingliches x geschrieben

34 xatavayxacate Topyoviav — Erexev 35 érexev  Padavelov mlpwooy
36 Topyoviag  Erexev 37 ZXoolag Erexev  Topyoviav
38 Nuépag- Oapdoate Zodiav 38f Erexev

39 Topyoviav

40 oder Pa(o)Xed 2 xBoviwy: einE Korrektorln hat y hinzugefiigt metdAw Toltw o€
42 ¢pn: einE Korrektorln hat ¢ hinzugefiigt

43 foou: einE KorrektorlIn hat das erste o hinzugefiigt 310 Topyoviav

43férexey 44 xatavayxacov  Etexev  BaAaveiov

45 Topyoviag Etexev  Zodlug 45f Erexev

47 Topyoviag  Xodlag Erexev  Bélel

48 xaxxw: der/die urspriingliche SchreiberIn hat ein y iiber das erste x gesetzt

50f xatavayxdoate Topyoviav 51 é&rexev  Padavelov  didfjoal
52 Byvwp: einE KorrektorIn hat p hinzugefugt
54 mopwoov

55 Topyovias atteyev: der/die urspriingliche Schreiberln hat « tiber € geschrieben; lies:
érexey  odlag ETexev

57 &&ov (auBer falls e&av ein Zauberwort ist); zwischen ntie und pehouye befindet sich auf
der Tafel eine Liicke; pelicéptwp pelryevétwp

58 Auf der Tafel ist yauua pt zu lesen  —dapayyys: einE KorrektorIn hat ¢ hinzuge-
figt Topyoviav Erexev

59 Zodiag ETexev mUpwaoy

60 mupoupevy: der/die urspriingliche Schreiberln hat ou iiber w geschrieben  Bacavilopevy:
einE Korrektorln hat { geschrieben (iiber ein urspriingliches ¢?)  xaopévyg,
mupoupévys, Bacavilouévns ? diese Partizipien sollten vermutlich in einen Genitiv
gedndert werden, damit sie mit dem nachfolgenden Topyoviag tibereinstimmen (das
auch in einen Genitiv gedndert wird), wenn sie nicht an der falschen Stelle stehen und
in den Akkusativ nach mipwaov in Zeile 59 gedndert werden sollten  Topyoviag

61 Erexev (zweimal) 62 &g Baravelov yevod

63 xapxapboTope 63f dpaxovleluete ?

64 Nach Tpixapavoatpedy findet sich auf der Tafel eine kleine waagerechte Linie, vielleicht
um das Ende des Trimeters anzuzeigen

64f mvevpatnrata 65 pdomiw Rypropdvalg

66 pawddes

Daniel/Maltomini, Supplementum, 1,42. (Die hochgestellten Zahlen in der Ubersetzung be-
zeichnen die Zeilen auf der Tafel.)
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fen der Unterwelt*, ,.feuerspeiend™) erzeugen eine diesen Unterweltsgotthei-
ten entsprechende Schwere.

Dieser Zaubertext belegt besonders deutlich, dass die magoi eine Formel-
sammlung als Vorlage benutzen. Wahrscheinlich kopierten die SchreiberIn-
nen die komplizierten metrischen Abschnitte, deren Metrum entweder im
Laufe der Zeit verderbt wurde (ein Makel, den die magoi nicht bemerkten),
oder sie verbesserten den Text, ohne zu bemerken, dass sie dadurch das Me-
trum durcheinanderbrachten. Die Namen von Sophia und Gorgonia werden
nicht dekliniert (so dass die Endungen der Funktion der Namen im Satzkon-
text entprechen wiirden), sondern in den Zaubertext wie in einen Liickentext
eingesetzt. AuBBerdem wird das Wort fiir ,,geboren™ in ein und demselben
Text auf fiinf verschiedene Weisen geschrieben.* Vielleicht steht in der For-
melsammlung anstelle des vollstindigen Wortes ein Symbol als Abkiirzung
fiir das Wort ,,gebar“,** sodass der/die Schreiberln die Abkiirzung entspre-
chend dem Klang des Wortes ausschreibt. Fiir die Auslegung ist es nicht be-
deutungslos, dass der Zaubertext aus einer Formelsammlung abgeschrieben
wird: Erstens lassen die Zaubertexte mehr iiber ein allgemeines Verstidndnis
erotischen Begehrens durchblicken als {iber Sophias personliche Ansichten,
und zweitens muss Sophia den Zaubertext bei einer Fachkraft in Auftrag ge-
geben haben, weil die breitere Offentlichkeit keinen Zugang zu solchen For-
melsammlungen hatte.?

Im Zaubertext wird das offentliche Badehaus als geeigneter Ort fiir die
erhoffte erotische Eroberung angesehen.*® Fiinfmal ruft Sophia die Gétter der
Unterwelt an, um durch den daimon des Verstorbenen in zwei Schritten zu
ihrem Ziel zu gelangen.*” Zum einen soll die Gottheit die inneren Organe von
Gorgonia in Liebe zu Sophia entbrennen lassen und sie dann dazu nétigen,
ins Badehaus zu gehen. Und zweitens soll der Konig der Unterweltsgottheiten
sich in eine Badefrau verwandeln, wahrscheinlich um so die Beschworung in
groBBer Ndhe zur Zielperson besser ausfithren zu konnen. Das Badepersonal

3 "Etexev (die korrekte Form), aitaixev, altexev, aiteyev und dtaixev.

3% Z.B.#y 9 A (= #v 9 Oeiva €texev). S. z.B. PGrM 4,350.527.2497; 7,389.471; sowie Jordan,
Reading.

Ob fiir eine so komplizierte und lange Beschworung ein besonders hoher Preis zu zahlen
war, ldsst sich nicht sagen.

Weitere Literatur zur wichtigen Rolle von Badehdusern als Orten von Magie findet sich
bei GMPT 1,14 Anm. 16. Weitere Zauberspriiche, in denen Badehéuser eine Rolle spielen,
finden sich in: PGrM 2,48f. (liber das Werfen eines Zauberspruches in die Fulbodenhei-
zung [Omoxadotpa] eines Badehauses), 7,469 (iiber das Werfen einen Liebeszaubers in
die FuBbodenheizung [moxavatrptov] eines Badehauses), 36,75 (iiber das Ankleben eines
Liebes-Anzichungszaubers auf Papyrus im Gewdlberaum eines Bades), 36,334f. (liber
das Platzieren eines Liebes-Anziehungszaubers auf den Bodenkacheln des Bades), Papyri
Demotici Magicae 12,147 (in: GMPT 1,171) (iiber das Kochen eines Liebeszaubers im [?]
Bad).

37 Zeilen 13-15.34-36.44-46.50-52.59-62. Die Reihenfolge der beiden Schritte variiert.

35

36
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offentlicher Bider rieb die Badegiste mit Ol ein und wusch sie und hatte
dementsprechend sehr engen Korperkontakt zu ihnen. Die Metaphorik des
Brennens (,,entbrennen®, ,,entflammen®, ,,in Brand setzen®), die sich auch in
anderen Zaubertexten findet, in denen kein Badehaus erwidhnt wird, wirkt
noch stdrker im Kontext der Bademetaphorik. Im Geiste sehen wir die feuch-
te Wirme und die gerétete Haut eines im Wéarmeraum liegenden Menschen
vor uns und die Sinnlichkeit der nackten und halb bekleideteten Menschen,
die am Wasserbecken sitzen.*® Da die Menschen im antiken Mittelmeerraum
Bindezauber auch in Fliissen und Brunnen ansiedeln — offenbar um den Geis-
tern und den Gottheiten der Unterwelt ndher zu sein —, sind die Badeh&user
eventuell wegen des Wassers ebenfalls beliebte Orte fiir die Platzierung oder
Ausfiihrung von Bindezaubern.

Im Zauberspruch wird der daimon des Verstorbenen angerufen, ,,die Seele,
das Herz, die Leber, den Geist von Gorgonia zu entflammen®. Dieser Befehl
wird auf verschiedene Weise insgesamt siebenmal wiederholt. Aus heutiger
Sicht kann man sich ein brennendes Herz, eine brennende Seele und selbst
einen brennenden Geist vorstellen, doch die Metapher der brennenden Leber
ist doch recht ungewohnlich. Fiir die Menschen der rémischen Welt verkor-
pert die Leber allerdings den Sitz der Leidenschaften. Ovid bestitigt, dass
bei magischen Handlung besonders gerne eine Nadel durch die Leber einer
Wachspuppe gestochen wird.*

Das Vokabular des Beherrschens ist typisch fiir die Liebes-Bindezauber,
und es steht im vorliegenden Zaubertext mehr im Vordergrund als in den
beiden anderen Zaubertexten, in denen es um weibliche Homoerotik geht.
Natiirlich gibt es in manchen Zaubertexten, die von Ménnern an Frauen ge-
richtet sind, gewalttdtigere Ausdriicke als ,,ndtigen™, ,.treiben®, ,,quilen®, ,,sie
zum Herauseilen nétigen®, ,,ergeben wie eine Sklavin“ und ,,sich und all ihren
Besitz hergeben®. In einem Zaubertext wird ein Engel angerufen, um eine
verdngstigte Frau an Haaren und Fiilen zu packen und in das Schlafzimmer
des Mannes zu zerren; in einem anderen Zaubertext wird gefordert, dass Isis,
Osiris, Abrasax und die Unterweltsgeister die Frau mit Hilfe von Dornen und
SpieBen vom Schlaf abhalten, und in weiteren ist die Rede davon, dass sie an
ihren inneren Korperteilen herbeigezerrt werden soll, also wohl an ihren Ge-
nitalien. In anderen Zaubertexten klingt das Vokabular von Besitz und Skla-

3% S. Ward, Women. Wards These lautet, dass Frauen und Ménner zur romischen Kaiserzeit

zusammen badeten, und er weist darauf hin, dass Badehduser damals im Ruf stehen, dass
es in ihnen zu Liebesspielen und Flirts kdme.

Zu heutigen 6ffentlichen Béddern als Orten sinnlichen Vergniigens und als Treffpunkt von
Lesben s. Marcia Freedmans Beschreibung des hammam in Jerusalem (Lesbian, 216f.).

% Liddell-Scott, Art. §map; Ov.am. 3,7,27-30; sowie Ov. Heroides 6,82-94; englische Uber-
setzung von Ovid: Gager, Tablets, 250f, Nr. 142f. Ahnliche Zusammenstellungen von
Organen finden sich z. B. auch in Daniel/Maltomini, Supplementum, 1,40,16, sowie PGrM
4,1529.
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verei an, das sich auch in der Beschworung der Sophia findet.* Im Anschluss
an die Vorstellung des dritten Zaubertextes werde ich die Bedeutung dieser
Wortwabhl bei allen drei Zaubertexten naher betrachten.

III. Zwei Bleitafeln, die vermutlich aus dem oberdgyptischen Panopolis (frii-
her Achmim) und aus dem 2. Jh. stammen, enthalten moglicherweise einen
dritten weiblich-homoerotischen Zaubertext (Daniel/Maltomini, Supplemen-
tum, 1,37; Abb. 9-11).* Die Tafeln bildeten urspriinglich ein an vier Stellen
zusammengenageltes Diptychon, wobei die Schrift nach innen zeigte. Viel-
leicht stehen die genagelten Stellen fiir das Binden der Frau, die gewonnen
werden soll.*

Wie bei den beiden anderen Zaubertexten wendet sich die Auftraggeberin
direkt an den daimon des Verstorbenen (der hier Horion heifit und Sohn von
Sarapous [weibl.] ist) ist und die Nike zwingen soll, sich in Pantous/Paitous
zu verlieben.”® Wie im Zaubertext der Sophia ist auch hier das Vokabular
von Zwang und Liebe miteinander verkniipft. Dabei ist diese Beschworung
ebenso einfach, wie die der Sophia kompliziert war. Trotzdem enthalten beide
Zauberspriiche die gleiche Botschaft: Oh, Geist des Toten, zwing diese Frau,
sich in mich zu verlieben.

Im Zauberspruch der Pantous/Paitous finden sich sowohl dgyptische als
auch griechische Namen. ,,Tmesios® ist ein dgyptischer Eigenname und be-
deutet ,,Hebamme®.** ,,Horion“ und ,,Sarapous® sind wahrscheinlich theopho-

0 PGrM 7,887-889; ebd., 36,151-53; Daniel/Maltomini, Supplementum, 1,46 und 50; in
beiden Beschworungen ist ebenfalls davon die Rede, die Frau an den Haaren zu zerren.
Beispiele, in denen es um Besitz geht, finden sich in Daniel/Maltomini, Supplementum,
1,45.51 und 51,5; PGrM 17,18f.; die Versklavung einer Frau durch einen Mann wird etwa
verlangt in: Daniel/Maltomini, Supplementum, 38,10; die Versklavung eines Mannes
durch eine Frau wird z. B. verlangt in: Audollent, tabellae, Nr. 271,43f.; englische Uberset-
zung: Gager, Tablets, 115, Nr. 36 (beide Zauberspriiche, in denen die Versklavung Thema
ist, sprechen von einer Lebenspartnerschaft).
Die Tafeln befinden sich jetzt im Archéologischen Institut der Universitdt Heidelberg
(Mafe: Tafel A: 10,2 cm breit und 8,7 cm hoch; Tafel B: 10,3 cm breit und 8,2 cm hoch).
Erstausgabe: Boll, Liebeszauber. Wieder verdffentlicht mit einer englischen Ubersetzung
in: Daniel/Maltomini, Supplementum, 1,37; aulerdem bei Borell, Statuetten, 53f, Tf. 25,
Nr. 56; sowie bei Preisigke/Bilabel, Sammelbuch, 34, Nr. 6224f. Ein Kommentar findet
sich auch bei: Jordan, Survey, 190; ders., VVLVA, 129; Preisendanz, Magie, 114 Anm.
33; Eitrem/Amundsen, Papyri, 33 Anm. 1; Pfister, Liebeszauber; sowie: Wiinsch, Liebes-
zauber.
Daniel/Maltomini, Supplementum, 1,37, 115. Preisendanz datiert die Tafeln auf das 1. Jh.
v. Chr., wiahrend Franz Boll sie auf das erste nachchristliche Jahrhundert datiert, was von
Preisigke und Bilabel akzeptiert wird. Pfister und Wiinsch datieren sie auf das 1./2. Jh.
n. Chr.
4 Die Abbildung der Mumie auf Tafel A soll vermutlich ein Bild des Toten selbst darstellen.
4 Das hdufige Vorkommen des Namens ,,Tmesios“ in Mumienaufschriften aus Panopolis
(Achmim) hat seinen Ursprung vielleicht in der besonderen Verehrung, die Heket, einer
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1 ‘Qplov Zapamoiitog, Horion, Sohn der Sarapous,
molnaov xal Qvdyxa— befiel und zwinge
[Zeichnung  gov [Zeichnung einer Mumie]

4 einer Mumie] Nixny Nike,

Amor— Tochter
Awvoli— der
Tog €~ Apollonous,

8 pachii- sich zu verlieben
vat Iai— in Paitous,
Toit[og, ] die von
W Erfex—] Tmesios

12 € Tyeoidis. geboren wurde.

2f  dvdyxacov (zwinge) Eitrem; dvamoi[n]oov (beunruhige) Boll; dvanéd[t]oov (rufe zu-

riick) Wiinsch; dvdmeioov (liberrede) Preisendanz.

Daniel/Maltomini, Supplementum, 1,37, Tafel A.

re (,,einen Gottesnamen enthaltende™) Namen, die sich auf die dgyptischen
Gotter Horus bzw. Serapis beziehen. ,,Apollonous® ist ein theophorer Name,
der vom griechischen Gott Apollo abgeleitet ist. ,,Nike* ist ein griechischer
Name, ,,Pantous‘?/,,Paitous* dagegen konnte dgyptisch sein. Da Nike und ihre
Mutter beide griechische Namen tragen, wiahrend Pantous und ihre Mutter si-
cher oder wahrscheinlich dgyptische Namen haben, konnte Nike griechischer
Abstammung (d. h. Makedonierin, eine Nachfahrin der Nachfolger Alexand-
ers des Groflen) und Pantous dgptischer Herkunft sein. Doch die Namen und
Gruppierungen sind im 2. Jh. v. Chr. so stark miteinander vermischt, dass wir
dies nicht mit Sicherheit sagen konnen.

Die Entschliisselung der Bedeutung von ,,fiinf Monate lang™ auf Tafel B
stellt die AuslegerInnen vor besonders grofie Rétsel.* Obwohl es nicht ganz
sicher ist, folge ich dem Vorschlag, dass die Liebesbezichung fiinf Monate
dauern soll. Eine ldngere Beziehung ist aus anderen Griinden eher unwahr-
scheinlich. Der Ausdruck ,,fiinf Monate lang® konnte sich aber auch auf eine

weiblichen Gottheit der Geburt, in Panopolis entgegengebracht wird. Anscheinend nen-
nen Eltern ihre Tochter ,,Tmesios®, um diese Geburtsgottheit zu ehren.

4 1In der Vergangenheit diskutierten WissenschaftlerInnen die folgenden drei Interpretati-
onen von émi €" ufjvas (oder émi &(mta) ufivas [sieben Monate], wie Boll es liest): Erstens
konnte die Vorlage, von der der/die Schreiberln kopiert, den Erfolg innerhalb von finf
oder sieben Monaten versprechen, wenn die Beschworung exakt ausgefiihrt wird (Boll,
Liebeszauber, 10f.). Zweitens konnte die Liebesbezichung fiinf oder sieben Monate /ang
dauern (erwogen, aber verworfen von Boll, Liebeszauber, 10; akzeptiert von Wiinsch,
Liebeszauber, 689; Preisigke/Bilabel, Sammelbuch, 34; und: Daniel/Maltomini, Supple-
mentum, 1,117). Drittens wird vorgeschlagen, dass Tmesios Pantous nach sieben Monaten
Schwangerschaft geboren habe (da in der Antike einige glauben, dass Siebenmonatskin-
der tibernatiirliche Krifte besitzen, vermutet Boll, dass eine solche Geburt die chthoni-
schen Krifte beeindrucken wiirde; Boll, Liebeszauber, 11; Pfister, Liebeszauber, 1050).
Eitrem schlédgt eine Variante der zweiten Interpretation vor, ndmlich dass der Text sich auf
eine Ehe auf Probe beziehe (Eitrem/Amundsen, Papyri, 33).
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1 moinoov Nixny Al mod-] Befiel Nike, Tochter der
AwvodTog Apollonous,
¢paahijval [avrol— sich zu verlieben in Pan-
4 Tog #y Erexey tous, die von Tmesios
Tueotdds, émi e’ geboren wurde, finf
ufjvag. Monate lang.

5f Daniel und Maltomini bemerken auf der Photographie in der Erstausgabe grof3e Teile
eines Doppelstriches nach dem E, was darauf hin terscheidet sich ihre Lesart von der
Bolls, der émt é(mtar) ufjvag (sieben Monate lang) liest, da er oben rechts vom E einen
Einschnitt bemerkt, der der Querstrich eines T oder eines IT gewesen sein konnte.

Daniel/Maltomini, Supplementum, 1,37, Tafel B.

Art Probezeit beziehen, aus der eine langer andauernde Beziehung hervorge-
hen konnte; das werde ich weiter unten noch diskutieren.

Zahlreiche Forscherlnnen sind der Ansicht, dass ein Mann diese Zauber-
spriiche in Auftrag gibt, um eine Frau auf sich aufmerksam zu machen. Eine
eingehendere Untersuchung zeigt jedoch, dass es sich bei beiden Beteiligten
im Tafeltext um Frauen handelt.

Franz Boll publiziert den Text erstmals. Er bringt die nachfolgende For-
schung auf eine falsche Fahrte, indem er Pantous (oder wie auf Tafel A
Paitous)*® als mannlichen Namen deutet. Als Boll die Tafeln 1910 veroffent-
licht, waren noch keine anderen Liebeszauber zwischen Frauen bekannt; des-
halb kommt Boll vielleicht einfach nicht darauf, dass Frauen Liebeszauber in
Auftrag geben konnten, um andere Frauen fiir sich zu gewinnen. Auflerdem
waren den Menschen 1910 — wie heute — Beziehungen zwischen Frauen und
Minnern geldufiger als Beziehungen zwischen Frauen. Viele wollten wohl
lieber iiberhaupt nicht an die Moglichkeit sexueller Liebe zwischen Frauen
denken.

Die mit einem eindeutig weiblichen Namen bezeichnete ,,Nike™ ist dieje-
nige, die durch die Beschworung an eine andere Frau gebunden werden soll.
Der Name der Person, die den Bindezauber in Auftrag gibt, lautet ,,Pantous‘/
,,Paitous®. Dieser Name findet sich anscheinend nur in diesem Zaubertext und
in keinem anderen antiken Papyrustext.”’ (Zahlreiche Namen wie z. B. ,,Gor-
gonia“ aus dem zuvor besprochenen Zaubertext finden sich in antiken Quellen
auch nur einmal.) Deshalb koénnen wir das Geschlecht von Pantous/Paitous
nicht aus anderen Quellen herleiten.*® Die Endung ,,-ous kann feminin oder

4 Das,,Pai-*“ (griechisch: TTAI) in Zeile 9 auf Tafel A konnte urspriinglich ein ,,Pan-“ (grie-
chisch: ITAN) gewesen sein, da das Blei an dieser Stelle abgeschliffen ist (Boll, Liebes-
zauber, 5). Das ,,I* konnte dann der erste Teil eines teilweise abgeschliffenen ,,N* sein.

47 Preisigke, Namenbuch, verzeichnet keine der beiden Namensformen. Foraboschi, Ono-
masticon, verzeichnet ,,Pantous® nur in diesem Text.

4 Fraser/Matthews, Lexicon, enthilt keinen Eintrag fiir [Tavtoug oder ITattoug. Eine im De-
zember 1992 durchgefiithrte Wortsuche in den Dokumenten, die bis dahin im ,,Thesaurus
Linguae Graecae® verfiigbar waren, und in den Papyri und Inschriften, die vom Packard
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Abb. 9, 10: Zwei Bleitafeln aus dem oberdgyptischen Panopolis (frither Achmim), vermutlich
2. Jh. n. Chr. Urspriinglich in Form eines Diptychons verbunden und mit der Aufschrift eines
griechischen Liebeszaubers, durch den sich Nike zu Pantous/Paitous hingezogen fiihlen soll.
Der Zauber ist vermutlich homoerotisch (Suppl. Mag., 1.37, Archéologisches Institut der Uni-
versitdt Heidelberg).

maskulin sein (s. ,,Sarapous®, die Mutter von Horion, und ,,Apollonous®, die
Mutter von Nike, im gleichen Zaubertext). Der Text des Zauberspruchs be-
stimmt Pantous/Paitous allerdings als Frauennamen; das zeigt das weibliche
Relativpronomen am Namen (,,die [weibl.] von Tmesios geboren wurde®). Die
Form des Namens konnte jedoch auch darauf hindeuten, dass dies ein ménn-
licher Name ist, weil Pa ein dgyptisches mannliches Prifix ist.*

Boll schlédgt eine Korrektur des Textes vor. Das weibliche Relativprono-
men ,,die” (griechisch HN, das in der Umschrift als 4én erscheint) sollte in
eine mannliche Form (griechisch ON, das mit #6n umgeschrieben wird) ge-
andert werden. (Heén in Zeile 11 auf Tafel A bezieht sich auf Paitous; das Be-
zugswort von hén in Zeile 4 auf Tafel B ist Pantous.) Bolls Meinung zufolge
ist das weibliche Relativpronomen von Tafel A schlicht ein Fehler, der beim
Abschreiben gemacht wurde; der/die SchreiberIn versucht, das weibliche Re-
lativpronomen von Tafel B durch die Verdnderung eines Buchstabens in ein
ménnliches Pronomen ,,den* zu korrigieren. Boll weist zur Stiitzung seiner
These auf zwei kaum erkennbare Zeichen auf der Bleitafel hin. In Zeile 4
von Tafel B bildet der linke Schenkel des griechischen Buchstabens Eta (H)
tatsichlich eine sehr enge Schleife (s. Abb. 11, eine Nahaufnahme des Buch-
stabens). Boll behauptet nun, dass die gekriimmte Einritzung auf der linken
Seite und ein kleines Zeichen auf der rechten oberen Seite des linken Schen-
kels noch vom wenig gelungenen Verbesserungsversuch des/der Schreiberln

Humanities Institute zusammengestellt wurden, hat keine weiteren Belege von Pantous
oder Paitous ergeben.

% Ich bedanke mich bei dem Agyptologen Prof. Robert Ritner von der Yale University fiir
diesen Hinweis.
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zeugen, das Eta (H) zu einem Omi-

| kron (O) zu verbessern und dadurch

\ das weibliche Relativpronomen ,,die*
in ein mannliches ,,den” zu verwan-
deln.

Es ist aufschlussreich, wenn man
Bolls Entscheidung, diese Zeichen in
Zeile 4 auf Tafel B als den Versuch
eines Omikron anzusehen, seiner
zutreffenden Entscheidung gegen-
iberstellt, das Zeichen in Zeile 1 auf
Tafel A, das nach Horion steht und
Abb. 11: Detailansicht von Tafel B, Abb. 10, einem Jota dhnelt, tatsichlich nur als
Zeile 4: der griechische Buchstabe H. :
versehentlichen Kratzer anzusehen.
(Hierdurch steht Horion wie erwartet
im Vokativ und nicht im Dativ.)) Mit anderen Worten: Wenn keine wichtige
Auslegungsfrage beriihrt ist (wie das Genus im Kontext eines Liebeszaubers),
dann ist Boll durchaus bereit, einen Kratzer auch als Kratzer anzusehen.

Bis hin zu den jlingsten Editionen wird in der Forschung dem korrigierten
Text (mit mannlichem Relativpronomen ,,den*) der Vorzug gegeniiber dem
auf der Tafel gut lesbaren Text (mit weiblichem Relativpronomen ,,die*) ein-
gerdumt.’® Daniel und Maltomini bieten in ihrer griechischen Umschrift die
weiblichen Relativpronomen ,,die. Sie halten die gekriimmte Schleife fiir den
ersten Versuch des Schreibers/der Schreiberin, den senkrechten Schenkel des
H zu schreiben, und die gerade Linie der Schleife fiir den zweiten, richtigen
Versuch. Ihrer Ansicht nach ist das kleine waagerechte Zeichen an der rechten
oberen Seite des linken Schenkels eine Verfarbung und keine Einritzung.’!
Deshalb lesen sie hen, weil es sich nicht eindeutig belegen lisst, dass es hon
heiflen muss. Ich schlieBe mich an die Ergebnisse der sorgfiltigen Inaugen-
scheinnahme der Tafeloberfliche durch Daniel und Maltomini an.

Obwohl sie der Ansicht sind, dass beide Bleitafeln Pantous/Paitous mit
einem weiblichen Pronomen ndher bestimmen, lautet ihr Vorschlag, dass
der/die SchreiberIn eigentlich an beiden Stellen ménnliche Relativprono-
men schreiben will und nur irrtimlicherweise weibliche schreibt. Um diese
Korrektur zu belegen, fithren Daniel und Maltomini vier Zaubertexte an, in
denen weibliche und méinnliche Pronomen verwechselt werden.’?> Die ersten

50

S. oben Anm. 42; Faraone, Magic, 148 Anm. 63, schreibt, der Name sei mannlich und die
Pronomina falsch geschrieben. Anm. der Ubs.: S. aber eine neuere Verdffentlichung mit
Abbildung und deutscher Ubersetzung, in der Pantous fiir eine Frau gehalten wird, in:
Nagel/Wespi, Liebeszauber, 16f.

' Daniel/Maltomini, Supplementum, 1,117.

2. Ebd. S. auch 1,49,26; 52,2; Audollent, tabellae, Nr. 188,13; sowiec Wortmann, Gemmen,
76-81, Nr. 15,10.
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drei Beispiele unterscheiden sich jedoch von der durch Pantous/Paitous in
Auftrag gegebenen Beschworung in zweifacher Hinsicht. Erstens belegt bei
diesen Beispielen ein anderes Pronomen und/oder ein Eigenname, dass das
verwendete Pronomen falsch ist.>® In der Pantous/Paitous-Inschrift findet sich
kein solcher Beleg fiir einen mutmaBlichen Fehler. Zweitens nennen die von
Daniel und Maltomini erwéhnten Beispiele pro Text nur ein fehlerhaftes Pro-
nomen.** Das Pantous/Paitous-Fragment fiihrt hingegen zwei Pronomen an,
die das Geschlecht von Pantous/Paitous bestimmen und die beide weiblich
sind. Es ist deshalb wahrscheinlicher, dass der/die SchreiberIn beide Prono-
men richtig abschreibt, als dass er/sie denselben Fehler gleich zweimal in zwei
kurzen Texten macht, die sonst fehlerfrei sind. Das vierte Beispiel von Daniel
und Maltomini ist fragwiirdig und stellt keine Parallele zur Pantous/Paitous-
Inschrift dar.

Die angeblichen Parallelstellen von Daniel und Maltomini stiitzen ihre
Hypothese daher nicht, dass der/die SchreiberIn der Pantous/Paitous-Inschrift
zwar hén geschrieben, doch #6n gemeint habe. Auch wenn in der Antike bei
der Erstellung von Zaubertexten hdufig Formelsammlungen zur Anwendung
kommen, was zu Fehlern fiihrt, ist das hier nicht der Fall. Wenn ich diesen
Zaubertext zu denen rechne, die von Frauen in Auftrag gegeben werden, um
andere Frauen fiir sich zu gewinnen, stiitze ich mich dabei auf folgende kon-

3 Z.B. belegen in Daniel/Maltomini, Supplementum, 1,49,26 (... Mat]p&ve, #v &trexev
Tayévy, ob) sowohl der Name Matpéiva (der an anderer Stelle im Text vollstindig erhalten
ist) als auch das Relativpronomen 7y, dass das ot nicht korrekt ist.

5% So finden sich z. B. in Daniel/Maltomini, Supplementum, 1,49 — abgesehen von dem o0 in
Zeile 26 — nur korrekte Pronomen fiir Matpéva.

55 Wortmann, Gemmen, Nr. 15, Zeilen 9-11:

9 detadVhabov Tov PhaPaiou
10 Aavadodxig, v étev TTovfA—-
11 ebaa Kadnuépa.

9 dwdvrabov. 10 &rexev.

Im Text, der auf eine Karneol-Gemme geschrieben ist, gibt es einige syntaktische Pro-
bleme: der Genitiv ®AafBaiov, wo ein Akkusativ zu erwarten wire; die Platzierung und
Funktion von Aavadotlxig, das ein Nominativ oder Vokativ oder ein undeklinierter
nichtgriechischer Name zu sein scheint; sowie die Beziehung zwischen tdv, ®Aafaiov
und Aavadoldxis. Wortmann und dessen posthume Herausgeber schlagen unterschied-
liche Losungen vor, um diesen Zeilen einen Sinn abzugewinnen: Erstens die Anderung
der Wortfolge, wobei AavadoUAxig (femininum) vorgezogen und als Nominativ, Vokativ
oder undeklinierbarer Name verstanden wird und (viév tof) nach tév hinzugefiigt wird;
zweitens die Anderung von ®Xafaiouv zu dAafBaiov, wobei Aavadolixis (femininum) als
Genitiv konstruiert wird; und drittens die Anderung von ®@\afaiov zu ®raBiov und von
#v zu 8v, was den Fall und die Funktion von AavadoUixis unberiicksichtigt ldsst. (Dieser
Vorschlag stammt von Herwig Machler, einem von Wortmanns posthumen Herausge-
bern.) Lediglich beim dritten Verbesserungsvorschlag wird angenommen, das #v sei nicht
korrekt. Also ist es nicht ndtig, die syntaktischen Schwierigkeiten dieser Inschrift auf ein
irrtimliches Pronomen zuriickzufiihren.
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servative philologische Prinzipien: Erstens wird den am besten zu erkennen-
den Buchstaben in einem Text der Vorrang gegeniiber editorischen Korrek-
turvorschldgen eingerdumt; und zweitens wird der Text so gelesen, wie er
vorliegt, und nicht davon ausgegangen, dass der/die Verfasserln einen Fehler
macht. Selbst wenn der Name Pantous/Paitous eine méannliche Form wire,
konnte die gemeinte Person dennoch weiblich sein, weil die Pronomen weib-
lich sind. Vielleicht ist Pantous/Paitous eine Frau, die eine ménnliche persona
annimmt; etwa so, wie Megilla in Lukianos’ ,,Hetdrengesprachen sich als
Megillos bezeichnet, als er/sie seine/ihre Partnerin als seine/ihre Ehefrau vor-
stellt. Der Name im Zaubertext kdnnte auch ein Spitzname sein; er muss kein
normaler Rufname sein.*

Dieser Zaubertext verschafft uns daher nicht nur einen Eindruck von den
zwei Frauen, die in ihm erwihnt werden, sondern auch von uns selbst als For-
scherlnnen. Dass Boll gar nicht auf den Gedanken kommt, dass dieser Zau-
bertext moglicherweise homoerotisch gemeint sein konnte, zeigt ebenso wie
die Tatsache, dass Wiinsch und Preisendanz den Herais/Sarapias-Zaubertext
kaum als erotischen Text ansehen mogen, warum wir nur so wenig iiber die
Geschichte von Frauen in der romischen Welt wissen. Unsere Unwissenheit
beruht nicht darauf, dass wir keine Quellen hitten, sondern auf dem Ignorie-
ren und der Fehlinterpretation der vorhandenen Quellen. Es {iberrascht umso
mehr, dass Franz Boll nicht die Mdglichkeit in Betracht zieht, dieses Dipty-
chon als homoerotischen Text zu deuten, weil er sich nimlich ganz ausge-
zeichnet mit den astrologischen Texten aus derselben Zeit auskennt, in denen
es zahlreiche Anspielungen auf weibliche Homoerotik gibt.

2 Die Auslegung kultureller Denkweisen

Koénnen wir die weiblich-homoerotischen Zaubertexte als Beispiele dafiir an-
sehen, dass Frauen die gewalttdtige Konzeption iibernehmen, die sich haufig
in den Liebes-Bindezaubern findet? Oder belegen diese Texte, dass Frauen
aus dem Muster weiblicher Unterwerfung ausbrechen (weil die Zaubertex-
te zeigen, dass Frauen ihre erotischen Wiinsche zu befriedigen versuchen)?
Diese Frage ist aus mehreren Griinden schwierig zu beantworten. Erstens ist
die Sprache dieser Beschworungen kulturgebunden, so dass wir mit gro3er
kultureller Sensibilitét an sie herangehen miissen.”” Zweitens bezweifeln eini-
ge Forscherlnnen, ob die antiken Zaubertexte — und insbesondere die Anzie-

56
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Ich bedanke mich bei Prof. Bentley Layton von der Universitét Yale fiir diesen Vorschlag.
Sapphos ,,Hymnus an Aphrodite” gibt mit seiner Sprache der Sehnsucht und der Hoff-
nung auf die Befriedigung des Verlangens einen Einblick in die rhetorischen Konventi-
onen antiker Erotik: ,,Flicht sie? Bald wird selber sie dich verfolgen; / Nimmt sie keine
Gaben? Sie selbst wird geben; / Liebt sie nicht? Sie selber soll bald dich lieben / selbst
wider Willen.*
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hungszauber — tatséchlich die Dominanz desjenigen Menschen belegen, der
den Zauber in Auftrag gegeben hat. Und drittens wissen wir nicht, ob Frauen
wirklich bei der Formulierung ihres Anziehungszaubers mitwirken, weil es
meist Manner waren, die diese literarische Gattung einsetzen und wohl auch
kreieren. Ich werde die Fragen nach der Kultur und der Dominanz in den Zau-
bertexten gemeinsam betrachten, bevor ich die homoerotischen Zaubertexte
von Frauen eingehender untersuche.

In der heutigen Diskussion iiber die kulturelle Bedeutung der gewalttéti-
gen Sprache in den Liebes-Bindezaubern gilt meist einer antiken weiblichen
Tonfigurine besondere Aufmerksamkeit, deren Augen, Mund, Brust, Genita-
lien und andere Korperteile mit insgesamt dreizehn Négeln durchbohrt sind*®
(geméaB der oben bereits behandelten Anweisung von PGrM 4,296-334). In
dem beigefiigten Bindezauber (der vielleicht aus dem oberdgyptischen Anti-
noopolis stammt, 3./4. Jhs. n. Chr.) versucht ein Mann (Sarapamon) eine Frau
(Ptolemais) an sich zu binden. Er ruft den toten Antinoos an, dass er ,,siec am
Haar zerre, an den innernen Teilen, bis sie nicht linger unnahbar von mir
steht ... mir unterwiirfig mein Leben lang, erfiillt mit Liebe fiir mich, mich
verlangend, zu mir sprechend von allen Dingen, die sie auf dem Herzen hat.**

John Gager und John Winkler warnen ausdriicklich davor, diese Figurine
zu direkt zu verstehen und die gewalttétige Sprache des Liebeszaubers in einer
Weise zu deuten, die dem urspriinglichen kulturellen Kontext unangemessen
wire. Gagers Arbeit ist fiir die Forschung von grofler Bedeutung. Sie ist sehr
umfassend, gibt Einblicke in die rituellen und praktischen Aspekte der Binde-
zauber und reflektiert die Rolle der Bindezauber fiir das Leben der damaligen
Menschen auch auf theoretischer Ebene. Doch die Haltung von Winkler und
Gager gegeniiber der gewalttitigen Metaphorik dieser Zaubertexte wie auch
der Figurine ist allzu apologetisch. Ihrer Ansicht nach hatten die Zaubertexte
fiir die AuftraggeberIlnnen eine hauptsédchlich therapeutische Funktion. Das

Lobel/Page, Fragmenta, 2f., Fr. 1; erhalten bei Dionysios von Halikarnassos, De compo-
sitione verborum 23,173-179; deutsche Ubersetzung: Fany6/Gan/Snell, Lyriker, 17. An-
dererseits findet sich in Sapphos Gedicht jedoch nichts von der gewalttétigen Sprache der
Liebeszauber.

Die Figurine wurde in Agypten zusammen mit einem Bindezauber in einem Tongef4B ent-
deckt. Sie befindet sich jetzt im Louvre und ist abgebildet bei Gager, Tablets, 98 Abb. 13.
Daniel/Maltomini, Supplementum, 1,47,24-27; englische Ubersetzung: Gager, Tablets,
97-100, Nr. 28. Die hier gegebene Ubersetzung beriicksichtigt die englischen Uberset-
zungen in Daniel/Maltomini, Supplementum, und in Gager, Tablets. Die Wiedergabe
von gmAdyyve (Zeile 23) mit ,,ihr Herz“ in Gager, Tablets, statt mit ,,die inneren Teile*
in Daniel/Maltomini, Supplementum, entschérft die gewalttitige Sprache des Zauber-
textes. ZmAdyyve kann sich auf eine Reihe innerer Organe beziehen, einschlieBlich der
Geschlechtsorgane, die hier gemeint sein diirften. Eine Frau an ihren Genitalien zu zerren
ist durchaus ein anderes Bild als sie an ihrem Herzen zu zerren. ,,Gehorsam* (fiir das
bmoteTarypévn von Zeile 26) in Gager, Tablets, ist ebenfalls harmloser als ,,unterwiirfig® in
Daniel/Maltomini, Supplementum.

58

59



Griechische Liebeszauber aus Agypten 123

halte ich fiir eine anachronistische Interpretation. AuBlerdem wird die Gen-
derthematik bei den Auslegungen nicht ausreichend berticksichtigt. Zunéchst
werde ich nun Winklers und Gagers Auslegungen darstellen und kritisch be-
werten und danach andere Interpretationsmoglichkeiten vorstellen.

Winkler und Gager interessieren sich vornehmlich fiir den/die liebeskran-
keN AuftraggeberIn. Winkler beschreibt das hypothetische Szenario eines
méannlichen Kunden, der versucht, eine Frau fiir sich zu gewinnen, wéhrend
sich Gagers Ausfiihrungen auf KundInnen (und AdressatInnen) beiderlei Ge-
schlechts beziehen.®® Winkler betont zu Recht, dass die Zauberspriiche die
AdressatInnen nicht verletzen wollen, da Leiden wie Schlaflosigkeit, Schwin-
del und Appetitlosigkeit nur zeitlich begrenzte Erscheinungen seien. Au-
Berdem meint er, dass die Erwédhnungen der Versklavung auf ein Verlangen
nach einer permanenten und stabilen Beziehung hinweisen konnten. Leider
begriindet er seine Ansicht nicht.®" Die Erwdhnungen der Sklaverei kdnnte in
der Tat auf eine dauerhafte Beziehung hinweisen, doch sollten wir die prob-
lematischen Konsequenzen dieser Art von Dauerhaftigkeit nicht iibersehen.

Winkler betont, dass in der griechischen erotischen Literatur die ,,Ker-
nerfahrung ... [des erds] die einer méchtigen, unfreiwilligen Anziehungs-
kraft [ist], die als ein Eingriff empfunden und in einer Pathologie korper-
licher und geistiger Storung beschrieben wird®. Dariiber hinaus liefern die
Zauberspriiche seiner Ansicht nach ,,Muster von Geschlechtsiibertragung ...,
die benutzt werden, um die Verwundbarkeit und die erotische Handlungsrol-
le von Ménnern zu verschleiern®. Unter ,,erotischer Handlungsrolle* versteht
Winkler, dass sich der Mann, der einen Zaubertext verfasst, aus der Rolle
des erotischen Opfers herausbegibt, in er sich ,,eigentlich* befindet, und sich
in eine Machtposition projiziert. Nach Winklers Meinung unterzieht sich ein
Mann, der einen Zauberspruch in Auftrag gibt, einer Art ,,Therapie in letzter
Minute“.*> Winkler zufolge vollzieht der liebeskranke Auftraggeber bei der
Abfassung des Zaubertextes drei Schritte: Erstens nimmt er eine Rolle ein,
die von Herrschaft und Kontrolle gepragt ist; zweitens stellt er sich vor, dass

%0 Wihrend Winkler herausstellt, dass in den meisten Zaubertexten Manner versuchen,

Frauen zu gewinnen, betont Gager, dass in den erhaltenen Zaubertexten alle Kombinati-
onen vorkommen (Mann/Frau, Frau/Mann, Frau/Frau, Mann/Mann, und Anweisungen,
wie entweder Frauen oder Manner zu gewinnen seien) (Winkler, Eros, 136f. [im Original
90]; Gager, Tablets, 80).

" Winkler, Eros, 145-147 (im Original 96f).

¢ Ebd., 129, 145 und 135 (im Original 84, 95 und 89). Winkler stellt fest, dass in der antiken
Literatur (die normalerweise von Ménnern verfasst wird) die Auftraggeberlnnen meist
Frauen sind, wéhrend die Liebeszauber tiberwiegend fiir Madnner verfasst werden. Seiner
Ansicht nach ergibt dieser Widerspruch einen Sinn, wenn er als Teil ,,einer kulturellen
Gewohnheit von Méannern gesehen [wird], mit den Bedrohungen durch eros in fiktiver
Leugnung oder in Ubertragung umzugehen® (Eros, 137 [im Original 907).
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er gottliche Kréfte auf seiner Seite hétte; und drittens iiberzeugt er die Gott-
heit davon, dass das betroffene Opfer eine Strafe verdient hat.®?

Gager stimmt Winklers Analyse darin zu, dass den erotischen Zauber-
texten eine therapeutische Funktion zukommt. Er argumentiert, dass das ei-
gentliche Ziel des Zaubertextes die Liebeskrankheit oder die Leidenschaft
der Auftraggeberlnnen sind. Gager zufolge verwenden die Menschen in der
Antike die Zaubertexte dazu, die innere Welt der Auftraggeberlnnen zu ver-
dndern und nicht die dulere:

[In den Liebeszaubern] geht es in erster Linie um die innere Welt der Phan-
tasie und der Imaginationskraft der Auftraggeberinnen. Ihre Ziele erfiillen
die Liebeszauber vor allem dadurch, dass die Tafeln in Auftrag gegeben
und hinterlegt werden. Noch einmal: Man wiirde sie vollig falsch verstehen,
wenn man sie allzu wortlich nehmen wiirde. Man kann wohl sagen, dass die
chthonischen Krifte, an die sich die Tafeln richten, fiir das Gefiihl der Auf-
traggeberinnen stehen, durch seelische Krifte jenseits ihres Einflussbereichs
beherrscht zu werden. In der gewalttétigen Sprache spiegelt sich das Unge-
stiim erotischer Leidenschaft; und im Verlangen nach Dominanz iiber den/
die Adressatln manifestiert sich der Versuch, die Kontrolle {iber sich selbst
zurlickzugewinnen.*

Aus dieser Argumentation folgt, dass die Zaubertexte tatsachlich funktionie-
ren kdnnten, wenn auch nicht genau so, wie wir es uns vielleicht zunédchst
denken. Nach Meinung dieser Forscher verschaffen sich die AuftraggeberIn-
nen durch das Abfassen der Zaubertexte psychische Entlastung, indem sie
sich als Beherrscherlnnen und nicht als Sklavinnen ihrer Leidenschaften be-
greifen.

Allerdings sammelt Gager selbst antike Belege dafiir, dass die Menschen
tatsdchlich an einen Effekt der Bindezauber auf die AdressatInnen glauben,®
und widerspricht dadurch seiner und Winklers These, dass die Beschworun-
gen eine therapeutische Wirkung fiir die KlientInnen haben. Gager selbst
fiihrt an, dass die Aussage Plinius’ d.A. wahrscheinlich die gesellschaftli-
chen Sichtweisen auch der Gebildeten des ersten nachchristlichen Jahrhun-
derts spiegelt: ,,Es gibt in der Tat niemand, der nicht fiirchtet, durch furcht-
bare Verwiinschungen gebannt zu werden.“** Plinius’ Bemerkung zeigt, dass
Gagers und Winklers Sicht der inneren Welt der KlientInnen anachronistisch
ist. Gager widerspricht sich daneben auch selbst, wenn er schreibt, dass die

% Dieses letzte Stadium entspricht einer Einstellung, wie sie auch heute bei verurteilten

Vergewaltigern zu finden ist. S. Scully, Violence, 137-141. So sagt einer der Vergewal-
tiger: ,,Ich wollte jemanden gebrauchen und missbrauchen, weil ich mich gebraucht und
missbraucht gefiihlt habe (141).

% Gager, Tablets, 82 (Hervorhebung dort).

% Ebd., 243-264.

66 Naturahs Historia 28,4,19: defigi quidem diris deprecationibus nemo non metuit (Jones,
Pliny, 14; englische Ubersetzung: Gager, Tablets, 253, Nr. 146). Deutsche Ubersetzung:
Konig/Winkler, Plinius, 23.
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Zaubertexte ihre Wirkung in erster Linie im Innern der Menschen entfalten,
obwohl es 6ffentliche Texte sind.

Um herauszufinden, ob Menschen diese Beschwdrungen dazu verwenden,
eher innere oder eher duBlere Verdnderungen herbeizufithren, konnte man
noch auf eine weitere Quelle zurilickgreifen, ndmlich magische Praktiken
im Agypten unserer Tage. Anthropologische Studien aus dem friihen 20. Jh.
zeigen, dass muslimische und koptische Magierlnnen in Oberdgypten (deren
Praktiken den hier beschriebenen antiken teilweise dhneln) darauf beharren,
tiber die Fahigkeit zu verfiigen, die dulere Wirklichkeit zu beeinflussen.®’
Viele Menschen im ldndlichen Bereich akzeptieren diese Behauptung. So
beginnt z.B. ein Mann, auf den der Liebeszauber einer Frau zielt, ,,sie als
Ehefrau zu begehren. ... [E]r wollte weder essen noch trinken und sagte, dass
er das Méadchen zur Frau nehmen wolle“.*® Vielleicht haben oberdgyptische
DorfbewohnerInnen der Antike mehr mit ihren modernen Pendants gemein-
sam, als manche heutigen ForscherInnen es sich vorstellen kénnen.*

Dass Gager und Winkler eine Parallele zu therapeutischem Handeln zie-
hen, ist anachronistisch. Dass es den Menschen am meisten hilft, iiber ihre
Gefliihle zu sprechen, entspricht viel eher unserer eigenen kulturellen Sicht-
weise als der Perspektive antiker Menschen des Mittelmeerraums. Natiirlich
miissen Menschen sich auf unterschiedliche Weise emotionale Erleichterung
verschaffen. (Auch heute ist es fiir manche Menschen befreiend, wenn sie in
der Achterbahn laut schreien, wahrend andere das im Behandlungsraum ihrer
Therapeutlnnen tun.) Wenn der Therapievergleich iiberhaupt gezogen werden
kann, passt er vermutlich eher auf das, was in romischer Zeit in der stoischen

¢ S. Blackman, Fellahin, v.a. 183-200. Blackman beschreibt einen koptischen Magier, der

einem Skeptiker seine Krifte demonstriert, indem er tatsdchlich aus seinem eigenen Zim-
mer heraus eine Frau aus einem anderen Dorf herbeiruft (193f). Blackman beschreibt
auch, dass Wachsfiguren mit Nadeln gestochen werden: ,,An der Stelle des Korpers, an
der die Nadel oder ein anderer scharfer Gegenstand in die Figur gestochen wird, wird
auch die durch die Figur dargestellte Person so lange Schmerz empfinden, bis die Nadel
aus der Ton- oder Wachsfigur wieder entfernt wird* (197).
Ahnlichkeiten mit antiken Beschworungen bestehen auch darin, dass bevorzugt der Name
der Mutter und nicht der des Vaters verwendet wird (191); dass Wachs- oder Tonfiguren
sowie Nadeln verwendet werden (196f.); und dass in beiden Féllen in einem Grab ein Zau-
berspruch hinterlegt wird (der in diesem Fall Abneigung hervorrufen soll, z. B. bei einer
Frau, von der ein Mann sich eine einfache Scheidung wiinscht; 190f.).

% Blackman, Fellahin, 90. Ein anderer Mann entdeckt einen Zauberspruch, der deshalb un-
wirksam ist, weil er den Namen des Vaters und nicht den der Mutter enthilt, den der Mann
aber aus Furcht trotzdem vernichtet (91f.). Eine geschiedene Frau verfasst einen Liebes-
zauber, um ihren Ex-Ehemann verriickt vor Liebe nach ihr zu machen. Die Menschen aus
dem Dorf, die von dem Zauberspruch wissen, erzéhlen Blackman, dass der Mann alles in
seiner Macht stehende getan habe, um an einem Markttag einen kurzen Blick auf sie zu
werfen, und dass er ihr hdufig Geschenke gekauft habe (95f.).

%  Eine antike romanhafte Beschreibung von erotischen (und anderen) Zauberspriichen und
ihren Wirkungen findet sich bei Apul., Metamorphosen 3,15-25.
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Ethik praktiziert wird, mit ihrem Fokus auf die Psychologie des Individuums
und die ausgefeilten Techniken, mit denen man sich von der erdriickenden
und irrationalen Macht der Leidenschaft befreien kann.™

Als weitere Erklarung fiir die gewalttitigen Vorstellungen fithrt Gager an,
dass sich die Anziehungszauber wahrscheinlich aus eher konfrontativen Bin-
dezaubern im Bereich des Rechts und der Justiz entwickeln, deren aggressive
Wortwahl auf diesem Weg in die Liebeszauber Eingang finde.” Da es in den
meisten Liebeszaubern um Beziehungen zwischen Frauen und Ménnern geht,
ist allerdings zu fragen, warum Menschen den konfrontativen Kontext und
die aggressive Sprache der Bindezauber als passend fiir erotisches Erleben
erachten sollten.

In der Sicht von Gager und Winkler zeigt eine kleine gefesselte und durch-
bohrte Frauenfigurine, wie die Therapie funktioniert. Gager merkt an, dass
ein Mann beim Durchstechen der Figurine sagen soll: ,,Ich durchbohre diesen
oder jenen Teil deines Kérpers, damit du dich meiner erinnerst.“”> Der Spruch
soll sie aber nicht verletzen. In Gagers Sicht besteht die heutige Analogie die-
ser Nadeln nicht in den ,,Voodoo“-Puppen aus Haiti und anderen Lindern,
sondern vielmehr ,,im therapeutischen Gebrauch der Nadeln in der chinesi-
schen Akupunktur.“” AuBerdem hélt er es fiir moglich, dass das Durchste-
chen mit Nadeln eine sexuelle Konnotation hat. Winkler rdumt ein, dass die
Figurine beunruhigende Fragen aufwirft, doch ist er der Ansicht, dass ,,die
hier zur Debatte stehende Unterwerfung ... ein gesellschaftliches Protokoll
[ist], keine sexuelle Praktik, und wir sollten zumindest vorsichtig sein, einen
volligen Isomorphismus zwischen der 6ffentlichen Vorgabe und dem anzu-
nehmen, wie man sich privat gibt.“ Er stellt in Frage, ob zum eros ,,Verskla-
vung, Schmerz, Erniedrigung, Unterwerfung von Frauen™ gehort,”* weshalb
er das Fesseln und Durchbohren der Figurine nicht fiir einen Ausdruck des
maéannlichen Verlangens nach der Beherrschung der Frau hilt, sondern fiir den
Versuch, in ihr die Wiederholung der eigenen Erfahrung des Beherrschtseins
durch den erds hervorzurufen.

Gager fithrt keine Begriindung dafiir an, warum die Akupunktur und
nicht die Voodoo-Puppen die bessere Entsprechung fiir das Durchbohren
der Ton- und Wachsfigurinen im Zusammenhang mit der Abfassung von
Liebeszaubern sein soll. Warum entsprechen sich seiner Meinung nach das
Durchbohren der Figurinen in der Antike und das der Voodoo-Puppen nicht?
Wahrscheinlich stehen die Voodoo-Puppen fiir Gager dafiir, Schaden zuzu-

70
71

S. Nussbaum, Stoics.

S. Faraone, Context. Faraone fiithrt aus, dass Menschen in frithgriechischer Zeit, die Zau-
bertexte in Auftrag gaben, sich wohl hiufig in einer schwierigen, von Konkurrenz ge-
prégten Situation befanden, in der sie die Bindezauber als einzigen Ausweg sahen.

2 S. PGrM 4,296-334.

3 Gager, Tablets, 81.

™ Winkler, Eros, 144f. (im Original 96 und 95).
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fiigen, wahrend die Akupunktur eher einem Heilverfahren entspricht. Doch
bei der Akupunktur sticht der/die Therapeutln einen realen behandlungsbe-
diirftigen Menschen und nicht eine Puppe, die diesen Menschen repriasentiert.
Auch behauptet der/die Akupunkteurln nicht, dass das Heilverfahren das
Verhalten einer anderen Person dndere. Zudem verlangt auch ein sozialwis-
senschaftlicher Ansatz im Bereich der Religionswissenschaften — und auch
die Fairness — danach, dass ausfiihrlicher erklart wird, worin sich heutige
Voodoo-Puppen vom Durchbohren antiker Figurinen unterscheiden. Dies gilt
besonders deshalb, weil Gager selbst einrdumt, dass die antiken Bindezauber
aus den Formen der Bindezauber entstehen, bei denen die Gegnerlnnen oder
FeindInnen verletzt werden sollen. Wenn sich allerdings Gagers und Wink-
lers Parallele zur Therapie nicht aufrechterhalten ldsst, dann gilt dies auch fiir
die Parallele zur Akupunktur, weil es bei der Akupunktur nicht darum geht,
die Schmerzen eines Menschen auf einen anderen zu iibertragen, sondern
darum, einen Menschen von Schmerzen zu befreien.

Trotz meiner Kritik an Winkler und Gager bin ich mit ihnen darin vollig
einer Meinung, dass die Figurine und die Zaubertexte nicht allzu wortlich
verstanden werden sollten. Tatséchlich ist uns vieles in der Sprache, den Vor-
stellungen und den Praktiken so fremd, dass es uns sehr schwer fillt, sie in ei-
ner ihrer Kultur angemessenen Weise zu verstehen. Die blo3e Zahl der in den
drei Zaubertexten angerufenen Gottheiten und Geister belegt, wie anders das
Weltbild der Menschen ist, von denen diese Zaubertexte in Auftrag gegeben
werden. In ihrer Welt wimmelt es nur so von Gottheiten und Totengeistern,
die so real sind wie sie selbst, und die imstande sind, zum Vor- oder Nachteil
der Menschen zu handeln.

Anders als Winkler und Gager bin ich allerdings der Ansicht, dass wir
diese Frauen und Ménner beim Wort nehmen sollten. Die Auftraggeberlnnen
machen geltend, dass sie eine erotische Beziehung anstreben und nicht nur
einen Wandel ihrer inneren Befindlichkeit. Deshalb gehe ich davon aus, dass
Herais, Sophia und Pantous — wie ihre mannlichen Gegeniiber und wie die
Frauen, die Méanner fiir sich gewinnen wollen — auf eine erotische Beziehung
mit den Adressatinnen ihrer Zaubertexte aus sind (auch wenn die gewalttétige
Metaphorik nicht wortlich zu verstehen ist).

Andererseits bemerkt Winkler aber auch ganz richtig, dass diese Zauber-
texte einen sozialen Raum bereitstellen, in dem Frauen ihr Begehren artiku-
lieren und entsprechend handeln kénnen.” So kann etwa eine Familie, deren
Tochter eine unerlaubte sexuelle Beziehung eingeht, behaupten, dass das Ver-
halten der Tochter durch ddmonische Krifte bewirkt worden sei. Auf diese
Weise konnen die Zaubertexte die Ehre einer solchen Familie schiitzen und

5 Ebd., 148 (im Original 97f.). Zum Abschluss stellt Winkler fest: ,,Diese ... Uberlegungen
zerstreuen nicht die Beklemmung, die das Bildwerk aus dem Louvre in uns erzeugt (und
sollen sie auch gar nicht zerstreuen)* (148 [im Original 98]).
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einer Frau ein abweichendes Verhalten ermdglichen. Deshalb beeinflussen
vielleicht auch Herais, Sophia und Pantous/Paitous durch die Verwendung
der Zaubertexte ihr eigenes und anderer Menschen Leben in ganz konkreter
Weise.

Die Sprache und die Bilder dieser Zaubertexte spiegeln die grundlegend
asymmetrische Konzeption sexueller Beziehungen, die sich auch anderswo in
der rémischen Welt und in den von mir im vorliegenden Werk untersuchten
Texten findet. Die in den Beschwdrungen verwendete Sklavinnen-Metapho-
rik verdeutlicht au3erdem, dass es in diesen Texten auch um Machtverhalt-
nisse geht. Wir diirfen nicht vergessen, dass die LeserInnen und Anwende-
rInnen dieser Zaubertexte die romische Institution der Sklaverei kennen und/
oder daran Anteil haben. Dazu gehdrt auch, dass Mannern mannliche und
weibliche Sklavinnen in sexueller Hinsicht zur Verfiigung stehen; bei Frauen
gilt Gleiches fiir Sklavinnen.” (Mir sind keine Liebeszauber bekannt, die von
Menschen in Auftrag gegeben wurden, die eindeutig versklavte Menschen
sind, oder in denen Sklavinnen als Adressatlnnen genannt werden; entspre-
chend ist die Sklavinnen-Metaphorik in den Zaubertexten vermutlich auf freie
oder freigelassene Menschen zu beziehen.) Die antiken LeserInnen erkennen
natiirlich die sozialen Hierarchien, die hinter der Sklavinnen-Metaphorik die-
ser Zaubertexte stehen.”’

Das ménnliche Schema, ein weibliches Opfer zu dominieren und bestra-
fen findet sich in patriarchalen Gesellschaften aller Epochen.”® In antiken

6 Zur religiosen Sprache und dem sexuellen Gebrauch von Sklavinnen s. Jones, Gnosti-
cism. Das romische Recht enthilt strikte Verbote gegen sexuelle Kontakte zwischen einer
verheirateten Frau und jedwedem anderen Mann, auch einem Sklaven (CIC[B] Digesta
48,5,6), aber solche Kontakte gibt es zweifellos. (Das jidische Gesetz verbietet ménnli-
chen Herren nicht, sich ihrer Sklavinnen sexuell zu bedienen; eine sprichwortliche Besté-
tigung solcher Praxis findet sich in m. ’Avot 2,7.)

Im Gegensatz dazu verbietet es das romische Recht nicht, dass sich Herrinnen ihrer Skla-
vinnen sexuell bedienen. Auch wenn mir kein antiker Beleg fiir sexuelle Beziehungen
zwischen Sklavenbesitzerinnen und ihren Sklavinnen bekannt ist, gab es doch wahr-
scheinlich auch solche Beziehungen.

Sklaverei-Metaphorik findet sich in vielen Texten der romischen Zeit, darunter auch in
denen des Neuen Testaments. S. dazu Martin, Slavery; sowie Briggs, God.

Zu diesem Thema im klassischen Griechenland s. Keuls, Reign. Eine Untersuchung se-
xueller Angriffe in romischen Satiren bietet Richlin, Garden. Amy Richlin kritisiert da-
neben auch Michel Foucault und andere, von ihm beeinflusste Autoren wie etwa David
Halperin und John Winkler, weil diese in ihren Schriften iiber sexuelle Gepflogenheiten
und Einstellungen in der Antike das Machtgefélle zwischen Ménnern und Frauen nur
unzureichend in den Blick nehmen und die feministische Forschung auf diesem Gebiet
nicht berticksichtigen (Richlin, Zeus). Auch Saara Lilja hebt die Aggressivitét in der romi-
schen Haltung zur Sexualitdt hervor: ,,Verglichen mit der Sexualitét der Griechen scheint
die romische Sexualitdt deutlich von Gewalttatigkeit und Aggressivitit gepragt zu sein...
Es macht den Eindruck, als ob die urspriinglich sehr strenge und moralistische romische
Einstellung zur Sexualitét leicht ins andere Extrem von Gewalt und sogar Sadismus um-
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Martyrererzahlungen gibt es sexualisierte Vorstellungen der Folterungen von
Frauen.” Diese Vorstellungen — also z. B. das Versklaven einer Frau oder das
Herbeizerren an ihren Haaren oder inneren Korperteilen (wahrscheinlich Ge-
nitalien) — mogen auf uns schockierend wirken, doch solche Bilder wirken
harmlos im Vergleich zu den gewalttitigen und grausamen Bildern, die in
westlichen Gesellschaften unserer Tage in der Pornographie benutzt werden.
Heutzutage finden sich in pornographischen Darstellungen grausame Verge-
waltigungen, Verstiimmelungen, Ermordungen und das Verpriigeln von Frau-
en und Médchen (von denen viele zur Herstellung pornographischer Bilder
gezwungen werden und/oder unter sehr schlechten Bedingungen arbeiten).

Was bedeutet es in kultureller Hinsicht, dass die damaligen Frauen sich ei-
ner Sprache der Dominanz bedienen, damit die gewiinschte Beziehung Wirk-
lichkeit wird? (Dabei ist natiirlich zu bedenken, dass die Frauen, von denen
die Zaubertexte in Auftrag gegeben werden, vielleicht unter den vorhandenen
Zaubertexten keine groe Auswahl treffen konnen — v.a., wenn sie Analpha-
betinnen sind.)*® Wenn heutige ForscherInnen sich mit der Interpretation der
Vorstellung schwertun, dass ein Mann eine weibliche Figurine durchbohrt
oder einen Geist anruft, um eine Frau zu versklaven, dann erscheint es uns
sicher noch viel unverstdandlicher, wenn eine Frau die sexuelle Versklavung
einer anderen Frau begehrt.

Bis heute konnen viele lesbische Feministinnen in den USA es z.B. kaum
verstehen, warum Lesben ,,Butch-Femme*-Rollen (das bedeutet ungeféhr:
,mannliche* und ,,weibliche” Lesben) einnehmen sollten. Um das zu erkla-
ren, beschrieb eine sich selbst als ,,Femme* bezeichnende Frau namens Joan
Nestle ihren Lebensweg so:

Butch-Femme-Beziehungen waren meiner Erfahrung nach komplexe eroti-
sche und gesellschaftliche Statements und nicht verlogene Kopien heterosexu-
eller Beziehungen. ... Besonders in den 1950er Jahren waren Butch-Femme-
Paare die Vorkdmpferinnen gegen sexuelle Bigotterie. Weil sie so sichtbar
waren, bekamen sie die volle Wucht der Gewalt der Stral3e zu spiiren. ... Eine
Butch erkannte man an ihrem Aussehen, eine Femme daran, wen sie an ihrer
Seite hatte. ... In den 1950er Jahren war eine Butch-Lesbe, die Mannerklei-
dung trug, kein Mann, der Ménnerkleidung trug; sie war eine Frau, die einen
originellen Stil kreierte, um anderen Frauen zu signalisieren, wozu sie im-
stande war — ndmlich fiir ihre Erotik einzustehen. ... Viele Femmes benutzten
ihr Aussehen, um Arbeitspldtze zu behalten, die es ihrer Butch-Geliebten er-
moglichten, sich so zu kleiden und so zu leben, wie beide es wollten. ... Wenn

schlagen konnte* (Homosexuality, 135.137). Zur strukturellen Begiinstigung von Verge-
waltigung in den heutigen USA s. Scully, Violence.

S. z.B. Das Martyrium von Perpetua und Felicitas 20; Musurillo, 128f. Deutsche Uberset-
zung: Rauschen, Akten, 40-56.

Dasselbe gilt auch fiir Ménner, besonders wenn sie nicht lesen und schreiben konnten.
Allerdings besitzen freie Méanner gesellschaftlich mehr Macht als Frauen der jeweiligen
Schicht, also als diejenigen, auf die ihre Zaubertexte wohl in erster Linie abzielen.
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diese Art Butch und Femme zusammen ausgingen, konnte man der Femme
nicht vorwerfen, sich [als heterosexuell] auszugeben. Genau genommen war
es sogar so, dass ihr Lesbischsein umso offensichtlicher war, je extremer sie
als Femme auftrat, und dass sie umso eher der Gewalt der Strafle ausgesetzt
war.®!

Nestles Beschreibung sollte all denen zu denken geben, die die ,,Butch-
Femme*-Erfahrung nicht teilen und doch glauben, dass sie sie nachvollzie-
hen konnten. Nestle macht deutlich, dass der Augenschein triigen kann. Au-
Benstehende verstehen vielleicht nicht, dass eine Frau, die Ménnerkleidung
tragt, deshalb kein Mann sein will, sondern dass sie mit der Kleidung einer
moglichen Partnerin komplexe erotische Signale zu iibermitteln versucht.
AuBenstehenden ist wahrscheinlich nicht klar, dass das Risiko eines gewalt-
titigen Ubergriffs auf eine lesbische Frau groBer sein kann, wenn sie sich in
einer Weise kleidet, die kulturell als femininer wahrgenommen wird. Darii-
ber hinaus konnte AuBenstehenden der wirtschaftliche Aspekt der Kleidung
entgehen: Indem sich eine ,,Femme* in kulturell akzeptierter Weise kleidet,
kann sie fiir das Paar finanziell aufkommen (eine kulturell ,,ménnliche” Rol-
le!). Marjorie Garber fiihrt in ihrer Studie tiber Crossdressing aus, dass die
meisten Menschen normalerweise eineN CrossdresserIn gar nicht erkennen
(d.h., dass sie durch die Frau, die sich wie ein Mann kleidet, hindurchsehen
und einen Mann sehen), statt sie oder ihn genau anzusehen und die besondere
Sinnlichkeit des Mannes oder der Frau zu entdecken, der oder die sich wie das
andere Geschlecht kleidet.® In kultureller Hinsicht ist eine Frau in Méanner-
kleidung weder eine Frau noch ein Mann, sondern sie stellt die Kultur infrage.
Wie Nestle zeigt, kann eine lesbische Frau in extrem weiblicher Kleidung eine
kulturelle Provokation darstellen, indem sie z. B. zugleich das wirtschaftliche
Uberleben des Butch-Femme-Paares ermoglicht.

Dies zeigt, dass ein personlicher Bericht uns die kulturelle und wirtschaft-
liche Bedeutung der ,,Femme*“-Rolle besser verstehen lédsst.* Wir sollten be-
denken, dass unser Verstidndnis der kulturellen Signale der Antike fiir deren
Interpretation noch sehr viel mehr Hinweise benétigt. Da wir jedoch keine
personlichen Berichte von Herais, Sophia und Pantous oder von Sarapias,
Gorgonia und Nike besitzen, konnen wir nur Vermutungen dariiber anstellen,
welche erotische Bedeutung die Metaphorik von Gewalt und Dominanz hat.
Wiirde sich z.B. einE antikeR BeobachterIn die Frau, die die Beschworung
ausspricht, in der kulturell ,,ménnlichen Rolle vorstellen? Das ist moglich.
Da jedoch Frauen auch Zaubertexte in Auftrag geben um Méinner anzuzie-
hen, steht das kulturelle Geschlecht dieses Magiers/dieser Magierin nicht ein-

81 Nestle, Question (Zitate 232-236). S. auch Kennedy/Davis, Boots; sowie Miller, Past,
319-332.

Garber, Interessen.

Heutige Erfahrungsberichte finden sich bei Newman, Mystique.
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deutig fest. Vielleicht wiirde auch einE antikeR AuBenstehendeR den Wunsch
einer Frau, eine andere Frau zu versklaven, anders deuten als eine Frau, die in
einer homoerotischen Beziehung lebt. Vielleicht benutzen ja homoerotische
Frauen die Sprache und die Gewohnheiten der Mehrheit in gegenkultureller
Weise, um ihr eigenes erotisches Bedeutungsuniversum zu erschaffen und ihr
wirtschaftliches und soziales Uberleben in einer Welt zu sichern, in der ihre
Lebensweise in hohem Maf3e verachtet wird (was die in diesem Buch présen-
tierten Quellen belegen).

Es konnte andererseits aber auch so sein, dass sich homoerotische Frauen
in Oberdgypten gar nicht als sexuelle Minderheit wahrnehmen, sondern es als
personliche Eigenheit und nicht als kulturelle Provokation ansehen, eine an-
dere Frau zu begehren. Womoglich sehen sie eine Sklavin einfach nur als eine
Sklavin — also ein Mensch, der ihrer Macht total ausgeliefert ist und sich zum
Uberleben den Wiinschen seiner Herrin zu fiigen hat. Mir ist vollig klar, dass
die Sklavinnenmetaphorik auf die unmenschliche Institution der Sklaverei
zuriickgeht, die fiir die romische Welt typisch ist. Aufgrund der grof3en kul-
turellen Distanz verstoren uns einige der Bilder, die sich in den Zaubertexten
finden. Wenn wir besser verstehen konnten, was die Menschen sich bei diesen
Bildern vorstellen, dann wiirden sie uns vielleicht weniger verstdren — oder
aber noch mehr.

3 Die Rekonstruktion von Frauengeschichte

Die groBite Bedeutung der drei Zaubertexte liegt darin, dass sie belegen, dass
es in der romischen Welt tatsidchlich Frauen gibt, die sich eine Partnerin wiin-
schen und einige Miihen auf sich nahmen, damit es zu einer solchen Bezie-
hung kommt. Thre Namen — Herais, Sophia, Pantous — belegen sehr konkret,
dass Frauen andere Frauen begehren. Die Rekonstruktion der historischen
Situation dieser Frauen ist jedoch schwieriger, als die kulturellen Denkweisen
zu beschreiben, die sich in diesen Texten spiegeln. Welche Vorstellung haben
Herais, Sophia und Pantous von ihren erotischen Beziehungen? Ist eine lén-
gerfristige Liebesbeziehung mit der potenziellen Partnerin tiberhaupt mog-
lich? Konnen beide heiraten oder in einer ehedhnlichen Beziehung zusam-
menleben? Oder miissen wir uns die Beziehungen zwischen diesen Frauen
und ihren Partnerinnen als heimliche Affaren vorstellen? Sind Sarapias, Gor-
gonia und Nike verheiratet, als Herais, Sophia und Pantous ihre Zaubertexte
in Auftrag geben? Die der Forschung derzeit zur Verfligung stehenden anti-
ken Quellen lassen keine eindeutigen Antworten auf diese Fragen zu. Doch
ich mdchte unter Heranziehung anderer antiker Bindezauber einige Vermu-
tungen dullern.
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Einige antike Liebeszauber rechnen mit der Moglichkeit einer Ehe oder ei-
ner Lebenspartnerschaft als Folge der Beschworung.® Weibliche wie méannli-
che Auftraggeberlnnen beschreiben ihren Wunsch nach einer ldngerfristigen
Beziehung. So ruft z.B. eine Frau namens Domitiana in einem im nordaf-
rikanischen Hadrumetum gefundenen und wahrscheinlich aus dem dritten
nachchristlichen Jahrhundert stammenden Bindezauber eine Gottheit an, um
Urbanus fiir sich zu gewinnen. Thr ausdriicklicher Wunsch lautet, ,,dass er sie
als seine Ehefrau in sein Haus fiihren soll®. In einer der Septuaginta eng ver-
wandten Sprache ruft Domitiana die Gottheit mit eindeutig jiidischen Namen
an (z.B. Iao, der griechischen Ubersetzung von ,,JHWH®), um ,,ihn [Urbanus]
mit Domitiana zusammenzufiihren ... voller Liebe, verriickt, von Liebe, Lei-
denschaft und Verlangen nach Domitiana gepeinigt ... fithre sie zusammen in
der Ehe und als Eheleute mit Liebe ihr Leben lang. Lass ihn ihr gehorsamer
Sklave sein, so dass er keine andere Frau oder kein anderes Maddchen auf3er
Domitiana begehrt, die von Candida geboren wurde, damit er sie als seine
Frau behilt ihrer beider Leben lang. Jetzt, jetzt! Schnell, schnell!“** In einem
anderen Zaubertext fleht eine Frau namens Dioskourous den Geist eines/einer
Toten an, dass er Sarapion dazu bringen moge, sie zu lieben. Sie fiigt hinzu:
,,Uund mach, dass er mich immer liebt, bis er im Hades ankommt.“® Und eine
makedonische Frau namens Thetima formuliert ihre Bitte so: ,,Mdge er wirk-
lich keine andere Frau als mich haben, damit [ich] an der Seite von Dionuso-
phon alt werde.“®” In dhnlicher Weise verheif3t eine antike Formelsammlung
dem Leser, dass nach der vielfachen Rezitation eines bestimmten Liebeszau-
bers die dadurch gebundene Frau ,,dich ihr ganzes Leben lang lieben wird.“®®
Ein im 3. oder 4. Jh. lebender Agypter namens Sarapamon hofft, dass eine
Frau namens Ptolemais ,,mir mein ganzes Leben lang unterstehen moge.“%

8 Blackman belegt, dass oberdgyptische Béuerinnen im frithen 20. Jh. hiufig Liebeszauber

benutzen, um Eheménner zu erlangen (Fellahin, 90).

8 Audollent, tabellae, Nr. 271.15, 39—47; englische Ubersetzung: Gager, Tablets, 112115,
Nr. 36.
Bemerkenswerterweise wird die Sklavereimetaphorik ebenso von Frauen verwendet wie
von Ménnern. Erst durch weitere Untersuchungen lief3e sich feststellen, wie diese Vorstel-
lungen funktionieren, wenn sie von Frauen in Richtung auf Méanner benutzt werden. Da
das romische Recht sexuelle Kontakte zwischen Herrinnen und ihren Sklaven verbietet
(im Gegensatz zum freien Zugang, den Herren zu ihren Sklavinnen hatten), ist es denk-
bar, dass die Bilder, wenn sie von Frauen gegeniiber Ménnern verwendet werden, ande-
re kulturelle Konnotationen besitzen als im umgekehrten Fall. S. CIC[B] Digesta 48,5,6
(jeder Geschlechtsverkehr einer Frau mit einem anderen Mann auf3er ihrem Ehemann ist
Ehebruch).

8  PGrM 16,24f.; englische Ubersetzung: GMPT 1,252.

8 Ungefdhr 375-359 v. Chr. Fiir den vollstindigen Text und Kommentar s. Voutiras, Gamoi;
ders., tablette. Englische Ubersetzung dieser Textpassage: Gager, Tablets 85 Anm. 24.

8 PGrM 7,914f ; englische Ubersetzung: GMPT 1,142.

% Daniel/Maltomini, Supplementum, 1,47,26; s. auch Gager, Tablets, 100, Nr. 28.



Griechische Liebeszauber aus Agypten 133

Diese Beispiele dafiir, dass Auftraggeberlnnen die Bindezauber dazu
benutzen, eine langfristige Beziehung zu erlangen, machen plausibel, dass
Herais, Sophia und Pantous eine dauerhafte Verbindung mit Sarapias, Gor-
gonia und Nike suchen. Bemerkenswert ist der ausdriickliche Wunsch nach
simmerwahrender Liebe* (Zeile 51f.) bei Sophias Versuch, Gorgonia zu ge-
winnen. Diese Auslegung der Zaubertexte trigt dem offentlichen Charak-
ter der Liebesbeziehung Rechnung, weil langfristige Beziehungen sich viel
schwerer verheimlichen lassen als kurze erotische Begegnungen. Zu langfris-
tigen Beziehungen gehort auch die Mdoglichkeit des Zusammenlebens, wo-
durch die Beziehung der Offentlichkeit noch weniger verborgen bleiben kann.
Wie mehrfach an anderer Stelle in diesem Buch erwidhnt, werden Ehen oder
ehedhnliche Beziehungen zwischen Frauen explizit von Clemens von Alex-
andria, Ptolemaios von Alexandria, lamblichos, der Sifra und Lukianos von
Samosota genannt. Die ersten vier dieser Quellen siedeln solche Ehen oder
eheihnlichen Beziehungen im Agypten des 2. oder 3. Jh.s. n. Chr. an. Luki-
anos dagegen erzihlt von einer Frau von der Insel Lesbos, die ihre Partnerin
aus Korinth als Ehefrau bezeichnet. Da drei der hier behandelten Zaubertex-
te aus Agypten und aus der fraglichen Zeit stammen (Herais: 2. Jh. n. Chr;
Sophia: 2. oder moglicherweise 1. Jh. n. Chr.; Pantous: 3. oder 4. Jh. n. Chr.),
sind sie rdumlich und zeitlich in einem Kontext anzusiedeln, in dem Ehen
zwischen Frauen auch anderweitig belegt sind. Vielleicht wollen diese drei
Frauen deshalb ihre Partnerinnen heiraten oder ehedhnliche Beziehungen mit
ihnen eingehen.

Pantous fleht in dem von ihr in Auftrag gegebenen Zaubertext den daimon
des verstorbenen Horion an, dass er Nike dazu bringen soll, sie fiinf Monate
lang zu lieben. Zunéchst scheint die zeitliche Begrenzung auszuschlieBen,
dass Pantous eine Ehe oder eine ehedhnliche Beziehung anstrebt. S. Eitrem ist
jedoch der Ansicht, dass dieser Zaubertext sich auf eine Probeehe (zwischen
einem Mann und einer Frau) beziehen konnte, die einigen antiken Quellen
zufolge genau fiinf Monate dauerte.’® Es scheint, dass ein Paar wihrend einer
Probeehe ohne Vertrag zusammenlebt (,,ungeschriebene Ehe®; agraphos ga-
mos; agraphos syneinai)®® und erst nach dieser Zeit die Verbindung in einem
schriftlichen Vertrag niederlegt. Pantous konnte also darauf hoffen, sich bei
der Begriindung einer langfristigen Beziehung an die Praxis der gemischtge-
schlechtlichen Paare anschlieen zu kénnen.

Die Abfassung der Zaubertexte geht wohl stirker in der Offentlichkeit vor
sich als haufig gedacht, was auf den potenziell einsehbaren und 6ffentlichen
Charakter der erwiinschten Beziehungen hindeutet. (So konnen die Auftrag-
geberlnnen z. B. anderen Menschen davon erzihlen, dass sie einen Zaubertext
in Auftrag gaben; einige der rituellen Handlungen konnten o6ffentlich sein;

% Eitrem/Amundsen, Papyri, 33 Anm. 1 (Eitrem).

ol Wolff, Marriages, 71f.
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und manche Menschen konnten die Auftraggeberlnnen vielleicht im Beisein
eines oder einer magos sehen.) Zur Ausfertigung eines Zaubertextes gehort
nicht nur, ein schriftliches Dokument in Auftrag zu geben, sondern auch das
Ausfithren von Ritualhandlungen wie das Vortragen des Zaubertextes oder
das Anbringen des Textes an einem bestimmten Ort zusammen mit weite-
ren Gegenstianden wie Blumen, Wachs- oder Tonfigurinen.”? John Gager hat
besonders den komplexen rituellen Charakter und die 6ffentlichen Aspekte
der Bindezauber betont.”® So steht z. B. in einer kleinasiatischen Inschrift von
156/157 n. Chr., dass beim Verriicktwerden eines Mannes namens Ioukound-
os ,,iiberall verbreitet [wurde], dass er von seiner Schwiegermutter Tatia ver-
hext worden sei®, die ihrerseits die Anschuldigungen zuriickweist.”* Dieser
wie auch andere Zaubertexte belegen, dass offentlich iiber Bindezauber ge-
sprochen wird.

Andererseits ist es natiirlich auch moglich, dass Herais, Sophia und Pan-
tous auf heimliche Liebesabenteuer aus sind. Der aus einer fritheren Epoche
stammende hellenistische Bithnenautor Herodas beschreibt eine Unterhal-
tung zwischen Hausfrauen. Sie diskutieren dariiber, wie sie an einen herrlich
festen und glatten Lederdildo herankommen, der von einem lokalen Schuh-
macher gefertigt wird; ,,fiir eine Frau gibt es kaum einen besseren Schuster®.%
Herodas beschreibt eine fiktive und trotzdem glaubhafte Szene, in der Frauen
beratschlagen, wie sie sich unabhingig von ihren Eheménnern noch sexuel-
le Lust verschaffen konnen. Dabei ist Herodas’ Schilderung nicht unbedingt
homoerotisch. Die Szenerie verheirateter Frauen, die gemeinsam dariiber
nachdenken, wie sie eine Liebhaberin finden und das vor ithren Ehemédnnern
geheimhalten konnen, bietet moglicherweise die gesellschaftliche Kulisse fiir
unsere Liebeszauber.

Da einige Auftraggeberlnnen der Zaubertexte ausdriicklich verheiratete
Menschen fiir sich gewinnen wollen, ist es durchaus denkbar, dass Sarapias,
Sophia und Nike verheiratet sind. In einem griechischen Zauberspruch aus
dem italienischen Cumae verlangt ein ménnlicher Antragsteller, dass seine
potenzielle Partnerin ,,zuerst die Treue gegeniiber ihrem Ehemann aufgibt*.®
In einem anderen Zaubertext ruft ein minnlicher Auftraggeber den daimon
an, der Frau nicht zu gestatten, ,,an ihren [eigenen] Ehemann [oder] ihr Kind
zu denken ... sondern lass sie herkommen und vor Leidenschaft, Liebe und

2 Wenn der Zaubertext am Sarkophag eines in jungen Jahren oder eines gewaltsamen Todes

verstorbenen Toten anzubringen ist, iibernimmt vielleicht der/die Schreiberln oder eine
andere kompetente Person diese Aufgabe. Gagers Sammlung antiker Zeugnisse gibt Ein-
blick in das Wissen von und die 6ffentliche Diskussion iiber Bindezauber (Gager, Tablets,
243-264).

% Ebd., 20f.

° Ebd., Nr. 137.

% Herodas, Mimiamboi, 6,72f.; Knox, Herodas, 278f.

% Audollent, tabellae, Nr. 198,39f.
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Geschlechtsverkehr dahinschmelzen™®” Ein ménnlicher Antragsteller kann
sich erhoffen, eine Frau ihrem Ehemann abspenstig zu machen. Vielleicht
erhoffen die drei Auftraggeberinnen in unseren Texten sich Ahnliches. Doch
belegt die Schilderung Senecas d. A., nach der zwei tribades vom Ehemann
der einen zusammen im Bett {iberrascht und sofort von ihm getétet wur-
den —”® welche Gefahr homoerotische Handlungen fiir verheiratete Frauen
darstellen, selbst wenn Senecas Erzdhlung fiktiv ist. (Im Gegensatz dazu
miissen Ehefrauen es in der Welt des antiken Mittelmerraums nicht selten
ertragen, dass ihre Eheménner Liebhaber hatten).”

Herais, Sophia und Pantous koénnten also durchaus eine Beziehung anstre-
ben, die gemischtgeschlechtlichen Beziehungen vergleichbar ist. Sie konnten
sich auch vorstellen, in einer solchen Beziehung die ,,mannliche* Rolle, also
den sich durchsetzenden Part, zu iibernehmen. Da Frauen jedoch auch Zau-
bertexte in Auftrag geben, um Méinner fiir sich zu gewinnen, deutet das blof3e
Bestellen von Zaubertexten nicht schon darauf hin, dass Herais, Sophia und
Pantous sich in einer ,,mannlichen* Rolle sahen.

4 Liebeszauber, Magie und Religion

Herais, Sophia und Pantous setzen auf Zaubertexte, um Partnerinnen fiir
sich zu gewinnen. Vertrauen sie dabei auf unerlaubte Magie, oder bedienen
sie sich schlicht der synkretistischen Volksreligion ihrer Zeit? Wenn diesen
Frauen und anderen Menschen die Zaubertexte als religiose Ausdrucksform
erscheinen, dann tolerieren vielleicht auch andere Praktizierende dieser Reli-
gion die homoerotischen Wiinsche dieser Frauen. Wenn sie dagegen diese Be-
schworungen als Magie ansehen und als ein von der Religion zu unterschei-
dendes, unerlaubtes Phdnomen betrachten, dann kénnten die homoerotischen
Wiinsche der Frauen ebenfalls den Charakter des Unerlaubten tragen.

In der Forschung wird insgesamt dariiber diskutiert, ob die Bindezauber
als Magie oder als Religion zu verstehen sind. C. R. Philips ist der Ansicht,
dass im antiken Griechenland und Rom bis zum christlichen romischen Reich
das, was wir als ,,Magie® bezeichnen, weder eindeutig definiert ist noch sys-
tematisch dagegen angegangen wird. Dariiber hinaus sei die gegenwartige
Diskussion in der Altphilologie iiber Gebiihr von den Begriffsbestimmungen
des 19. Jhs. gepragt, denen zufolge Magie entweder als schéddliche Religion
oder als schlechte Wissenschaft zu verstehen sei. Auch fiihrt er an, dass in

97 PGrM 19a; englische Ubersetzung: GMPT 1,257.

% Seneca d. A., Controversiae 1,2,23.

% In einem Ehevertrag aus dem Jahr 92 v. Chr. verbietet die Ehefrau ihrem Ehemann aus-
driicklich, einen Knaben zum Geliebten zu nehmen (Papyrus Tebtynis 1,104,18-20), wo-
mit eben dies als Praxis von Eheménnern belegt wird. Weitere Beispiele dafiir finden sich
bei Cantarella, Bisexuality, 171f.
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der griechischen wie der rémischen Gesellschaft keine Ubereinstimmung da-
riiber besteht, was ,,wahre Religion* ausmacht — doch ohne eine solche Be-
stimmung ldsst sich ,,Magie* nicht definieren.'”” Auch John Gager und seine
MitarbeiterInnen vermeiden in ihrem Buch iiber die Fluchtafeln und Binde-
zauber den Begriff ,,Magie®, weil ihrer Meinung nach ,,Magie als definierbare
und konsistente Kategorie menschlicher Erfahrung schlicht nicht existiert®.!°!
Stattdessen wiirden in der Wissenschaft der Kategorie ,,Magie* generell die
Praktiken zugeordnet, deren Einordnung als ,,Religion” nicht erwiinscht ist.
In die gleiche Richtung geht Fritz Graf, der die verbliiffende Ahnlichkeit zwi-
schen griechischen Gebeten in Texten, die als religios gelten, und Gebeten
oder Zauberspriichen, die im Corpus magischer Papyri enthalten sind, unter-
sucht.'%?

Anders argumentiert dagegen Hans Dieter Betz, der davon ausgeht, dass
sich zwischen Magie und Religion tatsachlich Unterschiede ausmachen las-
sen, weshalb die Praktiken in beiden Bereichen theologisch beurteilt werden
sollten. Betz untersucht Hinweise, nach denen die magoi der hellenistischen
Zeit dltere dgyptische Magie abwandeln und legitimieren, indem sie Voka-
bular und Vorstellungen griechischer Mysterienkulte {ibernechmen. Doch er
bemerkt, dass die hieraus geschaffene synkretistische Mischung ,,die innere
Einheit und Unversehrtheit* der einzelnen Mysterienkulte zerstort habe.!
Betz belegt seine These durch die Mithrasliturgie, die sich im Corpus der
magischen Papyri findet'™ und die sich vom offiziellen Mithraskult dadurch
unterscheidet, dass ihr ,,Grundziige wie die ethische Haltung, die Eide, die
Gemeinschaft und die Loyalitdt zwischen den Kultteilnehmenden fehlen,
ganz zu schweigen von der Sorge um das Wohlergehen der Regierung des
Reiches und der Weltgemeinschaft®!® Betz zufolge ,,ist Magie die Kunst,
durch die die Menschen, die sie praktizieren, sich besser und nicht schlechter
fithlen; Magie nédhrt bei den Verunsicherten die Illusion der Sicherheit, bei
den Hilflosen das Gefiihl der Hilfe und bei den Hoffnungslosen den Trost der
Hoffnung. Natiirlich ist dies alles eine Tduschung.“!° Magie und Religion
sind daher fiir Betz grundsétzlich voneinander zu unterscheiden.

Wie Philips, Gager und Graf sehe ich jedoch auch keine klare Unterschei-
dungsmoglichkeit zwischen Magie und Religion in den Quellen des antiken
Mittelmeerraumes, die dlter sind als die christliche Theologie. Vielmehr den-
ke ich, dass die als ,,magisch* bezeichneten Texte — zu denen auch die iiber

190 Philips, Crimen. S. auch Philips’ Erérterung von Magie und Religion: Sociology, insbe-

sondere 2711-2732. Zur antiken Kritik der Magie s. Lloyd, Magic, 10-58.
191 Gager, Tablets, v und 24 (Zitat auf S. 24).
102 Graf, Prayer. Zur Definition von Magie im Verhéltnis zur Religion s. auch Segal, Magic.
103 Betz, Magic (Zitat auf S. 254).
104 PGrM 4,475-829; englische Ubersetzung: GMPT 1,48-54.
105 Betz, Magic, 254.
196 GMPT 1,xlviii.
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1.500 iiberlieferten Bindezauber zihlen — wertvolle Quellen sind, aus denen
sich Informationen tiber die volkstiimlichen und hiufig synkretistischen re-
ligiosen Briauche von Menschen unterschiedlicher gesellschaftlicher Schich-
ten im antiken Mittelmeerraum entnehmen lassen.'”” Wenn man Magie und
Religion nicht voneinander unterscheiden kann, dann bedeutet das allerdings
nicht, dass man iiber die tiblicherweise als magisch oder religios bezeichneten
Praktiken nicht kritisch reflektieren konnte. Was die Notwendigkeit kritischer
Interpretation angeht, stimme ich mit Betz iiberein.!%

So stellen die drei Zaubertexte ausgezeichnete Belege fiir die synkre-
tistische Religion dar, die von den VerfasserInnen und Auftraggeberlnnen
praktiziert wird. In den Zaubertexten von Herais und Sophia wird Anubis
angerufen, der dgyptische ,,fromme Bote der Toten“,'” der als Beschiitzer
der Nekropolen gilt und hiufig als Mensch mit Hundekopf dargestellt wird.
In Herais” Zaubertext wird auch Hermes angerufen, der griechische Got-
terbote, und es werden Anubis und Hermes mit ,,allen Ubrigen dort unten®
verbunden,"® wodurch Anubis und Hermes als Gottheiten der Unterwelt (oder
»chthonische* Gottheiten) eingeordnet werden. Sophias Zaubertext bezieht
sich indirekt auf Hermes als ,,den Mittler ... den allwissenden Knaben‘!!! des
agyptischen Gottes Osiris. Was die drei Zaubertexte angeht, so findet sich
in dem von Sophia die groBte Vielfalt internationaler Gottheiten und Halb-
gottheiten, zu denen dgyptische (Osiris [vielleicht hier als Osiris-Sonne!'?],
Serapis, Anubis, Arsnuphis [Arensnuphis], Phré, Harmachimeneus,'?® viel-
leicht Chmoudr'*), griechische (Hermes, Helios, die Erinnyen und Zerberus,

197 David Aune schldgt vor, Magie als Unterkategorie von Religion zu betrachten: ,,Ein be-
stimmtes magisches System héngt mit einer religiosen Struktur in dem Sinne zusammen,
dass es die grundlegend religiose Weltsicht der es umgebenden Religion teilt™ (Magic,
1516). Auf andere Weise kann man sich dem Problem von Religion und Magie nihern,
wenn die Perspektive auf die gesellschaftlichen Institutionen gelenkt wird. Im Gegensatz
zu Offentlich angestellten PriesterInnen {ibt ein/eine magos seine/ihre Tétigkeit privat aus.
(Fiir diese Einsicht bin ich Prof. Helmut Kdster von der Harvard Divinity School dankbar,
der auBerdem betont, die priesterliche Funktion bestiinde haufig in der Aettoupyia.) Dabei
ist es allerdings nicht moglich, Religion generell als offentlich und Magie generell als
privat einzuordnen, da hdusliche Kulte und einige religiése Vereinigungen im 0stlichen
Mittelmeerraum (zu denen auch die frithchristlichen Hauskirchen zéhlen) privat oder in
einer Grauzone zwischen privat und 6ffentlich anzusiedeln sind.

108 Allerdings unterscheidet sich mein eigenes Interesse grundlegend von dem, das Betz ver-
folgt. Wahrend ich etwa nach den Auswirkungen bestimmter religidser Praktiken und
Symbolsysteme auf Frauen frage, tut Betz dies nicht.

19" Daniel/Maltomini, Supplementum 1,42,24.

110 PGrM 32,3f.

' Daniel/Maltomini, Supplementum, 1,42,23f.

12 Ebd., 1,42,23: ,,Stern von Agyptenland*.

113" Daniel und Maltomini vermuten, dass dieser Name auf den dgyptischen Ausdruck fiir
,,Horus am Horizont* zuriickgeht (ebd., 1,144).

114" Vielleicht von Chnum-Horus abgeleitet.
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der dreikdpfige Hund, der den Eingang zur Unterwelt bewacht), hebriische
(Azagl, Lykael, Beliam [eine andere Schreibweise von Beliar], 1ad), babyloni-
sche (Ereschkigal'®®), persische (Mithras) und gnostische (Abrasax''®) zahlen.
Bemerkenswert ist die theologische Spannung in Sophias Zaubertext dazwi-
schen, sich vor den Gottheiten zu fiirchten (was herkdmmlich als Religion be-
zeichnet wird) und ihnen zu befehlen, die eigenen Wiinsche auszufiihren (was
herkémmlich als Magie bezeichnet wird).!"” Dartiber hinaus finden sich in der
mystischen Sprache dieses Zaubertextes auch hebrdische Begriffe wie z. B.
théenor in Zeile 56, ,,Licht geben®, sowie dgyptische, etwa chach in Zeile 53:
»Lunzdhlig“!"™® Die Religionsform von Sophias Zaubertext liele sich als pan-
theistischer Synkretismus bezeichnen;!" dieser besitzt im romischen Reich
zahlreiche AnhéngerInnen, und er kommt in zahlreichen Zaubertexten zum
Ausdruck.

Herais, Sophia und Pantous vertrauen offenbar darauf, dass dieses erdrii-
ckend ménnliche Pantheon ihnen dabei behilflich sein wiirde, eine Geliebte
fiir sich zu gewinnen. Heute mag es uns wundern, dass die in diesen Zauber-
texten zu findende Religion sexuelle Liebe zwischen Frauen nicht verbietet,
und dass die Gottheiten dariiber kein Missfallen duBern. Diese Akzeptanz
weiblicher und méannlicher Homoerotik verwundert umso mehr angesichts
der in den Zaubertexten zum Ausdruck kommenden hochst asymmetrischen
Auffassung von sexuellen Beziehungen — genau diese Asymmetrie gilt an
anderer Stelle als Grund fiir die Ablehnung gleichgeschlechtlicher Liebe.

5 Die Zaubertexte und das friihe Christentum

Diese Zaubertexte belegen, dass frithchristliche Autorlnnen auf die gesell-
schaftliche Wirklichkeit der roémischen Welt reagieren, wenn sie geschlecht-
liche Beziehungen zwischen Frauen brandmarken. Es féllt auf, dass einige
Details der Zaubertexte den paulinischen Beschreibungen von Menschen éh-
neln, denen der Zorn Gottes offenbart wurde (R6m 1,18-32). Diese verehren
eine ganze Reihe von Gottheiten, von denen manche, wie etwa der griechische
Gott Hermes (den Herais und Sophia anrufen), der Gestalt nach sterblichen
Menschen gleichen. Andere sehen wie vierfiiBige Tiere aus; so beispielsweise
Anubis, der in Agypten hundeképfig dargestellt wird (und von Herais und
Sophia angerufen wird). Schlielich belegen die Zaubertexte, dass es Frauen

115 Eine weibliche Gottheit der Unterwelt, die hdufig mit der griechischen Hekate in Verbin-

dung gebracht wird.
116S. Eitrem weist auf die unterschiedlichen Funktionen hin, die diese verschiedenen Gott-
heiten im Zaubertext besitzen (Notes, 61f.).
17" Besonders deutlich ist dies in der choliambischen Passage (Zeilen 20-25).
18 Zu diesen und zu weiteren Belegen s. Daniel/Maltomini, Supplementum, 1,141-153.
119°S. Wiinsch, Omaggio, 6.
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gibt, die sich nach Frauen sehnen (wie auch andere Zaubertexte belegen, dass
Maénner ,,zueinander in Begierde entbrannt sind*“ [Rém 1,27])."° Auch wenn
die drei Zaubertexte wahrscheinlich erst in nachpaulinischer Zeit entstehen,
scheinen sie fiir etwas zu stehen, was Paulus’ Ansicht nach die schlimmste
heidnische Gotzenverehrung, Gottlosigkeit und Siindhaftigkeit darstellt.

Wenn diese Zaubertexte den Liebeszaubern gleichen, die Frauen in Alex-
andria im 2. Jh. zur Zeit des christlichen Autors Clemens oder in Antiochia
im 4. Jh. zur Zeit des Kirchenvaters lohannes Chrysostomos in Auftrag ge-
ben, dann kdnnen wir besser nachvollzichen, warum diese Ménner darauf so
vehement reagieren. Clemens notiert, dass Frauen andere Frauen heiraten.!?!
Heiratete vielleicht eine der in den Zaubertexten erwdhnten Frauen eine an-
dere Frau? Johannes Chrysostomos schreibt, dass es ,bedeutend schimpfli-
cher ist, dass sogar Frauen diese sexuellen Verbindungen suchen, da sie mehr
Schamgefiihl haben sollten als Méanner“.'*? Herais, Sophia und Pantous ver-
halten sich in der Tat schamlos. Sie streben aktiv eine erotische Beziehung mit
der Frau an, die sie begehren. Diese Zaubertexte sind deshalb von unschétz-
barem Wert als Zeugnisse fiir das Phdnomen, gegen das frithchristliche und
antike AutorInnen so heftig polemisieren.

120 Das griechische Wort éxxaiw (wortlich: ,,in Brand setzen®, ,.entfachen®, ,,entflammen®)
erinnert an die Metaphorik des Brennens, die hdufig in den Liebeszaubern zu finden ist
(xalw, Tupbw, PAEyw).

12l Clemens von Alexandria, Paidagdgos 3,3,21,3; s. dazu die Diskussion unten.

122 Chrys.hom. 4, PG 60,417 Mitte.



VORHERBESTIMMTE EROTISCHE ORIENTIERUNGEN:
ASTROLOGISCHE TEXTE

In der romischen Welt wird weibliche Homoerotik in astrologischer Litera-
tur weitaus hdufiger genannt als in irgendeiner anderen Art von Literatur.
Die astrologischen Texte sind sehr verschieden; die Spannbreite reicht von
Handbiichern fiir astrologische Fachleute (Vettius Valens) bis zu theoreti-
schen Abhandlungen fiir die wissenschaftliche und philosophische Elite (Pto-
lemaios). Die Astrologlnnen der romischen Zeit, die diese Texte verfassen,
sagen menschliches Verhalten voraus und versuchen es durch Himmelsbeob-
achtung zu verstehen, v.a. durch die Konstellationen von Sternen und Plane-
ten.! Bei der Erstellung eines Horoskops behandeln die AstrologInnen auch
die Personlichkeit und die Zukunft eines Menschen, worunter auch dessen
Sexualitdt zu rechnen ist, und geben Empfehlungen, wie dieser Mensch sein
Schicksal annehmen kann.? Auch weibliche Homoerotik gehort zur grofien
Bandbreite sexueller Moglichkeiten, die sich in astrologischen Texten aus der
romischen Zeit finden.

Im Folgenden untersuche ich diese Texte als Artefakte, in der sich die Kul-
tur spiegelt, an deren Erschaffung sie zugleich Anteil haben. In den Horos-
kopen werden Charakterziige und Lebensgewohnheiten beschrieben, die die
Astrologlnnen vermutlich in ihrer Umwelt beobachten und zu denen auch
Frauen liebende Frauen gehorten.* Unabhingig davon, ob diese Astrologln-

' Martin P. Nilsson beschreibt die Anziehungskraft der Astrologie in der Antike folgender-
mafen: ,,Denn den Gebildeten sagte sie als Wissenschaft, den Mystikern als Mystizismus
und der breiten Masse als bequeme Wahrsagekunst zu* (Geschichte, 2,507). Eine Einfiih-
rung in die antike Astrologie bietet Barton, Astrology. S. auch dies., Power.

Es ist nicht sicher, inwieweit antike Astrologlnnen die einzelnen Menschen als von der
Gemeinschaft getrennt ansehen. Vielleicht begreifen sie die unterschiedlichen sexuellen
Gewohnheiten als Modulationen im gesamten Universum und nicht nur im Hinblick auf
einzelne Menschen (Robert Canavello, personliche Korrespondenz vom 22. Oktober
1993).

Cumont, Egypte, benutzt astrologische Texte, um mehr iiber das ptolemiische Agypten
zu erfahren, tiber die Regierung, die Stadte, Spiele, Berufszweige, Religion, Ethik, Straf-
gesetzgebung etc. des Landes. Sein Buch basiert vorwiegend auf dem ,,Buch des Hermes
Trismegistos* (wobei allerdings die Frithdatierung von Cumont mit Sicherheit falsch ist,
weil das Werk aus unterschiedlichen Teilen zusammengesetzt ist und nur einige Teile
auf eine relativ frithe Zeit zuriickgehen). Cumont zieht auch Autoren wie Vettius Valens
und Firmicus Maternus heran, weil er seiner Ansicht nach erwiesen hat, dass sie dlteres
Material enthalten. Cumonts Werk unterscheidet sich von meiner Darstellung darin, dass
er die astrologischen Texte als sozialgeschichtliche Quellen verwendet, wéhrend ich die
Weltsicht der Texte selbst untersuche. Selbstverstdndlich ergdnzen sich Sozialgeschichte
und ideologiekritische Untersuchungen gegenseitig. Auch bietet Cumonts Feststellung,
dass ménnliche und weibliche Homoerotik sowie andere Formen sexueller Unkonventi-
onalitét weit verbreitet gewesen sein miissen, einen wichtigen Ausgangspunkt fiir meine
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nen personlich Frauen kennen, die Frauen lieben, halten sie weibliche Homo-
erotik doch fiir eine mogliche Kategorie, um das Sexualverhalten einer Frau
zu beschreiben.

Wie ich in diesem Buch bereits an anderer Stelle ausgefiihrt habe, stellten
»aktiv und ,,passiv grundlegende Kategorien der romischen Gesellschaft
dar; sie sind als ,,mannliches® bzw. ,,weibliches* Gender codiert. Die Astro-
logInnen ordnen in ihrer Darstellung des breiten Spektrums moglichen Se-
xualverhaltens und sexueller Orientierungen die aktive sexuelle Rolle hiufig
als mannlich und die passive sexuelle Rolle als weiblich ein. Deshalb werden
passive Méanner als verweiblicht und aktive Frauen als maskulin bezeichnet.
Durch die Verwendung des Konzepts der Maskulinisierung von Frauen so-
wie der Feminisierung von Ménnern kénnen die Astrologlnnen die kulturelle
Norm einer hierarchisch geordneten Zweigeschlechtlichkeit beibehalten und
trotzdem zahlreiche empirisch belegbare ,,Ausnahmen® zulassen.

Da sich die Astrologie in der Antike in den gehobenen wie auch den nie-
deren Bevolkerungsschichten allgemeiner Beliebtheit erfreut, liefert sie sehr
wertvolle Informationen fiir die Bestimmung der Werte, die in der rdémischen
Zeit gelten. Urspriinglich stammt die Astrologie aus Babylonien. In ptolemé-
ischer Zeit trifft sie auch in Agypten auf groBes Interesse. Zu dieser Zeit tra-
gen die Logik und die wissenschaftliche Methodik der Griechen zur Weiter-
entwicklung der Astrologie bei, und unter den Gebildeteten ist sie Gegenstand
zahlreicher philosophischer Debatten. In romischer Zeit ist die Astrologie
nicht mehr nur die Doméne der wissenschaftlichen Elite, sondern hat bereits
Spuren in der Religion, der Medizin, der Philosophie und anderen Wissen-
schaftsgebieten wie auch im Alltagsleben hinterlassen. Mit der Einfiithrung
des julianischen Kalenders durch Kaiser Augustus wird die Astrologie auch
breiteren Bevolkerungsschichten zugénglich.* Sie hat so viele AnhidngerInnen
in der romischen Welt, dass es dem Christentum selbst Jahrhunderte spéter
noch nicht gelungen ist, sie komplett auszumerzen.’

Untersuchung. Cumont leitet diese These — dass unkonventionelles Sexualverhalten hiu-
fig sei — aus astrologischen Texten her.

Mathematische Berechnungen zu den zwolf Zeichen des Tierkreises sind mit einem Son-
nenkalender sehr viel einfacher auszufiihren.

Uber den Wert von Astrologie wird damals — wie heute — gestritten, aber in der rémischen
Zeit wird sie von fithrenden Wissenschaftlern als ernsthafte Disziplin anerkannt. So ver-
teidigt z. B. Ptolemaios die Astrologie mit dem Hinweis darauf, dass Sonne und Mond
zweifellos einen Einfluss auf das Wetter, die Ernte, die Gezeiten und das Leben der Tiere
besitzen. Ptolemaios rdaumt ein, dass die menschliche Wissenschaft keine exakten Vor-
aussagen fiir alle Aspekte der Einfliisse von Himmelskorpern auf das menschliche Leben
machen kann, weil auch andere Faktoren wie das Herkunftsland, die Erziechung und das
Alter das menschliche Schicksal tiefgreifend pragen. Er hélt jedoch daran fest, dass sich
mit Hilfe der Astrologie trotzdem wertvolle Vorhersagen machen lassen. Ptolemaios stellt
fest, dass viele Astrologen nicht genug von Astronomie verstehen und keine sorgfaltigen
Beobachtungen durchfiihren. Trotzdem, so versichert er, werde nicht die gesamte Astro-
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Schon in der rémischen Zeit gibt es Uberschneidungen zwischen Astro-
logie und Religion. Das erschwert es der heutigen Forschung, beide als klar
unterscheidbare Grofen zu behandeln. Astrologische Zeichen finden sich in
christlicher und jiidischer Kunst und Bildsprache wie etwa in den archéolo-
gisch erschlossenen Synagogen-Mosaiken. Auch in den Qumran-Texten, den
jidischen Pseudepigraphen, dem babylonischen Talmud und der antiken jii-
dischen Kunst finden sich astrologische Motive.® Im Neuen Testament zeigen
die Vision von der mit der Sonne bekleideten Frau, die auf einem Mond steht
und eine Krone von zwolf Sternen trdgt (Offb 12), und der Besuch der Wei-
sen, die dem Stern im Osten folgten, bei Jesus an der Krippe (Mt 2), welch
grofien Einfluss die Astrologie ausiibt.” AuBlerdem ruft der astrologische De-
terminismus® — also die Vorstellung, dass die Konstellation von Sternen und
Planeten das jeweilige Schicksal vorherbestimmen — weitreichende Fragen
tiber das Schicksal und die menschliche Freiheit hervor, die auch zu den phi-
losophischen und theologischen Diskussionen um diese Themen beitragen.
Obwohl demnach also Religion und Astrologie in der rdmischen Zeit nicht
gleichbedeutend sind, iibt die Astrologie doch groBen Einfluss auf das religi-
6se Denken und Handeln aus.

logie durch diejenigen entwertet, die sie nachldssig anwenden. Auflerdem hétten die As-
trologen auf so viele einzelne Faktoren zu achten, dass sie keine uneingeschrankten Vor-
aussagen machen konnten. Als Analogie fiihrt er die Arzte an, die nicht nur die Krankheit
zu beriicksichtigen hitten, sondern auch die jeweiligen Besonderheiten der PatientInnen
(Tetrabiblos 1,2; s. auch 1,3 [iiber den Nutzen von Vorhersagen durch astronomische Be-
obachtungen]; 4,10 [iber das Verhiltnis zwischen Astrologie, Nationalitdt und Alter]).
Eine Analyse der Rhetorik antiker Astrologie sowie der Argumente gegen die Unter-
scheidung von Wissenschaft und Pseudo-Wissenschaft in der antiken Welt liefert Barton,
Power, 27-94.

Zur christlichen Haltung gegeniiber der Astrologie s. Barton, Astrology, 64—85. Zur As-
trologie der spiteren Christlnnen s. Cassirer, Individuum, 104—112, sowie Thomas, Re-
ligion, 358385 (schwerpunktméiBig zu christlichen BefiirworterInnen und Gegnerlnnen
der Astrologie im 17. Jh.). Eine Kritik von Thomas’ Unterscheidung zwischen Magie und
Religion findet sich bei Geertz, Anthropology.

S. Charlesworth, Interest. Zu den von Charlesworth zitierten Belegen zdhlen: 4QCrypt
[bzw. 4QHoroskop bzw. 4Q186]; Der Traktat des Schem; b. Schabbat 156a—156b; sowie
die Tierkreiszeichen, die in den Mosaiken der Synagogen in Beth Alpha, Hammat-Tibe-
rias, Na‘aran und anderswo gefunden wurden. Charlesworth verweist auch auf Belege fiir
die Popularitét der Astrologie im frithen Christentum. S. auch: Barton, Astrology, 68—70;
Hachlili, Zodiac; Koster, Einfithrung, 161-165.388-393.

7 S. auch die Sonnenfinsternis in Mk 15,33.

Nach Ansicht heutiger Astrologlnnen liegen die Grundlagen der Astrologie — obwohl sie
von Kausalzusammenhéingen sprechen — im Bereich der Analogie (,,wie oben, so unten‘)
und nicht der Vorherbestimmung. Dies konnte sich als Entwicklung verstehen lassen,
die das astrologische Denken iiber die schicksalsorientierte Sichtweise der Antike hinaus
genommen hat.
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Wir miissen einige Grundsitze der antiken Astrologie verstehen, um die
Texte richtig deuten zu kénnen.’ Da sich die Astrologie mit der Zeit weiter-
entwickelt hat, unterscheiden sich die astrologischen Systeme der romischen
Welt deutlich von den heutigen. Griechische und romische Astrologlnnen
kennen fiinf Planeten (Saturn, Jupiter, Mars, Venus und Merkur; Neptun,
Uranus und Pluto werden erst nach der Erfindung des Teleskops entdeckt)
und zwei Himmelskorper (Sonne und Mond), und sie sind der Ansicht, dass
diese Gestirne um die unbewegte Erde kreisen. Viele Astrologlnnen ordnen
den zwolf Tierkreiszeichen ein Geschlecht zu und glauben, dass ein Planet
oder Himmelskorper das Geschlecht des Sternzeichens annimmt, in dem es
sich zeigt.!

In der romischen Welt erstellt einE Astrologln ein Horoskop oder Ge-
burtshoroskop fiir eineN ,,NativeN* (von lateinisch nativus [mask.)/nati-
va [fem.]: ein — zu einer bestimmten Zeit — geborener Mensch, d.h. der/die
Auftraggeberln)."! Das Horoskop besteht aus den Konstellationen der ver-
schiedenen Gestirne zum Zeitpunkt der Geburt oder Empfiangnis, und es er-
moglicht dem/der Astrologln, Vorhersagen tliber verschiedene Lebensbereiche
zu treffen wie etwa Gesundheit, Reichtum, EheschlieBung, Kinder oder Tod.
Das Horoskop besteht normalerweise aus einer Liste der Planeten und Him-
melskdrper mit den Sternzeichen, in denen sie stehen. Mit Hilfe dieser Liste
leiten die Astrologlnnen die geometrischen Relationen zwischen den Gestir-
nen ab, die sogenannten Aspekte. Zwei Planeten stehen im Sextil, wenn sie in
einem Winkel von 60° zueinander stehen; sie stehen im Quadrat, wenn sie in
einem Winkel von 90° zueinander stehen, und sie stehen im Trigon, wenn sie
in einem Winkel von 120° zueinander stehen. In astrologischer Terminologie
gibt es auch das Verb ,,aspektieren; ein Gestirn, das in einer geometrischen
Relation zu einem anderen steht, ,,aspektiert™ dieses.

Von der Astrologie wird auch ermittelt, ob ein Planet im eigenen ,,Haus*
steht, also in dem ihm zugeordneten Tierkreiszeichen.'? Planeten, Zeichen und
ihre Beziehungen zueinander konnen besondere Wohltdter (mit giinstigem
Einfluss) oder Ubeltiter (mit ungiinstigem Einfluss) sein. Der/die AstrologIn
griindet seine/ihre Voraussage auf die Beobachtung der genauen Konstella-

®  Fiir eingehendere Erklarungen der astrologischen Terminologie s. Barton, Astrology, 86—

156; Bram, Astrology, 333-336; Neugebauer/Hoesen, Horoscopes, 2—13.

Z.B. bestimmen Ptolemaios und Firmicus Maternus die Sternzeichen Widder, Zwillin-

ge, Lowe, Waage, Schiitze und Wassermann als ménnlich, die Sternzeichen Stier, Krebs,

Jungfrau, Skorpion, Steinbock und Fische als weiblich (Ptolemaios, Tetrabiblos 1,12; Fir-

micus Maternus, Matheseos libri viii, 2,1).

Beispiele fiir griechische Horoskope, die auf Papyrus oder in literarischen Werken ge-

funden wurden, sind in der hervorragenden Sammlung von Neugebauer/Hoesen, Horo-

scopes, zusammengestellt.

12" Dies im Unterschied zu heutigen Astrologlnnen, die statt der antiken Bezeichnung ,,Hau-
ser von ,,(Stern- oder Tierkreis-)Zeichen™ sprechen.

10
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tion der Gestirne zueinander sowie auf das Zuratezichen von Handbiichern,
von denen ich einige in diesem Kapitel untersuchen werde.

Es ist nicht einfach, die Passagen iiber weibliche Homoerotik in diesen
Texten zu untersuchen. Die von mir behandelten Astrologen gehen alle da-
von aus, dass der/die Native, sofern nicht ausdriicklich genannt, grundsétzlich
ménnlich ist. Daher werden weibliche Native in den ménnerzentrierten Tex-
ten nur am Rande behandelt. Wenn die Astrologlnnen allerdings weibliche
Homoerotik erwidhnen, dann bewerten sie diese — auch wenn sie sich in sehr
unterschiedlichen Kontexten findet — durchgéingig negativ. Manchmal wird
die Rekonstruktion des Zusammenhangs dadurch erschwert, dass eine Quelle
nur fragmentarisch (wie etwa das Buch des Hermes Trismegistos) oder aber
nur in Ubersetzung oder in stark bearbeiteter Form vorliegt (wie Dorotheos
von Sidon). Bei der Rekonstruktion des Kontexts sind allerdings andere anti-
ke astrologische Quellen sehr hilfreich, die vollsténdig iberliefert sind. Wie
ich noch erldutern werde, erhellen manche der in diesen Quellen zu finden-
den Muster, wie sich die kulturellen Werte und Normen im Bereich des Ge-
schlechter- und Sexualverhaltens in der romischen Zeit in der astrologischen
Literatur spiegeln und durch diese gestiitzt werden. Wahrend manche Men-
schen ihre Lebensentscheidungen direkt auf der Basis der Astrologie treffen,
werden andere von dieser nur durch Horensagen beeinflusst. Ich werde nun
die einzelnen Astrologen in anndhernd chronologischer Reihenfolge vorstel-
len (weil sich in der Forschung manche der Werke nur ungeféahr datieren las-
sen).

1 Dorotheos von Sidon

Das astrologische Lehrgedicht ,,Carmen Astrologicum® von Dorotheos von
Sidon ist in griechischer Sprache nicht mehr erhalten, doch Autoren wie He-
phaistion von Theben und Rhetorios iiberliefern einige Fragmente der Verse
und der Prosafassung des Gedichts. (Dorotheos beeinflusst antike wie mittel-
alterliche Astrologen stark, und er wird von vielen von ihnen zitiert."*) David
Pingree, der Herausgeber der Fragmente sowie Ubersetzer und Herausgeber
einer arabischen Ubersetzung, errechnet auf der Grundlage bestimmter Ho-
roskope, dass Dorotheos zwischen 25 und 75 n.Chr. gewirkt haben muss.*
Damit ist Dorotheos ein Zeitgenosse von Paulus von Tarsus. Pingree macht
deutlich, dass Dorotheos ,,enormen Einfluss® auf die antike wie die mittel-
alterliche Astrologie hat. Beispiele fiir seinen Einfluss finden sich im ,,Buch

13 Pingree, Yavanajataka, 2,426f.

4 Pingree, Carmen, VII-X; zu Dorotheos s. auch: Selzer, Dorotheos; Christ, Geschich-
te, 1,331; §510; Kuhnert, Dorotheos.
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des Hermes Trismegistos* und im Werk des Firmicus Maternus, die ich beide
ebenfalls in diesem Kapitel behandeln werde.

Dorotheos nennt weibliche Homoerotik an mehreren Stellen in zwei unter-
schiedlichen Kontexten; einmal in einem Kapitel iiber gleichgeschlechtliche
erotische Orientierungen und ein weiteres Mal in einem Kapitel iiber die Ehe.
Im Kapitel mit der Uberschrift ,,Das Wissen von der Unzucht“! beschreibt
Dorotheos Frauen, die Frauen begehren, neben Menschen ménnlichen Ge-
schlechts, die andere ménnliche Menschen (jeden Alters) begehren. Wenn
der Planet Venus und der Mond sich an einer bestimmten Position befinden,
wird die Native ,,eine tribas sein, nach Frauen verlangen (oder: Frauen begeh-
ren); ist der Native aber ein Mann, wird er Menschen ménnlichen Geschlechts
begehren™.'® Wie bei Hermes Trismegistos, so ist auch nach Dorotheos von
Sidon die Stellung des Planeten Venus fiir die gleichgeschlechtliche Orientie-
rung der Nativen ausschlaggebend.

Dorotheos hat dezidierte Ansichten iiber die entsprechenden Vorausset-
zungen: ,Wenn die Ubeltiter [Venus] aspektieren, dann wird sie [die homo-
erotische Orientierung] schlimmer sein. Wenn Venus unter den Strahlen [der
Sonne] steht, dann wird es schlimmer und noch iibler sein®.” Die Ubeltiter
sind die ungiinstigen Planeten Saturn und Mars. Dorotheos erklart nicht, was
»Schlimmer* fiir die Native bedeutet. Doch seine Beschreibung des ménnli-
chen Nativen fiir die Konfiguration direkt im Anschluss legt nahe, dass sich
eine schlimmere und noch iiblere Situation durch noch weitreichendere Ver-
stoBBe gegen die geschlechtsspezifischen Rollen auszeichnet. Wenn Venus und
Saturn in einer bestimmten Konstellation zueinander stehen, dann wird der
ménnliche Native ,,verweiblicht [und] jemand werden, in dem man [etwas]
macht wie das, was man in Frauen tut*.'® Das bedeutet also, dass dieser Native

Carmen Astrologicum 2,7; Pingree, Carmen, 52f. (die arabische Ubersetzung basiert auf
der Pahlavi-Ubersetzung des griechischen Originals); englische Ubersetzung: Pingree,
Carmen, 206f. Die deutschen Ubertragungen basieren fiir diesen Text auf der englischen
Ubersetzung von Pingree; Ubersetzerin: Silke Petersen).

Carmen Astrologicum 2,7,6; Pingree, Carmen, 52 (arabisch); englische Ubersetzung:
ebd., 206. Pingree libersetzt den arabischen Ausdruck sahdga als ,,Lesbierin/lesbisch
[Lesbian]“. Mir scheint, dass die arabische Wurzel sahdqa (sahq) eine dhnliche Bedeu-
tung hat wie p{Bw. Deswegen gehe ich davon aus, dass sahdga die Ubersetzung von
tribas ist.

Im Hinblick auf homoerotische Méanner wird im Text speziell von ihrem Verlangen nach
~mannlichen Wesen“ gesprochen (wahrscheinlich sind entweder Knaben oder Manner
gemeint; bei verwandten Konfigurationen spricht Dorotheos von dem Verlangen von
Maénnern nach Knaben).

Carmen Astrologicum 2,7,7-9; Pingree, Carmen, 52 (arabisch); englische Ubersetzung:
ebd., 206.

Carmen Astrologicum 2,7,9; Pingree, Carmen, 52f. (arabisch); englische Ubersetzung:
ebd., 206; s. auch die beiden folgenden Konstellationen: 2,7,10f.; Pingree, Carmen, 53
(arabisch); englische Ubersetzung: ebd., 206.
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die passive sexuelle Rolle iibernehmen wird, also penetriert werden wird."”
Dorotheos zufolge kann Verweiblichung und ménnliche Passivitdt eine ge-
steigerte Form des einfachen Verlangens nach anderen ménnlichen Wesen
sein; insofern konnte es ihm schlimmer erscheinen, wenn ein Mann beim
Zusammensein mit einem anderen Mann oder einem Knaben eine passive
Rolle einnimmt.

Dorotheos nennt eine weitere Konstellation, die homoerotisches Verhalten
von Frauen hervorrufen kann: ,,Wenn er [Saturn oder Mars] im Steinbock, im
Wassermann, im Widder, im Stier oder in den Fischen steht, wenn das Los
der Krankheit bei beiden in einem weiblichen Sternzeichen steht, und wenn
[der/]die Native eine Frau ist, dann wird sie eine sahdaga [= tribas] sein“.*
Diese Konstellation gleicht der bei Méannern, die ,,mit Frauen nicht das tun,
was sie sollten“,*! sie also nicht penetrieren. Die Situation kann wiederum
noch schlimmer sein: ,,So wird es auch sein, wenn Venus zusammen mit ei-
nem Ubeltiter steht, und es wird schlimmer sein, wenn Merkur verletzt ist.
Wenn Jupiter [etwas] Ahnliches aspektiert, dann wird das Ungliick weniger
schlimm ausfallen oder geheim gehalten werden? Die letzte Bemerkung
enthélt einen wichtigen Hinweis. Dorotheos betrachtet offenbar heimliches
homoerotisches Verhalten als weniger schlimme Krankheit des/der Nativen
als eine offen gelebte gleichgeschlechtliche Beziehung. Auf jeden Fall ist Ho-
moerotik in Dorotheos’ Augen schlecht, und bestimmte Faktoren kénnen sie
noch schlimmer machen.

Danach behandelt Dorotheos drei Gruppen weiblicher Nativer zusammen
in einem Abschnitt: Erstens die, die notorische Ehebrecherinnen sind; zwei-
tens die, ,,die in Frauen den Akt von Ménnern tun®; und drittens die, die ,,viel
Geschlechtsverkehr mit Madnnern haben werden®.>* Wir sollten uns daran er-
innern, dass diese Kombination in einem Kapitel iiber Unzucht steht. Die
Frauen, ,,die in Frauen den Akt von Ménnern tun®, penetrieren wahrschein-
lich andere Frauen. Die Konstellation der Gestirne, unter der eine solche Frau
geboren wird, ist aufféllig mannlich. Sonne, Mond und Venus stehen auf dem

19 Ich verstehe ,,das, was man in Frauen tut* als Umschreibung fiir eine Penetrgtion.

20 Carmen Astrologicum 2,7,12; Pingree, Carmen, 53 (arabisch); englische Ubersetzung:
ebd., 206f. Das Los der Krankheit spielt hier eine entscheidende Rolle. Ptolemaios ordnet
eine gleichgeschlechtliche Orientierung ebenfalls als Krankheit der Seele ein (Tetrabib-
los 3,14). Auch im System des Dorotheos ist vom Los der Liebe, vom Los der Freund-
schaft, vom Los der Notwendigkeit, vom Los des Kriegshandwerks usw. die Rede.

2l Carmen Astrologicum 2,7,12; Pingree, Carmen, 53 (arabisch); englische Ubersetzung:
ebd., 207.

22 Carmen Astrologicum 2,7,13f.; Pingree, Carmen, 53 (arabisch); englische Ubersetzung:
ebd., 207.

2 Carmen Astrologicum 2,7,15-17; Pingree, Carmen, 53 (arabisch); englische Ubersetzung:
ebd., 207.
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astrologischen Diagramm an den Kardinalpunkten in ménnlichen Zeichen,*
und einer der zwei Himmelskorper steht entweder in Opposition oder im
Quadrat zu einem der anderen beiden Gestirne. In dieser Konstellation wird
die weibliche Native dann auch gewissermaflen mannlich, weshalb sie ,,den
Akt von Ménnern* vollzieht. Obwohl sich die Konstellationen bei ehebreche-
rischen, homoerotischen und nymphomanen Frauen unterscheiden, nennt sie
Dorotheos vielleicht deshalb zusammen, weil ihnen aktives sexuelles Begeh-
ren gemeinsam ist, das nicht verborgen ist.

Uber weibliche Homoerotik spricht Dorotheos noch einmal im Kapitel
iiber die Ehe. ,,Aber wenn der Mond nicht [wahrscheinlich die Venus] aspek-
tiert, wahrend der Mars im Quadrat steht”, wird der ménnliche Native Ge-
fallen haben an seiner Frau, aber seinen Besitz wegen ihr verlieren, wiahrend
»~wenn der[/die] Native jedoch weiblich ist, dann ist die Frau eine sahdaqga“>
Anders als bei der Gegeniiberstellung von Frauen und Méannern mit homoero-
tischer Neigung im Kapitel {iber die Unzucht ist nun nicht klar, welche Ver-
bindung zwischen dem seinen Besitz verlierenden Mann und der lesbischen
Frau besteht.

Wenn die Venus durch das Erscheinen in einem ménnlichen Sternzeichen
in der Himmelsmitte médnnlich geworden ist,?® dann wird eine Frau zur Hure,
»besonders wenn Mars und Merkur aspektieren [dann bedeutet das, dass] sie
eine sahdqa wird [und] den Akt von Ménnern ausfiihrt; es wird schlimmer,
wenn der Mond sie [die Venus] in einem ménnlichen Zeichen aspektiert®.?’
Lesbische Frauen scheinen in dieser Textpassage eine Untergruppe von Hu-
ren zu sein. Die Verbindung zwischen beiden Gruppen konnte im 6ffentlichen
Charakter ihrer sexuellen Aktivitédt bestehen, in der Stdrke ihres Begehrens
oder in der Héufigkeit ihrer sexuellen Aktivitit. Vielleicht fithrt die Kom-
bination von Venus und Mars, die beide in ménnlichen Zeichen und als ge-
genseitige Aspekte erscheinen, zu einer besonders starken Maskulinisierung
der weiblichen Nativen. Die Vermannlichung konnte eine grofiere Durchset-
zungskraft, hdufigeres offentliches Auftreten, ein groferes Verlangen nach

24 Im astrologischen Diagramm gibt es vier Kardinalpunkte; antike Astrologen bezeichnen

diese gelegentlich als Aszendenten, Himmelsmitte, Deszendenten und Nadir. Die Him-
melsmitte (medium caelum) ist der Punkt im Weltraum, der sich zur Zeit der Geburt eines
Menschen direkt iber ihm befindet.

Carmen Astrologicum 2,4,21; Pingree, Carmen, 48 (arabisch); englische Ubersetzung:
ebd., 202.

Die Himmelsmitte (medium caelum) ist der oberste Kardinalpunkt im astrologischen Dia-
gramm.

Carmen Astrologicum 2,26,15; Pingree, Carmen, 75 (arabisch); englische Ubersetzung:
ebd., 230. Die parallele Konstellation von Venus in der Himmelsmitte in einem weibli-
chen Zeichen resultiert in einem Mann, der ,,nicht gliicklich sein wird und in dem das
Wesen einer Frau wohnen wird®“. In diesem Fall entsprechen also tatsachlich die Aussagen
iiber Frauen und Ménner einander (Carmen Astrologicum 2,26,16; Pingree, Carmen, 75
[arabisch]; englische Ubersetzung: ebd., 230).

25

26

27
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sexueller Aktivitit und ein ausgeprégteres Verlangen nach einer aktiven Rolle
bedeuten.

In zwei Textpassagen wird deutlich, dass Dorotheos weibliche Homoero-
tik negativ beurteilt, auch wenn er sie nicht ausdriicklich anspricht. Er be-
schreibt eine Konstellation der Venus, die sich auf eine unter ihr geborene
Frau positiv auswirkt, ,,da sie keine von denen wird, die die Handlung der
Venus auf widernatiirliche Art ausfithren werden*.?® Dabei impliziert er, dass
eine Frau widernatiirlich handelt, wenn sie Beziehungen mit anderen Frauen
hat. Wenn zudem Venus und Mond untergehen, dann fiihrt das — besonders
wenn Mars oder Saturn als Ubeltiter sie aspektieren — zu liisternen Frauen
und weichen Ménnern.?® An dieser Stelle ist die Bedeutung von ,,liistern un-
klar. Es konnte sich auf Frauen mit aktivem sexuellen Begehren beziehen,
auf Frauen mit homoerotischer Neigung oder auf beide. Das Nebeneinander
von liisternen Frauen und weichen Méannern spricht fiir die Moglichkeit, dass
sich , liistern™ auf homoerotisches Verhalten bezieht. Diese zwei Beispiele
veranschaulichen, dass antike Astrologlnnen bestimmte Formen sexuellen
Verhaltens negativ beurteilen — wobei sie gelegentlich moralische Bewertun-
gen wie ,,liistern™ verwenden —, auch wenn dieses Verhalten durch die Sterne
verursacht wird.

Dorotheos belegt, dass bestimmte astrologische Konzepte bereits im ers-
ten Jahrhundert etabliert sind: Weibliche Homoerotik ist schlecht, doch be-
stimmte Konstellationen konnten sie ,,schlimmer* oder ,,noch iibler* machen;
wer weibliche Homoerotik praktiziert, vollzieht ,,den Akt von Médnnern®; die
minnliche Venus kann die Geburt weiblicher Nativer mit homoerotischen
Neigungen beeinflussen; und weibliche Homoerotik ist vergleichbar mit Pro-
stitution. In den nachsten dreihundert Jahren wiederholen und dokumentieren
Astrologlnnen diese grundlegenden Vorstellungen, ohne sie dabei zu verédn-
dern.

2 Manethon

Die Lebensdaten des Astrologen Manethon lassen sich nur ungeféhr bestim-
men. Er lebt vielleicht im 1. Jh. n. Chr.3° und verfasst ein griechisches Lehr-

2 Carmen Astrologicum 2,26,18; Pingree, Carmen, 76 (arabisch); englische Ubersetzung:
ebd., 230.

» [Tlag név yuvaixag doekyels motolot, Tobg 0t dvdpas mataxols (Pingree, Carmen, 343;
diese Passage stammt aus einem Fragment von Dorotheos, das beim Astrologen Rhetori-
os (frithes 7. Jh.) erhalten ist; zur Datierung s. Pingree, Carmen, XII-XIII). Im gleichen
Fragment sind auch Konstellationen beschrieben, aus denen Paderasten hervorgehen.

3% David Pingree stellt die Hypothese auf, dass eines der Horoskope des Gedichts, das auf
den 28. Mai des Jahres 80 datiert ist, Manethons eigenes Horoskop sein konnte (Pingree,
Yavanajataka, 2,436). Andererseits wird Manethon erstmals vom Astrologen Hephaistion
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gedicht mit dem Titel ,,Apotelesmatika™ (,,Angelegenheiten zu bestimmten
Konstellationen, die sich auf das menschliche Schicksal auswirken®). In die-
sem Gedicht spricht Manethon nur einmal iiber weibliche Homoerotik. Er
erwahnt ,.tribades, die mannliche Funktionen erfiillen”, weil sie unter be-
stimmten Konstellationen von Merkur, Saturn und Venus geboren sind.*! Wie
andere in diesem Buch behandelte Autoren schreibt Manethon dem Begriff
tribas mannliches Sexualverhalten zu.*? Manethon zufolge sind tribades
Frauen, die andere Frauen penetrieren. Wie wir noch bei anderen astrologi-
schen Schriften feststellen werden, sind es v.a. Venus und Saturn, die bei der
Geburt einer tribas Einfluss nehmen. Insofern findet sich bei Manethon ein
weiterer Beleg dafiir, dass weibliche Homoerotik in damaligen Gesellschaften
bekannt gewesen ist und dass tribades als kulturell ménnlich gelten.

3 Ptolemaios

Der nichste iiberlieferte astrologische Beleg fiir weibliche Homoerotik er-
scheint in den Schriften des Klaudios Ptolemaios, des berithmten Astrono-
men, Astrologen, Mathematikers und Geographen aus Alexandria (2. Jh.
n.Chr.).* In seinem bedeutendsten astronomischen Werk, dem ,,Almagest*
(,,GroBte [(mathematische) Zusammenstellung*]), stellt Ptolemaios Prinzipi-
en auf, die in der arabischen Welt und in Europa bis zur kopernikanischen
Wende Geltung gehabt haben. In seinem ,,Tetrabiblos® (,,Vier Biicher®), das
sich ebenso viele Jahrhunderte lang groBer Beliebtheit erfreut, présentiert er
systematische Kriterien fiir astrologische Vorhersagen. Im Tetrabiblos er-
wihnt Ptolemaios weibliche Homoerotik in zwei Zusammenhéngen: in sei-
nen Ausfithrungen iiber die Seele und in denen iiber die Ehe.

Wie seine ZeitgenossInnen sieht Ptolemaios Sonne und Mond als Planeten
an und schreibt ihnen wie Saturn, Jupiter, Mars, Merkur und Venus ein Ge-
schlecht zu. Er bezeichnet Mond und Venus als weiblich, da sie feuchter sei-
en; Sonne, Saturn, Jupiter und Mars seien dagegen aufgrund ihrer groferen

(4./5. Jh.) zitiert, und Krauss, Manethon, datiert Manethon ins 4. Jh. Pingree zufolge ist
das Gedicht eine aus griechischen und dgyptischen Vorlagen zusammengesetzte Schrift.
31 Manethon, Apotelesmatika 4,358: tpifades T avdpbotpoda €pya Tedovoag (Kochly, lib-
ri, 75); s. auch die dltere Ausgabe von Axt/Rigler, libri, 80. Zu Manethon s. auch Kroll,
Codicum, 143-154. S. auch die italienische Ubersetzung, die Anton Maria Salvini in den
Jahren 1701/1702 angefertigt hat: Pintaudi, Salvini.
Die Formulierung avdpéotpoda épya entspricht dem Ausdruck avdpév €pya bei den Astro-
logen Ptolemaios (Tetrabiblos 3,14; §171), Vettius Valens (Anthologiai 2,17; §68) und He-
phaistion (Apotelesmatika 1,1; §118). Bei Firmicus Maternus, Matheseos libri viii. 3,6,30
wird das lateinische Aquivalent viriles actus gebraucht.
3 Zu Ptolemaios s. Pingree, Yavanajataka, 2,438; Lloyd, Science, 113—135; Folkerts, Ptole-
maios; Christ, Geschichte, 2,896—904; §771; Ziegler/Waerden/Boer/Lammert, Ptolema-
ios; Waerden, Ptolemaios.

32
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Trockenheit ménnlich. (Im antiken Mittelmeerraum sind die Menschen fiir
gewohnlich der Ansicht, dass die Korper von Frauen kélter und feuchter sind
als die von Ménnern.) Ptolemaios schreibt Merkur beides zu, hilt ihn also fiir
méannlich und weiblich, weil Merkur Trockenheit und Feuchtigkeit hervor-
bringt.>* Wéhrend also Sonne und Mond die ihnen beigelegten Geschlechter
behalten, gelten die anderen Planeten als wechselhaft, weshalb sie stindig
beobachtet werden miissen. Die Planeten werden méannlich und weiblich, je
nachdem, wie sie zur Sonne und zum Mond stehen (Planeten, die Morgenster-
ne sind, gelten als ménnlich, wahrend dieselben Planeten weiblich werden,
wenn sie Abendsterne sind) und je nach ihrer Position am Horizont (im Osten
sind sie mannlich und im Westen weiblich).>*> AuBlerdem werden Planeten,
wenn sie in einem ménnlichen oder weiblichen Tierkreiszeichen stehen, ent-
sprechend ménnlich oder weiblich. Ptolemaios zufolge sind die Zeichen des
Tierkreises abwechselnd méinnlich und am Tage aufsteigend (mit dem Widder
beginnend) und dann wieder weiblich und in der Nacht aufsteigend. Deshalb
sind die Ménnlichkeit und die Weiblichkeit eines Planeten nicht konstant oder
seinem Wesen eigen, sondern verdnderlich, wobei sich das Geschlecht ent-
sprechend dem Aspekt, der Stellung und der jeweiligen Eigenschaften éndert.
Die Planeten wandeln sich also stindig — wenn sie iiber den Himmel ziehen,
werden sie weiblich und dann wieder ménnlich. Dieser Geschlechtswechsel
der Sterne iibt einen tiefgreifenden Einfluss auf das menschliche Verhalten
aus.’

Ptolemaios ist der Meinung, dass Ménnlichkeit und Weiblichkeit in ihrer
Bedeutung durch Aktivitit und Passivitdt bestimmt sind. Seine Beurteilung
der Ménnlichkeit der Gestirne ist bezeichnend: ,,Das Méannliche herrscht und
kommt zuerst, weil das Aktive hinsichtlich der Macht immer vor dem Passi-
ven kommt*“.*” Die in der Antike weitverbreitete Ansicht, dass Frauen im Un-
terschied zu den aktiven und trockenen Méannern passiv und feucht seien, fin-
det ihr Gegenstiick in Ptolemaios’ Theorien {liber das Geschlecht der Sterne.

Menschen haben wie die Planeten ein ihnen zugeordnetes Geschlecht.
Doch kann eine Anderung des planetarischen Geschlechts zur Folge haben,
dass das Sexualverhalten nun dem des anderen Geschlechts entspricht. Pto-
lemaios definiert das aktive mannliche und das passive weibliche Verhalten

3 Tetrabiblos 1,6; §19f.; Robbins, Ptolemy, 40f. (S. auch die Ausgabe des Tetrabiblos von
Boll/Boer, Apotelesmatika.)

3 Tetrabiblos 1,6; §20.

3 Im Hinblick auf die erotische Orientierung eines Menschen ist der ausschlaggebende Fak-
tor das Geschlecht des Planeten zur Zeit der Geburt. Mir sind keine Texte bekannt, die mit
einem Einfluss von spateren Geschlechtswechseln der Planeten auf die erotische Orientie-
rung rechnen (was einen Wechsel der erotischen Orientierung eines Menschen im Laufe
des Lebens zur Folge haben konnte).

37 Tetrabiblos 1,12; §33: 70 mowrixdy det Tol mabyriod mpdTéy €ott Tf duvduer (Robbins,
Ptolemy, 68f.).
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dem anderen Geschlecht gegentiber als ,,natiirlich™ (kata physin), obwohl eine
Orientierung auf das andere Geschlecht in seinem astrologischen System
durchaus nicht als gegeben vorausgesetzt wird. Die Stellung der Planeten be-
stimmt also das Verhalten von Frauen zu Méannern und Mannern zu Frauen in
gleichem Malle wie gleichgeschlechtliches Verhalten.

Im Tetrabiblos erwidhnt Ptolemaios weibliche Homoerotik im Kontext
seiner Behandlung der ,,Krankheiten der Seele®.*® Durch Ptolemaios’ Be-
schreibungen von Krankheiten — die er fiir Extreme der Personlichkeit hélt —
gewinnen wir ein gutes Bild von seinem Verstdndnis der natiirlichen Sexu-
alfunktionen und -rollen. Von Natur aus aktiv zu sein heif3t, mannlich zu
sein. Von Natur aus weiblich zu sein heiflit, passiv zu sein. Die Seele jedes
Menschen, sei er nun ménnlich oder weiblich, enthilt einen aktiven und einen
passiven Teil. Krankheiten wie Epilepsie, Wahnsinn oder die Besessenheit
von Ddmonen stellen eine Verkehrung des aktiven und denkenden Teils der
Seele dar, wihrend Ausschweifungen und Defizite auf sexuellem Gebiet dem
passiven Teil der Seele zugehdren.

Ptolemaios rét seinen Leserlnnen, die Stellung von Sonne, Mond, Mars
und Venus zum Zeitpunkt der Geburt eines Menschen zu beobachten, um
dessen sexuelle Neigungen ermitteln zu kénnen. Wenn nur Sonne und Mond
in einem mannlichen Tierkreiszeichen stechen, dann haben Mainner {iber-
steigerte natiirliche sexuelle Neigungen, Frauen jedoch libersteigerte wider-
natlirliche sexuelle Neigungen, ,,als ob die Virilitdt und Tatkraft der Seele
gesteigert wire“.* Wenn auflerdem Mars und/oder Venus ménnlich werden
(als Morgenstern oder durch den Eintritt in eines der ménnlichen Tierkreis-
zeichen), dann sind Frauen auf widernatiirliche (para physin) Verbindungen
aus und ,,werfen einladende Blicke*. Solche Frauen, die sogenannten tribades,
iibernehmen die aktive sexuelle Rolle bei Frauen und erfiillen die Funktionen
von Minnern. Wenn nur Venus ménnlich wird, sind solche Frauen heimliche
tribades, aber wenn auch der Mars hinzukommt, dann leben sie ihre Neigung
ganz offen und bezeichnen manchmal sogar ihre Partnerinnen so, als ob sie
rechtméiBige Ehefrauen wiren.*® Ptolemaios denkt dabei an Beziehungen, bei
denen eine Frau die aktive ménnliche Rolle tibernimmt und die andere Frau —
die jedoch im Tetrabiblos nicht weiter erwdhnt wird — anscheinend die natiir-
liche, weibliche und passive Rolle iibernimmt.

3 Tetrabiblos 3,14; §171-173.

¥ Tetrabiblos 3,14; §171: of uév Gvdpes OmepPfdMovat Tol xate dioty, ai 0t yuvaixes Tob Tapa
dUaw Tpds T Emavdpov amAds T Yuxdic xat dpacTiedTepov (Robbins, Ptolemy, 368f.).
Tetrabiblos 3,14; §171f.: ai 0¢ yuvaixes mpds Tas mapa dva duikiag Adyvar xal prpédbaol
xal ai xadobpevar TpiPades- diatibéaat 0¢ BnAeiag, avopdv Epya émelodoat. xQv pwév udvog
6 Tijc Adpoditns Nppevepévos 7, Adbpa xal olx avadavddy- éav Ot xal 6 Tob "Apews, GvTinpug
dote éviote xal voplpas domep yuvaixag Tas dlatibepévag avadenview (Robbins, Ptole-
my, 368-371).
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Die entsprechende mannliche sexuelle Seelenkrankheit tritt auf, wenn nur
Sonne und Mond in weiblichen Tierkreiszeichen stehen und Venus weiblich
wird. Diese Méanner iibernehmen dann in sexuellen Beziehungen eine pas-
sive Rolle, sie werden weich, haben widernatiirliche (para physin) Intimbe-
ziehungen und fithren weibliche Funktionen aus. Wenn nur Venus weiblich
wird, sind solche Manner heimliche pathici,** doch wenn auch Mars weiblich
wird, leben sie ihre Neigung offen aus. Ptolemaios behauptet, dass ein der-
art verabscheuungswiirdiges Verhalten, das dem von Prostituierten dhnelt, zu
Missbrauch und tdtlichen Angriffen fiithrt, was aber bei einem solchen Sexu-
alverhalten nicht anders zu erwarten sei.

Die tribades und die weichen Ménner entsprechen einander. Wenn Sonne
und Mond, Mars und/oder Venus ménnlich werden, werden die Frauen zu
tribades; wenn dagegen Sonne und Mond sowie Venus bzw. Venus und Mars
weiblich werden, dann werden die Médnner zu weichen und passiven Mén-
nern. Beide handeln gegen die Natur (para physin); die tribades erfiillen als
aktive Sexualpartnerinnen mannliche Funktionen, und weiche Manner spie-
len die weiblichen Rollen, wenn sie den passiven Part iibernehmen.

Die Parallelitit zeigt sich auch beim Einfluss der Planeten auf Menschen,
die sich von Menschen des anderen Geschlechts angezogen fiihlen. Die Ver-
méannlichung von Sonne, Mond, Mars und/oder Venus bringt Méanner hervor,
die siichtig sind nach natiirlichem, also heterosexuellem Geschlechtsverkehr,
wihrend die zusdtzliche Verweiblichung der Venus zu Frauen fiihrt, die in
gleicher Weise siichtig sind nach dem Geschlechtsverkehr mit Mannern.*

Die strukturelle Parallelitdt scheint perfekt zu sein. Ménner, die Frauen
wollen, und tribades entstehen durch planetarische Ménnlichkeit, wihrend
Frauen, die Ménner wollen, und weiche Méanner durch planetarische Weib-
lichkeit hervorgebracht werden. Die grundlegende Unterteilung verlduft nicht
zwischen Menschen ménnlichen und weiblichen Geschlechts und auch nicht
zwischen gegengeschlechtlich und gleichgeschlechtlich Orientierten, sondern
vielmehr zwischen aktiv und passiv. Anders als ein weicher Mann oder eine
passive Frau, die sich beide beim Geschlechtsverkehr unterwerfen, iibernimmt
eine tribas die Fiihrung. Sie ist wie ein Mann, der eine Frau dazu bringt, sich
ihm zu unterwerfen, denn sie bringt eine Frau dazu, sich ihr zu unterwerfen.

4 Tetrabiblos 3,14; §172: oi 8¢ dvdpeg nataxol e xal gabpot mpos Tég Tapd voty guvouaiag xal
yovaidv €pya, diatibépevor mabnTinds, dmoxpidws wévtor xal Aednddtws (Robbins, Ptole-
my, 370f). — Anm. der Ubs.: Als pathicus (engl. ,,pathic*) wird der Mann bezeichnet, der
beim Geschlechtsverkehr zwischen zwei Menschen médnnlichen Geschlechts penetriert
wird.

4 Hier wird eine passive Verbform gebraucht fiir das heftige natiirliche weibliche Begehren.
Solche Frauen verkommen, brechen die Ehe und sind begierig, sexuell in natiirlicher Wei-
se behandelt zu werden: Tetrabiblos 3,14; §172: mpds 6 diatifeabal xate dpvow (Robbins,
Ptolemy, 370f.).
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Doch genau am zentralen Punkt wird die duBerlich perfekte Parallele brii-
chig, und es zeigt sich, dass aktiv und passiv iiberhaupt keine Entsprechungen
sind. Dies ist der Fall, wenn das Verhalten nicht geheim gehalten, sondern 6f-
fentlich gelebt wird. Wenn die ¢ribades ihre Beziehungen zu anderen Frauen
offentlich leben, bezeichnen sie ihre Partnerinnen manchmal als rechtméaBige
Ehefrauen. Die Minner, die sich schamlosen Handlungen ausliefern, gleichen
jedoch Prostituierten und erleiden Missbrauch und tétliche Angriffe, was bei
einem solchen Verhalten nicht weiter verwundert. Gesellschaftlich betrachtet
besteht zwischen beiden also ein erheblicher Unterschied. Ein Mann, der sich
wie eine Frau verhilt, ist nicht wie eine Frau, die sich wie ein Mann verhilt;
sein gesellschaftliches Ansehen sinkt, wihrend sie versucht aufzusteigen.

Von den tribades spricht Ptolemaios auch noch in seinen Ausfiihrungen
zur Ehe. Nun nennt er sie gemeinsam mit Eunuchen und unterstreicht damit,
dass ihm die tribades wie Méanner vorkommen.* Auch erldutert er eingehend,
wie die Planeten das Sexualverhalten von Ménnern und Frauen beeinflussen.
Die bestmdgliche Konstellation bringt Manner hervor, die in sexuellen Din-
gen rein und ehrenhaft sind und nichts anderes wollen als den natiirlichen
heterosexuellen Geschlechtsverkehr; und sie bringt Frauen hervor, die mal-
voll und rein sind.** Wenn jedoch Saturn aufgeht und ménnlich geworden
ist, dann macht er die Frauen entweder zum Gegenstand der Missbilligung
oder zu Liebhaberinnen (erastai) derer, die selbst Gegenstand der Missbilli-
gung sind.* Mit dem Begriff erastai (eine Form im Plural maskulinum; die
feminine Pluralform wiirde erastriai lauten) werden sonst aktive mannliche
Liebhaber bezeichnet.*® Da Ptolemaios das Wort erastai zur Bezeichnung der
unter dem aufgehenden und méannlich gewordenen Saturn geborenen Frauen
verwendet, erscheinen sie ihm explizit als aktiv und méannlich.

Wihrend Ptolemaios die weibliche Sexualitdt in passives und aktives
Verhalten unterteilt, stellt sich die mannliche Sexualitét fiir ihn komplexer
dar. Seine Arbeit macht deutlich, dass die antiken AstrologIlnnen den Frauen
nicht so viele erotische Orientierungen zuschreiben wie den Ménnern. Die
Konstellationen der Gestirne konnen dazu fithren, dass Ménner die aktive
Rolle bei Jinglingen oder midnnlichen Menschen jeden Alters einnehmen;
oder aber die passive Rolle bei Menschen mannlichen Geschlechts; oder aber
die aktive Rolle bei jlingeren oder dlteren Frauen, bei niedriggestellten freien
Frauen, versklavten Frauen oder auslindischen Frauen. Méanner konnen auch
eine Neigung fiir sowohl die aktive als auch die passive Rolle entwickeln,
# Tetrabiblos 4,5; §187-189, bes. §187: amoxdmous 7 tptfddas (Robbins, Ptolemy, 404f.).

4 Diese Bezeichnungen fiir Frauen werden von Ptolemaios nicht erklért.
% Tetrabiblos 4,5; §189: émupéyous lomow 7 tév enpéywv Epactis dmepydletar (Robbins,

Ptolemy, 406—409). Eine Kombination mit Jupiter ldsst die Krankheiten etwas anstdn-

diger sein, wihrend eine Kombination mit Merkur sie anriichiger werden ldsst und zu

groferer Anfélligkeit bei den Nativen fiihrt.
Der passive médnnliche Geliebte wird €pwpevog genannt.
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oder fiir Menschen ménnlichen und weiblichen Geschlechts. Sie konnen auch
kastriert sein oder die Neigung verspiiren, Geschlechtsverkehr mit bestimm-
ten weiblichen Verwandten zu haben. Eine Frau dagegen kann sich natiirli-
cherweise nur zu Ménnern hingezogen fiihlen (zu Mannern im Allgemeinen,
zu bestimmten méannlichen Verwandten, Auslédndern, niedriggestellten Mén-
nern, Sklaven, Mannern gehobenen Ranges oder Herren [bei einer versklav-
ten Frau]); sie kann aber auch in ihrer Fortpflanzungsfiahigkeit eingeschrénkt
sein; oder sie kann eine tribas sein. Offen bleibt, was mit der Partnerin der
tribas ist; Ptolemaios duflert sich nicht iiber sie. Die grofle Bandbreite und
Anzahl ménnlicher Orientierungen veranschaulicht, wie viele sexuelle Be-
tatigungsfelder ménnliche Biirger in der romischen Welt haben, wohingegen
die geringere Anzahl weiblicher Orientierungen den geringeren Moglichkei-
ten von Frauen entspricht, selbst wenn sie das Biirgerrecht besitzen. Dass die
ménnlichen erotischen Neigungen in der Astrologie stérker differenziert wer-
den, belegt auch, dass Mannern in dieser Weltsicht grolere Aufmerksamkeit
geschenkt wird als Frauen. Im antiken Mittelmeerraum ist die Theoriebil-
dung zur mannlichen Erotik viel differenzierter als die zur weiblichen Erotik.
Noch einmal: Oberflachlich betrachtet scheinen in dieser Anordnung Frauen
und Minner gleich behandelt zu werden, doch bei genauerem Hinsehen ist
diese Anordnung asymmetrisch, weil Ménner deutlich mehr sexuelle Optio-
nen haben als Frauen.

Aktivitdt und Passivitdt scheint fiir Ptolemaios elementarer zu sein als
biologische Ménnlichkeit und Weiblichkeit. Daher ordnet er Ménner, die mit
Frauen schlafen, der gleichen Gruppe zu wie die tribades (aktiv), wiahrend er
Frauen, die mit Mannern schlafen, der gleichen Kategorie zuweist wie weiche
Mainner (passiv). Wenn nur die Physiologie das Verhalten bestimmte oder
wenn jedes der Geschlechter das gesamte Spektrum menschlichen Verhaltens
von weich und passiv bis hin zu dominant und aktiv abdeckte, dann bréuchte
man den Planeten nicht so gro3e Aufmerksamkeit zu schenken. Doch machen
Ptolemaios und andere Menschen in der Antike wohl die Beobachtung, dass
Frauen aktiv und Méanner passiv sein konnen. Diese iiberkreuzte Zuordnung
ist nach der normativen kulturellen Definition — der zufolge Frauen passiv und
Mainner aktiv zu sein hatten — nicht mdglich. Der Determinismus der Astrolo-
gie liefert eine Erklarung fiir die zahlreichen Ausnahmen von der kulturellen
Norm. Auf diese Weise erkldrt ein hochst instabiles Gender-System im Be-
reich der Planeten eine grof3e Vielfalt im menschlichen Sexualverhalten.

4 Vettius Valens

Vettius Valens aus Antiochia ist Zeitgenosse des Ptolemaios. Seine griechi-
schen ,,Anthologien” — die Frucht jahrzehntelanger eigener Beobachtungen
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und astrologischer Praxis — schlie3t er um 175 n. Chr. ab.” Lésst Ptolemaios
die Astrologie als Gipfel der antiken Wissenschaft erscheinen, so gewéhrt
Vettius Valens eher einen Einblick in die volkstiimliche Astrologie; er lebt
mehr schlecht als recht von der Ausiibung seiner Kunst. Wie Ptolemaios greift
auch Vettius Valens bei der Abfassung seiner Anthologien auf dltere Quellen
zuriick. Sein Werk umfasst Horoskope, aber auch unsystematische Ausfiih-
rungen iiber die grundlegenden Prinzipien der Astrologie.

Vettius Valens bezeichnet weibliches homoerotisches Verhalten als Er-
gebnis der Verménnlichung, zu der es kommt, wenn Venus im Trigon zum
Saturn steht:

Aber wenn sie zugleich in dienenden Zeichen oder Abteilungen des Tierkrei-
ses stehen, dann haben [die Nativen] unreine Leidenschaften und widernatiir-
liche Freuden. Wenn sie im Sextil zueinander stehen, fithren sie zur gleichen
Geburtsvorhersage wie beim Trigon, jedoch matt und kraftlos. Wenn sie im
Osten stehen [also als Morgensterne] und im Ostwind, dann verméannlichen
sie die Frauen nicht nur in ihren Handlungen, sondern auch darin, dass Frauen
mit Frauen schlafen und die Taten von Ménnern ausfithren. Als Westliche
[also als Abendsterne] verweiblichen sie die Ménner. Dann ndmlich schlafen
Minner mit Mannern und fithren die Taten von Frauen aus, oftmals aber wer-
den sie ihrer Zeugungsfihigkeit beraubt.*

Wie ein roter Faden zieht sich hier wiederum die Ansicht durch, dass eine
Opposition von Gestirnen zur Verménnlichung von Frauen oder zur Ver-
weiblichung von Méannern fiihren kann. Frauen, die mit Frauen schlafen, sind
mannlich, und Ménner, die mit Mannern schlafen, sind verweiblicht. Vettius
halt all dies fiir unrein und widernatiirlich (para physin). Wenn ein Mensch
diese Grenze iiberschreitet, die Frauen von Minnern trennt, dann dndert
sich das Verhalten erheblich. In der Kultur des Vettius Valens wird demnach
das Verhalten so strikt entlang der Geschlechtergrenzen unterschieden, dass
Frauen als verméannlicht gelten, wenn sie sich so verhalten, wie es allein Mén-
nern angemessen ist.

Vettius Valens kategorisiert weibliche Homoerotik dhnlich wie die an-
deren astrologischen Autoren, die in diesem Kapitel untersucht werden. Er
erwihnt die tribades im Kontext von Verletzungen und Krankheiten, die
anhand der Tierkreiszeichen geordnet sind. Dabei beginnt er mit dem Wid-

47 Zu Vettius Valens s. Pingree, Yavanajataka, 2,444f.; Hiibner, Valens; Boer, Vettius; Christ,
Geschichte, 2,906; §772.

Anthologiai 2,17, §66—68: éav 0t xal év Aatpwdeat (wdlows 3 polpais yévwvtal, mdbeoty
dxabdptols xal maph ddow Rdovais xpRoovtar. Egdywvor 8¢ mpds dMANoUs THY adTiv
amoteheopatoypadiav Tois Tprywvols Exouaty, quudpav 0 xal dobevi. édol pév Svtes xal
& TG ATMWTY Tas yuvaixas Gppevolow ob wévov Tals mpdfeowy, & xal obv yuvaigl
xowpwpeval avdpdv Epya émrelolow, éoméplol 0t Byldvouat Tolg Gvdpag dMote wdv yap
Gvdpaat guyxoluduevol yuvaix@y épya émrelolot, moddxis 0¢ xal T&v yovipwy oTeploxovtal
(Pingree, Libri, 73). Zur Ménnlichkeit der Morgensterne und zur Weiblichkeit der Abend-
sterne s. Ptolemaios, Tetrabiblos 1,6; §20.
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der und fahrt dann in der liblichen Reihenfolge der zwolf Zeichen fort.* Er
geht von der Voraussetzung aus, dass der Mond im Léwen und die Sonne im
Krebs steht; wiahrend sich andere Faktoren dndern, bleiben diese konstant.
Im Abschnitt zum Steinbock erwédhnt er ,,Frauen, die unerlaubte sexuelle Af-
faren haben, fribades, Liisterne, Unterwiirfige, die Schéndliches tun“? als
Teil einer Aufzéhlung, in der auch Verletzungen der Knie, der Nerven, Seh-
schwiche, Wahnsinn, Probleme mit der Feuchtigkeit sowie Phrenitis bzw. Ge-
hirnentziindung genannt werden. Die in der Beschreibung und insbesondere
in der Aufzéhlung von Verletzungen und Krankheiten verwendeten Begriffe
sind abwertend und beinhalten auch moralische Verurteilungen (,,unerlaubt®,
LHlistern®). Damit schlieB3t sich Vettius Valens an eine Tradition der &lteren
Astrologie an: Die tribades sind minnlich und verdienen es, moralisch ver-
urteilt zu werden.

5 Hermes Trismegistos

Das Hermes Trismegistos zugeschriebene astrologische Corpus wird im 7. Jh.
n.Chr. zusammengestellt, doch es enthidlt Material, das bis auf das 2. Jh.
v. Chr. zuriickgeht.” Wie Hippokrates’ Corpus medizinischer Schriften um-
fasst auch ,,Das Buch des Hermes Trismegistos (Liber Hermetis Trismegisti)
Stoffe, die wahrend der gesamten Antike gesammelt wurden, so dass die ein-
zelnen Teile kaum exakt zu datieren sind.*? An zwei Stellen im Werk wird auf
weibliche Homoerotik rekurriert.

4 Anthologiai 2,37.

0 Anthologiai 2.37; §17: yuvdixes Kavviai, tpiPfddes, doehyeis- AatpeuTixol, aioypomolol
(Pingree, Libri, 105). In der Handschrift steht hier tpifddes, aber schon Wilhelm Kroll,
ein fritherer Herausgeber des Textes, hat dies zu tptf3ddes verbessert (Libri, 111). Das
yuvaixes Kauvviat ist eine Emendation von Pingree; die Handschrift bietet yuvaixoxavaiat.
Der letztere Ausdruck enthilt dieselbe Metapher wie éxxaiw in Rom 1,27 (wo die Ménner
entflammt sind im Verlangen fiireinander) und bedeutet ,,entflammt fiir Frauen®; insofern
scheint die Emendation von Pingree nicht unbedingt notwendig.

51 Das Buch des Hermes Trismegistos ist im Codex Harleianus im Britischen Museum zu
finden. Nach einer alten Notiz stammt dieser Codex von 1431 (Gundel, Texte, 3).

52 Nach Wilhelm Gundel, dem Herausgeber und Kommentator der Schrift, ist das Buch des
Hermes Trismegistos aus einem griechischen Original iibersetzt, dessen Urtext in die Zeit
des Ptolemaios zu datieren ist. Allerdings bezweifelt David Pingree Gundels Hypothese.
Pingree stimmt Gundel (auf der Grundlage astronomischer Berechnungen) zu, dass der
Hauptteil von Kapitel 3 auf die Zeit zwischen 130 und 60 v. Chr. zu datieren sei. Er weist
jedoch darauf hin, dass Kapitel 25 auf astronomischen Himmelsbeobachtungen beruht,
die von etwa 480 n. Chr. stammen. Pingree stellt fest, dass die Kapitel 27 und 32 des Liber
Hermetis Trismegisti (die ich hier behandle) teilweise mit Firmicus Maternus, Mathe-
sis libri viii, 4,9-15 bzw. 5,5f. identisch sind. Pingrees Argument lautet: ,,In den Fillen,
wo das Liber Hermetis mit Firmicus iibereinstimmt, ist davon auszugehen, dass beide
aus derselben griechischen Quelle iibersetzen™ (Pingree, Yavanajataka, 2,432f., Zitat auf
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Die erste Erwdahnung weiblicher Homoerotik im Buch des Hermes Tris-
megistos findet sich im Zusammenhang verschiedener Himmelspositionen
der Venus, von denen jede zu einer anderen sexuellen Neigung eines Men-
schen fiihrt, der zu diesem Zeitpunkt geboren ist. Wenn ,,Venus im Osten
steht und Morgenstern ist ... wenn die Geburt einer Frau geschieht, ist sie
eine crissatrix (,,StoBerin®)*® oder eine fricatrix (,,Reiberin“)** und wird von
Frauen, die fricatrices sind, geliebt*.> Es fallt auf, dass der Text hier die bei-
den weiblichen Partnerinnen eines Geschlechtsakts als fricatrices vorstellt,
als gébe es nicht eine aktive und eine passive Partnerin. Franz Cumont ist der
Meinung, dass fiicatrix die Ubersetzung des griechischen tribas ist, da beide
von Verben mit der Bedeutung ,,reiben abgeleitet sind.>

An anderer Stelle erwihnt das Buch des Hermes Trismegistos weibliche
Homoerotik zusammen mit anderen Formen des Sexualverhaltens:

Wenn allerdings die Native eine Frau ist, wird sie inzestuds®” werden und
aufBlerordentlich zugénglich oder eine 6ffentliche Prostituierte und sie wird

S. 433). Folglich ist das Material, aus dem ich hier zitiere, dlter als Firmicus Maternus
(4. Jh. n. Chr.), wobei wir nicht wissen, wie viel dlter es ist.
Leider ist Kapitel 30 des Liber Hermetis Trismegisti (das ich ebenfalls behandeln werde),
nicht sicher zu datieren, weil es keine inhaltlichen Uberschneidungen mit irgendeiner
anderen erhaltenen astrologischen Quelle gibt, die Pingree bekannt wire (und er ist bei
weitem der kenntnisreichste Historiker antiker Astrologie).
33 Vielleicht von criso, ,,;To move the haunches as in coitus [die Hiiften wie beim Koitus
bewegen]“, Glare, Dictionary, Art. criso.
3% Von frico, ,to rub, chafe [reiben, scheuern], Glare, Dictionary, Art. frico.
5 Liber Hermetis Trismegisti 32, Codex Harleianus Fol. 40 v.IT; Gundel, Texte, 96, Zei-
le 25f.
¢ Cumont, Egypte, 183 Anm. 3. S. Petronius, Satyricon 92,11 fiir einen Beleg, bei dem
sich das Verb fricare auf den sexuellen Kontakt zwischen zwei Menschen méannlichen
Geschlechts bezieht.
In zwei weiteren Passagen im Liber Hermetis Trismegisti konnte es um weibliche Ho-
moerotik gehen: 1. Liber Hermetis Trismegisti 25, Codex Harleianus Fol. 22 r.I: ,,cinae-
di [Ménner, die bei anderen Méannern die passive sexuelle Rolle einnehmen]; Sklaven
[maskulinum], die Frauen bei ihrer Toilette und beim Frisieren assistieren; Frauen, die in
Wirklichkeit, wie soll ich sagen, sterile Schwestern sind, aber auch trissatrices” (Gun-
del, Texte, 62, Zeile 15f.; da der Schreiber — v.a. angesichts der Nennung der cinaedi in
dieser Gruppe — versehentlich trissatrices statt crissatrices geschrieben haben konnte,
emendiert Cumont die trissatrices im Codex zu crissatrices, ,,Frauen die (hin und her)
schwingen“ [Egypte, 183 Anm. 3]). 2. Liber Hermetis Trismegisti 25, Codex Harleianus
Fol. 24 v.If.: fornicatrices turpia facientes (Gundel, Texte, 68, Zeile 32f.). Cumont deutet
diese Wendung als Ubersetzung von aioypomototvras (Egypte, 183 Anm. 3).
Inzest begegnet relativ haufig in den astrologischen Quellen, an einer Reihe von Stellen
auch in Verbindung mit gleichgeschlechtlicher Liebe. Ein umfassendes Verstdndnis der
von diesen Autoren hergestellten Verbindung erfordert noch eingehende Untersuchungen,
doch einige der Grundannahmen der Astrologlnnen iiber Inzest lassen sich an dieser Stel-
le nennen. Diese Annahmen unterscheiden sich betrachtlich von den heute herrschenden.
EinE NativeR, der/die unter einer Konstellation geboren wird, die auf Inzest hinweist,
wird den Anstof3 zu einem solchen Verhalten geben. Ein Machtgefille wird nicht erwéhnt;
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schiandliche Dinge im Leben tun, indem sie Geschlechtsverkehr hat mit ande-
ren Frauen oder Konkubinen in derselben Art wie ein Mann.>®

Der gemeinsame Nenner der verschiedenen Verhaltensformen ist unklar.
Vielleicht ist ihnen die Schande gemeinsam. Eventuell wird der Zusammen-
hang zwischen der Frau, die leicht zu haben ist, der Prostituierten und der ho-
moerotischen Frau auch durch deren Handeln in der Offentlichkeit hergestellt.

Im Text wird nicht genau ausgefiihrt, was es fiir eine Frau bedeutet, mit
einer anderen Frau ,,in derselben Art wie ein Mann* Verkehr zu haben. Der
Ausdruck ldsst — im Unterschied zu den Ausdriicken crissatrix (,,StoBerin‘)
und fricatrix (,,Reiberin) — auf eine Penetration schliefen, v.a., weil im Buch
des Hermes Trismegistos beide Partnerinnen als fricatrices bezeichnet wer-
den. Ich werde diese Spannung in den anderen astrologischen Schriften weiter
analysieren, in denen sie vorkommt und in denen sie sich in einem gréferen
Textzusammenhang finden.

deshalb kann eine Frau als diejenige betrachtet werden, die Inzest mit einem Bruder,
Sohn, Neffen, Onkel oder Stiefvater initiiert, oder als eine, die andere nahe Verwandte
oder Freunde verfiihrt (Firmicus Maternus, Matheseos libri viii 4,6,4) — als ob eine Frau
dieselbe Art von Macht tiber einen Onkel, Stiefvater oder dlteren Bruder haben kénnte
wie Uber ihren Sohn oder einen jiingeren Neffen. Inzest gilt als unrein und ist verboten;
wie gleichgeschlechtliche Liebe bedeutet er eine Grenziiberschreitung. Infolgedessen se-
hen diese Autoren Inzest nicht in erster Linie als Gewalttat gegeniiber einem jlingeren Fa-
milienmitglied und als Verletzung des kindlichen Vertrauens in einen élteren Verwandten
an, sondern als sexuelle Unreinheit, durch die alle Beteiligten gleichermaBen beschmutzt
werden, egal wer der/die InitiatorIn ist. Wahrend Machtunterschiede zwischen Mannern
und Frauen — beschrieben als aktives bzw. passives Sexualverhalten — grundlegend fiir
die astrologischen Erdrterungen gleichgeschlechtlicher Liebe sind, wird das Machtgefille
zwischen Eltern und Kindern und zwischen Ménnern und Frauen im Zusammenhang mit
Inzest nicht erwihnt. Ein sexuelles Wertesystem, das auf der Kategorie der Unreinheit
basiert, leistet einer solchen Verschleierung der Machtungleichheit Vorschub, weil beide
Beteiligten durch die verbotene Handlung unrein werden, egal ob sie ihre Zustimmung
bekunden konnen oder nicht. Fiir die hier betrachteten Autoren sind sowohl Inzest als
auch gleichgeschlechtliche Liebe unrein, unabhéngig davon, wer sie jeweils initiiert hat.
In diesen Texten sind Zustimmung und wechselseitiger Austausch keine relevanten Kate-
gorien fiir die Beurteilung von Inzest oder gleichgeschlechtlicher Liebe.

Liber Hermetis Trismegisti 27, Codex Harleianus Fol. 31 r.I: Si vero nativitas fuerit femi-
na, incesta fit et valde communis vel meretrix publica et inutilia in vita faciet, tamquam
vir aliis mulieribus vel concubinis coiens (Gundel, Texte, 80, Zeile 30-32). Ich iibernehme
Franz Cumonts Emendation von inutilia (,,nutzlose Dinge*). Er meint, dass der Uberset-
zer dxpela (,nutzlose Dinge™) statt aioypd (.schindliche Dinge®) gelesen habe (Egyp-
te, 182 Anm. 1). Da allerdings inutilia an sich auch ,,schindlich” bedeuten kann, ist die
Emendation nicht unbedingt notwendig.
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6 Firmicus Maternus

TIulius Firmicus Maternus® war gebiirtiger Sizilianer; er beginnt im Jahr 334
n.Chr. mit der Abfassung seiner ,,Matheseos libri viii* (,,Acht Biicher der
Mathesis* bzw. ,,Die Lehre der Astrologie®).® Er verfasst das Werk in latei-
nischer Sprache, greift dabei jedoch fiir den Grofteil auf griechische Quellen
zuriick. Als Aristokrat ist er in der Rhetorik und den Rechten bewandert und
der Ansicht, dass die Astrologie ein Wegweiser fiir ein moralisches Leben
sein kann. An einer Stelle bezeichnet er die Astrologie sogar als Religion.®
Sowohl weibliches als auch méinnliches homoerotisches Verhalten kommt im
Werk von Firmicus Maternus recht hdufig vor, und er hilt beides fiir angebo-
ren und bleibend. Trotzdem schildert Firmicus Maternus — wie die anderen
hier vorgestellten Astrologen — homoerotisches Verhalten als moralisch ver-
abscheuungswiirdig und als Ubertretung der Geschlechtergrenzen.

Die Mathesis ist fiir die antike Astrologie deshalb von Bedeutung, weil
sie viele éltere Quellen iiberliefert und weil sie das letzte erhaltene astrologi-
sche Werk der westlichen Welt ist, das abgefasst wird, bevor das Christentum
den Kampf gegen die Astrologie immer vehementer fiihrt.®* Paradoxerweise
verdankt die Mathesis ihr Uberleben zumindest z. T. auch dem Christentum,
weil Monche und andere Christlnnen das Werk trotz Strafen und Verboten
immer wieder kopieren und spéter auch drucken. V.a. in der Renaissance ist
das Werk beliebt.

Ebenso wie Ptolemaios’ Tetrabiblos unterteilt auch die Mathesis die zwolf
Tierkreiszeichen in ménnliche und weibliche Zeichen.®* Die Eigenschaften
der ménnlichen und weiblichen Zeichen entsprechen den Rollen, die Mén-
nern und Frauen jener Zeit kulturell zugeschrieben werden. So beschreibt
Firmicus z.B. den ménnlichen Widder als ,,beherrschend, feurig, aggressiv,
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Zu Firmicus Maternus s. Pingree, Yavanajataka, 2,428; Hoheisl, Maternus; Schanz, Ge-
schichte, 1,129-133; §821; Boll, Firmicus.

Kroll/Skutsch/Ziegler, libri; englische Ubersetzung: Bram, Astrology. Die Ubersetzung
von Bram enthélt eine gute allgemeine Einfithrung in die antike Astrologie, ein Verzeich-
nis der astrologischen Autoren der Antike sowie ein Glossar der Fachausdriicke. Im Fol-
genden verwende ich die Ausgabe von Kroll u.a. sowie die Ubersetzung von Bram, auBer
wenn ich vermerke, dass es sich um meine eigene Ubersetzung handelt (Die deutschen
Ubertragungen basieren auf den englischen und stammen von Silke Petersen).

Firmicus Maternus, Matheseos libri viii 2,30,14.

Firmicus Maternus bekehrt sich spiter zum Christentum und schreibt um das Jahr 346
eine Polemik gegen die orientalischen Mysterienreligionen (die Geheimkulte der Isis, des
Osiris, Serapis, Mithras usw.), in der er die Kaiser Constans und Constantius dazu auf-
ruft, diese Kulte mit Gewalt auszurotten. Sowohl die Mysterienreligionen als auch das
Christentum er6ffnen den Menschen einen Weg, dem astrologischen Determinismus zu
entkommen. Die intensive Anteilnahme des Firmicus Maternus an diesen drei Religions-
systemen konnte also darauf hindeuten, dass er selbst ein gesteigertes Interesse an den
Fragen von Willensfreiheit und Determinismus hat.

% Matheseos libri viii 2,1,2; Tetrabiblos 1,12; §32f.
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... mit liisternen Augen, unruhig, impulsiv, leidenschaftlich, wolliistig“.* Die
Fische sieht Firmicus als weibliches Zeichen an und schildert sie als ,,feucht,
wassrig, ... fruchtbar, ... gebogen, ruhig“.®® Anders als Ptolemaios schreibt
Firmicus Maternus den Planeten kein Geschlecht zu, obwohl die Planeten
beim Durchschreiten der Tierkreiszeichen die entsprechenden Geschlechter
annehmen.

Firmicus Maternus geht wie andere Astrologen davon aus, dass der Na-
tive médnnlich ist. Die Vorhersagen beziehen sich haufig auf Méanner (,,Statt-
halter von Staaten®, ,,Gattinnenmorder*, ,,Vormiinder von oder Verwalter fiir
Frauen®).%® Frauen erwédhnt er nur nebenbei und stellt fest: ,,Wie wir im Buch
zu den Grundlagen gesagt haben gilt auch fiir die Frauen, was in den Dia-
grammen der Ménner angegeben ist*.®” Damit ist natiirlich das Problem nicht
gelost, dass viele Angaben sich nicht auf Frauen iibertragen lassen, so dass es
im Hinblick auf die Erfahrungen von Frauen betrachtliche Liicken gibt. Wie
einE Astrologln dieses Werk in der Praxis benutzt, um Frauen astrologische
Ratschldge zu geben, bleibt unklar — auch wenn dem heute etwa manche psy-
chologische Tests entsprechen, die den Erfahrungen von Méannern ebenfalls
grofere Aufmerksamkeit widmen als denen von Frauen.

Firmicus Maternus verwendet den Begriff virago, ,,mannliche Frau™ (von
vir, ,Mann®) als lateinische Entsprechung des griechischen Wortes tribas,
das Ptolemaios und Vettius Valens benutzen. Das wurde bisher in der For-
schung nicht bemerkt.®® So iibersetzt Jean Rhys Bram virago als ,,Hausdra-
chen® oder als ,,zdnkische Frau“. Die meisten anderen lateinischen Autoren
iibersetzen das griechische tribas liberhaupt nicht, sondern belassen es als
Lehnwort. Firmicus Maternus jedoch tibersetzt den Begriff ¢7ibas in seinen
Quellen mit virago. Dabei fallt auf, dass tribas in der Mathesis nicht vor-
kommt und virago dort erscheint, wo tribas zu erwarten wire. Mir scheint es
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Matheseos libri viii 2,10,2; englische Ubersetzung: Bram, Astrology, 39f.

Matheseos libri viii 2,10,5; englische Ubersetzung: Bram, Astrology, 40.

%  Matheseos libri viii 3,2,10; 3,4,36; 3,6,19; englische Ubersetzung: Bram, Astrolo-
gy, 76.87.96.

¢ Matheseos libri viii 5,3,39; englische Ubersetzung: Bram, Astrology, 172 (5,3,38). An

anderer Stelle fiigt er hinzu: ,,Dasselbe gilt in diesem Diagramm fiir Frauen“ (Matheseos

libri viii 8,22,5; englische Ubersetzung: Bram, Astrology, 287).

Die geldufigeren Bedeutungen von virago lauten: ,,A woman having the qualities of a

man: a. a physically strong woman. b. a warlike or heroic woman; (esp. applied to god-

desses)“ (,,Eine Frau mit den Eigenschaften eines Mannes: a. eine korperlich starke Frau.

b. eine kriegerische oder heroische Frau; [bes. fiir Géttinnen]“) (Glare, Dictionary, Art.

uirago). Fiir romische Autoren sind sowohl korperliche Stérke als auch das Kriegerische

ménnliche Eigenschaften; daher kann eine versklavte Frau ebenso als virago bezeichnet

werden wie die Gottin Pallas Athene.

Zur ,viraginity mit der Bedeutung Homosexualitdt im US-amerikanischen Sprachge-

brauch s. Katz, Almanac, 285-287 (ein medizinischer Text von 1895). S. auch dt. ,,Virago™

und ,.Viraginitét®.
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deshalb naheliegend, dass die sexuell aktive Rolle fiir Firmicus Maternus ein
Charakteristikum von Minnern ist, weshalb er tribas mit virago libersetzt.
AulBlerdem setzt Firmicus Maternus die viragines (Plural von virago) haufig
mit verweiblichten Ménnern gleich oder mit Méannern, die sich homoerotisch
verhalten.® Eigentlich ist virago eine ziemlich gute Ubersetzung von tribas.
Anders als zum Begriff fricatrix, der im Buch des Hermes Trismegistos vor-
kommt und sich wie tribas auf das Verb ,,reiben” (¢7ib6 im Griechischen und
frico im Lateinischen) bezieht, ist virago keine etymologische Ubersetzung.
Indem virago sich jedoch auf die Ubertretung der Geschlechterrollen durch
eine tribas bezieht, erfasst es den Sinn von tribas im Hinblick auf die gesell-
schaftlichen Strukturen, die sich in den astrologischen Texten finden.

In einigen Textpassagen sind die viragines die weiblichen Entsprechungen
der cinaedi.”® Da Firmicus Maternus sich jedoch in seinem Buch an Méanner
wendet und weibliche Native nur selten erwéhnt, kommen cinaedi in seinem
Werk héufiger vor als maskuline Frauen. Seine Unterscheidung zwischen
heimlich lebenden (latentes cinaedi)’* und offen lebenden Ménnern (publici
cinaedi)”? erinnert an Dorotheos und Ptolemaios, wihrend er bei maskuli-
nen Frauen nicht zwischen heimlichem und offenem Verhalten unterscheidet.
Wihrend die virago der wichtigste Begriff fiir die Vermannlichung von Frau-
en ist, wird bei den Ménnern bei den Kategorien der Verweiblichung stir-
ker differenziert: Es gibt &ffentliche und nicht 6ffentliche cinaedi, Eunuchen
und kastrierte Kybele-Priester. Die groflere Bandbreite von Bezeichnungen
fiir mannliches Verhalten unterstreicht etwas, das wir bereits in Ptolemaios’
Tetrabiblos bemerkt haben: In einer Welt, in der Manner hoheres Ansehen
genieBen als Frauen, wendet sich die Mathesis in erster Linie an Ménner.

Firmicus Maternus behandelt auch Eunuchen und maskuline Frauen ge-
meinsam. Wenn Venus mit der Sonne, Saturn und Merkur im siebten Haus
steht oder wenn Venus im sechsten oder zwolften Haus steht, dann werden Eu-
nuchen geboren, maskuline Frauen (mulieres viragines) oder Frauen, die kei-
nen Geschlechtsverkehr mit Mannern haben oder, falls doch, nicht schwanger
werden und keine Kinder bekommen.” (An anderer Stelle beschreibt Firmi-

% Wenn z.B. der Mond in Opposition zum Saturn steht, aber der Mars sich im Quadrat zu

Mond und Saturn befindet und in Opposition zur Venus, und wenn diese vier alle in den
Héusern der jeweils anderen stehen, dann ist das Resultat die Geburt von unfruchtbaren
und ménnlichen Frauen (viragines) und von cinaedi.

Matheseos libri viii 7,25,5; Bram iibersetzt cinaedi als ,,male prostitutes” (,,mannliche
Prostituierte®) (Bram, Astrology, 262). Der Ausdruck kann sich auf Méanner beziehen, die
Geld fur sexuelle Dienste erhalten, aber er ist nicht auf sie beschrinkt. S. Kroll, Kinaidos.
Das Wort ldsst sich kaum exakt wiedergeben, weshalb ich mich entschieden habe, es un-
iibersetzt zu lassen. S. auch 8,19,7. S. weiterhin Richlin, Homosexuality.

I Matheseos libri viii 7,25,12; 7,25,19; s. auch 7,25,21; 7,29,7; 8,29,7.

2. Matheseos libri viii 7,25,13; 7,25,20; 7,25,21; 7,25,23; 8,27,8.

73 Matheseos libri viii 3,5,23.
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cus Maternus zwei Gestirnskonstellationen, die zu unfruchtbaren und masku-
linen Frauen fithren,* und eine weitere Konstellation bringt ménnliche Native
dazu, maskuline Frauen zu heiraten und mit ihnen Kinder zu haben,” so dass
eine virago nicht notwendigerweise unfruchtbar ist. Firmicus Maternus kann
sich also viragines auch als verheiratete Frauen vorstellen, die Beziehungen
mit Médnnern wie mit Frauen haben kénnen.)’® Frauen, die sich der weiblichen
Rolle verweigern, werden parallel zu entmannten Ménnern genannt.”” An an-
derer Stelle spricht Firmicus von Frauen, die eine mannliche sexuelle Rolle
iibernehmen: ,,Wenn Sonne und Mond im Horoskop einer Frau in mdnnlichen
Zeichen stehen und auch Venus in einem ménnlichen Zeichen steht, dann
kommen Frauen zur Welt, die einen méannlichen Charakter annehmen und
sich wie Méanner den Geschlechtsverkehr mit Frauen wiinschen’® Im glei-
chen Zusammenhang spricht er von Eunuchen und Hermaphroditen — diese
werden geboren, wenn die gleichen Planeten in den weiblichen Zeichen ste-
hen und Mond sowie Mars in einem anderen Aspekt zueinander stehen. Wenn
also die wichtigen Planeten minnlich werden, werden Frauen dies ebenfalls;
wenn diese Planeten hingegen weiblich werden, dann werden Eunuchen oder
Hermaphroditen geboren.

An anderer Stelle beschreibt Firmicus Maternus eine Stellung der Plane-
ten, die zur Geburt eines cinaedus oder von weiblichen oder passiven Prosti-
tuierten fiihrt. Eine dhnliche Konstellation bringt Ménner hervor, die voller
Laster sind, sowie maskuline weibliche Prostituierte (viragines meretrices —
konnten dies Prostituierte sein, die ihre Dienste Frauen anbieten?).” In ande-
ren Zusammenhingen kommen cinaedi bei ihm auch parallel zu weiblichen
Prostituierten vor.?® Diese Parallelitit konnte bedeuten, dass die cinaedi ver-
weiblicht und die meretrices hyper-feminin sind, also Sex mit vielen Ménnern
haben mdchten.

Wie eine andere Textpassage zeigt, stellen hyper-feminine Frauen womog-
lich das Gegenstiick zu wolliistigen maskulinen Frauen dar. Eine Gestirns-
konstellation fiithrt zu 6ffentlichen cinaedi, eine andere zu kastrierten Kybele-

7% Matheseos libri viii 7,25,4f.

5 Matheseos libri viii 3,11,11.

76 S. auch Matheseos libri viii 3,5,23.

77 Firmicus Maternus spricht auch davon, dass die Kérper von Mannern verweiblicht werden,
sowie von Ménnern, die die Leidenschaften verweiblichten Verlangens erfahren (Mathe-
seos libri viii 6,11,5: viri muliebrium libidinum patientur ardores (Kroll/Skutsch/Ziegler,
libri, 2,94; s. auch Matheseos libri viii 3,3,11; 4,13,5; 6,30,16).

Wie Ptolemaios entwickelt auch Firmicus ein System, das auf den ersten Blick symmet-
risch wirkt, aber doch tieferliegende Ungleichheiten aufweist.

Matheseos libri viii, 7,25,1: mulieres quae virili animo succinctae in modum virorum cum
mulieribus coire desiderent (Kroll/Skutsch/Ziegler, libri viii, 2,270; englische Uberset-
zung: Bram, Astrology, 261).

7 Matheseos libri viii 8,27,8f.

80 Matheseos libri viii 7,25,23; 8,25,4; 8,26,9; 8,27,8; 8,30,2.
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Priestern (galli). Wenn Saturn und Venus aufgehende Morgensterne sind und
der Mars sich in einer bestimmten Stellung befindet, und wenn alle drei in
maénnlichen Zeichen stehen, dann wird aus einer weiblichen Nativen eine wol-
lustige maskuline Frau (libidinosa virago).®' An zwei Punkten bestehen hier
Parallelen: Erstens sind die Ménner verweiblicht oder entmannt, wahrend die
Frauen maskulin sind; und zweitens sind die cinaedi 6ffentlich und die mas-
kuline Frau ist wolliistig, was darauf hindeuten konnte, dass sie ihr sexuelles
Begehren eher o6ffentlich lebt.

Firmicus Maternus nennt maskuline Frauen auch in Verbindung mit Pro-
stituierten. Wenn Mars, Merkur, Venus und der Mond zusammen in den
tropischen Zeichen (also Krebs und Steinbock) stehen, dann gehen daraus
Prostituierte hervor, doch unterscheiden sich die Neigungen der Prostituier-
ten entsprechend dem Wesen der Zeichen. Uberraschenderweise fiihren diese
Planeten, wenn sie in weiblichen Zeichen stehen, zu Prostituierten (meretri-
ces); wenn sie jedoch in ménnlichen Zeichen stehen, fithren sie zu maskulinen
Frauen (viragines).?> Genaugenommen scheinen die maskulinen Frauen hier
also eine Untergruppe der Prostituierten darzustellen — vermutlich als Pros-
tituierte, die auf Frauen hin orientiert sind —, wohingegen sich die meretrices
als ,,richtige* Prostituierte ausschlieBlich auf Manner ausrichten. (Vielleicht
kann sich Firmicus — anders als Ptolemaios — nicht vorstellen, dass Frauen
andere Frauen als ihre Ehefrauen ansehen. Mit anderen Worten: Meretrices,
bei deren Geburt die wichtigen Planeten in weiblichen Zeichen stehen, gelten
als weiblich in der Hinsicht, dass sie mit Médnnern schlafen; als unweiblich
gelten sie jedoch dahingehend, dass sie ihre Sexualitdt 6ffentlich leben. Vira-
gines werden geboren, wenn diese Planeten in ménnlichen Zeichen stehen; sie
gelten als ménnlich, weil sie mit Frauen schlafen und vielleicht auch deshalb,
weil sie ihre erotischen Neigungen nicht verheimlichen. In diesem Text wird
der Begriff meretrices als ibergeordnete Kategorie verwendet — von der die
viragines eine Unterkategorie bilden —, die eher auf ein offen gelebtes Sexu-
alverhalten hindeutet, das sich fiir Frauen nicht gehdrt, und weniger darauf,
dass hier Geld gezahlt wird. Diesem Versténdnis zufolge wiirden also sowohl
meretrices als auch viragines ihre Sexualitét offen leben.

Neben zwei weiteren Erwdhnungen maskuliner Frauen® nennt Firmicus
Maternus auch eine Frau, die wie eine maskuline Frau veranlagt ist (viraginis

81 Matheseos libri viii 7,25,13.
8 Matheseos libri viii 7,25,11.
8 Matheseos libri viii 4,6,4; 6,30,15.
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animus)?* und sich wie eine Frau verhilt, die versucht, mdnnliches Verhalten
nachzuahmen.®
Firmicus Maternus beschreibt auch eine Konfiguration von Planeten, die

dazu fiihrt, dass ein cinaedus einen schlechten Ruf hat. Er fiigt hinzu, dass
sich eine Frau bei einer solchen Konstellation durch dhnliche, unreine Lust
auszeichnen wiirde.®® Der hier verwendete Begriff der ,,Unreinheit” (inpuri-
tas) findet sich in den Matheseos libri viii ziemlich hiufig zur Bezeichnung
von sexueller Devianz. So beschreibt Firmicus z. B. eine Konstellation, bei der
die médnnlichen Nativen ,,unrein, unkeusch, gemein, in scheuB3liche Begierden
verstrickt und unfahig zum natiirlichen Geschlechtsverkehr [sind], jedoch ge-
fangen in widernatiirlichen (contra naturam), verkehrten leidenschaftlichen
Begierden® In einer seiner wenigen direkten Erwédhnungen von Frauen und
weiblicher Sexualitit charakterisiert Firmicus Maternus weibliche Homoero-
tik als unrein:

Wenn Saturn ... im Quartal steht, in Opposition oder in Konjunktion zur Ve-

nus, und wie gesagt beim Mars steht, dann haben Frauen, bei denen Venus

zusammen mit dieser Gestirnskombination steht [oder: Frauen, die bei dieser

Gestirnskombination sexuelles Begehren erleben], Geschlechtsverkehr mit
Frauen, unrein und unkeusch, aufgrund der Begierde.

Unreinheit, Unkeuschheit und Begierde tauchen also immer dann auf, wenn
die Liebe zwischen Frauen zur Sprache kommt.

In Firmicus Maternus’ astrologischem System wird — wie bei Ptolemaios —
die Geschlechterzugehdrigkeit anscheinend als sehr schwankend erlebt. In-
nerhalb kiirzester Zeit werden die Planeten mannlich oder weiblich. Wird eine
Tochter an einem bestimmten Tag geboren, dann kann aus ihr eine pflichtbe-
wusste und keusche Ehefrau werden, die die Wiinsche ihres Ehemannes er-
fullt.* Wird sie dagegen nur wenig spéter geboren, wird sie zu einer maskuli-

8 Matheseos libri viii 8,9,1. Es ldsst sich nicht sagen, ob sie eine maskuline Frau ist oder sich

nur wie eine verhélt, und ebenso wenig, wie sich beides genau voneinander unterscheiden
lieBe.

8 Matheseos libri viii 3,6,30: alias vero mulieres viriles facit actus appetere
(Kroll/Skutsch/Ziegler, libri, 1,154). Die viriles actus sind das lateinische Aquivalent der
avdpév Epya bei Ptolemaios, Tetrabiblos 3,14; §171; Vettius Valens, Anthologiai 2,17; §68
und Hephaistion, Apotelesmatika 1,1; §118.

86 Matheseos libri viii 8,19,7.

87 Matheseos libri viii 5,2,11; eigene Ubersetzung. Die gleiche Verbindung von ,,unrein®,

hatlrlicher Geschlechtsverkehr* und ,,widernatiirlich® ist auch in R6m 1,24-27 zu fin-

den.

Matheseos libri viii 3,6,15: inpure et inpudice cum mulieribus coibunt libidinis causa

(Kroll/Skutsch/Ziegler, libri, 1,147; Ubersetzung von Bram korrigiert).

Firmicus Maternus nennt ein Beispiel einer giinstigen Geburt: ,,Auch bindet sie [Ve-

nus] Frauen an Ménner und Ménner an Frauen in enger Vertrautheit” (Matheseos libri

viii 4,19,18; englische Ubersetzung: Bram, Astrology, 141). Gliicklich kénnen sich die

Manner schitzen, die ,.keusche, liebenswerte Frauen [haben], die die Wiinsche ihrer
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nen Frau. Die relative Haufigkeit sexueller Devianz in den Matheseos libri viii
wirft die Frage auf, was eigentlich ,,natiirlich® ist, wenn so viele Menschen
von den Sternen dazu bestimmt sind, wider die Natur zu leben.

7 Hephaistion von Theben

Hephaistion von Theben verfasst um 415 n. Chr. in Agypten ein dreibindiges
Werk unter dem Titel ,,Apotelesmatika™ (,,Angelegenheiten zu bestimmten
Konstellationen, die sich auf das menschliche Schicksal auswirken®; der Titel
gleicht dem von Manethons Werk).”® Hephaistion ist fir die Geschichte der
Astrologie insofern bedeutsam, als er dltere Quellen tberliefert. Zwei die-
ser Quellen habe ich bereits vorgestellt: Ptolemaios (Tetrabiblos) sowie Do-
rotheos von Sidon. Dorotheos’ Abschnitt ,,Uber die Krankheiten der Seele*
ist fast eine Abschrift von Ptolemaios’ gleichnamiger Passage.”’ Hephaistion
ist wie Ptolemaios der Ansicht, dass Frauen geboren werden konnen, deren
widernatiirliche sexuelle Neigungen jegliches Maf3 iiberschreiten, was bedeu-
tet, dass ihre Seelen viriler und aktiver sind. Die tribades ,,spielen die aktive
Rolle bei Frauen und vollziehen die Handlungen von Méannern®. Je nach der
Position von Venus und Mars tun sie dies entweder im Geheimen oder ganz
offen; wenn sie offen leben, bezeichnen sie ihre weiblichen Partnerinnen, als
wiren sie ihre ,,rechtmiBigen Ehefrauen®.®?

Gleich anderen Astrologen vergleicht Hephaistion die fribades mit ménn-
lichen Kastraten sowie mit mannlichen Wesen, die mit anderen Méannern zu-
sammen sind. Eine bestimmte Konstellation fiihrt bei mdnnlichen Wesen zu
einem mannlichen Kastraten oder zu einem Mann, der mit Menschen mann-
lichen Geschlechts zusammen ist. Bei Frauen fiithrt diese Konstellation zu
einer Frau, die eine tribas ist, mit Frauen zusammen ist und Handlungen von
Mainnern vollzieht.”

Dorotheos von Sidon und Ptolemaios werden von Hephaistion auch in sei-
nem Abschnitt ,,Uber die Ehe und den Ehestand* als Quellen herangezogen.®*
Eine Konstellation fiihrt zu Nativen, die ,,die Krankheiten [wie etwa eine tri-

Eheminner erfiillen* (Matheseos libri viii 5,4,15; englische Ubersetzung: Bram, Astrolo-
gy, 176).

Pingree, Hephaestionis. Zu Hephaistion s. Pingree, Yavanajataka, 2,429; Boer, Hephaisti-
on; Christ, Geschichte, 2,1073; §826; Boll, Hephaistion. Pingree stellt die These auf, dass
sich Hephaistion in Apotelesmatika 2,1; §32 und 2,2; §23 auf seine eigene Geburt bezieht;
Pingree hat hierfiir den 26. November 380 errechnet.

1 Hephaistion, Apotelesmatika 2,15f.; Ptolemaios, Tetrabiblos 3,14f.; §168—173.

2 Hephaistion, Apotelesmatika 2,16; §8f. = Ptolemaios, Tetrabiblos 3,14; §171f.

% Hephaistion, Apotelesmatika 1,1; §118: Tpifag xal yuvawxi cuvepxouévy xal avopév Epya
éxtelel (Pingree, Hephaistionis, 1,16).

Hephaistion, Apotelesmatika 2,21 = Dorotheos, Carmen astrologicum 2,1, sowie Ptole-
maios, Tetrabiblos 4,5 (s. Pingree, Hephaistionis, VIL.XI).
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bas oder ein Kastrat zu sein] im Vollbild aufweisen und sie an die Offent-
lichkeit bringen*, wihrend bei einer dhnlichen Konstellation Menschen gebo-
ren werden, bei denen sich ,,verborgene Krankheiten manifestieren, [die] als
Frauen unfruchtbar sind oder aber Menschen ohne Offnung; doch wenn Mars
auch dabei ist, dann fithrt das auch zu Kastraten oder tribades*® Tribas zu
sein wird hier als Krankheit bezeichnet, die nicht 6ffentlich ist. Dabei ist uns
das Nebeneinander von Kastraten und tribades wie auch die Unterscheidung
von dffentlich und privat mittlerweile geldufig.

Im Fortgang des Abschnitts tiber die Ehe bringt Hephaistion weibliche Ho-
moerotik anscheinend mit Bordellen in Verbindung. Ein aufgehender Saturn,
der ménnlich geworden ist, bringt weibliche Native in Bordelle oder macht
sie zu Liebhaberinnen derer, die in Bordellen sind; wenn Jupiter dominant
ist, dann resultiert das in einer weniger ehrenrithrigen Form der Krankheit,
aber wenn Merkur dominant ist, dann ist die Krankheit anriichiger.”® (Anders
als Ptolemaios spricht Hephaistion von Frauen als Liebhaberinnen von Frau-
en, die in Bordellen arbeiten.) Das griechische Wort fiir ,,LiebhaberInnen‘
bezeichnet die aktiven PartnerInnen in sexuellen Beziehungen; es steht hier
in der minnlichen Form (erastai; s.o0.), muss sich jedoch auf Frauen bezie-
hen, weil es in diesem Abschnitt ausdriicklich um weibliche Native geht. Es
wird nicht bestimmt, ob ,,die, die im Bordell sind“, Frauen oder Manner sind.
Hephaistion kénnte sich auf beides beziehen, solange die weibliche Native
die aktive Partnerin ist und die Prostituierte die passive.”” Sollte sich dieser
Abschnitt auf gleichgeschlechtliche Beziechungen zwischen Frauen beziehen,
dann wiirde die Erwédhnung von Bordellen an die moralischen Verurteilungen
anderer Astrologen erinnern, von denen Begriffe wie ,,unrein®, ,,unerlaubt®
und ,,liistern™ verwendet werden.

% Hephaistion, Apotelesmatika 2,21; §19: mavredds dvadenevbovot T mdbn xat eml dnpooiwy

TETWY TPOAYOUaLY, ... xpUdta T& Tdby 7 oTelpag xal dTpyTous, "Apewg 0¢ TpoabyuTog AToX6TTOVS
7 tptadas (Pingree, Hephaistionis, 1,175f.). Hephaistion, Apotelesmatika 2,21; §19, iiber-
nimmt fast wortlich Ptolemaios, Tetrabiblos 4,5; §187. S. auch die parallele Passage iiber
die tribades in der Epitome des Hephaistion (Pingree, Hephaistionis, 2,147; 4,1,107).
% Hephaistion, Apotelesmatika 2,21; §23-25: T'uvalxas ... cwdpovas xal xabapiovg ...
dpexTixdas uév, eDAaPeis O¢. ... Adyvoug xai xatadepeis. ... 6 Tol Kpbvou ... doekyeév altiog
.. éml Téyous ToTnaw §) Tév €ml Téyous EpaoTas dmepydleTal ... mpds TO EVTYNUOVETTEPOY TEV
mab&v ... mpog T dafontérepov (Pingree, Hephaistionis, 1,176). Zur Diskussion der Paral-
lele bei Ptolemaios, Tetrabiblos 4,5; §188f. s. oben, S. Seite <GT>.
Der Unterschied zwischen Ptolemaios und Hephaistion kénnte auch einfach ein Ubermitt-
lungsproblem sein. Nach Ptolemaios fiihrt Saturn die Frauen nicht in Bordelle oder macht
sie zu Liebhaberinnen derer, die in Bordellen sind, sondern lésst sie geriigt werden oder
macht sie zu Liebhaberinnen derer, die geriigt werden (émwpéyous lotnow # Tév émpdywy
épaotis dmepydletar). Der Unterschied besteht nur in wenigen Buchstaben (Ptolemaios:
gmupbyous ... Tév émnpdywv; Hephastion: éml téyous ... T@v éml Téyous). Die Verwechselung
konnte alt sein, da weder bei Pingree émupéyoug oder émyoywy als handschriftliche Vari-
anten fiir Hephaistion angegeben sind, noch bei Robbins die Lesarten des Hephaistion als
Varianten fiir Ptolemaios aufgefiihrt werden.
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In Hephaistions Werk finden sich dieselben astrologischen Lehrsétze wie
bei den Astrologen des 1. und 2. Jhs.: Weibliche Homoerotik ist widernatiir-
lich, maskulin, aktiv und krank; sie ist der Prostitution vergleichbar und auch
der Kastration von Méannern. AuBerdem wiederholt Hephaistion die bereits
bei Ptolemaios entdeckte interessante Bemerkung iiber die offen lebenden #7i-
bades, die ihre Partnerinnen als ,,rechtméfige Ehefrauen bezeichnen.”® Der
Text von Hephaistion macht dadurch deutlich, dass bestimmte Vorstellungen
von Gender und von weiblicher Homoerotik iiber einen Zeitraum von min-
destens fiinfhundert Jahren unveréndert bleiben. Daneben finden sich auch
hochinteressante Hinweise darauf, dass einige Frauen ihre Beziehungen zu
ihren Partnerinnen als Ehe auffassen, die diesen Vorstellungen widerspricht.

Dieser Uberblick hat einige iiberraschende Beobachtungen zu Tage geférdert.
Finige der antiken Astrologen sind der Ansicht, dass die Sterne zu einem Ver-
halten fithren kdnnen, das als widernatiirlich angesehen wird. Dieses Denken
iiberrascht, wenn wir die Sterne als Teil der Natur betrachten. Auch wenn
die Astrologen weibliche Homoerotik fiir widernatiirlich halten, erwéhnen
sie sie doch dutzendfach, was fiir die breite gesellschaftliche Anerkennung
der Existenz dieses Phdnomens spricht. Auflerdem belegen die astrologischen
Quellen, dass die Vorstellung einer lebenslangen erotischen Orientierung in
der romischen Welt durchaus vorhanden ist. Dies widerspricht der These, dass
die Vorstellung einer sexuellen Orientierung erst im 19. Jh. entsteht.” Auf-
grund einer bestimmten Gestirnskonstellation kommt ein Médchen als tribas,
virago, fricatrix oder crissatrix zur Welt; damit bestimmen die Sterne die
erotische Neigung einer Frau zeit ihres Lebens.

Dabei haben die antiken Astrologen ein vielschichtigeres Konzept eroti-
scher Neigungen als wir heute. So differenziert z. B. Ptolemaios nicht nur
zwischen aktiven und passiven Orientierungen, sondern beriicksichtigt auch
Faktoren wie Alter und Reichtum sowie die Tatsache, ob jemand sich von
einem/einer Fremden angezogen fiihlt.

Demnach kennen die Astrologen der romischen Welt also das, was wir als
sexuelle Orientierung bezeichnen, beschrianken diese aber nicht auf die zwei
Orientierungen homo- und heterosexuell. Vielmehr fiihren nach Meinung der
antiken Autoren die Gestirne zu einer Vielzahl sexueller Neigungen und Ori-

% Auch der Astrologe Rhetorios (6./7. Jh. n.Chr.) konnte sich auf weibliche Homoerotik
beziehen: Boudreaux, Codicum, Appendix 160.12; 196.8; 197.4. Eine systematische Un-
tersuchung aller astrologischen Texte, die aus der Antike erhalten sind, wiirde zweifellos
noch weitere Belege fiir die tribades zu Tage fordern.

Heutige Astologlnnen ziehen auch Transits und Progressionen in Betracht, also die gegen-
wartige Stellung der Planeten im Verhéltnis zu ihrer Stellung zum Zeitpunkt der Geburt.
Deshalb messen sie der Geburtskonstellation weniger Gewicht bei. Dies fiithrt zu ,,an-
deren Ansichten dariiber ... was bei der Geburt vorherbestimmt ist“ (Robert Canavello,
personliche Korrespondenz vom 22. Oktober 1993).
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entierungen. Bei der Klassifizierung des menschlichen Sexualverhaltens spie-
len dabei Aspekte eine Rolle, die wohl den meisten Menschen des 20. Jhs. zur
Bestimmung der sexuellen Orientierung unwichtig erscheinen wiirden: So
sind passiv und aktiv fiir die antiken Astrologen grundlegendere Kategorien
als ménnlich und weiblich. Da die Passivitit mit Frauen und die Aktivitit mit
Minnern verkniipft wird, gelten passive Manner als verweiblicht und aktive
Frauen als maskulin. Ein solches Verhalten, das die Grenze zwischen den
Geschlechtern iiberschreitet, wird durch bestimmte Planeten verursacht, ins-
besondere durch Venus und Mars (die Gottheiten von Liebe bzw. Krieg), die
weiblich oder méinnlich werden. Die Astrologen deuten solche Uberschrei-
tungen der kulturell vorausgesetzten Geschlechtergrenzen als Symptome ei-
ner Krankheit. Sie verordnen fiir diese Krankheit allerdings keine Therapie.
Vielmehr versuchen die Astrologlnnen insgesamt eher, den Menschen ihr
vorherbestimmtes Lebensschicksal verstandlich zu machen. Wir kénnen je-
doch nur spekulieren, wie die Astrologlnnen mit KundInnen verfahren, deren
homoerotische Neigung vorherbestimmt sind.

Trotzdem bedienen sie sich hdufig solcher Begriffe wie ,,unrein®, , liistern‘
und ,,wolliistig®, die eindeutig Ablehnung oder sogar Abscheu gegeniiber ver-
méannlichten Frauen und verweiblichten Ménnern zum Ausdruck bringen. Im
Buch des Hermes Trismegistos und bei Dorotheos von Sidon und Firmicus
Maternus werden jeweils Verbindungen zwischen Prostituierten und solchen
Frauen gezogen, die eine sexuelle Beziehung mit einer anderen Frau haben.
Womdéglich wird diese Zuordnung getroffen, weil beide Gruppen offen leben,
was gegen die fiir Frauen geltende kulturelle Norm verst6t.'° In Ptolemaios’
Sicht ist offenes weibliches homoerotisches Verhalten als Steigerung eines
nicht 6ffentlich praktizierten Verhaltens anzusehen.

Bei oberfldchlicher Betrachtung hat es den Anschein, als ob es eine struk-
turelle Entsprechung zwischen Frauen und Miannern gébe. Dieser Eindruck
schwindet jedoch bei genauerer Betrachtung der Texte. Die Autoren messen
Minnern und ménnlicher Sexualitdt groere Bedeutung zu als Frauen und
weiblicher Sexualitdt. Ménnern steht eine grofBere Bandbreite an Moglichkei-
ten zur Verfiigung, sowohl der ,,natiirlichen als auch der ,,widernatiirlichen*
Art. Und weil diese Autoren ein aktives und durchsetzungsfihiges Verhalten
positiver bewerten als ein passives Verhalten, beanspruchen die maskulin ge-
wordenen Frauen etwas, das ihnen nicht zusteht, wihrend die verweiblichten
Manner auf Rechte und Privilegien verzichten, die ihnen qua Geschlecht zu-
stehen. Ptolemaios als bedeutendster der genannten Astrologen bringt diese
Sicht deutlich zum Ausdruck: Er spricht von der Schmihung, die den passi-
ven Minnern zuteil wird, die die Taten von Frauen ausfithren, und erwihnt,
dass die tribades ihre Partnerinnen manchmal als ihre ,,rechtméBigen Ehe-

100 Zur ménnlichen kulturellen Dominanz im &ffentlichen Bereich s. Torjesen, Excavations.



Astrologische Texte 169

frauen™ bezeichnen. Die Ménner verlieren an gesellschaftlichem Ansehen,
wihrend die Frauen versuchen, gesellschaftlich aufzusteigen. Indem die hier
betrachteten antiken Astrologen ein umfassendes System astraler Einfliisse
auf das menschliche Verhalten entwerfen, spiegelt sich in ihren Ausfithrun-
gen ein umfassendes Gender-System, das zugleich von ihnen gestiitzt wird.
Die Kategorien von aktiv und passiv markieren fiir alle Frauen und Méinner
die Grenzen von Ménnlichkeit und Weiblichkeit. Unsere Untersuchung der
maskulinen (aktiven) Frauen und der verweiblichten (passiven) Ménner in
den astrologischen Texten ldsst erkennen, dass die Grenze zwischen ,,natiirli-
chem® und ,,widernatiirlichem™ Sexual- und Genderverhalten die Bandbreite
der akzeptablen menschlichen Ausdrucksformen begrenzt. Insofern zeigte
dieses Kapitel, dass dieses System alle Frauen und Ménner betrifft.



FRAUEN MIT MANNLICHEM BEGEHREN:
MEDIZINISCHE BEHANDLUNGSWEISEN

Michel Foucault zufolge werden die modernen Homosexualitdtskonzepte im
19. Jh. durch VertreterInnen der im Entstehen begriffenen medizinischen
Wissenschaft gepriagt. Foucault und andere WissenschaftlerInnen sind der
Ansicht, dass die MedizinerInnen des 19. Jhs. die Homosexualitidt zum Gegen-
stand der Medizin machen, indem sie Behandlungen und Krankheitsursachen
konstruieren. Dazu zihlt auch die Theorie, dass Homoerotik angeboren ist
oder durch bestimmte Kindheitserfahrungen entsteht." Die sich entwickelnde
medizinische Zunft verkniipft ihrer Ansicht nach wissenschaftliche Konzepte
mit einer Reihe von Handlungen, die zuvor als siindig oder kriminell galten.
Dabei libersehen diese WissenschaftlerInnen jedoch, dass bestimmte Formen
gleichgeschlechtlichen Verhaltens und Begehrens in der antiken Medizin als
chronische Krankheiten mit den entsprechenden Krankheitsursachen und Be-
handlungen eingestuft werden (auch wenn diese Wissenschaftlerlnnen anti-
ke medizinische Texte unter anderen Fragestellungen untersuchen). Anders
als Foucault und weitere ForscherInnen werde ich zeigen, dass einige antike
SchriftstellerInnen bestimmte gleichgeschlechtliche Handlungen fiir Symp-
tome einer chronischen Krankheit halten, die sich auf die gesamte Identitét
einer Person auswirkt.? Wer unter einer solchen Krankheit leidet, dem/der
wird eine offenbar zeitlebens beibehaltene Identitdt zugesprochen, die sich
durch ein als widernatiirlich angesehenes (d. h. sich nur fiir das andere Ge-
schlecht gehorende) Verhalten auszeichnet, falls nicht eine Behandlung zu
einer Heilung fiihrt. Zwar besitzen die antiken Verfasser medizinischer Texte
keine so renommierte gesellschaftliche Stellung wie heutige Arztinnen. Doch
wir miissen bei der Betrachtung der Welt des antiken Mittelmeerraums im
Blick behalten, dass gleichgeschlechtliches Begehren und Verhalten auch im
Rahmen medizinischer Theorien erdrtert wird.

' S. z.B. Foucault, Sexualitit, 1,50-66.139—157; sowie Greenberg, Construction, 397-433.
Die Verdnderungen in den medizinischen Konzeptionen weiblicher Homoerotik im spé-
ten 19. und frithen 20. Jh. werden dargestellt von Chauncey, Inversion.

Foucaults These wurde bereits von anderen Wissenschaftlern in Frage gestellt, und zwar
ausgehend von altindischen medizinischen Texten: Sweet/Zwilling, Medicalization.
Sweet und Zwilling beziehen sich auf die Werke Charakas und Stsrutas, die in ihrer iiber-
lieferten Form in die ersten beiden nachchristlichen Jahrhunderte zu datieren sind, wobei
sie auch élteres Material enthalten. Diese Texte entstehen also genau in der Zeit, in der So-
ranos von Ephesos wirkt, einer der wichtigsten Verfasser medizinischer Texte. [hm werde
ich mich in diesem Kapitel vorwiegend widmen. Auch er bezieht sich auf dltere Quellen.
Sowohl Charaka als auch Stsruta sprechen von ,,maskulinen ,lesbischen® Frauen®, was
ebenfalls eine Parallele zu Soranos darstellt.
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Im Folgenden untersuche ich mehrere medizinische Texte aus romischer
und frithbyzantinischer Zeit, in denen von der Norm abweichendes weibliches
Sexualverhalten erwéhnt wird. In einigen Texten wird die Auffassung vertre-
ten, dass tribades — Frauen, die aktiv sexuelle Beziehungen zu anderen Frau-
en suchen — geisteskrank seien und dadurch behandelt werden miissen, dass
sie gedankliche Selbstdisziplin {iben. Ein anderer Weg besteht darin, dass die
AutorInnen medizinischer Texte den Frauen, die maskulines Begehren und
Verhalten zeigen — was auf eine {ibergrofie Klitoris zurilickgefiihrt wird — eine
Klitorektomie verordnen. Diese medizinischen Diagnosen und Behandlun-
gen setzen voraus, dass ein gesundes weibliches Sexualverhalten passiv, ein
gesundes ménnliches Sexualverhalten aktiv ist. Die Mediziner haben Anteil
an einer lebhaft gefithrten und bis in die vorsokratische Philosophie zuriick-
reichenden Debatte iiber die Ursachen ménnlicher sexueller Passivitét; diese
Debatte erstreckt sich manchmal auch auf Frauen, die aktive sexuelle Rollen
iibernehmen. Im Folgenden geht es mir v.a. um weibliche Sexualitdt und die
Identitdt von Frauen, doch ich werde auch Material iiber mannliche gleichge-
schlechtliche Liebe beriicksichtigen, um das Gender-Verstéindnis der Verfas-
serlnnen dieser medizinischen Texte besser nachvollziehen zu kdnnen.

Es ist wichtig, die VerfasserInnen dieser medizinischen Texte zu verstehen,
damit wir das frithe Christentum begreifen konnen, weil die medizinische
Theorie sich mit frithchristlichen Korperverstindnissen iiberschneidet und
sie beeinflusst. Einige heutige Forscherlnnen — insbesondere Aline Rousselle
und Michel Foucault — vertreten die Ansicht, dass die AutorInnen medizini-
scher Texte in der romischen Zeit von ganz anderen Korper- und Sexualitéts-
verstdndnissen ausgegangen seien, als sie sich im édlteren Corpus Hippocra-
ticum fanden,’ und dass die Vorstellungen der romischen Zeit Wegbereiter
der christlichen Sexualethik gewesen seien. Rousselle zeigt, dass die Verfas-
serlnnen medizinischer Texte in der romischen Zeit Frauen wie Ménnern se-
xuelle Abstinenz empfehlen. Deshalb hilt sie diese medizinischen Schriften
fur wichtige Hintergrundtexte zum Verstdndnis der frithchristlichen Askese.

3 Das Corpus Hippocraticum ist eine Sammlung von Texten, die aus dem 5. Jh. v. Chr. bis

moglicherweise 1. oder sogar 2. Jh. n. Chr. stammen. Ann Ellis Hanson stellt fest, dass die
gynikologische Literatur des romischen Reiches — verglichen mit dem Corpus Hippocra-
ticum — an der Gesundheit von Frauen auch jenseits der reproduktiven Funktionen Inte-
resse hatte, dass das Verstdndnis vom weiblichen Korper sich gedndert hat und dass das
Sexualverhalten mancher Frauen dem von Méannern in der Hinsicht dhnelt, dass Begehren
und Lust nicht nur als Aspekte der Fortpflanzung gesehen werden. Dariiber hinaus besteht
ein Interesse an Hypersexualitét bei Frauen. Gleichzeitig erkennt Hanson, dass das Bild
der Frau als Ehefrau und Mutter in der Gynékologie vom klassischen Griechenland bis in
die romische Zeit konstant bleibt (Hanson, Woman). S. auch Dean-Jones, Pleasure.

Einen Uberblick iiber die griechischen Verfasserlnnen medizinischer Texte gibt Dean-
Jones, Bodies.

Rousselle, Ursprung. Mary Lefkowitz bezweifelt, dass die antiken AutorInnen medizini-
scher Texte so repréasentativ fiir die allgemeine gesellschaftliche Haltung sind, wie Rous-
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Foucault konstatiert, dass in medizinischen und anderen Schriften des 1. und
2. Jhs. die Selbstbeherrschung stirker im Mittelpunkt gestanden habe und
eine zunehmende Verbindung sexueller Handlungen mit dem Bosen und mit
Krankheiten zu finden gewesen sei. Foucaults These zufolge markiert diese
Betonung der Selbstbeherrschung ein Stadium in der Entwicklung der spéte-
ren christlichen Beschéftigung mit dem Ubel der Sexualitiit.’

Antike VerfasserInnen medizinischer Texte haben Anteil an der Heraus-
bildung der Kultur, in der das frithe Christentum entsteht. Deshalb sind sie
fiir die Geschichte des Christentums nicht nur wegen des Einflusses bedeut-
sam, den sie spiter ausiiben, sondern auch aufgrund ihrer Mitwirkung bei der
Ausgestaltung des gedanklichen Rahmens, in dem sich die frithen ChristIn-
nen bewegen. Einige frithchristliche Schriftsteller lesen medizinische Texte
aus der fritheren romischen Zeit und beziehen sich aufsie; so spiegelt z. B. der
Denkrahmen von Tertullianus” Werk ,,Uber die Seele*® (2./3. Jh.) offensicht-
lich den des Soranos wider. Einige der medizinischen Enzyklopadiker und
Kompilatoren der Spétantike und des frithen Mittelalters sind selbst Christen
und eignen sich viel vom griechischen medizinischen Wissen der romischen
Zeit an. Auf diese Weise werden die dlteren medizinischen VerfasserInnen
auch unter den Christlnnen stirker bekannt. So fertigt z. B. Aétios von Ami-

selle es anzunehmen scheint. Mary Lefkowitz (im Times Literary Supplement, 19.-25.
August 1988, 912) weist zur Begriindung darauf hin, dass sich nur ein sehr geringer Pro-
zentsatz der Bevolkerung eine drztliche Behandlung leisten konnte. Abgesehen von der
Frage, ob die Kritik von Lefkowitz gegen die zentrale These Rousselles spricht (dass die
Vorstellungen, fiir die die VerfasserInnen medizinischer Texte stehen, der friithchristli-
chen Askese den Weg bereiten), trifft diese Kritik auf das vorliegende Kapitel aus zwei
Griinden nicht zu: Erstens ist es vielleicht nur eine kleine Elite, die der medizinischen
Einordnung zustimmt — oder davon auch nur Kenntnis besitzt —, dass das auf andere Frau-
en gerichtete Begehren von Frauen eine Krankheit sei. Doch die Vorstellungen von Weib-
lichkeit und Ménnlichkeit, die in der medizinischen Diskussion zur Anwendung kom-
men, entsprechen exakt denen, die auch in einer ganzen Reihe unterschiedlicher antiker
Literaturgattungen zu finden sind. Zweitens stammen einige der Texte, die ich untersuche,
aus Leitfaden fiir Hebammen, die einen grofleren Prozentsatz der Bevolkerung erreichen
als die hochgebildeten medizinischen Schriftsteller. Natiirlich wissen wir nicht, ob die
Hebammen die gleichen Ansichten vertreten wie das, was sie in diesen Leitfdden lesen
(oder gar wie viele Hebammen tiberhaupt in der Lage sind, Leitfdden zu lesen); dennoch
ist es relativ wahrscheinlich, dass die medizinischen Praktiken und die Vorstellungen
vom Korper, die sich in diesen Leitfdden finden, weit verbreitet sind.
5 Foucault, Sexualitdt, 3,301-307; 133—189 (hauptséchlich iiber Galenos und Soranos, die
im 2. Jh. medizinische Texte verfassen).
S. Karpp, Biicher. Nach Karpps Ansicht bildet Soranos’ verlorenes Werk die Basis von
Tertullianus’ ,,De anima‘“ (s. bes. Tert.an. 6); Tertullianus berufe sich auf Soranos’ Auto-
ritdt, um die Korperlichkeit der Seele zu begriinden. Nach Karpp ist die élteste bekannte
christliche Psychologie im Wesentlichen eine Psychologie, die auf nichtchristliche Re-
ligionen zuriickgeht und dann christianisiert wurde (S. 31). Auch Berthold Altaner und
Alfred Stuiber stellen fest, dass Tertullianus Soranos als Quelle benutzt (Altaner 156);
ebenso Bardenhewer, Geschichte, 2,377).



Medizinische Behandlungsweisen 173

da, ein Christ und der Leibarzt von Kaiser Justinian, eine Kurzfassung der
Schriften u. a. von Soranos, Philoumenos und Aspasia an. Wer in der Antike
medizinische Texte verfasst, ist gebildet und wahrscheinlich tiberwiegend fiir
die Oberschicht tatig. Gebildete und/oder wohlhabende ChristInnen kommen
sicher leichter als die Mehrzahl der frithen Christlnnen mit den hier unter-
suchten medizinischen Schriften in Beriithrung. Einige in diesem Material
erwiahnte Behandlungsmethoden und Standpunkte kdnnten dabei allerdings
auch weitere Verbreitung gefunden haben, weil Hebammen sie in ihrer Praxis
benutzen, wodurch auch die breite Masse der frithen Christlnnen damit in
Kontakt kommen kann.

1 Die tribades als Geisteskranke

In einer Gruppe antiker medizinischer Texte wird weibliche Homoerotik als
Geisteskrankheit dargestellt, genauer gesagt als Krankheit der Seele; dies be-
gegnet uns bereits in astrologischen Texten wie Ptolemaios’ Tetrabiblos. Unter
den Verfasserlnnen medizinischer Texte ist es Soranos von Ephesos, auf den
die bleibende und pragende Sichtweise zuriickgeht, dass die tribades unter ei-
ner chronischen seelischen Krankheit leidende Frauen sind, die drztlich durch
gedankliche Selbstdisziplin behandelt werden sollten. Soranos erwéhnt die
tribades nur am Rande in einer ldngeren Erorterung iiber verweiblichte Mén-
ner. Er erklért, dass die #ribades liber méinnliche Eigenschaften verfiigen; so
etwa die eifersiichtige Jagd nach Frauen, die sie Mdnnern vorziehen. Auch der
ausgiebige Alkoholkonsum der tribades und ihr Streben nach immer neuen
Formen der Lust erinnert an kulturelle Mannlichkeit. Ein Vergleich zwischen
Soranos’ Beschreibungen maskuliner Frauen und verweiblichter Manner
zeigt, dass seiner Analyse von krankem und gesundem Sexualverhalten die
Kategorien von aktiv und passiv zugrunde liegen.

Soranos studiert in Alexandria Medizin und arbeitet zu Beginn des 2. Jhs.
n.Chr. in Rom als Arzt.” Er gilt als Leitfigur der medizinischen Schule der
MethodikerInnen,? der zufolge es drei grundlegende Korperzustidnde und drei
entsprechende Krankheitsursachen gibt, die jeweils den gesamten Korper be-
treffen. Das Heilverfahren basiert auf der Beriicksichtigung des jeweiligen
Krankheitsstadiums. Angesichts dieses typologischen Krankheitsverstind-
nisses erscheinen den MethodikerInnen genaue anatomische Kenntnisse bei
der Behandlung von Krankheiten tiberfliissig. Da Soranos jedoch eher ek-

7 S.Kudlien, Soranos; Lesky, Geschichte, 996f.; Kind, Soranos; Christ, Geschichte, 2,910f.;
§774.

§ 8. Kudlien, Methodiker; Temkin, Gynecology, XXv—Xxxx.
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lektisch vorgeht, erwéhnt er die Anatomie trotzdem in seinen medizinischen
Schriften.’

Soranos behandelt die tribades in seinem zweiteiligen Werk ,,Uber akute
und iiber chronische Krankheiten* (Peri oxeon kai chronion pathon). Dieses
Werk ist allerdings in griechischer Sprache nicht mehr erhalten; es gibt jedoch
eine gute lateinische Ubersetzung von Caelius Aurelianus, einem Verfasser
medizinischer Schriften und Ubersetzer griechischer medizinischer Texte,
der im 5. Jh. lebt und aus Sicca Veneria in Numidien (Ostalgerien) stammt.!
Caelius Aurelianus iibersetzt den Text sorgfaltig; er verdndert ihn nur inso-
fern, als er ihn an verschiedenen Stellen kiirzt."! P. H. Schrijvers versucht in
seinem ausgezeichneten Kommentar zu der von mir gleich diskutierten Text-
passage, den Originaltext von Soranos von Caelius Aurelianus’ Anderungen
abzuheben."? Schrijvers kommt dabei zu dem Ergebnis, dass die Ubersetzung
insgesamt gelungen ist, doch er bemerkt in der Textpassage einige Stellen, die
seiner Meinung nach christlichen Einfluss aufweisen konnten oder in ande-
rer Weise nicht zu dem zu passen scheinen, was wir sonst von Soranos wis-
sen.”® Schrijvers ist der Meinung, dass der Aufbau der Abhandlung, das aus-

°  Eine ausfiihrlichere Behandlung der Frage, wie Soranos innerhalb der antiken Medi-
zin einzuordnen ist, findet sich bei Burguiere/Gourevitch/Malinas, Soranos, VII-XLVI
(Gourevitch).

10" S. Nutton, Caelius Aurelianus; Schanz, Geschichte, 2,285-289; §1131; Wellmann, Caelius
Aurelianus.

" Karl Vietmeier kommt in seiner umfangreichen Untersuchung medizinischer Fachaus-

driicke bei Caelius Aurelianus zu dem Schluss, dass die Ubersetzung der medizinischen

Terminologie prizis genug sei, um eine Riickiibersetzung ins Griechische zu ermdogli-

chen. Diese nimmt Vietmeier dann in seiner Untersuchung auch vor (Beobachtungen, 99).

Schanz und Hosius beschreiben die Ubersetzung als ,,eine im allgemeinen treue, hier und

da abgekiirzte Ubersetzung™ (Schanz, Geschichte, 2,286). Auch Wellmann, Caelius Au-

relianus, 1257, sowie Rose, Anecdota, 2,166f., sind der Ansicht, dass Caelius Aurelianus
sorgfaltig libersetzt. Wellmann leitet sein Urteil aus dem Vergleich eines Fragments von

Caelius Aurelianus’ ,,Gynaecia“ mit den erhaltenen Schriften Soranos’ ab. S. allerdings

auch Schmid und Stihlin, die das Lateinische als ,,eine vollstindige Uberarbeitung* des

griechischen Originals bezeichnen, womit sie in erster Linie meinen, dass Caelius Aureli-
anus den Text latinisiert (Christ, Geschichte, 2,911). Zu Caelius Aurelianus als Ubersetzer

s. auch Bendz, Emendationen, sowie Schmid, Contributions. Keiner von beiden schldgt

neue Emendationen vor, die fiir einen der hier untersuchten Texte von Bedeutung wiéren.

Schrijvers, Erkldarung, 2 und passim. Ein weiterer wichtiger Beitrag von Schrijvers zur

Forschung besteht darin, dass er sich fiir seine Textwiedergabe auf die editio princeps

(Erstausgabe) des Johannes Sichardus (Jean Sichard) (Basel 1529) stiitzt, und zwar mit

der Begriindung, dass I. E. Drabkin in seiner Ausgabe zu wenig konservativ vorgegan-

gen sei (Drabkin, Caelius Aurelianus, 900-905). Fiir die ,,Chronicarum passionum™ 4,9;

§131-137 stiitze ich mich sowohl auf die Textausgabe, Ubersetzung und Kommentar von

Schrijvers als auch auf die Textausgabe und Ubersetzung von Bendz/Pape, Caelius Aure-

lianus.

In den von Caelius Aurelianus hinzugefiigten Stellen konnte sich Folgendes finden: der

deutliche ethische und emotionale Klang in einigen Passagen; die Erwdhnung von Siin-

den/Lastern (peccata) (Chronicarum passionum 4,9; §132f)), die vielleicht auf christli-
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schlieBliche Interesse an sexuell passiven Ménnern (und nicht an den aktiven
ménnlichen Partnern beim analen Geschlechtsverkehr) sowie der Vergleich
zwischen verweiblichten Mannern und Frauen, die eine aktive sexuelle Rolle
einnechmen, eindeutig auf Soranos zuriickgehen." Ich stimme Schrijvers zu,
dass Soranos’ Sichtweise in Caelius Aurelianus’ Abschnitt iiber die tribades
wohl zutreffend wiedergegeben wird.

Die zweite Abhandlung, ,,Uber chronische Krankheiten, enthilt ein gan-
zes Kapitel iiber verweiblichte Ménner, die in einem kurzen Abschnitt mit #7i-
bades verglichen werden. Das Werk beginnt mit den Krankheiten des Kopfes
und betrachtet dann die weiter unten liegenden Korperteile. Im vierten Buch
werden Unterleib und Analregion behandelt. In diesem Buch befasst sich das
sechste Kapitel mit der Ruhr, das siebte Kapitel mit Erkrankungen des Dick-
darms und das achte Kapitel mit Wurmerkrankungen. Das neunte Kapitel
beschreibt die Geisteskrankheit weicher (molles) oder passiver (subacti) Mén-
ner. In Anbetracht dieser Positionierung im Rahmen der chronischen Krank-
heiten scheint es im neunten Kapitel indirekt um Analverkehr zu gehen,
also um das krankhafte Sexualverhalten, in dem der Anus eine Rolle spielt.
Soranos konzentriert sich in diesem Kapitel auf den passiven minnlichen
Partner im Analverkehr und duflert die Ansicht, dass empfangende Minner
widernatiirlich seien (non ... ex natura), penetrierende Ménner jedoch ge-
sund.”® Nach Soranos: ,,Denn dieses Phanomen kam nicht von Natur aus unter
die menschlichen Sitten, vielmehr hat die Begierde unter Ausschaltung des
Schamgefiihls auch Korperteile, denen es nicht gebiihrt, dem Gebrauch der

3

unziichtigen Handlungen unterworfen!® Demnach ist die Verweiblichung

chen Einfluss zuriickgeht; sowie die Erwdhnung der gottlichen Vorsehung (4,9; §131),
die nicht in den philosophischen Denkrahmen der medizinischen Methodikerschule zu
passen scheint (Schrijvers, Erklarung, 17-25.29f.38).
4 Ebd., 7f.
S. Acutarum passionum 3,18; §180f., wo der Mediziner angewiesen wird, bei (mannli-
chen) Patienten, die an Satyriasis leiden, keinen Besuch zuzulassen, besonders keinen
von Frauen und Knaben, da sogar gesunde Ménner hdufig vom Anblick solcher Menschen
erregt wiirden und nach sexueller Befriedigung verlangten. Die Symptome der Satyriasis
sind u.a. ein heftiges Spannen in den Genitalien, verbunden mit Schmerz, Brennen und
Jucken, wobei die Patienten nach sexueller Befriedigung verlangen. Dabei wird unter-
stellt, dass auch Ménner, die nicht an Satyriasis leiden — also gesunde Ménner —, durch
Frauen und durch Knaben sexuell erregt werden. S. Schrijvers, Erklarung, 7f. und Bos-
well, Christianity, 53 Anm. 33; 75 Anm. 67.
Chronicarum passionum 4,9; §131: Non enim hoc humanos ex natura venit in mores, sed
pulso pudore libido etiam indebitas partes obscoenis usibus subiugavit (Bendz/Pape,
Caelius Aurelianus, 848f; s. auch Schrijvers, Erkldrung, 12).
Meine Untersuchung beginnt hier mit dem zweiten Satz, weil Schrijvers iiberzeugend
darlegt, dass der erste Satz dem Originaltext des Soranos erst von Caelius Aurelianus
hinzugefiigt wird: ,,Jeder Mann zweifelt wohl daran, dass es die sogenannten Weichlinge,
die die Griechen einst paAfaxol nannten, iberhaupt gibt.”“ Molles sive subactos Graeci
malthacos vocaverunt, quos quidem esse nullus facile virorum credit (4,9; §131; Schrij-
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von Miénnern eine Krankheit, deren Grund im ethischen Unvermdgen liegt,
die Wollust im Zaum zu halten. Sie ist eher eine seelische als eine korperli-
che Krankheit.”” Sie reprisentiert eine chronische Krankheit, weil sich bei ihr

vers, Erkldrung, 10; s. auch Bendz/Pape, Caclius Aurelianus, 848f.). Schrijvers ist der An-
sicht, dass Caelius Aurelianus diesen Satz wohl deshalb dem Text von Soranos hinzusetzt,
um sich von einem Thema zu distanzieren, das in der christianisierten Welt des 5. Jhs.
wesentlich stdrker tabuisiert ist als im 2. Jh.; im 5. Jh. kdnnen homosexuelle Handlungen
zwischen Méannern mit dem Tod bestraft werden (Schrijvers, Erklarung, 12).

Schrijvers vermutet, dass Caelius Aurelianus in §133 die physiologische Erklarung ménn-
licher Passivitdt ausgelassen haben konnte, die sich bei (Pseudo-)Aristoteles (Problema-
ta 4,26; 879b—880a) findet und die bei Soranos vorhanden gewesen sein muss, da er bele-
sen und ausgesprochen daran interessiert ist, abweichende wissenschaftliche Sichtweisen
zu diskutieren (Schrijvers, Erkldrung, 37; s. auch 15f.). Nach Problemata, 4,26 (Hett,
Problems, 126—131) fithren die Sperma-Kanéle bei einigen Méannern nicht zum Penis,
sondern zum Anus. Bei solchen Ménnern sehnt sich der Anus nach Reibung, damit er
den dort gesammelten Samen ausstoflen kann. Bei einigen Minnern fiithren die Sperma-
Kanile ausschlieBlich zum Anus, und es gelangt wenig oder gar keine Feuchtigkeit in den
Penis; diese Ménner sind die ,,von Natur aus Verweiblichten* (of ¢doer Oyludpiar), weil
sie ,widernatiirlich beschaffen sind* (mapa ¢vawv cuvertéow). Solche Manner kénnen zur
Frau werden (yuvy yap v éyévero). (Ist ,,Frau® hier gleichbedeutend mit einem Menschen,
der penetriert wird?) Bei anderen Ménnern ermdglichen es die Sperma-Kanédle dem Sa-
men, sich sowohl im Anal- als auch im Genitalbereich zu sammeln; diese Madnner begeh-
ren sowohl aktiven als auch passiven Geschlechtsverkehr (8o 8" én” dudérepa, obtot xal
dptiv xat maoyew [émbupolov]). Wenn der Samen vorwiegend zum Anus fliet, hat der
Mann ein groBeres Verlangen nach passivem Verkehr, wenn er jedoch vorwiegend zum
Penis flieBit, begehrt der Mann den aktiven Verkehr. In den Problemata wird hinzugefiigt,
dass auch Gebriauche oder Gewohnheiten das Begehren beeinflussen konnen, so dass die
Gewohnbheit zur Natur werden kann (&Mov 6 £6og domep dbiois yivetat). So kdnnen Mén-
ner z.B. angenchme Erinnerungen daran haben, als Knaben anal penetriert worden zu
sein, und konnten dann weiterhin ,,wegen der Gewohnheit, als ob sie natiirlich sei, nach
der passiven Rolle verlangen® (0t 0 6 &0og domep meduxdres émbupolior mdoyew). Dieses
Verlangen nach Passivitit aus Gewohnheit kann sich umso leichter einstellen, wenn der
Mann wolliistig (Adyvo) ist und verweiblicht (uadaxds, was als Aquivalent von mollis
gebraucht werden kann). Bezeichnet ,,verweiblicht™ einen Mann mit einer anatomischen
Neigung zur Passivitit, also mit Sperma-Kanilen, die zum Anus fithren?

Vielleicht hat Schrijvers Recht mit seiner Vermutung, dass Caelius Aurelianus Soranos’
Erorterung der Theorie vom Sperma-Kanal fiir das Verlangen nach Analverkehr weg-
lasst. Caelius Aurelianus kiirzt hdufiger Soranos’ geschichtliche Abhandlungen tiber &l-
tere wissenschaftliche Meinungen. Allerdings behandelt Caelius Aurelianus hier ebenso
wenig die korperliche Erkldarung fiir mannliches sexuelles Begehren bei Frauen, ndmlich
eine libergroBe Klitoris, wobei Schrijvers nicht darauf eingeht, warum diese Erklarung
fehlt. Caelius Aurelianus kennt diese Theorie mit Sicherheit, da er sie in seinen Gynaecia
vorbringt (s.u.), wobei wir nicht wissen, ob Caelius Aurelianus die Gynaecia vor oder
nach den Chronicarum passionum verfasst. Es kdnnte sein, dass Soranos {iberhaupt keine
korperliche Erkldrung nennt und stattdessen eher den Charakter einer Geisteskrankheit
ins Zentrum stellt. Es ist schwer vorstellbar, dass Soranos in einem Text die Erklarung
mit der tibergroBen Klitoris gibt und dann in der anderen Schrift darauf besteht, dass es
sich um eine Geisteskrankheit handelt. Vielleicht behandelt er die korperliche Erklarung
fiir ménnliche Passivitét einfach deshalb nicht, weil es ihm hier primédr um Geisteskrank-
heiten geht. Andererseits zeigt sich in Problemata 4,26, dass ein antiker Autor durchaus
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Krankheitsschiibe mit Zeiten abwechseln, in denen die Symptome sich bes-
sern. Phasenweise kann der natiirliche Gebrauch des ,,Sparta™ (wahrschein-
lich des penetrierenden Penis)'® diese Méanner nicht befriedigen. In Soranos’
Sicht steht die mangelnde Befriedigung dieser Ménner durch das, was na-
tlirlich ist, im Widerspruch zur gottlichen Vorsehung, die ,,die Teile unseres
Korpers zu bestimmten Zwecken ausersehen hat“!” (wahrscheinlich den Penis
zum Penetrieren einer Vagina und den Anus zum Ausscheiden). Wahrend ei-
nes Schubes versuchen die kranken Ménner, andere Ménner durch weibliche
Kleidung und weiblichen Gang zu verfithren. Wenn die Krankheitssymptome
sich bessern, konnen sich diese Ménner plotzlich &ndern und hypermaskuline
Eigenschaften und Verhaltensmuster zeigen. Die erkrankten Ménner wech-
seln demnach zwischen der passiven Rolle, bei der sie sich in die passive
Rolle beim Analverkehr fiigen, und der aktiven Rolle, bei der sie Frauen oder
Knaben penetrieren. Hier besteht also der Gegensatz nicht in erster Linie zwi-
schen gleichgeschlechtlichem und gegengeschlechtlichem Verhalten, sondern
vielmehr zwischen passivem und aktivem Handeln.

Mitten in der Erorterung der ménnlichen Erkrankung werden im Text
,JUber die chronischen Krankheiten™ in Abschnitt 4,9 die kranken Méinner
mit den tribades verglichen. Dies ist die einzige Passage in diesem Kapitel, in
der die tribades ausdriicklich genannt werden:

Sowie ndmlich Frauen, die Tribaden genannt werden, weil sie die Liebe mit
beiden Geschlechtern betreiben, danach dringen, sich eher mit Fauen als
mit Ménnern einzulassen, und denselben mit beinahe ménnlicher Eifersucht
nachgehen, und, von der Krankheit befreit oder zeitweilig erleichtert, Ande-
ren vorzuwerfen versuchen, was sie selbst offenbar erleiden, <dann, in der
Niedrigkeit ihres Geistes, erschopft durch ihr zweifaches Geschlecht>, alsob
[sic!] sie, hdufig durch Trunkenheit hingerissen und dadurch in neue, durch

in der Lage ist, zu gleicher Zeit die Physiologie und die Gewohnheiten oder Gebrauche
fiir die ménnliche Passivitit verantwortlich zu machen. So vertritt Soranos vielleicht doch
die Ansicht, dass deplatzierte Sperma-Kanéle nicht zu méannlicher Passivitit fiihren, die
ja eine Geisteskrankheit ist, dass jedoch andererseits eine {ibergrofe Klitoris bei Frauen
ménnliches Verlangen verursacht — was trotz allem eine Geisteskrankheit ist.

S. zu dieser Interpretation Schrijvers, Erkldrung, 16f.

Chronicarum passionum 4,9; §131: nostri corporis loca divina providentia certis desti-
navit officiis. Schrijvers erortert ausfiihrlich, ob es sich hierbei um eine Ergédnzung durch
Caelius Aurelianus handelt. Problematisch sind der Gebrauch der ,,g6ttlichen Vorsehung®,
der stoisch zu sein scheint (Soranos war kein Stoiker), sowie die teleologische Sicht der
Korperteile, also die These, dass die Korperteile einen vorherbestimmten Zweck haben.
Schrijvers kommt zu dem Schluss, dass Soranos anscheinend kein Vertreter einer teleolo-
gischen Sichtweise des Geschlechtsverkehrs ist, sondern diesen wohl funktionell betrach-
tet, also als ausschlieflich dem Zweck der Fortpflanzung dienend. Kurz gesagt iiberarbei-
tet Caelius Aurelianus wohl das Original von Soranos aus emotionalen und rhetorischen
Griinden leicht (Schrijvers, Erklarung, 17-25).
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schindliche Gewohnheit gendhrte, Arten der Wollust ausbrechend, sich an der
Schiandung des eigenen Geschlechtes erfreuen.?

Ich werde nun — entsprechend der Abfolge im Text — die einzelnen Aspekte
dieser Passage kommentieren. Soranos beginnt die Erorterung einer Krank-
heit meist mit einer Erlduterung der Etymologie des Namens. Hier werden
die Frauen als tribades bezeichnet,” weil sie beide Arten der Liebe prakti-
zieren, Frauen den Vorzug geben und sie aktiv umwerben. Die Bisexualitét
bei Frauen wird mit zwei Ausdriicken bezeichnet: ,beide Arten der Liebe*
und ,,doppelte Geschlechtlichkeit* (utraque Venus und duplex sexus).”> Der
Ausdruck duplex sexus bedeutet ,,in sich die Eigenschaften beider Geschlech-
ter vereinen®, da sexus sich auf die speziellen Eigenschaften bezieht, die mit
Weiblichkeit oder Miannlichkeit verbunden werden.? Die tribades begehren

20 Chronicarum passionum 4,9; §132: nam sicut feminae Tribades appellatae, quod utranque

Venerem exerceant, mulieribus magis quam viris misceri festinant et easdem invidentia
paene virili sectantur, et cum passione fuerint desertae seu temporaliter relevatae, ea
quaerunt aliis obiicere quae pati noscuntur, 1 iuvamini humilitate duplici sexu confectam
7, velut frequenter ebrietate corruptae in novas libidinis formas erumpentes consuetu-
dine turpi nutritas sui sexus iniuriis gaudent (Ich folge hier, mit zwei Ausnahmen [s.u.],
Schrijvers’ Text und Ubersetzung [Erklirung, 31f]; s. auch Bendz/Pape, Caelius Aureli-
anus, 848—851). Im Gegensatz zu der Rovillius-Ausgabe (Lyon 1566) emendiert Schrij-
vers frequenter nicht zu frequenti; er begriindet das damit, dass frequenter im Spétlatei-
nischen das Adverb saepe ersetzen kann. In vergleichbarer Weise emendiert Schrijvers
auch nutritas nicht zu nutritae, wie es Rovillius und Drabkin tun; dies unter Hinweis auf
die parallelen Konstruktionen furorem nutrire und amorem nutrire bei Ovid und Statius
(ebd., 34).

Schrijvers Ubersetzung von mulieribus magis quam viris misceri festinant als ,,sich eher
mit Frauen als mit Méadnnern vereinigen wollen” ist eine zu schwache Wiedergabe von
festinant (ebd., 31); daher mein ,,danach dringen ...“. Meine Ubersetzung der Textpas-
sage zwischen den Kreuzen basiert auf einem Vorschlag von Richard Tarrant, den Text
zu emendieren zu: T tum in animi humilitate duplici sexu confectae t. Er ist der Ansicht,
dass das fum ausgefallen sein konnte, da es auf das -tur von noscuntur folgt (was an sich
ein Fehler sein konnte) (personliches Gesprach, Cambridge/MA, 28. August 1991; ich
mochte mich bei Professor Tarrant fiir seine grofiziigige Hilfe bei diesem schwierigen
Text bedanken). Tarrants Korrektur baut auf dem Vorschlag Drabkins auf, iuvamini zu
in animi zu emendieren sowie confectam oder confecta zu confectae (Drabkin, Caelius
Aurelianus, 902).

Schrijvers ist der Ansicht, dass Soranos tribas mit dem Adjektiv tribakos, ,.erfahren”
verbunden hat und nicht mit dem Verb tribo, ,,reiben. Diese Herleitung von tribas be-
zieht sich also primir auf die Bisexualitdt von Frauen und nicht auf ihre Bevorzugung
desselben Geschlechts und auf ihr aktives Verhalten. Schrijvers fiihrt als Beleg fiir dieses
etymologische Verstdndnis von Soranos den Teiresias an, der als doctus, ,,gelehrt, erfah-
ren” (ein ungefihres Aquivalent zu tribakos) bezeichnet wird im Feld der Venus utraque
(s. utraque Venus in dieser Passage), ,,.beiden Arten der Liebe* (s. Ov.met. 3,323), weil er
in seinem Leben sowohl Frau als auch Mann war (Schrijvers, Erklarung, 32f.).

Duplex sexus begegnet in der textkritisch korrupten Passage des Textes, die ich im Fol-
genden behandle.

Glare, Dictionary, Art. sexus.

21

22

23
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sowohl Frauen als auch Minner, doch ihre Krankheit liegt in ihrer aktiven
Vorliebe fiir Frauen. Soranos definiert es als mannlich, Frauen aktiv zu um-
werben. So, wie Ménner die kulturell als feminin geltenden Eigenschaften
annehmen, wenn sie versuchen, Ménner mit ihrer Kleidung und ihrem Gang
anzuziehen, iibernehmen auch einige Frauen die kulturell als maskulin gel-
tende Eigenschaft des beharrlichen Umwerbens.

Tribades sind also Frauen, die Frauen umwerben, sie sind aber nicht die-
jenigen, die umworben werden. Schrijvers’ Ubersetzung von utraque Venus
im besprochenen Abschnitt und in §135 als ,,Liebe mit beiden Geschlechtern®
ist moglicherweise addquat.?* Ich ziehe allerdings ,,beide Arten der Liebe*
vor, weil dies nicht nur die Liebe mit Frauen und mit Ménnern bezeichnet,
sondern auch die noch grundsétzlichere Unterscheidung zwischen passivem
und aktivem Sexualverhalten umfasst. Entsprechend der grundlegenden kul-
turellen Unterscheidung zwischen aktiv und passiv spielen die Frauen, die
von den tribades umworben werden, in diesem Text keine Rolle. Erkrankt
sind die Frauen, die die ,,médnnliche Rolle* einnehmen, wihrend ihre Partne-
rinnen dies offenbar nicht sind, da sie weiterhin die passive weibliche Rolle
einnehmen.

Wihrend sowohl tribades als auch molles Phasen durchleben, in denen
die Erkrankung sich bessert, gibt es doch einen Unterschied zwischen dem
Verhalten beider Gruppen in diesen Phasen. Wéhrend die Ménner hypermas-
kulin werden, beschuldigen die erkrankten Frauen andere Frauen, selber #ri-
bades zu sein. Der Text beschreibt die tribades in der Phase nachlassender
Krankheitssymptome nicht ausdriicklich als sexuell gesund, also als passiv
und deshalb weiblich.? Manchmal kann die Besserung der Erkrankung von
Dauer sein, so dass einige Frauen dauerhaft gesunden; warum und wie dies
geschieht, bleibt offen. Moglicherweise ist der Verfasser der Ansicht, dass ge-
dankliche Selbstdisziplin (animus coércendus), die im Text spiter als geeig-
nete Behandlung der Krankheit genannt wird,?® manchmal eine vollstdndige
Heilung bewirken kann.

24 Schrijvers, Erklarung, 31.43. S. Bendz/Pape, Caelius Aurelianus, 851: ,,beide Arten der
Liebe®, was deswegen etwas unklarer ist, weil der Begriff ,beide Arten* sich auf den
vaginalen und den Analverkehr beziehen konnte. Fellatio ist zu Soranos’ Zeit schon be-
kannt, aber seltener belegt.

% Dieses Schema dhnelt den Zuordnungen, die fiir die antiken astrologischen Schriften ty-

pisch sind; dabei werden einerseits passive Madnner und hyperaktive heterosexuelle (pas-

sive) Frauen der gleichen Gruppe zugerechnet und andererseits tribades und hyperaktive
heterosexuelle (aktive) Ménner (s. unten) einer anderen Gruppe.

Chronicarum passionum 4.9; §133: Nam neque ulla curatio corporis depellendae passi-

onis causa recte putatur adhibenda, sed potius animus coércendus, qui tanta peccato-

rum labe vexatur. ,,Denn eine somatische Behandlung kann zur Beseitigung der Krank-
heit nicht sinnvoll angewandt werden; vielmehr muss der Geist, der von einer so grofien

Schande ergriffen ist, diszipliniert werden.“ Nach Schrijvers’ Ansicht fligt Caelius Aure-

lianus den zweiten Teil des Satzes vielleicht zu Soranos’ Original hinzu, weil der scharfe

26
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Dass der lateinische Text nach dem Wort ,,Leiden‘ verderbt ist, erschwert
die Auslegung zusitzlich. Ich schlieBe mich Richard Tarrants Vorschlag zur
Losung des textkritischen Problems an.?” Er ist der Ansicht, dass im Textab-
schnitt {iber die tribades drei Phasen zu finden sind: Erstens die Phase des
Krankheitsschubs, zweitens eine Besserung der Erkrankung und drittens
ein neuer Krankheitsschub. Er nimmt deshalb den Ubergang zum nichsten
Krankheitsschub in seine Ubersetzung auf: ,,dann, in der Niedrigkeit ihres
Geistes, erschopft durch ihr zweifaches Geschlecht ...

Im Unterschied zu Tarrant schlagt P. H. Schrijvers eine komplizierte, doch
grammatisch weniger liberzeugende Textdnderung vor. Er ist der Meinung,
dass die tribades Dildos benutzen: ,,nachdem fiir ihre doppelte Sexualitét ein
erniedrigendes Hilfsmittel hergestellt wurde“.?® Schrijvers’ Annahme leuchtet

Ausdruck coércendus untypisch fiir die Ubersetzungsweise des Caelius Aurelianus ist
(Schrijvers, Erklarung, 38).

27 Personliches Gespriach, Cambridge/MA, 28. August 1991.

2 Schrijvers setzt den folgenden Text zwischen Kreuze: iuvamini humilitate duplici sexu
confectam, und er verbessert es zu: iuvamine humilitate duplici sexu confecto, was ein Ab-
lativus absolutus ist. Nach seinem Verstidndnis bezeichnet iuvamen ein Hilfsmittel oder
einen Dildo. (griechisch: éAiofog; s. Ar. Lys. 110, wo ein Dildo ,,ledernes Hilfsmittel*,
oxutivy (&)mixovpia, genannt wird. Die Suda erwidhnt einen sprichwortlichen Ausdruck,
Suxivy émxovpia, ,,nutzloses Hilfmittel“, auf den Aristophanes vielleicht mit seinem ,,le-
dernen Hilfsmittel” anspielt [Adler, Lexicon, 4,453]). Schrijvers stellt fest, dass iuvamen
in spitlateinischen Texten geldufig ist und dass der offizielle medizinische Terminus fiir
,»Hilfsmittel” bei Caelius Aurelianus adiutorium lautet. Nach Schrijvers hat Caelius Au-
relianus den Ausdruck iuvamen ,,mit groler Feinheit ausgewihlt®; er klinge im Vergleich
zu adiutorium ,einigermallen zynisch®. Schrijvers geht davon aus, dass humilitate ein
Adjektiv oder Partizip (im Ablativ als Ndherbestimmung von iuvamine) sein konnte und
leitet es vom spétlateinischen Verb humiliare her (allerdings ist Tarrant der Ansicht, dass
dieser Vorschlag morphologisch nicht haltbar sei). (Vielleicht konnte humilitate auch im
Sinne von ,,unbedeutend” oder ,,unwichtig® zu verstehen sein, in Ubereinstimmung mit
dem sprichwortlichen Ausdruck cuxivy émxovpia. Der Dildo wire dann ein ,,nutzloses
Gerit™)) Duplici sexu ist nach Schrijvers eine Dativ-Form; er stellt fest, dass die Wort-
reihenfolge eher fiir einen Dativ spreche als fiir einen Ablativus absolutus (duplici sexu
confecto mit iuvamine als einem Ablativus instrumentalis) (Schrijvers, Erklarung, 31-35).
Drabkin setzt einen lingeren Abschnitt des Textes zwischen Kreuze, namlich: ea quae-
runt aliis obicere quae pati noscuntur iuvamini humilitate duplici sexu confectam. Er
schldgt als Bedeutung vor: ,,in ihrer Erniedrigung (oder: ,,um diese zu iiberwinden‘) ver-
suchen sie andere ihres Leidens anzuklagen; und dann, gequilt von zweifacher Sexualitét
... Als alternative Erkldarung schldgt Drabkin vor, dass sich ea ... noscuntur auf ,wie-
dererstarkte Promiskuitét (zwischen Frauen und Ménnern?)“ beziehen kénnte (Drabkin,
Caelius Aurelianus, 902 Anm. 5). Er erwégt verschiedene Konjekturen: adiutorio, an
iuvenum, iuvenibus, und in animi statt iuvamini; humilitati oder humilitatae fur humilitate
und confectae fiir confectam.

Die Konjekturen von Schrijvers und seine Interpretation scheinen plausibler, auch wenn
einige Probleme ungeldst bleiben. Fiir seine Deutung sind nur kleine Anderungen des
Textes notwendig, und er kann dafiir historisch plausible Argumente anfithren. Drabkins
Vorschlag ist demgegeniiber nicht vollstandig. Er liefert keine philologische Begriindung
fiir seine Deutung. Wahrscheinlich sind die zribades nach Drabkin als Parallelfall zu den
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zumindest insofern ein, als andere antike Texte belegen, dass es Dildos (grie-
chisch olishoi) gegeben hat.” Die Suda — die bekanntermafien antike Quellen
berticksichtigt — berichtet, dass die tribades Dildos benutzen.’® In einem der
Hetérengesprache Lukianos’ von Samosata, eines Zeitgenossen von Soranos,
erzahlt eine Hetdre, die eine andere Frau als ihre Ehefrau bezeichnet, dass
sie ,,ctwas anstelle eines Penis* besitzt.*! Griechische Vasenmalereien zeigen
ebenfalls einzelne Frauen mit Dildos,*? obwohl mir keine Vasenmalerei be-
kannt ist, bei der eine Frau eine andere mit einem Dildo penetriert.
Schrijvers’ Vorschlag, den Begriff iuvamen (,,Hilfe, Hilfsmittel) mit
,Dildo™ zu libersetzen, entspricht dem antiken mannlichen Denken beziig-
lich weiblicher Homoerotik und auch generell beziiglich Sexualitdt. Obwohl
weibliches homoerotisches Verhalten in der Antike wahrscheinlich eine gan-
ze Reihe sexueller Ausdrucksformen kennt, scheint die ménnliche Vorstel-
lungskraft in der Antike (und hdufig auch heutzutage) darauf beschrankt zu
sein, an einen korperlichen Ersatz fiir einen Penis zu denken. Dahinter steht
offenbar die Annahme, dass Sex nur dann stattfindet, wenn ein ménnliches
Geschlechtsteil in die Korperdffnung eines Menschen eindringt. Antike
méannliche Darstellungen weiblicher Homoerotik sind von der Vorstellung
besessen, was Frauen moglicherweise alles miteinander tun konnten.*

molles zu verstehen, da sie wiahrend der Phasen, in denen die Krankheit sich bessert, ex-

zessiven gegengeschlechtlichen Geschlechtsverkehr praktizieren.
2 Z.B. Herodas, Mimiamboi 6f. S. Dover, Homosexualitit, 95f. (im Original 102); Korte,
Olisbos, 2480-2482.
Ein Fragment aus den Gedichten Sapphos enthélt das Wort ohiefdoxots, wahrscheinlich
OMaPoddxota(t). Der Ausdruck éAicBodbxos muss ,,Empfingerin des Dildo* bedeuten. Der
Kontext ist aulerordentlich schlecht erhalten, so dass das Bezugswort unsicher ist. Gius-
eppe Giangrande vertritt die Ansicht, dass dieses Wort ,,keinen Zweifel daran lasst