Gebildete Gottesnarren, erotische Eremit_innen
und humorvolle Asket_innen
Konnen spatantike Lebensformen queer gedeutet werden?

Sina von Aesch, Katharina Heyden

1. (Wie) kdnnen spatantike Lebensgeschichten
queer gedeutet werden?

Thekla, Amma Sarra, Melania, Maria, Pelagius oder Eugenia_us — die Liste
der namentlich bekannten Menschen, die als Christ_innen in der Spitanti-
ke lebten und sich auf die eine oder andere Weise womdglich queer deuten
lassen, lasst sich nicht beliebig erweitern. Es gibt gewichtigere und domi-
nantere Figuren, die gerade die Historische Theologie noch immer deutlich
pragen: Origenes, Antonius, Augustinus, Gregor — diese Liste liesse sich be-
liebig erweitern. Die Frage nach queeren Lebensweisen in der Geschichte des
Christentums 6ffnet den Blick fiir Personen, die bisher nicht im Fokus der
Aufmerksambkeit standen. Zugleich provozieren bereits die im Titel dieses
Beitrags anklingenden Lebensweisen, aber auch die Lebensweisen der ge-
nannten «grossen» Personlichkeiten die Riickfrage, ob christliches Leben in
der Spatantike nicht per se queere Ziige trug. Natiirlich hangt hier alles davon
ab, wie weit der Begriff queer sinnvollerweise gefasst werden kann und sollte.
Wir werden diese Frage im Folgenden in mehreren dialogischen Wendun-
gen umbkreisen. Dabei verstehen wir queer im engeren Sinn geschlechtlicher
Identititen und sexueller Orientierungen und wenden diese Kategorie ei-
nerseits als heuristisches Hilfsmittel an, um relevante Phinomene in der
Geschichte des Christentums aufzuspiiren. Andererseits dient die histori-
sche Erkundung auch dazu, Voraussetzungen und Begrifflichkeiten heutiger
Queer-Diskurse mit Erkenntnissen aus der Geschichte zu bereichern, zu
hinterfragen und dadurch im besten Fall zu schirfen. Wenn sich die folgende
Darstellung also immer wieder selbst ins Wort fillt, so ist das ein Ausdruck
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unseres Bemiihens, die Reichweite und die Grenzen, die erschliessenden und
die verschleiernden Potenziale der Rede von queeren Lebensformen in der
Spatantike auszuloten.

Wenn Historiker_innen an die Arbeit gehen, tun sie das unweigerlich mit
den Fragen und Konzepten ihrer eigenen Gegenwart. Manche sehen darin ein
Dilemma und versuchen, sich von den Prigungen ihrer eigenen Zeit moglichst
frei zu machen, um vorurteilsfrei in die Vergangenheit blicken zu konnen. An-
dere hoffen, aus der bewusst reflektierten Prigung durch das Heute und der
«produktiven Kraft des Vorurteils» (Hans-Georg Gadamer)' einen doppelten
Gewinn ziehen zu konnen, indem neue Fragen, Konzepte oder Begriffe den
Blick fiir geschichtliche Phinomene schirfen und diese wiederum die heuti-
gen Diskurse relativierend bereichern kénnen. Diesen Weg versuchen wir hier
einzuschlagen.

Die Auseinandersetzung mit der Frage, ob und wie spitantike Lebensformen
queer gedeutet werden konnen, setzt mehrere Balanceakte im Umgang mit
den Quellen voraus. Zum einen gilt es, Sorgfalt anzuwenden: Den Erfahrun-
gen und Geschichten potenziell queerer Menschen soll wiirdigend begegnet
werden. Gleichzeitig soll kritisch gepriift werden, ob queere Lebensweisen aus
den Quellen gehoben werden kénnen, ohne undifferenziertes pink washing® zu
betreiben. Hilft die Kategorie queer, Phinomene und Quellen aus der Antike
umfassender oder besser zu verstehen, als es ohne diese Kategorie moglich
wire? Wo muss das «Vetorecht der Quellen» (Reinhart Koselleck)® gegen eine
Uberfrachtung mit heutigen Interessen in Anschlag gebracht werden?

1 Zur produktiven Kraft des Vorurteils siehe Gadamer, Wahrheit und Methode, 261—290.

2 Pink washing ist ein kombinierter Begriff aus pink und white washing (Verschleierung,
Schein, Schonfarberei), der eingefiihrt wurde, um auf die problematische Aneignung
von queeren Inhalten durch eine Firma, einen Staat oder eine Gruppe aufmerksam zu
machen, die nurvorgeben, queerfreundlich zu sein, um sich tolerant darzustellen oder
ein Produkt an eine queere Gruppe besser verkaufen zu kénnen. Gerade im Pride-Mo-
natJuni machenimmerwieder Firmen Schlagzeilen damit, dass sie wahrend eines Mo-
nats ihr Logo in den Farben des Regenbogens prasentieren, gleichzeitig ihre Produkte
jedoch in Landern herstellen lassen, in denen Homosexualitdt unter Strafe steht. Ur-
spriinglich wurde der Begriff in den 1980er Jahren im Zusammenhang mit Firmen ver-
wendet, die mit Aktivitaten gegen Brustkrebs warben und dazu die rosa Schleife an ih-
ren Produkten anbrachten, obwohl genau jene Produkte im Verdacht standen, krebs-
erregende Wirkstoffe zu enthalten. Zur Entstehung und Verwendung des Begriffs vgl.
z. B. Blackmer, History of the term pinkwashing, 171-173.

3 Zum «Vetorecht der Quellen» siehe Koselleck, Standortbindung und Zeitlichkeit.
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Zunichst ist davon auszugehen, dass Menschen, deren geschlechtliche
Identitit, deren Begehren und deren Lebensweise sich seit jeher anders zeig-
ten und entfalteten als die der Dominanzgesellschaft, auch in der Spitantike
existierten.* Aber wie kommen sie in den Quellen vor? Meist haben sie keine
eigene Stimme, werden jedoch auch nicht verschwiegen. Im Gegenteil: Die
meisten Quellen, auf die stdsst, wer queer als heuristische Kategorie anwen-
det, sind hagiographischer Natur. Sie prisentieren gebildete Gottesnarren,
erotische Eremit_innen und humorvolle Asket_innen als christliche Helden-
gestalten. Worin aber besteht ihr Heldentum: in der Verwirklichung oder
in der Uberwindung ihrer kérperlichen Natur, geschlechtlichen Identitit
und sexuellen Orientierung? Die Geschichten der hier behandelten Personen
wurden Jahrhunderte hindurch breit rezipiert und in Wort und Bild ver-
breitet. Kloster und Kirchen wurden nach ihnen benannt, es entwickelten
sich blithende Heiligenkulte. Diese Verbreitung darf aber nicht dariiber hin-
wegtduschen, dass es bestimmte Schichten und Personenkreise sind, die in
den Quellen reprisentiert werden — die Sichtbarkeit von wenigen darf das
Unwissen iiber die vielen nicht verdringen.® Gleichzeitig ist zu beachten,
dass hagiographische Texte nicht einfach faktische Lebensbeschreibungen,
sondern literarische Lebensgestaltungen und daher normativ aufgeladen

4 Sexualitat von Christ_innen in der Spatantike ist ein in der deutschsprachigen For-
schung bisher kaum behandeltes Thema. Fiir Juni 2025 ist bei De Gruyter eine kleine
Monographie zu diesem Thema von Eva Elm angekiindigt: EIm, Sexualititin der christ-
lichen Spatantike. Fir den englischsprachigen Raum waren Peter Browns 1988 erstmals
veroffentlichtes Werk «The Body and Society», in deutscher Ubersetzung unter dem Ti-
tel «<Die Keuschheit der Engel», 1991 erschienen, sowie John Boswell, Same-Sex Unions
in Premodern Europe (1994), bahnbrechend. In jiingerer Zeit Harper, From Shame to
Sin (2013). Fiir das Neue Testament siehe neuerdings Dunning, The Oxford Handbook
of New Testament, gender and sexuality von 2019 mit einem eigenen Kapitel zu Queer
Theory von Stephen D. Moore.

5 Unwissen (iber die zahlreichen Menschen, iber die wir nichts oder wenig wissen, kann
unterschiedliche Griinde haben: Bewusstes Verschweigen (sogenanntes «silencing»)
ihrer Lebensrealitit durch die zeitgendssischen Autoren, weil sie aus der Norm fielen,
ist eine Moglichkeit. Aber auch Steuerung und Zufille im Uberlieferungsprozess kén-
nen dazu fithren, dass uns die Geschichten der Namenlosen unbekannt bleiben: «Die
Masse der Namenlosen ist eben auch die Masse der Sprachlosen. Selbstzeugnisse aus
dem sogenannten <niederen Volk gibt es fast nicht, sie fallen in die Kategorie der nie
geschriebenen Quellen.» (Esch, Uberlieferungschance und Uberlieferungszufall, 546).

169


https://doi.org/10.14361/9783839473382-009
https://www.inlibra.com/de/agb
https://creativecommons.org/licenses/by/4.0/

170

Queere Theologie

sind.® Sie benutzen einzelne Personen und Lebensgeschichten, um fiir viele
Rezipient_innen Orientierung im Leben und Glauben zu bieten. Wir kénnten
auch sagen: Die Einzelschicksale herausragender Menschen werden erzihlt,
um auf die Dominanzgesellschaft prigend einzuwirken.

2. Heteronormativitat als Negativfolie
fiir eine queere Perspektive?

Aber was bedeutet eigentlich «Dominanzgesellschaft» in der Spitantike? Wel-
che Vorstellungen von Geschlecht, Gender und Sexualitit herrschten vor? An-
drogyne Statuen, homo- und bierotische Darstellungen in der Literatur, aber
auch auf Grabern oder auf Trinkbechern zeigen: Heteronormativ war die helle-
nistisch-romische Gesellschaft, in die das Christentum hineingeboren wurde,
jedenfalls nicht.”

Was bedeutete es in dieser Welt, queer® zu sein? Welche Identititen, wel-
che Neigungen, welche Lebensformen lassen sich sinnvoll als queer bezeichnen
in einer Gesellschaft, die nicht heteronormativ war? Wenn queer allgemein als
weit gefasster, relationaler Begriff verstanden wird - also in dem Sinn, dass
etwas «quer» zu geltenden gesellschaftlichen Konventionen steht’ -, dann war

6 Zum Charakter hagiographischer Quellen und den damit verbundenen Herausforde-
rungen fir die historische Erkenntnis siehe Gray/Corke Webster, The Hagiographical
Experiment; Gemeinhardt/Heyden, Heilige, Heiliges und Heiligkeit in spatantiken Re-
ligionskulturen, 417—438; Coon, Sacred Fictions.

7 Zur Sexualitat in der hellenistisch-romischen Welt siehe Traffort, Sex and Sexuality;
Nussbaum/Sihvola, The Sleep of Reason; Ormand, Controlling Desires.

8 Wir folgen damit der Definition des Queer-Begriffs nach Tonstad, Queer Theology, 2:
«People who identify and understand themselves either as persons whose sexuality
is not wholly heterosexual, or, whose gender is not the one assigned by medical au-
thorities at birth, or of course both.» Die Frage nach der Definition des Queer-Begriffs
wird auch in der Einfiihrung des vorliegenden Bandes thematisiert.

9 In der Queer Theory wird vielfach dariiber diskutiert, wie queer zu bestimmen sei:
«Die grundsatzliche Unbestimmtheit macht queer zu einem schwierigen Forschungs-
gegenstand; immer zweideutig, nurin Beziehung zu denken, wird es als «grosstenteils
intuitive, nur halb ausgearbeitete Theorie> beschrieben.» Jagose, Queer Theory, 124.
Dass queer immer im Kontext verstanden werden muss, ist Herausforderung und Po-
tenzial zugleich: «Seine Unbestimmtheit schiitzt queer vor Kritik wie der an den aus-
schliessenden Tendenzen von <esbisch> und «schwul> als Identitatskategorien. Aber
auch wenn kein Konsens liber eine genaue Definition von queer besteht, haben Akti-
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das Christentum als solches in seinen Anfingen queer. Der fiir diese Ansicht
immer wieder zitierte Referenztext ist Gal 3,28: «Hier ist nicht Jude noch Grie-
che, nicht Sklave noch Freier, nicht Mann noch Frau. Ihr seid nimlich alle eins
in Christus Jesus». Diese Behauptung des Paulus stellt das Christentum «quer»
zu den in der rémischen Gesellschaft geltenden bindren religiésen, sozialen
und geschlechtlichen Grenzziehungen. Aber abgesehen von der Schwierigkeit
zu entscheiden, ob dieser Anspruch nur innerhalb oder auch ausserhalb der
christlichen Gemeinden gelten sollte und inwiefern er sich hier wie dort durch-
setzen liess, stellt sich vor allem die Frage: Was bedeutet das o0x vt ganz ge-
nau: Soll es die reale Authebung aller gesellschaftlich geltenden Unterschiede
in Gang setzen oder lediglich anzeigen, dass diese Unterschiede angesichts des
universalen Heilsanspruchs des Christentums religids irrelevant sind?

Aber wiren religiose und soziale Abweichungen von der Mehrheitsgesell-
schaft iberhaupt queer im Sinn der heutigen Diskurse? Um fiir heutige Diskur-
se anschlussfihig zu bleiben, beziehen wir den Begriff bei unserer Erkundung
queerer Phianomene in der Spatantike auf geschlechtliche Identitit und sexu-
elle Orientierung.

Wenn queer in diesem priziseren Sinn auf LGBTQIA+ bezogen wird, kann
das spitantike Christentum gerade nicht als queer bezeichnet werden, weil
zumindest die christlichen Autorititen die in der hellenistischen Gesellschaft
ganz selbstverstindlichen Phinomene wie Androgynitit und Homosexualitit
eindeutig ablehnten (was nicht bedeuten muss, dass es sie in den christlichen
Gemeinschaften faktisch nicht gegeben hat). Bereits hier wird deutlich, dass
beim Blick in die Antike zwei Verstindnisse von queer unterschieden wer-
den miissen: queer im engen, prazisen, nimlich Geschlecht und Sexualitit
bezeichnenden Sinn und queer im weiteren Sinn als Abweichung von einer
heteronormativen Dominanzgesellschaft. Dass die fiir das Christentum rele-
vanten antiken Gesellschaften nicht eindeutig heteronormativ waren, ist ein
wichtiger Unterschied zur heutigen Situation. Diese Erkenntnis fithrt dann
aber unweigerlich zu der Frage, seit wann es eigentlich die Heteronormati-
vitdt gibt, auf die heutige queer-Diskurse bezogen sind. Begriffsgeschichtlich
ist diese Frage leicht zu beantworten: Der Begriff «heteronormativity» kam
mit Michael Warners Artikel Fear of a Queer Planet im Jahr 1991 auf die Welt."

vismus und Theorie, die im Zusammenspiel zwangslaufig seinen Kontext bilden, doch
verschiedene Veranderungen durchgemacht.» Jagose, Queer Theory, 100.

10 Warner, Introduction; die konzeptionellen Grundlagen finden sich bereits bei Rich,
Compulsory Heterosexuality and Lesbian Existence.



https://doi.org/10.14361/9783839473382-009
https://www.inlibra.com/de/agb
https://creativecommons.org/licenses/by/4.0/

172

Queere Theologie

Aber die historische Frage, seit wann Heteronormativitit ein Kennzeichen
der westlichen Dominanz- oder Mehrheitsgesellschaft ist, lisst sich deutlich
schwieriger beantworten. Diese Frage begleitet unsere Sichtung der Quellen
und wird am Ende nochmals explizit aufgegriffen.

Die Auswahl der im Folgenden betrachteten Quellen und Phinomene
verdankt sich also zum einen der Entscheidung fiir ein spezifisches, auf
geschlechtliche Identitit und sexuelle Orientierung fokussierendes Verstind-
nis von queer. Wir erheben aber auch in dieser Hinsicht keinerlei Anspruch
auf Vollstindigkeit. Wir versuchen vielmehr, die Frage nach den queeren
Potenzialen des frithen Christentums anhand méglichst verschiedener in
den Quellen bezeugter Lebensformen exemplarisch zu beantworten.” Wir
beginnen mit Thekla, einer Ikone der feministischen Theologie.

3. Thekla - ein Kampf um Selbstbestimmung im binaren Kontext

Thekla und ihre Lebensgeschichte, wie sie in den Thekla-Akten beschrieben
wird," eréffnet die Reihe aus zwei Griinden. Erstens ist sie chronologisch be-
trachtet die ilteste: Die Thekla-Akten, aus denen wir iiber sie erfahren, wur-

m Eine umfassende Anwendung von Queer- und Genderstudies auf die Spatantike wur-
de unseres Wissens bisher nicht unternommen, vgl. Lissek, Anstoss-Geschlecht. Zur
mittelalterlichen Hagiographie ist kiirzlich ein Sammelband erschienen, der genau
dies unternimmt: Spencer-Hall/Gutt (Hg.), Trans and Genderqueer Subjects in Medi-
eval Hagiography. Vgl. dazu auch Bennewitz / Eming / Traulsen (Hg.), Gender Studies —
Queer Studies — Intersektionalitit.

12 Acta Pauli et Theclae, Richard Adelbert Lipsius, Acta apostolorum apocrypha, 235—271. Die
folgenden Ubersetzungen folgen, mit kleinen Anderungen, der deutschen Uberset-
zung von Wilhelm Schneemelcher in NTApoK Il, 6. Aufl. 1997, 193—243. Thekla wird in
der Quelle als Schiilerin, vielleicht sogar Jiingerin des Paulus beschrieben, die durch
wundersame Taten Gottes vor dem Tod als Martyrerin gerettet wird. Zur Einfiihrung
und Kontextualisierung der Quelle vgl. Barrier, The Acts of Paul and Thecla. Zum Ver-
haltnis von Thekla und Paulus vgl. Esch-Wermeling, Thekla — Paulusschiilerin wider
Willen? Eine literarische Analyse findet sich bei Johnson, The Life and Miracles of The-
cla. Grundlegend fiir die Ubersetzung ist die Ausgabe von Jensen, Thekla — die Apos-
tolin, 1995. Fiir den hier vorliegenden Artikel wurde die Ausgabe von Schneemelcher,
Acta Pauli et Theclae, 1997, verwendet, weil sie anders als die Ausgabe von Jensen (iber
TLG digitalisiert zur Verfiigung steht. Die Thematik der sexualisierten Gewalt nimmt
Wehn, Vergewaltige nicht die Sklavin Gottes!, auf.
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den in der Mitte des 2. Jahrhunderts verfasst.”® Zweitens verbinden sich mit
der Darstellung von Theklas Leben relativ leicht zugingliche Fragen nach Rolle
und Erwartungen in einem binir geprigten Kontext.

Die Erzihlung beginnt mit einer Szene, in der der Apostel Paulus in Lyki-
en itber die Seligpreisungen predigt. Thekla sitzt am Fenster des benachbarten
Hauses und lauscht seinen Worten. Paulus pladiert fiir ein Leben in Enthalt-
samkeit und preist die Jungfrauen. Dies sei die beste Variante, um das Heil
zu erlangen. Es wird eindringlich beschrieben, welche Wirkung die Worte des
Paulus auf Thekla haben - sie verldsst wihrend dreier Tage und Nichte das
Fenster weder zum Essen noch zum Schlafen. Auch andere héren diese Pre-
digt und sind weitaus weniger in Bann gezogen als die lauschende Thekla. So
beklagen sich die Minner und Miitter der Jungfrauen dariiber, dass Paulus den
Horerinnen diese Idee einpflanzen wiirde.

Der Verlobte der Thekla, Thamyris, ist entsetzt iber die Verwandlung sei-
ner Braut und versucht, sie ausser Hérweite zu bringen. Das gelingt ihm nicht,
sie hort weder aufihn noch auf ihre Mutter. So wird gegen Paulus der Vorwurf
erhoben: «Er macht aber Jinglingen die Frauen und Jungfrauen die Mdnner
abspenstig, indem er sagt: Auf andere Weise gibt es fiir euch keine Auferste-
hung, es sei denn, dass ihr rein bleibt und das Fleisch nicht befleckt, sondern
es rein bewahrt.»" Paulus, so der Vorwurf, bringt die ganze soziale Ordnung
des Dorfes ins Wanken. Der Verlobte der Thekla bringt Paulus zum Statthal-
ter. Es kommt zur Anklage, Paulus habe die Frauen verdorben und die Min-
ner um die Heirat gebracht. Paulus wird gefangen genommen. Thekla, obwohl
sie bisher noch nie mit ihm gesprochen hat, besucht ihn mitten in der Nacht
im Gefingnis. Als vermégende Frau verfiigt sie iiber die Mittel, die Wachter
zu bestechen, sie verschenkt einen silbernen Spiegel und verschafft sich damit
Eintritt in Paulus’ Zelle.

Thekla wird dargestellt als eine Frau, die sich klar einem Mann unterord-
net, zwar nicht mehr dem vorgesehenen — ihrem Verlobten hat sie sich ver-
wehrt, als er sie vom Fenster wegbringen wollte —, sondern jetzt dem Paulus.

13 Erstmals erwdhnt werden die Acta Pauli et Theclae bei Tertullian, De baptismo (um 190
n.Chr), zur Datierung siehe Jensen, Thekla, 11-12.

14 ActaPauliet Theclae12 (Schneemelcher, 218): atepei 6€ véoug yuvalk®dv kai tapBévoug
avop®v, Aéywv. ANwG Avdataaoig UHiv oUk £0TLy, €AV UR ayvoipeivnTe kal thv odpka pi
poAUvNTE GAAA TNPRO-NTE AyVAV.
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Explizit erwihnt der Text, wie sie sich auf der Stelle auf dem Boden wilzt, an
der er gesessen hat.”

Am nichsten Tag wird Paulus erneut vor den Statthalter gefithrt, und nun
wird auch Thekla befragt, warum sie nicht heirate, wie es das Gesetz will.*®
Thekla verweigert eine Antwort, es kommt zu einem Bruch: Es ist die Mutter
der Thekla, die die Totung der eigenen Tochter fordert mit der Begriindung,
dass sie Schande iiber das Dorf gebracht habe und an ihr ein Exempel statu-
iert werden solle.”

Die Akten skizzieren das Publikum, das dem Prozess beiwohnt, und teilen
esauf:in Mittiter_innen" und in Sympathisant_innen. Thekla wird als tapfere
Mirtyrerin geschildert, die allerdings nicht stirbt — Gott ldsst es regnen, als der
Scheiterhaufen angeziindet wird.

So wird Thekla gerettet und es kommt zu einem ersten Gesprich zwischen
Paulus und ihr. Sie will mit ihm umherziehen und diesen Rollenwechsel — von
der lauschenden Jungfrau zur verurteilten Mirtyrerin zur Wanderpredigerin
— auch dusserlich kenntlich machen. Sie will sich die Haare nach Mannerart
schneiden, ihm nachfolgen und sich taufen lassen. Seine Begriindung, warum
er ihr diese Wiinsche abschlagt, klingt wie folgt: «Die Zeit ist iibel und du bist
schon von Gestalt. Dass nur nicht eine andere Versuchung (&Mog metpaouds)
iiber dich komme, schlimmer als die erste, und du nicht aushiltst und feige
wirst.»" Paulus traut Thekla die neue Rolle nicht zu. Immerhin nimmt er sie
dennoch mitnach Antiochia. Auch hier sind die Kimpfe fiir Thekla nicht zu En-
de. Im Gegenteil: Sie geht durch die Stadt und kaum erblickt ein erster Mann
sie, ist er «von erotischer Leidenschaft zu ihr ergriffen (4paobn atti) [...] Er

15 Acta Pauli et Theclae 20 (Schneemelcher, 219): 18& @ékAa ékulieto €Tl 100 TOTIOU 00
£di6aokev 0 Mallog kabrpevog v Tfj QUAAKT].

16  Acta Pauli et Theclae 20 (Schneemelcher, 219).

17 Acta Pauli et Theclae 20 (Schneemelcher, 219): tfig 6& uf amokpivopévng, OsokAeia n
uATnp altig avékpayev Aéyouaa Katdkate Ty Gvopov, KATaKate Thv Avupgov év HEaw
Bedtpou, iva tdoat ai UTtd Toutou Sidaybeioal yuvaikeg @ofnboatv.

18 Acta Pauli et Theclae 22 (Schneemelcher, 220). Ein Teil der Zuschauer_innen bringt
Holz und Stroh fir den Scheiterhaufen: Ot &¢ Taideg kai ai tapBévol Aveykav SUAa
Kal xoptov tva ©ékAa katakaf]. Andere sprechen sich gegen das Vorgehen des Statt-
halters aus: ai 6& yuvaikeg petd t@v tékvwv Ekpalov dvwbev Aéyouoat "Q Be€, avoaia
Kplolg yivetat év Tfj OAeL TauTy.

19 Acta Pauli et Theclae 25 (Schneemelcher, 220): ‘O &¢ imev ‘O katpdg aioxpdg, kai U
eUpOpPOG- un AAoG o€ Ttelpaopog AfYeTal Xeipwv 1ol TIpwTou, Kal ouy UTtopElvNng
aAka bethavdprong.
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aber, der ja ein michtiger Mann war, umarmte sie einfach auf offener Strasse
(mepremhdny elg to &udodov).»* Umarmen muss als Euphemismus verstanden
werden, es handelt sich hier um einen sexuellen Ubergriff. In dieser Situati-
on schaut sich Thekla nach Paulus um, doch der ist keine Hilfe, sie ist auf sich
gestellt. Sie ergreift den Angreifer, zerreisst seinen Mantel, nimmt ihm den
Ehrenkranz vom Kopf, demiitigt ihn mit Worten.* Sie, die hitte hingerichtet
werden sollen, weil sie Schande tiber das Dorf brachte, bedient sich jetzt selbst
der Kategorien Ehre und Schande, um sich zur Wehr zu setzen. Hier haben wir
es wohl mit einem der ersten christlichen Berichte zu tun, in dem ein reicher
Mann - die christliche Quelle benennt den Ubeltiter, er heisst Alexander —, der
in seiner Ehre verletzt und gekrinkt wurde, zu einem besonders gefihrlichen
Akteur fiir eine Frau wird.

Thekla wehrt sich in der Situation erfolgreich gegen den Ubergriff, doch
die Quelle berichtet, dass langfristig nicht er die Konsequenzen fiir seinen An-
griff trigt, sondern dass sie dafiir verurteilt wird, ihn beschimt zu haben — sie
wird zum Tierkampf in der Arena verurteilt. Dieses Urteil wird von einer neu
eingefithrten Gruppe kritisiert: Es sind Frauen, die sich mit Thekla solidari-
sieren und die Ungerechtigkeit anprangern.** Sie benennen das Urteil als iibel
und gottlos.*

Die Schlacht in der Arena nimmt ihren Verlauf, der gekrinkte Angreifer
lisst sich immer neue Brutalititen einfallen, doch auf wundersame Weise

20 Acta Pauli et Theclae 26 (Schneemelcher, 220f): dpa 6¢ 1¢ eioépyeobal autoug,
ouplapyng tig AAeEavdpog ovopatt idawv thv Oékhav Apdaadn autig, kai £§eAu peL Tov
MadAov xpripact kai 8cpotg. [...] 6 6& oAU Suvdpevog, altdg altf TtepleTAdkn &ig T
Appodov.

21 Acta Pauli et Theclae 26 (Schneemelcher, 220f.): kai AdaBopévn (AapBdavw = nehmen,
ergreifen) o0 Ahe§avdpou epiéayioey (Tteptoyilw = aufschlitzen, zerreissen) attod
TV Aapuda kai tov otépavov a@eileto (Apalpéw = wegnehmen) Ao tig KEPaAARg
altod, kai Eatnoev autov OpiapPov. Der letzte Teilsatz £otnoev altov BpiapBov kann
nicht eindeutig iibersetzt werden, das Verb iotnut in der 3. Person Singular Aorist In-
dikativ bedeutet sie stellt ihn hin; interessant ist das Nomen Oplaufog, das stets mit
Dionysos oder Bacchus in Verbindung gebracht wird. Eine mogliche Deutung wire al-
so, dass Thekla ihren Vergewaltiger als Trinker hinstellte, da Bacchus als Weingott be-
kanntwar, vgl. den Bericht iiber die Bacchanalien bei Ovid, liber tertius, V 511-733. Uber
das Verbot der haufig ausufernden Bacchanalien berichtet Titus Livius im Buch Ab ur-
be condita 39,8-19.

22 Zur Solidaritit der Frauen untereinander siehe z. B. Jensen, Thekla, 86-91.

23 Acta Pauli et Theclae 27 (Schneemelcher, 221): ai 6& yuvaikeg €§emAdynoav kai
avékpa§av apa 1o BrApa: Kakn kpiotg, avoaia kpiotg.
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tibersteht Thekla diese alle. Die Konigin Tryphina, die selbsternannte Mut-
ter und Beschiitzerin der Thekla, fillt bei diesem Anblick in Ohnmacht. Es
verbreitet sich das Geriicht, die Kénigin sei gestorben.

Auch hier begegnet ein bekannter Mechanismus:** Der tobende Angreifer,
der bisher nichts ausliess, um Thekla zu quilen, bekommt jetzt Angst, weil er
die Reaktion des Kaisers firchtet. Denn wenn dieser vom Tod seiner Verwand-
ten in der Arena erfahren wiirde, wiirde dies zuriickfallen auf den Angreifer
selbst. Die Rettung der Thekla wird also aufgrund der Angst eines Michtigen
vor einem noch Michtigeren in Gang gesetzt.

Thekla wird aus der Arena gefiihrt, gepflegt und gekleidet und verbringt
danach einige Tage im Haus der Tryphina, sie ist bei ihrer Wahlfamilie an ei-
nem sicheren Ort. In heutiger Terminologie kénnte hier von einem safe space®®
innerhalb der Gesellschaft die Rede sein.

Das Ende der Geschichte wird in den Akten wie folgt tiberliefert: Thekla
unternimmt einen erneuten Aufbruch, sie verfolgt noch immer das Ziel, Pau-
lus nachzufolgen. Draussen in der Welt nimmt sie minnliche Attribute und
mannliche Verhaltensweisen an, stellt sich eine Gefolgschaft aus Diener_innen
zusammen, niht sich ein kurzes Reisegewand und schert sich die Haare. Dies
tut sie jedoch nicht als Preisgabe ihrer Weiblichkeit, sondern sie gestaltet ihre
Form von Weiblichkeit vielmehr so, dass sie ihren Anspriichen an das Leben
dienen.

24  Ein solcher Mechanismus wird vielen Frauen und weiblich gelesenen Personen be-
kannt sein, auch aus alltiaglichen Begegnungen: Ein Nein der Frau selbst wird haufig
nicht akzeptiert, das Eingreifen eines Mannes oder schlicht das Erwihnen eines Part-
ners fithrt hingegen dazu, dass die Beldstigung aufhért. Diesen Mechanismus thema-
tisieren zum Beispiel Ricarda Hofmann in ihrem Podcast Nein heisst Nein, Folge 10, und
Bonnie Garmus in dem Roman Eine Frage der Chemie (Piper 2022).

25  Zurgegenwadrtigen Debatte tiber die Relevanz von Safe Spaces siehe Kaser, Fir das Sag-
bare! insbes. IV. Zeug_innenschaft und Orte.

26 Ahnlich argumentiert Jensen, wenn sie ihren eigenen fritheren Werken ins Wort fillt
und festhalt: «<Zum Zeichen ihrer neuen Freiheit legt sie Mannerkleider an. Dass da-
mals viele Frauen so gehandelt haben, bezeugen zahlreiche Polemiken und Verbote.
Nur diese sind tberliefert; die Dokumente, in denen die Frauen ihr Selbstverstandnis
artikulieren, sind verlorengegangen oder vernichtet worden. Doch selbst aus der Pole-
mik ldsst sich noch rekonstruieren, was die Jungfrauen mit ihrer Mannerkleidung zum
Ausdruck bringen wollten: Wir stehen nicht mehr unter dem Fluch: <Der Mann wird
Uber dich herrschen. Diese Satze wiirde ich heute anders schreiben. Sie wurden zu
einem Zeitpunkt verfasst, als ich erst damit begann, mich in die Historische Frauenfor-
schung einzuarbeiten und noch ganz unter dem Eindruck stand, den die Pionierleis-
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Thekla verbringt ein Leben in Ehelosigkeit, sie hat ihr erstes Ziel erreicht.
Sie wird Verkiindigerin des Evangeliums, damit hat sie auch ihr zweites Ziel
erreicht. Doch sie zahlt dafiir einen hohen Preis, erlebt Gewalt und Ausschluss.
Thekla wird immer in Verhiltnisbestimmungen zu Mannern charakterisiert.
Zuerst unfreiwillig in Abhingigkeit zu ihrem Verlobten und spiter freiwillig
in Bezug auf Paulus, mit dem sie so etwas wie eine platonische Liebe oder eine
geistige Ehe verbindet.

Thekla hat in unterschiedlichen Bereichen zu kimpfen: nach innen, wo sie
gegen die Anspriiche ihrer Familie rebelliert und sich gegen die Heirat wehrt,
und nach aussen, als sie sich gegen den sexuellen Ubergriffin Antiochia wehrt.
Sie ldsst sich nicht ein auf das Spiel derer, die iiber sie zu verfiigen versuchen,
sondern sie stellt Forderungen, sucht Alternativen und baut sich so einen soli-
darischen Kreis auf — durch Tryphina, aber auch dank der anonymen Gruppe
der Frauen, die das Unrecht benennen. Theklas Lebensform driickt aus, dass
sie die Gegebenheiten nicht annimmt, sondern dass sie etwa die Kategorien
von Ehre und Schande nutzt, um sich zu wehren. Sie legt einen eigenen Mass-
stab an die Umstinde an und findet so einen Weg, ihre Lebensform umzuset-
zen, mithilfe der Solidaritit unter Gleichgesinnten und Gleichgestellten.

Es erstaunt deshalb nicht, dass Thekla die Gewihrsfrau einer «feministischen
Patristik» geworden ist.”” Sie erscheint als eine willensstarke, durchsetzungs-
fahige Frau, die sich durch ihre Beharrlichkeit Zugang zur Minnerwelt ver-
schafft. Sogar «Frauensolidaritit» kommt in den Thekla-Akten vor.

Aber ist Thekla deshalb queer? Von ihrer Natur und ihrem Wesen her erfullt
sie alle stereotypen Anspriiche an Weiblichkeit: Sie ist wunderschon; sie wird
als still Sitzende und Hérende eingefiihrt; sie verehrt Paulus, obwohl dieser sie
als schwach bezeichnet. Und am Ende ist es dann doch ein michtiger Mann,
der Thekla aus der Arena rettet.

Queer im engeren, auf Geschlecht und Sexualitit bezogenen Sinn ist allen-
falls Theklas platonische Liebe zu Paulus. Denn obwohl die Anziehungskraft
durchaus in kérperlichen Bildern beschrieben wird (Thekla, die sich an dem

tung amerikanischer Wissenschaftlerinnen bei mir hinterlassen hatte.» Jensen, Thek-
la, 113.

27  Siehe z. B. Jensen, Thekla, Die Apostolin; Niederhofer, Gebete in Worten und Taten;
Niederhofer, Konversion in den Paulus- und Theklaakten. Das Verhaltnis der Thek-
la gegenliber den Kirchenvitern bespricht Hayne, Thecla and the Church Fathers. Zu
Aspekten einer feministischen Historiographie siehe Matthews, Thinking of Thecla.
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Ort suhlt, an dem Paulus im Gefingnis gesessen hat), gelten Paulus und Thek-
la aufgrund der Darstellung in den Thekla-Akten als die beiden ersten Syn-
eisakten. Syneisaktentum ist eine Bezeichnung fiir eine sexuell enthaltsame
Lebensgemeinschaft zwischen Asket_innen, Mann und Frau (manchmal auch
mehreren Frauen, und in gemeinsamen Betten).?® Schon der Name tont queer:
ovvelgaxtol bedeutet «die widerrechtlich Eingefithrten», bezeichnet also ei-
nen Gegenentwurf zur Norm, die in diesem Fall offenbar darin besteht, dass
Lebensgemeinschaften in einem gemeinsamen Haus und Bett auch sexuellen
Kontakt umschliessen. Queer wire hier also die a-sexuelle Beziehung, eine rein
geistige Liebe, und das ist ja durchaus eine Selbstdeutung und Lebensweise,
die in dem «A» fiir asexuell®® bei LGBTQIA+ miterfasst ist. Die Thekla-Akten
haben also durchaus das Potenzial, queer gelesen zu werden — allerdings eben
wohl nur in dieser asexuellen Hinsicht. Zur Prizisierung sei noch angefiigt,
dass Asexualitit in den asketischen Diskursen der Antike im Zweifelsfall eher
mannlich konnotiert ist. Denn im konventionellen antiken Menschenbild wird
das Korperliche mit dem Weiblichen und das Geistige mit dem Mannlichen as-
soziiert.

Insgesamt dokumentieren und fermentieren die Thekla-Akten ein binires
Menschenbild. Auf einer ersten Ebene tun sie das mit dem Motiv der Frau, die
mannlich sein will, auf einer zweiten Ebene mit der Gleichsetzung von Minn-
lichkeit und Geistigkeit, die zugleich eine Gegeniiberstellung von ausgeliefer-
ter Korperlichkeit und autonomer Willenskraft ist. Diese nicht unproblema-
tische Zuweisung birgt immerhin das queere Potenzial, dass nicht die dusse-
ren Geschlechtsmerkmale dariiber entscheiden, ob eine Person weiblich oder
mannlich verstanden wird.

28  Zum Syneisaktentum siehe EIm, Syneisakten; Jensen, Gottes selbstbewufite Téchter,
117—123; Alwis, Celibate Marriages. Erstmals mit diesem Namen erwahnt wird diese
Lebensform geistlicher Partnerschaft von Eusebius, Historia ecclesiastica VII, 30,2.

29  Asexualitit bezeichnet grundsitzlich das Phanomen, sich zu niemandem sexuell hin-
gezogen zu fithlen, also kein Begehren zu verspiiren. Wihrend Asexualitit lange als
Storung galt, hat sich in jiingster Zeit eine insbesondere online aktive Gemeinschaft
gebildet, die auch wissenschaftlich erforscht wird. Zur Geschichte des Phdnomens,
des Begriffs und seiner Erforschung vgl. Przybylo, Asexuality, 134—142. Die erste und
bis heute massgebende Monographie verfasste Bogaert, Understanding Asexuality. Da
die Begrifflichkeiten innerhalb der Community asexueller Menschen sehr differenziert
verhandelt werden, hilft eine Einfithrung von Zugehdrigen, z. B. im Podcast von «Will-
kommen im Club—der queere Podcast von PULS», Episode 7 «A_Sexualitit—wieistein
Leben, in dem Sex nicht wichtig ist?» vom 17.07.2020.
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4. Marcella, Melania und Paula - ein Leben in Uberwindung
des natiirlichen Geschlechts

In ihrer Selbstermichtigung zur Ménnlichkeit steht Thekla stellvertretend fiir
viele asketisch lebende Christ_innen in der Antike. Besonders gut dokumen-
tiert ist ein Kreis aus dem letzten Viertel des 4. Jahrhunderts auf dem Aventin
in Rom: Marcella, Melania und Paula. Hier griindeten adlige Frauen, nachdem
sie die familidren Pflichten der senatorischen Oberschicht erfiillt, also Kinder
geboren, dann aber ihre Eheminner durch Tod verloren hatten, in ihren Palis-
ten asketische Zirkel. Sie fithrten ein zuriickgezogenes Leben, verzichteten auf
schmuckvolle Kleidung, gute Nahrung und haufig auch auf Schlaf, aber auf ei-
nes verzichteten sie nicht: auf Bildung. Viele dieser Frauen lernten Griechisch
und Hebriisch, sie trafen sich zur gemeinsamen Lektiire von Bibel und exege-
tischer Literatur. Stindige Giste, vielleicht auch eine Art Mentoren, waren in
diesen Palisten minnliche Asketen, namentlich Rufinus von Aquileia und Hie-
ronymus. Da diese asketische Art zu leben in der Stadt Rom, und zwar unter
Christ_innen wie Nichtchrist_innen, auf harschen Widerstand stiess, verlies-
sen einige asketische Paare — auch sie wohl Syneisakten — Rom und griindeten
Kloster in Palaestina: Melania und Rufinus von Aquileia in Jerusalem auf dem
Olberg, Paula und Hieronymus in Bethlehem >

Von Melania berichtet der Hagiograph Palladius: «Mit ihr zusammen
lebte (owvéln) der edle, ihr wesensverwandte und duflerst tatkriftige Rufinus.
[...] So vollendeten sie ihr Leben, ohne jemandem Argernis zu geben (undéva
oxavdahioovteg)»’, wihrend wir iiber Paulas Kloster lesen: «Die Trennung
von Minnern war so streng, dass sie die Frauen sogar von den Eunuchen
fernhielt, um niemandem Gelegenheit zu iiblen Geriichten zu geben.»** In
aller Kiirze markieren diese Sitze zwei ganz unterschiedliche Weisen der
Zuordnung von Minnern und Frauen in den Doppelkléstern: Wahrend bei
Paula und Hieronymus in Bethlehem strikte Geschlechtertrennung herrschte,

30  Zuden einzelnen Personen sowie ihren asketischen Zirkeln insgesamt siehe aus jiin-
gerer Zeit Heyden, Western Christians in Palestine; Gartner, Heilig-Land-Pilgerinnen;
Chin and Schroeder, Melania.

31 Palladius von Helenopolis, Histora Lausiaca 465f. (Hg. Hiibner, FC 67,273): "H guvéln
Kai 6 elyevéatatog Kal OpOTPoTog Kai oTifapwtatog Pou@ivog [..] oltw Sietéleoav
undéva okavdaAioavreg.

32 Hieronymus, Epistula 108,20 (Hg. Hilberg, CSEL 55, 335): a uiris tanta separatio, ut ab
spadonibus quoque eas seiungeret, ne ullam daret occasionem linguae maledicae.
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lebten Melania und Rufin auf dem Olberg in Jerusalem in einer Art gleichbe-
rechtigter Partnerschaft. Interessanterweise entspricht dieser Ungleichheit
auch eine unterschiedliche Darstellung der geschlechtlichen Identititen.
Melania wird von verschiedenen Autoren mit der maskulinen oder neutralen
lateinischen Namensform «Melanium» belegt, und der schon erwihnte Palla-
dius nennt sie in eigenwilligen Kombinationen aus einem femininen Artikel
und Nomina im Neutrum einmal: ‘H tpiopaxapio Mehdaviov und 7 &vBpwmog
0% Hz00 Meldviov.® Gender-relevante Eingriffe in die Grammatik sind keine
Erfindung unserer Zeit!

Interessantist nun, dass die uneindeutige — oder eben: queere — geschlecht-
liche Identitit von Asket_innen wie Melania auch theologische Debatten aus-
gelost hat. Hieronymus berichtet in seiner Lebensbeschreibung der Paula po-
lemisch iiber einen «Schlaukopf», der Paula einreden wollte, dass bei der Aufer-
stehung die Geschlechtsunterschiede aufgehoben seien.** Vermutlich gehért
dieser «Schlaukopf» in den Umkreis Melanias. Uber die Diskussion mit ihm
berichtet Hieronymus:

«Ich ging zu diesem Menschen und auf Bitten derjenigen, welche er zu tiu-
schen versucht hatte [gemeint ist Paula], fing ich ihn mit der kurzen Frage:
«Glaubst du an eine zukiinftige Auferstehung der Toten oder nicht? Auf sei-
ne Antwort, dass er daran glaube, fuhr ich fort: <stehen dieselben Kérper auf
oder andere? Er sagte: <Dieselbens. Ich forschte weiter: dn demselben Ce-
schlecht oder in einem anderen? (in eodem sexu an in altero?) Auf diese Fra-
ge schwieg er gleich einer Schlange, die sich mit ihrem Kopf bald hierhin,
bald dorthin wendet, um nicht geschlagen zu werden. <Weil du schweigst,
sprach ich, will ich an deiner Stelle Antwort geben und die entsprechenden
Folgerungen daraus ziehen. Wenn die Frau nicht aufersteht als Frau und der
Mann nichtals Mann, dann wird es iiberhaupt keine Auferstehung der Toten
geben. Denn das Geschlecht hat Clieder, die Glieder aber machen den gan-
zen Leib aus (quia sexus membra habet, membra autem totum corpus efficiunt).
Wenn es aber kein Geschlecht und keine Glieder geben wiirde, wie sollte
man dann von einer Auferstehung der Korper reden kénnen, da diese ohne
Geschlecht und ohne Glieder undenkbar ist? [..]s.»>

33 Palladius, Historia Lausiaca 46,1 (Hg. Hibner, FS 67, 268) und das Akrostichon mit pin
54,1 (290). Siehe auch Paulinus von Nola, Epistula 29,6 (FC 25 Skeb, 692.8-13); Hiero-
nymus, Epistula 39,5 (Hg. Hilberg, CSEL 54, 305): sancta Melanium.

34  Hieronymus, Epistula 108,23.2 (Hg. Hilberg, CSEL 55, 340): diuersitas quoque sexus
maris ac feminae erit an non erit.

35  Hieronymus, Epistula108,23.5 (Hg. Hilberg, CSEL 55, 340).
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Hieronymus verlingert mit dieser Argumentation die mit der Geburt gegebe-
ne geschlechtliche Identitit ins Unendliche: Mdnner werden als Manner, und
Frauen werden als Frauen auferstehen, und was Mann und Frau ist, wird durch
die dusseren Geschlechtsmerkmale bestimmt, und zwar bis ins Eschaton hin-
ein: sexuum diuersitatis demonstratur (108,23). Er ist dem biniren Denken verhaf-
tet und beharrt auf dem Gedanken einer korperlichen Kontinuitit bei der Auf-
erstehung. Dabei wendet er die Argumentation des Paulus aus dem 1. Korin-
therbrief ganz ausdriicklich, ja fast penetrant und gegen die Aussage des Pau-
lus, aber im selben sprachlichen Duktus®® auf die Frage nach dem Geschlecht
an: Paulus geht es in 1 Kor 15 nur darum, dass die Auferstehung wirklich in
einem Korper stattfindet. Hieronymus behauptet nun aber, dass es ohne die ge-
schlechtliche Unterscheidung von Mann und Frau gar keine Auferstehung ge-
ben kénne. Dass aber auch eine andere Korperlichkeit denkbar ist, wie Paulus
mit dem mehrfachen Hinweis auf den Unterschied zwischen «himmlischen
und irdischen» (oopota émovpdvio xat owpata émiyeia, V. 40) bzw. «natirli-
chen und geistigen» (c@pa Poyikdy, civa TvevuaTKoy, V. 42,44,46) Kérpern
und deren unterschiedlicher «Herrlichkeit» (§tepa 86%a) ausfithret, will Hiero-
nymus nicht gelten lassen, jedenfalls nicht mit Blick auf die Geschlechterfra-
ge. Das gesellschaftlich etablierte binire Geschlechterdenken wird hier also in
deutlicher Spannung zum biblischen Text theologisch begriindet. Zugleich be-
legt der Brief des Hieronymus, ohne es zu wollen, dass es auch die entgegenge-
setzte Meinung — also nicht-binires oder eben queeres Denken — gegeben hat.
Denn seine Argumentation richtet sich gegen — und zeugt damit fiir - die An-
schauung, dass die mit der Geburt gegebene geschlechtliche Identitit mit dem
Tod aufgehoben wird. Solche Ansichten sind nicht aus erster Hand iiberliefert,
aber sie wiren wohl eher in den von Origenes geprigten Kreisen um Melania
und Rufinus zu suchen gewesen. Offenbar wurde die Vorstellung von der Auf-
hebung binirer Geschlechtlichkeit bei der Auferstehung mit Hinweis auf die
Engel begriindet. Wenig spiter heisst es nimlich bei Hieronymus in Epistula
108:

«Vielleicht wirst du entgegenhalten: <\Wie werden wir den Engeln dhnlich
sein, da es unter den Engeln weder Mann noch Frau gibt?» Hoére kurz zu:

36  Die negativ konditionale Wendung si non resurgit mulier neque masculus, non erit resur-
rectio mortuorum in Epistula 108,23.5 (Hg. Hilberg, CSEL 55, 431) imitiert die Argumen-
tationsstruktur von 1 Kor 15,14.16f.
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«Nicht die Natur, sondern den Umgang und die Seligkeit der Engel ver-
spricht uns der Herr.> (non substantiam nobis angelorum, sed conuersationem et
beatitudinem repromittit). In dhnlicher Weise ist auch Johannes der Taufer
vor seiner Enthauptung ein Engel genannt worden, wie auch alle heiligen
und gottgeweihten Jungfrauen bereits in dieser Welt ein Leben nach Art
der Engel fithren. Wenn es also heifdt: <lhr werdet den Engeln dhnlich sein,
dann wird nur eine Ahnlichkeit versprochen, aber keine Umwandlung der
Natun (similitudo promittitur, non natura mutatur) »>

In den asketischen Kreisen herrschte die einhellige Vorstellung vom engelglei-
chen Dasein der Asket_innen.?® Umstritten war offenbar nur, welche Rolle das
biologische Geschlecht dabei spielt. Hieronymus hatte, warum auch immer,
ein Interesse daran, dass die biologische Unterscheidung von Mann und Frau
bestehen blieb, im Himmel wie auf Erden. Er weist aber hier wie an anderen
Stellen ausdriicklich darauf hin, dass das biologische Geschlecht keine Aus-
wirkungen auf die sozialen Rollen im irdischen Leben haben soll. Die Kunst
bestehe gerade darin, schon hier auf der Erde so zu leben, als bestehe die na-
tirliche Unterscheidung der Geschlechter nicht.

Hieronymus bezeugt also zwar kein queeres Denken im engeren Sinn,*
wohl aber die Unterscheidung von biologischem und sozialem Geschlecht und
die Hoherbewertung des letzteren iiber das erstere. Dies verbindet ihn mit den
Asket_innen, die sich ungefihr zur selben Zeit in den Wiisten Agyptens und
Judias sammelten, um eine christliche Gegenwelt zur rémischen Gesellschaft
aufzubauen.

5. Amma Sarra, Hilarion, Marinos und Eugenia - Transformation
und Transition von Geschlechtlichkeit in der Wiiste

Die folgenden Namen — Amma Sarra, Hilarion, Marinos und Eugenia — sind
zeitlich und thematisch miteinander verbunden: Aus den Quellen geht hervor,

37  Hieronymus, Epistula 108,23.6-7 (Hg. Hilberg, CSEL 55, 341).

38 Insofern ist die deutsche Ubertragung des Buchtitels von Peter Browns «The Body and
Society» mit «Die Keuschheit der Engel» ein Gliicksgriff des Ubersetzers Martin Pfeiffer
gewesen (erschienen bei Carl Hanser, Hamburg 1991).

39  Zur Debatte tiber Natur und Kultur von Geschlecht vgl. z. B. Tonstad, Queer Theolo-
gy, 51-60. Grundlegend sind Beitrage von Butler, Gender Trouble sowie Althaus-Reid/
Isherwood (Hgg.), The Sexual Theologian.
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dass das ihnen zugewiesene Geschlecht (aus dem Englischen treffender: sex as-
signed at birth*°) aus diversen Griinden nicht mit dem gelebten iibereinstimm-
te. Auch bei diesen Beispielen ist wichtig zu betonen, dass wir nicht gegenwir-
tige Termini eins zu eins auf die Quellen anwenden konnen, doch wir kénnen
sie als Prisma nutzen und priifen, ob und wie ihre Anwendung hilft, eine Quelle
mehr oder besser zu verstehen als ohne die Anwendung queerer Begrifflichkei-
ten.

Wir haben gesehen, dass Melania und Paula und ihre mannlichen Biogra-
phen unterschiedlich mit Geschlechterzuschreibungen umgingen. Eine, die
mit diesen Zuschreibungen bewusst spielte, war Amma Sarra. Von ihr berich-
ten die Apophthegmata Patrum, eine Spruchsammlung mit kleinen Erzihlun-
gen aus der Wiiste Oberigyptens,* dass sie zwei Moénchen, die sie provozieren
wollen, selbstbewusst entgegenhilt: «Der Natur nach bin ich eine Frau, aber
nicht im Denken. (Tfj u&v ¢pvoset yovy eip, & 00 t@ Aoyiopu®).»** Hier haben
wir es mit einem seltenen Zeugnis einer (wenn auch literarisch fingierten*)
Selbstaussage und nicht einer Fremdzuschreibung zu tun. Anders prisentiert
sich die Lage bei jenen Spriichen, die iiber den Moment der Bestattung berich-
ten, denn hier endet (selbst in der literarischen Fiktion) mit dem Tod auch die
Moglichkeit der Asket_innen, die Deutungshoheit iiber ihre eigene Identitit
zu behalten. Die erste Begegnung handelt von anonymen Asket_innen, bei der

40  Wirverweisen hierfiir auf den zweiten Aspekt der bereits oben in Anmerkung 8 zitier-
ten Definition des Queer-Begriffs nach Tonstad, Queer Theology, 2: «People [...] whose
gender is not the one assigned by medical authorities at birth, or of course both.».

41 Fur eine Einfithrung zu den Apophthegmata Patrum siehe Gould, The Desert Fathers
on Monastic Community; Harmless S. ., Desert Christians; Holze, Erfahrung und Theo-
logie im frithen Monchtum; Miiller, Der Weg des Weinens; Frank, Geschichte des christ-
lichen Monchtums.

42 1.-C. Guy, Les Apophthegmes des Peres. Collection systématique, chapitres I-IX = SC
387 (1993), chapitres X-VXI = SC 474 (2003), chapitres XVII-XXI = SC 489 (2005). Hier
SC 474, Guy 10,107.

43 Die Bezeichnung als «Selbstaussage» bezieht sich auf die literarische Fiktion des
Apophthegmas: Der Kompilator der Spriiche prasentiert den Ausspruch als eine
Selbstaussage Amma Sarrhas, wihrend in vielen anderen Spriichen iiber die Asket_in-
nen gesprochen wird, ohne dass sie selbst zu Wort kommen. Ob die historische Amma
Sarrha (falls es sie (iberhaupt gegeben hat) diesen Satz wirklich gepragt hat, kénnen
wir nicht mit Gewissheit sagen. Aber es ist gerade im Nachdenken (iber queere Po-
tenziale im antiken Christentum wichtig wahrzunehmen, dass der Asketin eine eigene
Stimme gegeben wird.
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zweiten sind es Abba Doulas und Abba Besarion, die eine_n Asket_in zur Be-
stattung bereitmachen:

«Als die Weltleute ihn fiir das Begribnis einkleideten, fanden sie heraus,
dass erin Wahrheit Jungfrau war (Zxnuatidovteg 8¢ autov ol koo kol ebpov
katd aifibelav 811 tapBévog Av) »*

«Als wir aber seinen Kérper vorbereiteten, um ihn zu begraben, fanden wir
heraus, dass er der Natur nach eine Frau war (Z8oteA\oviwv 6& AUQV ig TO
Bawat avtov nlpapev 61t yuvh Av T @UoeL) »*

In beiden Fillen machen Leichenwischer auf dem Totenbett eine Entdeckung,
welche die lebenslang fir natiirlich gehaltene geschlechtliche Identitit des_der
Verstorbenen in Frage stellt. Im ersten Fall ist nicht mit letzter Gewissheit zu
entscheiden, was «in Wahrheit Jungfrau» bedeutet: ob die verstorbene Person
weibliche Geschlechtsmerkmale hatte, ob sie ein kastrierter Mann war oder auf
welche Weise ihre «Jungfriulichkeit», also sexuelle Unversehrtheit, festgestellt
worden ist, falls sie mit intakten mannlichen Geschlechtsteilen ausgestattet
war. Im zweiten Spruch aber ist die Situation ganz eindeutig. Hier ist die ver-
storbene Person «der Natur nach eine Frau».

An dieser Stelle ist zu betonen, dass die Unterscheidung zwischen «Natur»
und «Wahrheit» — gerade, wenn sie als Fremdzuschreibung erfolgt — aus Sicht
heutiger Queer-Diskurse Probleme mit sich bringt.*® Doch wenn wir die spit-
antiken Quellen ernst nehmen, kann festgehalten werden, dass es beides gab:
Personen, die als Minner gelesen wurden und das Attribut der Jungfriulich-
keit als Ausdruck ihrer Reinheit und Vollkommenheit zugesprochen bekamen,

44  Hg. Guy 5,49 (SC 387, 302).

45  Hg. Guy 20,1 (SC 498, 156).

46  Zur Debatte zwischen Natur und Wahrheit siehe z. B. Tonstad, Queer Theology,
55-56: «Sensibilities of this kind express what theorists of sex and gender refer to
as a process of naturalization, the way our organizing categories seem transparent
to (what we call) nature, expressive simply of the way things are, not culturally de-
termined. It is natural that humans are divided into men and women, and that social
and sexual life reflects that division, we assume. But these binary division don’t, and
cant, fully encapsulate all of the reality. They are unstabled when pushed. Indeed,
they are fundamentally unstable: they have to be produced, and reinforced, over and
over again.» (Hervorhebung im Original).
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und Personen, denen bei Geburt das weibliche Geschlecht zugesprochen wur-
de und die als minnliche Asketen lebten*” und - ohne ihr Einverstindnis —
beim Akt der Bestattung als trans geoutet wurden.*®

Wahrend die Apophthegmata Patrum nur Halbsitze tiber jene Asket_innen
verlieren, die keine eindeutige geschlechtliche Identitit hatten, vertiefen spi-
tere Quellen die Thematik eingehender: Vom 5. bis zum 9. Jahrhundert wuchs
die Sammlung diverser Berichte itber Ménche, denen bei Geburt das weibliche
Geschlecht zugewiesen wurde und die dann, gekleidet wie ein Mann und mit
uneindeutigen Ausserlichkeiten, als Eunuchen wahrgenommen wurden und
in Mannerklostern lebten. Eine solche Geschichte wird in der anonymen, kop-
tisch iiberlieferten Vita Hilarionis* iiberliefert. Hilaria, angeblich eine Tochter
des Kaisers Zeno (reg. 474—491), verschafft sich darin als Mann verkleidet Zu-
gang zu den Eremitenkolonien in der dgyptischen Wiiste, wo ihre Mitasket_in-
nen erst nach mehreren Jahren Verdacht schépfen:

«Nach neunJahren sahen sie, dass die Jungfrau bartlos war, und sie nannten
sie Hilarion, den Eunuchen. Denn es gab viele (Eunuchen), die das Mdnchs-

47  In gegenwartigen Queer-Diskursen wird die Nichtlbereinstimmung mit dem bei der
Geburt zugewiesenen Geschlecht mit trans bezeichnet. Die Definition nach Tonstad,
Queer Theology, 2 lautet: «Trans* can indicate someone who was assigned male at
birth, but who is female or vice versa, or someone who identifies specifically as trans
(without transitioning to a particular gender), or as gender-nonconforming. Trans*
identification is possible regardless of whether or not one transitions socially or med-
ically.» Wir wenden den modernen Begriff auf die Situation in der Spatantike an im
Wissen darum, dass keine festen Aussagen dariiber gemacht werden kénnen, wie Ge-
schlechtszuschreibungen bei Kindern in der Spatantike vorgenommen wurden — oder
ob diese Frage iiberhaupt als relevant erachtet wurde.

48  Hier wird angespielt auf ein gegenwirtig als «Fremdouting» bezeichnetes Problem,
das vielen queeren Menschen Leid zufigt. Ein Fremdouting besteht dann, wenn eine
Person ohne Einverstandnis der betroffenen Person diese gegeniiber Dritten zum Bei-
spiel als trans, schwul, lesbisch ... outet, vgl. Spencer-Hall/Gutt, Trans and genderqueer,
307. In einem inklusiven Verstindnis von queer gilt es, die gewdhlte Lebensform als
Selbstaussage ernst zu nehmen. Das heisst konkret: Wenn Ménche als Ménche leben
und dafiir viele Entbehrungen auf sich genommen haben, kann heute nicht dariiber
geurteilt werden, ob sie modern gedachtals trans beschrieben werden kénnen oder ob
die Anpassung des Geschlechts als ein Ausdruck von besseren Chancen im herrschen-
den System verstanden werden soll.

49  Die Vita Hilarionis ist eine nur im Koptischen tiberlieferte Schrift, der vermutlich auch
keine griechische Vorlage zugrunde liegt. Koptischer Text und englische Ubersetzung
bei James Drescher, Three Coptic Legends, Cairo 1947, 1-13 bzw. 69—82.
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gewand trugen. Auch ihre Briiste waren nicht so wie die von Frauen. Vor
allem aber war sie abgemagert wegen der asketischen Ubungen, und auch
ihre Blutungen blieben aus wegen der Entbehrung.»*°

Nicht einmal Hilarias leibliche Schwester, die auf der Suche nach Heilung fiir
ihre Krankheit zu den Eremiten in die Wiiste kommyt, erkennt sie wieder:

«Als die heilige Hilaria ihre leibliche Schwester sah, erkannte sie sie. Aber
ihre leibliche Schwester erkannte ihre Schwester, den Ménch, nicht. Wie
konnte sie sie erkennen, da ihr Fleisch verdorrt war durch die Kasteiung
und die Schonheit ihres Korpers verandert war, ihre Erscheinung nichts
weiter als Haut und Knochen? Und zusatzlich zu alldem trug sie Manner-
kleidung »”'

Dieser Abschnitt birgt mindestens drei Erkenntnisse iiber die zeitgends-
sischen Vorstellungen von Geschlecht: Erstens wird Schénheit weiblichen
Personen eher zugeschrieben als minnlichen. Der Verlust seiner Schonheit
zeichnet Hilarius als mannlich aus — dahinter verbirgt sich die Idee des aske-
tischen Ideals, wonach das Verstecken und Mindern der Schénheit angestrebt
wird, um die Versuchung und das Begehren zu mindern. Zweitens fihrt die
strenge Askese in Verbindung mit harter kérperlicher Arbeit zu sichtbaren
Verinderungen des Korpers: Lederne Haut, Fettverlust, kleinere Briiste und
aussetzende Menstruation aufgrund der Mangelernihrung sind mégliche
Folgen. Drittens macht das Tragen von Mannerkleidung das Aufbrechen aus
der zugewiesenen geschlechtlichen Identitit sichtbar.

Dieser Abschnitt aus der Vita Hilarionis verbleibt im deskriptiven Bereich
und verzichtet auf eine explizite Wertung der Lebensform, wenngleich die
Gattung der Vita eine Witrdigung impliziert.

Die (vermeintliche) Freiheit, die zumindest in gewissen Bereichen dieser
Erzihlung begegnet, reprisentiert eine Perspektive auf das Leben der trans
Monche, stets gefirbt von den Autor._innen, die die M6nche als nachahmungs-
wiirdige Vorbilder wiirdigen: «The very fact that the lives of these transgender
monks were written, compiled, and widely circulated underscores how posi-
tively these stories were viewed.»**

5o Vita Hilarionis Drescher, Three Coptic Legends, 6 (dt. Ubersetzung Katharina
Heyden).

51 Drescher, Three Coptic Legends, 8 (dt. Ubersetzung Katharina Heyden).

52 Betancourt, Byzantine Intersectionality, 98—99.
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6. Normative Regulierung

Dass tiber die vielfiltigen Ausdrucksmoglichkeiten von Geschlecht aber auch
ganz anders gedacht werden konnte, zeigen andere Quellen. Wir verlassen die
hagiographischen Viten und werfen einen Blick auf juristische Texte, konkret
auf Canon 13 der Synode von Gangra in der Mitte des 4. Jahrhunderts.*® Die-
ses Gesetz verbietet Frauen und weiblich gelesenen Personen, méinnliche Klei-
dung zu tragen oder sich die Haare zu schneiden:

«Wenn eine Frau unter dem Vorwand der Askese ihre Kleidung wechselt und
statt der gewohnten Kleidung einer Frau die eines Mannes anlegt, so sei sie
ausgeschlossen.

E{ t1g yuvi) 6ta voptlopévny doknotv petaBdailotto appiacpa, kai avti tol
elwBoTog yuvaikeiou dpgplaopatog avbp@ov avardpot, avabepa otw »**

Noch deutlichere Worte finden sich im Codex Theodosianus Mitte des 5. Jahrhun-
derts. Dort wird Asket_innen mit geschnittenen Haaren und in Minnerklei-
dern verboten, die Kirche zu betreten, an der Messe teilzunehmen oder sich
auch nur dem Altar zu nihern. Als Begriindung wird genannt, dass diese Frau-
en (feminae) gegen gottliche und menschliche Gesetze verstossen.” Die vom
Kaiser codifizierten Verbote lassen vermuten, dass das Phinomen sehr viel
weiter verbreitet war und dass mannlich gekleidete Asketinnen nicht nur in

53  «Die Datierung der Synode ist umstritten; in jlingerer Zeit wird allerdings die Frithda-
tierung (340/341) der Spatdatierung (370—-380) vorgezogen» (Miiller, Zwingli und das
Konzil von Gangra, 29). Barnes, The date of the council of Gangra, 124, schlagt eine
Datierung dazwischen vor: «In the light of the available evidence, it may be sug-
gested that the Council of Gangra probably met close to the year 355.» Hauschild hin-
gegen pladiert fiir die Friihdatierung von 340/341, siehe dazu den Artikel in der TRE zu
Eustathius von Sebaste, 547. Da es sich bei der Synode von Gangra um eine Versamm-
lung von nur dreizehn Bischofen handelt und zudem vermutlich nicht alle anwesend
waren, darf die Bedeutung der Beschliisse in ihrer Reichweite nicht iberbewertet wer-
den.

54  https://www.documentacatholicaomnia.eu/03d/0340-0340,_Concilium_Gangrense
,_Canones,_GR.pdf (Zugriff 28.12.2022). Eine deutsche Ubersetzung findet sich bei
Herbst, Die Synode zu Gangra, 179-192.

55  Codex Theodosianus XVI, 2.27 (Hgg. Delmaire/Richard/Rougé, SC 497, 174). Feminae,
quae crinem suum contra diuinas humanasque leges instinctu persuase professionis
absciderint, ab ecclesiae foribus arceantur. Non illis fas sit sacrata adire mysteria ne-
que ullis supplicationibus mereantur ueneranda omnibus altari frequentare.
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wenigen Heiligenlegenden, sondern auch auf 6ffentlichen Strassen und Plit-
zen auftauchten.

Die beiden Dekrete weisen darauf hin, dass die Kirche und damit die
institutionalisierte Form des Christentums in der Spatantike kein sicherer
Ort war fiir Menschen, die den konventionellen Vorstellungen von Geschlecht
nicht entsprochen haben. Riume fiir queere Lebensformen wurden von kirch-
lichen wie staatlichen Autorititen tendenziell geschlossen oder unzuginglich
gemacht. Das bedeutet im Umkehrschluss aber auch: Transmaskuline Per-
sonen waren sichtbar. So sichtbar, dass sie und ihre Lebensweise einerseits
von weltlichen und kirchlichen Autorititen reguliert werden «mussten» und
dass sie andererseits in Heiligenlegenden dargestellt und gewtirdigt werden
konnten. Queere Lebensformen mussten sich selbst etablieren, sich ihren
Raum in der christlichen Gemeinschaft erkimpfen, und die offizielle Kirche
gab sich zumindest in ihren Gesetzestexten nicht einladend, sondern aus-
schliessend. Zugleich bezeugen die Gesetzestexte, dass die bindre Norm von
den Autorititen (immer wieder) behauptet und durchgesetzt werden musste
— dass sie also ihrerseits in Spitantike und Mittelalter nicht einfach selbst-
verstindlich war. Dies fithrt zuriick zu unserer eingangs gestellten Frage, seit
wann Heteronormativitit der Normalfall in christlichen Gemeinschaften,
kirchlichen Institutionen und christianisierten Gesellschaften war.

7. Cis-Heteronormativitat: eine Erfindung der biirgerlichen
Moderne? Oder: Eugenia_us - Transformationen
einer Lebensgeschichte

In heutigen Debatten um Queerness spielt der Begriff der (cis-)Heteronorma-
tivitit eine wichtige Rolle. In gewisser Hinsicht erscheint er sogar notwen-
dig als Referenzbegriff, der die Rede von Queerness — zumindest in den re-
lationalen Dimensionen des Begriffs — iiberhaupt erst moglich und sinnvoll
macht. Schnell wird in der Hitzigkeit der Debatte der Eindruck erwecke, als
sei (cis-)Heterosexualitit nicht nur heute die gesellschaftliche Norm, sondern
als sei sie es auch schon immer oder jedenfalls schon sehr, sehr lange gewe-
sen. Vielleicht ist es aber gerade andersherum und die antike und mittelalterli-
che Mehrheitsgesellschaft war wesentlich vielfiltiger und queeraffiner, als wir
heute annehmen?
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Der Begriff der «Heteronormativitit» wird seit den 1990er Jahren als kri-
tisches Bezugskonzept fiir Queerness verwendet.*® Die historische Frage, seit
wann es Heteronormativitit als Phinomen gibt, wann sie sich in christlich
gepragten Gesellschaften durchgesetzt hat, wurde bisher erstaunlicherweise
kaum einmal gestellt.”” Sie ist auch nicht leicht zu beantworten. Denn ein
grundsitzliches Dilemma historischer Arbeit besteht darin, dass wir nie wis-
sen, welchen Ausschnitt aus der Fiille der historischen Wirklichkeit uns die
Quellen zeigen. Verantwortlich fiir dieses Problem sind Zufall und Steuerung
der Uberlieferung. Wihrend das Bewusstsein fiir die Zufilligkeit der Uberlie-
ferung - also etwa die Zerstorung von Quellen durch Naturkatastrophen oder
Kriege — zu keinerlei Erkenntnissen als der Einsicht in das Nichtwissen fithren
kann,*® lassen sich im Nachdenken iiber die bewusste Steuerung zumindest
plausible Szenarien und Griinde fiir Uberlieferungsbestinde rekonstruieren.
Meist waren es Manner und Angehorige einer kleinen sozialen, gebildeten
Elite, die in Spatantike und Mittelalter entscheiden konnten, welche Schriften
und Bilder — und damit auch welche Vorstellungen und Geschichten - ver-
fasst, kopiert und verbreitet wurden. Ob diese Elite im christlichen Mittelalter
aber cis-heteronormativ war, ist gar nicht so leicht zu sagen. Hiufig lebte sie
zélibatir, und sie war jedenfalls nicht die Mehrheit, sondern eine - freilich
hochst einflussreiche — Minderheit. Wie aber lebte die Mehrheit? Kénnen wir
mit Recht von einer heteronormativen Mehrheitsgesellschaft im christlichen
Abendland ausgehen?

Auf der Suche nach queeren Personen konnten wir auf Dokumente aus
dem Alltagsleben hoffen. Allerdings haben wir bei dieser Hoffnung dann noch
mit dem Uberlieferungszufall zu rechnen. Selbst wenn wir einzelne Hinweise
auf queere Personen finden, was sagen sie aus? Wie eine Mehrheitsgesellschaft
funktioniert und gedacht hat, lisst sich nur schwer aus historischen Quellen-
bestinden erheben — und zwar umso schwerer, je weiter die Zeit zuriickliegt.
Was wir aber mit den Werkzeugen historischer Wissenschaft tun kénnen, ist,
einzelne Uberlieferungsvorginge zu rekonstruieren und die Erkenntnisse auf

56  Siehe die umfassende Darstellung in Kerpen, Heteronormativity.

57  Eine Ausnahme stellt der im Jahr 2014 von Ana de Freitas Boe herausgegebene Auf-
satzband Heteronormativity in Eighteenth-Century Literature and Culture dar.

58  Zu diesem methodischen Problem siehe Esch, Uberlieferungs-Chance und Uberliefe-
rungs-Zufall, 569. Der Historiker, so Esch, sei wie ein Dart spielendes Kind, das seinen
Pfeil auf eine Wand schiesst, dann einen Kreis um den in der Wand steckenden Pfeil
zieht und stolz behauptet, genau in die Mitte getroffen zu haben.
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unsere heutigen Fragen anzuwenden. Dies soll unser letztes Beispiel leisten,
das eine Figur in den Blick nimmt, die in den antiken und mittelalterlichen
Quellen deutlicher als alle bisher behandelten als queere Person beschrieben
wird und daher im Folgenden mit den nichtbiniren Personalpronomen hen,
hens, hem benannt wird. Eugenia_us war und ist ein_e queere_r christliche_r
Heilige_r, der_die erst im 19. Jahrhundert eine erstaunliche — aber vielleicht
nicht verwunderliche und durchaus aufschlussreiche - literarische Karriere
als biirgerliche Ehe- und Hausfrau in einem Landhaus machte.

Erstmals aufgeschrieben wurde hens Geschichte im 8. Jahrhundert von Jo-
hannes Stylites, aber die erzihlte Zeit fithrt in die Mitte des 3. Jahrhunderts,
in die Herrschaft des Kaisers Galienus.” Ebenfalls im 8. Jahrhundert wurde in
der Catacomba Aproniana in Rom ein Grab der Eugenia verehrt, und bereits
im 6. Jahrhundert finden wir hen in einem Medaillon in der Cappella Arcive-
scovile in Ravenna, zur selben Zeit wird hen literarisch als dudum toto celeberri-
mamundo, lingst in der ganzen Welt verehrt, gepriesen.® Es besteht also kein
Grund zum Zweifel an hens Bedeutung fiir christliche Frommigkeit. Was an
der Legende allerdings im Sinn der Ereignisgeschichte «wahr» sein mag, ist
schwer zu sagen. Aber darauf kommt es auch gar nicht an. Wichtig ist viel-
mehr, dass und wie Eugenia_us als Heilige_rverehrt wurde — und dass an ihrer
Figur geschlechtliche Identitaten literarisch, kiinstlerisch und liturgisch ver-
handelt wurden. Bis heute hat Eugenia_us hens Platz in den romisch-katholi-
schen wie auch in den orthodoxen Heiligenkalendern.

Gemass der spatantiken Legende wurde Eugenia_us als Tochter des romi-
schen Prifekten Philippus geboren und wuchs in Alexandria auf, wo hen bei
den Briidern Protus und Hyacinthus Philosophie, aber auch die Paulusbriefe
studierte. Um hens christlichen Glauben in klgsterlicher Abgeschiedenheit le-
ben zu kénnen, kleidete Eugenia sich als Mann und trat gemeinsam mit zwei
Vertrauten in ein Kloster ein. Dort tat hen sich hervor, sodass hen sehr bald
zum Abt Eugenius gewihlt wurde. Eine einflussreiche junge Frau verliebte sich
in den «Abt Eugenius», wurde aber von hen zuriickgewiesen. Wie der biblische
Josef wegen angeblicher Unzucht angeklagt, musste Eugenia_us sich darauf-
hin vor hens Vater Philippus, dem Prifekten, verantworten. Diesem offenbar-
te Eugenia sich als seine Tochter, woraufhin sich auch Philippus zum Chris-

59  Siehe Bautz, Eugenia.

60  Alcimus Avitus Poematum liber IV, De laude castitatis (PL 59, 578); bei Simeon Meta-
phrastes (10. Jahrhundert): PG 66, 609—652. Zur Darstellung Eugenia_us’ in der byzan-
tinischen Kunst siehe Albani, Beyond the Borders of Femininity.
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tentum bekehrte. Nach dem gewaltsamen Tod des Vaters kehrte Eugenia_us
gemeinsam mit hens Mutter Claudia und Protus und Hyacinthus nach Rom
zuriick. Dort kitmmerte hen sich um Witwen und bekehrte auch Angehorige
des Kaiserhauses. Eugenia_us wurde gemeinsam mit hens Gefihrt:innen als
Christ:in verurteilt und enthauptet.

Abb. 1: Cappella Arcivescovile, Abb. 2: Eugenia, griechische Ikone
Ravenna, 6. Jh., Bild kh (Bild: wiki.commons)

Eine faszinierende Geschichte, in der die Verbergung geburtlich zuge-
schriebener geschlechtlicher Identitit ebenso thematisiert wird wie eine
unerkannte queere Liebe und vielleicht sogar Transgender.

Auch der Schweizer Schriftsteller Gottfried Keller war fasziniert von die-
ser Geschichte und verdichtete sie als erste seiner 1872 erschienenen «Sieben
Legenden», Neufassungen von sieben christlichen Heiligentraditionen.®* Die
Faszination zeigte in seinem Fall allerdings nur ihr abstossendes Gesicht, wie
bereits an dem der Legende vorangestellten Bibelvers deutlich wird (Dtn 22,5,

61  Keller, Eugenia.
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in der zeitgendssischen Ubersetzung): «Ein Weib soll nicht Mannsgerithe tra-
gen, und ein Mann soll nicht Weiberkleider anthun; denn wer solches thut, ist
dem Herrn, deinem Gott, ein Griuel.»

Ganz im Geist dieses Bibelverses dndert Keller, der ein offener Gegner aller
Emanzipationsbestrebungen von Frauen war, auch die Legende selbst ab zu
einer Geschichte dariiber, «wie die griindlich Verbildete allmihlich zu ihrem
natiirlichen Empfinden zuriickgefithrt wird»**: Die queere Hagiographie wird
zu einer anrithrenden Liebesgeschichte zwischen der schonen und klugen Eu-
genia und dem jungen Romer Aquilinus, in der das Leben von Eugenia_us als
Moénch nur eine voriibergehende Episode einer heranwachsenden jungen Frau
ist. Bei Gottfried Keller endet die Geschichte der hochgebildeten und wunder-
schénen Frau im Monchsgewand damit, dass der rémische Prifekt Aquilinus
sie in sein Landhaus bringt und heiratet — allerdings erst, nachdem ihr Haar
wieder gewachsen ist! —, sodass sie dann als gute christliche Ehefrau ihr Mar-
tyrium erleiden kann. Erst kitrzlich, so beendet Keller seine Legende, seien in
Rom «in einem Sarkophag der Katakomben die Leiber der beiden vereinigt ge-
funden worden, gleich zwei Limmchen in einer Bratpfanne».®

Diese_r queere Heilige, hochpopulir in Spitantike und Mittelalter, hat es
also am Ende des 19. Jahrhunderts in die biirgerlich-liberale Gesellschaft der
Schweiz geschafft und ist dabei zu einer gutbiirgerlichen Hausfrau geworden.
Was lehrt uns diese eigentiimliche Karriere?

Sie provoziert jedenfalls die Frage, warum das queere Leben von Euge-
nia_us ausgerechnet bei einem liberalen Politiker des 19. Jahrhunderts in
der Biirgerlichkeit eines Landhauses und einer standesgemissen Ehe enden
muss. Ist die Heteronormativitit moéglicherweise ein modernes, ein biirgerli-
ches Phinomen? Tatsichlich spricht vieles dafiir, dass unser heutiger Blick auf
das Christentum in Spitantike und Mittelalter nicht nur in dieser Hinsicht
stark durch das 19. Jahrhundert geprégt, vielleicht auch getriibt ist.

8. Fazit: Eine doppelte These und ein intersektionaler Ausblick

War also das spitantike und mittelalterliche Christentum moglicherweise
doch wesentlich «queerer», als wir meist annehmen? Oder anders gefragt:

62  Keller, Legenden, 4.
63  Keller, Legenden, 28.



https://doi.org/10.14361/9783839473382-009
https://www.inlibra.com/de/agb
https://creativecommons.org/licenses/by/4.0/

Sina von Aesch, Katharina Heyden: Gebildete Gottesnarren

Waren die spitantiken und mittelalterlichen Gesellschaften wirklich so hete-
ronormativ, wie wir annehmen? Wenn wir die eingangs dargelegten Uberle-
gungen zu den Bedingungen historischer Erkenntnis ernst nehmen, miissen
wir zugeben, dass diese Fragen sich nicht endgiiltig beantworten lassen.

Deutlich wird aber, dass und wie beide Fragen miteinander zusammen-
hingen. Denn wenn die antiken und mittelalterlichen Gesellschaften nicht
so heteronormativ waren, wie wir heute annehmen, dann war wohl auch das
Christentum nicht so queer, wie manche heute gern annehmen - sondern
in dieser Hinsicht einfach Teil einer Gesellschaft, die sich mit modernen
Kategorien nicht einfangen lisst. Queer ist eben zumindest auch eine relatio-
nale Vorstellung, die eine heteronormative Mehrheit als Folie und Gegenpart
braucht. Die heteronormative Mehrheitsgesellschaft ist der Counterpart,
damit aber auch der Boden oder, um es mit einer Kant'schen Wendung zu
sagen: die Bedingung der Moglichkeit — von queerem Denken und somit
auch von Queer Theology. Was also jeweils als queer gilt, hingt unmittelbar
mit dem zusammen, was als mehrheitsnormativ angesehen und gelebt wird.
Folglich dndert sich die Queerness mit der jeweiligen Wahrnehmung der
Mehrheitsgesellschaft.

Was uns der Blick in die Geschichte lehren kann, ist vor diesem Hinter-
grund nicht zuletzt eine selbstkritische Riickfrage an uns selbst: Welche Sehn-
siichte oder Anspriiche an das Christentum verbinden sich mit der Behaup-
tung, dass das Christentum entweder schon immer oder im Gegenteil noch
nie queer gewesen sei? Wir wagen eine doppelte These:

Wenn wir behaupten, dass das Christentum seit der Antike die heteronor-
mative Mehrheitsgesellschaft gepragt und gestiitzt habe, wird die Geschich-
te als Negativfolie fiir heutige Innovationsanspriiche gebraucht. Gerade pro-
testantische Christ_innen haben bisweilen eine eigentiimliche Lust daran, die
Geschichte des mittelalterlichen Christentums in dieser Weise zu erzihlen —
und fir die Konstruktion ihrer eigenen konfessionellen Identitit (und Pole-
mik) zu gebrauchen.

Wenn wir dagegen behaupten, das Christentum sei im Grunde schon im-
mer queer gewesen, dann treffen wir damit maoglicherweise einen richtigen
und wichtigen Aspekt der Vergangenheit. Gleichzeitig steht diese Sicht auf die
Geschichte aber auch im Verdacht, der Scham tiber die Macht- und Schuldge-
schichte gerade des westlichen Christentums zu entspringen und die Sehn-
sucht nach einem guten, unschuldigen, postmodern affinen Christentum zu
bedienen.
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Die historische Wahrheit liegt vermutlich irgendwo dazwischen. Die Ge-
schichte des Christentums birgt Potenzial fiir beides: die Kritik an der theo-
logischen Festigung von Cis-Heteronormativitit und die Entdeckung queerer
Lebens- und Denkweisen. Der Blick in die Geschichte eignet sich auch in die-
ser Hinsicht nicht fiir absolute Aussagen — und ist damit ein wirksames Mittel
gegen eine ideologische Uberbetonung der einen oder der anderen Seite. Die
Spatantike ist gerade als Zeit der Transformationen und Uneindeutigkeiten in
dieser Hinsicht eine besonders lehrreiche Zeit.

Die Einsicht, dass die historische Wirklichkeit des vormodernen Christentums
irgendwo zwischen den Polen von «immer schon queer» und «per se queer-
feindlich» liegt, stiitzt sich auf die These, dass Heteronormativitit, wie sie
heute verstanden und kritisiert wird, sich erst mit der biirgerlichen Moderne
in den christlich geprigten Gesellschaften des Westens durchgesetzt hat. Das
bedeutet jedoch nicht, dass eine gendersensible historische Theologie ganz
auf das Konzept der Heteronormativitit verzichten sollte. Denn dieser Ver-
zicht birgt die Gefahr, dass die hier betrachteten hagiographischen Quellen zu
stark gewichtet werden als Positivbeispiele fiir eine diversere Gesellschaft. Ein
weiteres, bisher noch nicht erwihntes Gesetz der Uberlieferungsgeschichte
besagt nimlich, dass das Ungewohnliche eher tiberliefert wird als das Ge-
wohnliche.® Es ist zu bedenken, dass die von uns befragten Quellen allesamt
von Angehorigen der Oberschicht verfasst wurden und Phinomene aus eben
dieser Oberschicht beschreiben. Diese Quellen greifen also Erfahrungen und
Sichtweisen von wenigen auf. Das wiegt die vielen, iiber die wir wenig wissen,
nicht auf. Fiir ein ausgewogenes Bild ist es deshalb zentral, verschiedene sich
tiberschneidende und miteinander verwobene Diskriminierungsfaktoren zu
beriicksichtigen, in diesem Fall die soziale Klasse. Ohne einen solchen inter-
sektionalen Ansatz kénnen weder spitantike® noch mittelalterliche®® noch
gegenwirtige Lebensformen aufihr queeres Potenzial hin befragt und gelesen
werden.

64  Siehe auch hierzu Esch, Uberlieferungs-Chance und Uberlieferungs-Zufall.

65  Furdie Spatantike und das Frihmittelalter sei hier erneut auf das bereits zitierte Werk
von Roland Betancourt, Byzantine Intersectionality, hingewiesen.

66  Einer der wenigen Binde, die den intersektionalen Ansatz auf das Mittelalter ange-
wendet haben, ist: Bennewitz/Eming/Traulsen (Hgg.), Gender Studies — Queer Studies
— Intersektionalitat.
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Der intersektionale Ansatz, also die Kombination und Wahrnehmung un-
terschiedlicher Faktoren von Identitit und Diskriminierung, schligt die Brii-
cke von der Spitantike in die Gegenwart: Intersektionalitit zielt darauf ab,
Analysen und Schlussfolgerungen nicht auf einen Aspekt der Identitit engzu-
fithren, sondern verschiedene Identititsfaktoren wie Generation, Klasse, Gen-
der, Genealogie einzubeziehen und in ihrer Verwobenheit zu verstehen.”” Das
bedeutet auch, dass Forschende — gerade dann, wenn sie sich einem Ansatz
oder Aspekt besonders verpflichtet fithlen - sich selbst kritisch nach ihren ei-
genen blinden Flecken befragen sollten: Was drohe ich zu iibersehen, wenn ich
auf eine Quelle zugreife? Das Alter einer Person? Ihre Herkunft? Ihre Religi-
onszugehorigkeit? Thre Zugangsmoglichkeiten zu Bildung und medizinischer
Versorgung? Was wird so eindeutig als Norm vorausgesetzt, dass die Existenz
von Normen zu itbersehen werden droht? Wer sich diesen Fragen stellt, kann
aus dem Gesprich zwischen gegenwirtigen Diskursen und historischen Quel-
len sowohl Erkenntnis iiber die Vergangenheit als auch Impulse fiir die Gegen-
wart gewinnen.

Und dann gibt es noch eine letzte selbstkritische Frage, mit der wir den
eigenen (nicht nur Hetero-)Normativititen auf die Schliche kommen kénnen:
Gibt es Bereiche, in denen ich gar keine Erkenntnis gewinnen will, weil das Er-
kannte die internalisierten Denkweisen zu stark irritieren und verunsichern
wiirde?

67  «Inzwischen gehért es auch zum guten Ton der Gender und Queer Studies, Ungleich-
heits- und Unterdriickungsverhaltnisse nicht mehr auf die Kategorie Geschlecht zu re-
duzieren. Eindimensionale Modelle wie das Patriarchat haben zur Beschreibung und
Erklarung von Ungleichheiten ausgedient. Ceschlecht, Klasse und Rasse gelten in der
Geschlechter-, Ungleichheits- und Migrationsforschung als zentrale Kategorien der
Unterdriickung. Sexualitit findet vor allem (iber die Queer Studies Beriicksichtigung.
Seit den 1990er Jahren interessieren allerdings zunehmend die Wechselwirkungen
zwischen solchen ungleichheitsgenerierenden Dimensionen. Dafir hat sich der Be-
griff Intersektionalitat durchgesetzt: Statt die Wirkungen von zwei, drei oder mehr Un-
terdriickungen lediglich zu addieren (was schon schwer genug ist), betonen die Prot-
agonistinnen des Konzepts, dass die Kategorien in verwobener Weise auftreten und
sich wechselseitig verstirken, abschwichen oder auch verindern kénnen.», in: Win-
ker/Degele, Intersektionalitit, 10. Einen aktuellen Uberblick iiber intersektionale An-
satze in der alten Kirchengeschichte bietet Heil, Intersektionalitat in der Kirchenge-
schichte.
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Abbildungen

Abb. 1: Apsisbogenmosaik der Cappella Arcivescovile, Ravenna, 6. Jh. Bildrech-
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gemeinfrei.
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